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INNLEDNING

1. Fra kirkens første århundrer er det ingen bok utenom Bibelen som har vunnet så mange lesere og øvd slik varig innflytelse på ettertiden som Augustins Bekjennelser. Dette selvbiografiske verk av en navngjeten kirkefar forteller om en sannhetssøker og hans vei til Gud. Når boken stadig på ny vekker interesse, både som religiøst og psykologisk dokument, er det fordi forfatteren med en sjelden innsikt behandler spørsmål som angår menneskesjelen til alle tider.

Bekjennelser ble skrevet omkring år 400 e.Kr. (sannsynligvis fullført i 398). Aurelius Augustinus var på den tiden biskop i Hippo i Numidia, i den romerske provins Afrika. Han ble født den 13. november 354 i en mindre by som hette Tagaste. Hans far, Patricius, var medlem av byens råd og hadde en liten eiendom, men var ikke særlig velstående. Patricius var ikke kristen, men ble døpt kort før sin død. Sønnen var da 17 år gammel.

Den som kom til å bety mest for ham både i oppveksten og siden i livet, var moren Monnica, en gudfryktig og ivrig kristen. Hun var ikke uten ærgjerrighet på sønnens vegne, og ville gjerne at han skulle få en ansett stilling som retor. Men hennes høyeste ønske var at Augustin måtte nå frem til kristen tro. Allerede som barn lærte han kristendommen å kjenne. Som «katekumén» fikk han kirkelig velsignelse og undervisning og hørte på sett og vis kirken til. Men det var dengang meget alminnelig at dåpen ble utsatt lengst mulig, fordi man mente at «de syndeflekker en pådrog seg etter dåpens bad, ville føre større og farligere skyld med seg» (I,11). Augustin beklaget siden at han ikke ble døpt som barn; for i så fall kunne han ha blitt spart for mange av de fristelsene han ble utsatt for. Først i en alder av 32 år ble han en troende kristen og lot seg døpe. Da hadde han bak seg en beveget ungdomstid med sterke brytninger og åndelig uro, men også med rik modning.

Da Augustin var blitt biskop (i 395), bad hans venner ham om å skrive ned sine erindringer fra ungdomsårene, som han ofte hentydet til i samtaler. Han gikk med på det, men ønsket ikke å fremheve sin egen person. Derfor formet han det hele som en bønn til Gud, der han bekjenner sine synder og villfarelser og priser Gud for hans velgjerninger. Begge deler, både skriftemålet og lovprisningen, kommer til uttrykk i den latinske tittelen på boken, Confessiones.

Augustin vender seg hele tiden til Gud med sine bekjennelser. Men de er beregnet på å leses av menneskene, «en slekt som er så nysgjerrig etter å få kjennskap til andres liv, men så treg til å rette på sitt eget!» (X,3). Hva er så formålet med boken? Den har et sjelesørgerisk sikte. Ved å fortelle åpent om hvordan Gud på forunderlige veier førte ham fra tvil og tomhet til klarhet og fred, vil han vekke kjærlighet til Gud også i lesernes hjerter, for at de skal prise ham (XI,1). Derfor trekker han frem i minnet forskjellige episoder fra sitt liv. Men hovedsaken er hele tiden den indre, sjelelige historie. Fra konkret fortelling går han stadig over til å drøfte de problemer hendingene reiser. Og til sist vender han gjerne blikket direkte til Gud, i takk og tilbedelse eller i undring over hans dype råd.

Allerede i Augustins levetid ble Confessiones det mest avholdte av alle hans skrifter. Da han i eldre år så tilbake på sitt forfatterskap, skrev han: «At mange av brødrene satte pris på bøkene og fremdeles gjør det, det vet jeg.» Ja, han har selv en følelse av at det han skriver har allmennmenneskelig interesse: «Jeg forteller det til menneskeheten, for at enhver som leser det, skal tenke på fra hvilket dyp vi må rope til Gud.»

Det er i de ni første bøkene han forteller om sin fortid. Der følger vi forfatteren fra hans tidligste barndom til det åndelige gjennombrudd i 386–387. Tiende bok gir en analyse av Augustins indre liv på den tid da han skrev sine erindringer. Han legger ikke skjul på de fristelser som ennå plager ham, men vitner også om det han har fått oppleve av moralsk forvandling og av det salige liv med Gud. De personlige betraktninger utvider seg her til en mer teoretisk gransking av sjelslivet i det hele, særlig av erindringens gåtefulle evne.

Skriftet inneholder dessuten tre «bøker» til, som vanligvis ikke blir tatt med i moderne oversettelser, fordi de ikke har den samme allmenne interesse. Disse bøkene gir et innblikk i Augustins teologi. I tilknytning til den bibelske skapelsesfortelling behandler han her de dype spørsmål om Gud og verden, om tiden og evigheten. Her synes å mangle en klar organisk forbindelse med den selvbiografiske del av verket. Men det hele er nok bygd opp etter en bestemt plan. Den fortellende del skulle heller ikke være en detaljert biografi. Når han sprang over mange ting, var det fordi han ville nå frem til det mål å «meditere over Guds lov». Verket innledes med det kjente tema: «Du har skapt oss til deg», og det munner ut i en teologisk betraktning av skapelsen.

2. Når vi leser Augustins livshistorie, stifter vi bekjentskap med de viktigste åndsretningene i hans samtid. Som den søkende sjel han var, tok han dem opp til alvorlig prøvelse, avviste dem eller beholdt det beste i dem og brukte det siden som stener i sin kristne tankebygning. Likesom Israels folk tok gull med seg fra Egypt (2. Mos 3,22), skal en ta med seg det sannhetens gull som en finner utenom kristendommen, mente Augustin. For all sannhet er fra Gud, hvor en så finner den (VII,9).

I løpet av det 4. århundre hadde den kristne kirken vunnet en sterk stilling i Romerriket. Forfølgelsestiden var slutt. Kirken var ikke bare anerkjent av staten, men ble snart det eneste samfunn som hadde full religionsfrihet. Keiserne gikk til kamp mot hedenskapet med en rekke lover som forbød hedensk gudsdyrking. Men i Augustins ungdom var det ennå sterke krefter utenom kristendommen som kjempet om menneskenes sjel. Ikke minst i hans hjemland, Afrika, holdt hedenskapet seg lenge. En god støtte hadde det i de høyere skolene, der elevene leste de gamle greske og romerske forfatterne og lærte hedensk mytologi og moral. Fjernt fra kristendommen var også det folkelivet Augustin ble vitne til da han i sekstenårsalderen kom til storbyen Kartago for å studere retorikk (veltalenhet).

I denne tiden sank han ned i synd og last, etter det han selv forteller. Kanskje er han for streng i dommen over sin ungdom. Vi må i hvert fall huske på at den asketiske kristne biskopen betrakter sin egen fortid i lys av den dypere erkjennelse av menneskets synd og skyld som han siden hadde nådd frem til. En har vitnesbyrd fra en ungdomsvenn av Augustin som kan tyde på at han var en stø og hederlig student. Og det konkubinat han inngikk i ung alder, var etter romersk rett anerkjent som et ekteskap av lavere rang. Så lenge han levde sammen med denne kvinnen, var han trofast mot henne. Hun fikk en sønn, Adeodatus, som Augustin oppdrog med stor omsorg og interesse. Likevel, sanseligheten var og ble det store problem for Augustin helt frem til hans omvendelse.

Da han var nitten år gammel, vakte det filosofiske studium en brennende lengsel i ham etter å finne den sanne visdom. En mann som dengang søkte forklaring på verdensgåtene og frelse for sin sjel, møtte forskjellige religiøse og filosofiske systemer som konkurrerte om å vinne tilhengere. Fra Orienten hadde astrologien fått innpass i de vestlige middelhavsland. Den lærte at det er en hemmelighetsfull sammenheng mellom himmellegemene og det som skjer på jorden. Derfor kunne en tyde menneskenes lagnad ved hjelp av stjernene. Astrologene gjorde en tid inntrykk på Augustin. Blant annet mente han her å finne forklaring på noe som stadig opptok ham, nemlig det ondes problem. Astrologene sa: «Din synd har sin årsak i stjernene, og den er ikke til å unngå.» (IV,3). Synden var altså mer skjebne enn skyld. Augustin ble likevel snart overbevist om at stjernetydernes spådommer var verdiløse. Når de en gang iblant spådde sant, skyldtes det ikke noen vitenskapelig metode, men bare slumpetreff (VII, 6).

Den lære som først for alvor fanget Augustins sinn, var manikeernes religion. Fra sitt nittende til sitt åtteogtyvende år tilhørte han dette trossamfunnet. Manikeismen var oppstått i Persia i det 3. århundre e.Kr. og hadde navn etter stifteren Mani. Hans forkynnelse hadde sine røtter i persisk og babylonsk religion. Men den var nok også påvirket av kristne sekter i Orienten. Både Mani og hans tilhengere ble forfulgt, men læren bredte seg vidt utover både i øst og vest, bl.a. fordi den hadde en egen evne til å tilpasse seg omgivelsene. I Romerriket var den strengt tatt forbudt, men den holdt seg som en kristen retning. Ja, den gav seg endog ut for å være den sanne kristendom.

Manikeismens hovedlære var en radikal dualisme: Fra evighet eksisterer det to verdener som ligger i strid med hverandre, lysets og mørkets rike. Noe av lysstoffet er blitt blandet med mørket, og slik er menneskenes verden blitt til. Her fortsetter striden. Synden har altså sin grunn i menneskenes natur, og dermed fritas de for skyld og ansvar. Lysdelene lengter imidlertid etter forløsning, og Kristus er kommet som en frelser fra lysets rike. Men de trodde ikke at Kristus hadde et virkelig menneskelig legeme, slik som kirken lærte.

Det er flere grunner til at Augustin følte seg tiltalt av manikeernes religion. Den lovte å bringe fornuftige beviser for troens sannheter. Med sin bibelkritikk forkastet den hele Det gamle testamente og tok dermed bort de verste anstøtsstenene for tanken. Også her fikk man svar på spørsmålet om det ondes opprinnelse. Mennesket var i kraft av sin natur trukket inn i den kosmiske strid mellom onde og gode makter. Den enkelte kunne altså ikke ha personlig ansvar for sin synd. Den strenge forsagelsen som manikeernes «utvalgte» eller «hellige» praktiserte, virket også dragende på Augustin. Selv var han knyttet til samfunnet bare som «tilhører», et medlemskap av mindre forpliktende art. I lengden kunne han ikke slå seg til ro med manikeismen. Den holdt ikke hva den lovte. Da han omsider tok avstand fra den, forfattet han en rekke stridsskrifter mot den. Også i Bekjennelser drøfter han nokså inngående denne læren.

Da håpet om å finne sannheten enda en gang slo feil, stod Augustin der skuffet og rådløs. I noen år hadde han virket som lærer i retorikk, men var ikke tilfreds med arbeidsforholdene i Afrika. Av flere grunner fikk han lyst til å bryte opp fra sitt hjemland og søke lykken i verdensrikets hovedstad. Så førte også hans vei til Roma. Sjøreisen artet seg nærmest som en flukt fra Monnica og hennes omsorg. Siden fant han en dypere mening med det som skjedde: Det var i virkeligheten Gud som ville få ham til å skifte oppholdssted «for hans sjelefrelses skyld» (V,8).

Oppholdet i Roma ble imidlertid mer preget av tvil enn av tro. Da forbindelsen med manikeerne løsnet, holdt han på å havne i den akademiske skoles skeptisisme. Denne filosofi, i hvert fall slik den vanligvis ble oppfattet, karakteriserer han slik: «De mente at en burde tvile på alt, og erklærte at mennesket ikke kunne fatte noen sannhet» (V,10). For Augustin var det imidlertid utilfredsstillende bare å søke sannheten. Han måtte finne den og eie den. Derfor ble hans skeptiske periode ganske kort. Men selv om han siden skrev noen bøker mot «akademikerne», bevarte han alltid en viss respekt for deres filosofi. For denne fase i hans åndelige utvikling var ikke uten positiv betydning. Han fikk større klarhet i spørsmålet om forholdet mellom tro og fornuft. Han kom etter hvert frem til den oppfatning at troen har forrangen fremfor fornuften; men skal det bli en levende tro, må en også fatte den med sitt intellekt. Dette syn kom til å bestemme den kristne tenkning gjennom århundrer. Skeptisismen lærte ham også at selv tvilen kan ha sin verdi for et menneske som er på leting etter en objektiv sannhet. Enhver som blir klar over at han tviler, innser dermed noe som er sant og visst, og av det kan en slutte at det finnes en sannhet. Dette er omtrent det samme utgangspunkt for erkjennelsen som vi siden møter hos Descartes («jeg tenker, altså er jeg til»).

3. Etter noen måneders opphold i Roma kom Augustin i 384 til Milano, hvor han hadde fått en offentlig stilling som lærer i retorikk. Under sin virksomhet der kom han til å motta inntrykk som ble avgjørende for hans fremtid. Det skjedde dels ved lesning, dels ved møtet med mennesker som satte hans sinn i bevegelse. Den viktigste etappe på Augustins vei til kristendommen ble nyplatonismen. Han så det siden som et nytt ledd i den guddommelige styrelse at han lærte denne filosofi å kjenne. Det var Gud som lot ham få tak i «noen av platonikernes bøker» (VII,8). Han gir ikke nærmere beskjed om hvilke bøker det var. Men det må ha vært noen skrifter av Plotin, av de traktatene som er samlet i det kjente verket Enneader. (Dette består av 54 mindre deler, samlet i 6 grupper, hver på 9 bøker; ni heter på gresk: ennéa, derav navnet. Sml. H. Ludin Jansen: Plotin. Innledning og oversatte tekster, Oslo 1971.)

Plotins navn er ikke nevnt i Confessiones. Men i en av de bøkene han skrev snart etter sitt gjennombrudd, sier han: «Denne Platons tale som er den reneste og mest lysende i filosofien, spredte villfarelsens mørke skyer og strålte frem, særlig hos Plotin.» Enneader var skrevet på gresk, men ble oversatt til latin av retoren Marius Victorinus. Augustin ble sterkt grepet av de nye syner som her åpnet seg for ham. De religiøse opplevelsene han forteller om i sine bekjennelser (VII,10.17; IX,10), viser tydelig innflytelse fra Plotin. Her kan man påvise slående paralleller til setninger i Enneader, særlig i traktatene «Om det skjønne» og «Om de opprinnelige substanser» (Enn. I,6 og V,1. Sml. Ludin Jansen: Plotin, side 150–160 og 259–272).

Den store religionsfilosof Plotin (204–270) var egypter av fødsel, men virket lenge i Roma, hvor han holdt forelesninger for en betydelig krets av disipler. Han forkynte en mystisk filosofi, som bygde videre på Platon og kom til å danne høydepunktet i antikkens religiøse tenkning. Plotin hevdet at den høyeste virkelighet er den åndelige verden, som er evig og usynlig. Alt som er til, er utgått fra guddommen, Det Ene. Først kommer Ånden (Nus), dernest Verdenssjelen, som alle sjeler stammer fra. En ringere form for tilvær har materien, og det onde er så langt borte fra den guddommelige kilde at det ikke har noen virkelig eksistens.

Plotins verdensanskuelse er altså monistisk. Likevel regner han det for et «fall» at menneskesjelene er steget ned i materielle legemer, som de er bundet til. Men fallet kan gjenopprettes. Sjelen har en lengsel etter sitt rette fedreland. Men skal den forløses, må den først befries fra drifter og lidenskaper og alt som binder til sanseverdenen. «Visdom betyr at man vender seg bort fra det lave og fører sin sjel mot det høye.» Den som går inn i seg selv og trinn for trinn stiger opp mot Åndens rike, kan få skue den evige skjønnhet med sitt indre syn, «en evne som alle har, men bare få benytter seg av». Ja, i sjeldne stunder når sjelen ut over denne verdens mangfoldighet, til fullkommen harmoni og enhet med det guddommelige Ene. Disse tankene bygger ikke bare på spekulasjon, men på personlige erfaringer av ekstatisk art.

Selv om nyplatonismen har blikket vendt mot det oversanselige og legger en viss vekt på askese, oppfordrer den ikke til flukt fra de praktiske oppgaver her i verden. Plotin verdsatte de menneskelige dyder, og selv ble han høyt aktet for den sosiale innsats han gjorde ved sin omsorg for foreldreløse barn. Han hørte til de mystikere som gjennom kontakten med det evige fikk kraft til å mestre livet her i tiden. En slik livsholdning som forener indre fordypelse og aktiv tjeneste, kom også til å prege Augustins kristendom.

Den nyplatonske filosofi gav søkeren og tvileren visshet om at det finnes en åndelig virkelighet. Da klarnet hans tanker om Gud, som han før hadde forestilt seg i legemlig skikkelse med utstrekning i rommet. Men kraften til frelse fant han ikke i de platonske bøkene. Når han sammenlignet dem med evangeliene og apostelskriftene, savnet han Jesu navn. Plotins tanker minnet nok om Johannes-evangeliets forkynnelse av Logos (Ordet), som gir menneskene liv og lys. Men at Ordet, Guds Sønn, ble menneske og gikk i døden for å frelse verden, det leste han ikke der (VII,9). Med sin tanke innså han at veien og kraften til frelse er å finne hos Jesus Kristus, mellommannen mellom Gud og mennesker. Men hans vilje hadde ennå ikke sagt ja til å gå den veien. Det som hjalp ham over de siste hindringene, var bibellesning og de inntrykk han fikk av kristen forkynnelse og livsførsel.

Allerede da trangen til sannhet for første gang våknet hos den unge Augustin, prøvde han å finne den i kristendommens hellige skrifter. Men dengang ble han støtt bort av Skriftens form, og han forstod ikke dens dype innhold (III,5). Nå grep han igjen med begjærlighet «de ærverdige skriftene», fremfor alt Paulus-brevene (VII,21). Og nå var mange av problemene forsvunnet. Den voksende følelse av tomhet ved et liv i ærgjerrighet og sanselyst åpnet hans øyne for evangeliet om synd og nåde. Dessuten hadde han i Milano møtt den mann som kunne veilede ham til en dypere forståelse av Bibelen.

4. Ambrosius (339–397) hadde hatt et høyt embete i statens tjeneste før han ble valgt til biskop. Snart ble han en ruvende skikkelse i kirken også. Han ble en veltalende predikant og bekjempet motstanderne av den ortodokse tro. Med myndighet våget han å hevde kirkens selvstendighet i forhold til keiseren og statsmakten. Ellers arbeidet han for å fremme munkevesen og prestetjeneste, liturgi og kirkesang. Selv har han skrevet flere latinske hymner.

Det var rimelig at den unge lærer i retorikk gikk i kirken for å høre en forkynner som var «selve veltalenheten». Om resultatet av sin kirkegang forteller han: «Når jeg åpnet mitt hjerte for å høre hvor formfullendt han talte, trengte det samtidig inn på meg hvor sant han talte, iallfall litt etter litt» (V,14). Ambrosius brukte den såkalte allegoriske fortolkningsmåte. Bibelens ord ble tydet åndelig, slik at de fikk en dypere mening enn den rent bokstavelige. Nå fikk Augustin forklaring på en rekke gåtefulle steder i Det gamle testamente som før hadde voldt ham vanskeligheter.

Når Augustins fremste læremestere var en nyplatonsk filosof og en kristen biskop, kunne en tro at påvirkningen ville gå i noe forskjellig retning. Men den forening av platonisme og kristendom som ble så karakteristisk for ham, har han sannsynligvis møtt allerede hos Ambrosius. Noen av de prekener som biskopen holdt omkring 386, det kritiske år for Augustin, er blitt nærmere undersøkt av nyere forskning (Pierre Courcelle). Når de konfronteres med Enneadene, viser det seg igjen en rekke paralleller, særlig med traktaten «Om det skjønne», som også klinger igjen hos Augustin. Det er således grunn til å tro at Augustin gjennom biskopens preken har tilegnet seg nyplatonske idéer i kristen drakt og fortolkning.

Ved siden av Ambrosius var det andre kristne personligheter som hadde innflytelse på Augustin i den avgjørende fase av hans liv. Monnica, som stadig hadde omsorg for sønnens fremtid, hadde fulgt etter til Milano og var nå et aktivt medlem av menigheten der. En god sjelesørger var presten Simplicianus, som fortalte historien om hvordan den høyt ansette retoren, Marius Victorinus, Plotin-oversetteren, var blitt kristen. En ny kraftig tilskyndelse fikk den urolig søkende sjel da han hørte om Antonius, «munkenes far», og om den asketiske bevegelsen som nå hadde begynt å gripe sinnene også i de vestlige provinser. Augustin, som mest av alt lengtet etter å bli befridd fra «verdens lyster» og vinne moralsk renhet, hørte med undring om enkle mennesker som med glede gav avkall på alt her i verden for å vinne Guds rike.

Alle disse inntrykk av en veldig nyskapende åndsmakt satte Augustins mottagelige sinn i bevegelse og utløste en sjelelig krise hos ham. Utfallet av denne «helsebringende sjelesykdom» ble det religiøse og moralske gjennombrudd som han opplevde i hagen utenfor huset hvor han bodde (VIII,8.12). Han følte at det var Gud som talte til ham gjennom en barnerøst og et ord fra apostelen Paulus. Hans trofaste venn Alypius som var sammen med ham i hagen, tok straks samme beslutning. Og stor var Monnicas glede da hun fikk melding om det som var hendt.

Det første Augustin trengte nå, var hvile. Foruten den psykiske anspennelsen hadde arbeidet tatt på lungene og stemmen. Så snart han kunne, trakk han seg derfor tilbake fra sin stilling som «ordselger». Han ville puste ut etter løpet mens han forberedte seg til å opptas i kirken gjennom dåpen. En god venn, Verecundus, stilte et fredelig landsted, Cassiciacum, til hans rådighet (IX,3). Dit kunne han trekke seg tilbake og søke rekreasjon noen måneder, ikke i ensomhet, men sammen med Monnica, sønnen Adeodatus og noen få venner og elever. Når han ser tilbake på dette «retreat», minnes han spesielt hvordan han med glede og begeistring leste og mediterte over Davids salmer, «disse trossterke sangene». Men han antyder også at han var opptatt med litterær virksomhet. De bøkene han skrev, var nedslag av filosofiske samtaler som han holdt med sine venner i de landlige omgivelser, ofte under åpen himmel.

Disse dialogene i Platons stil er de beste kilder til å utfylle bildet av tiden på Cassiciacum. I skriftet Mot akademikerne vender Augustin seg mot skeptisismen. Om det salige liv heter en annen bok, der han hevder at den sanne lykke er å erkjenne Gud. I et tredje skrift drøfter han Guds verdensorden og det ondes problem, og i Enetaler fordyper han seg i spørsmålet om sjelens forhold til Gud.

Om disse bøkene sier forfatteren at han stilte dem i Guds tjeneste, men de hadde ennå noe av ånden fra «hovmodets skole». En kan undres over at de er så sterkt preget av Plotins filosofi, og at det bibelske innslag er så lite merkbart. Det har tilmed vært hevdet at Augustins «omvendelse» i virkeligheten var et gjennombrudd til nyplatonsk livsanskuelse. Det er imidlertid flere ting som kan forklare forskjellen mellom Confessiones og dialogene fra Cassiciacum. Noen av de vennene han diskuterte med, var ennå ikke kristne. Og selv var han «en nybegynner i den sanne kjærlighet». Først etter hvert trengte han dypere inn i kristen tro og tenkning. Fordi skriftene har helt forskjellig formål, legger de vekt på ulike sider av det som opptok ham i disse månedene. Når minnene trenger seg på, spør han: «Når skulle jeg få tid til å gjenfortelle alle dine store velgjerninger mot oss i den tiden?» Men kanskje gir de ulike kildene sammen et noenlunde riktig bilde.

5. Da Augustin brøt opp fra landstedet, vendte han tilbake til Milano, og påskemorgen 387 ble han døpt av Ambrosius, sammen med Adeodatus og vennen Alypius. Begivenheten blir omtalt ganske kort i hans erindringer (IX,6). Men det er tydelig at han har opplevd tiden omkring dåpshandlingen som en stor høytid. Særlig var han «mektig grepet av kirkesangens fine toner». Sangens verdi kommer han nærmere inn på i tiende bok (X,33). Der omtaler han «de herlige melodiene som Davidssalmene synges til», og hevder at det er Guds ord som gir melodiene liv og sjel. Men det som tiltaler ørene, kan løfte de svake sinn til andakt. I den forbindelse kan det nevnes at Augustin, ennå mens han var i Milano, begynte på et verk om musikken. Han behandler særlig rytme og versemål. I samsvar med sitt filosofiske syn uttaler han at musikkens funksjon er å løfte sjelen opp over det sanselige.

Etter at Augustin hadde avbrutt sin verdslige karriere, ønsket han å leve et stille liv, opptatt med bibelstudium og meditasjon. Munkelivet, som han hadde hørt om, tiltalte ham, og hans plan var å danne et klostersamfunn sammen med noen venner. Men dette ville han realisere på hjemlige trakter i Afrika, som både han og Monnica lengtet tilbake til. De tok landeveien sørover til Roma. Monnica ble medtatt av den anstrengende reisen i sommervarmen, og mens de i ukevis ventet på skipsleilighet i Ostia ved Tiberens munning, døde hun.

Under en samtale kort før hennes død hadde mor og sønn en ekstatisk opplevelse av den himmelske salighet. Denne scenen er fint skildret i et berømt kapittel (IX,10), som ofte regnes for høydepunktet i Confessiones. Nyplatonske tanker og kristen erfaring, belyst ved ord fra Bibelen, smelter her sammen til en avklaret, harmonisk mystikk. I et øyeblikk av åndelig klarsyn hadde de følelsen av å komme i berøring med den evige visdom, som er og blir opphøyd over alle ting.

Etter Monnicas død ble hjemreisen til Afrika utsatt enda et år, uvisst av hvilken grunn. Det meste av denne tiden tilbrakte Augustin i Roma. Dette hører til «de utallige ting han forbigår i taushet». Men han brukte visst tiden godt, satte seg inn i klosterlivet og skrev nye bøker. Sent på sommeren 388 gikk ferden til Afrika, til barndomshjemmet i Tagaste. Der opprettet han et lite kloster, hvor vennene under hans ledelse tilbrakte tiden med bønn, studium og samtaler om de dype livsspørsmål. Midt under dette led han et smertelig tap da sønnen Adeodatus og en av vennene døde.

Under et besøk i byen Hippo Regius i 391 fikk Augustin et inntrengende kall til å tre inn i prestetjeneste der, og han syntes ikke det var rett å unndra seg. Få år etter ble presbyteren biskop. Slik gikk det til at han som omsider hadde funnet «hvile i Gud», ble drevet ut igjen til aktiv tjenste i Guds rike. I nesten førti år, til sin død i 430, satte han alle sine sjeldne evner inn i oppofrende praktisk kirkearbeid og i en omfattende litterær virksomhet, som kirken gjennom århundrer har nytt godt av.

6. Augustin er en kristen personlighet som favner usedvanlig vidt. Derfor har høyst ulike retninger i senere tider kunnet bygge videre på tradisjonen fra ham og støtte seg til hans autoritet. Med sin dype trang og evne til erkjennelse ble han grunnleggeren av en vesterlandsk teologi. Sitt kristne tankearbeid utfoldet han i en rekke dogmatiske og apologetiske skrifter og i kommentarer til store deler av Bibelen. Her har vi utgangspunktet for middelalderens skolastikk. Når Anselm av Canterbury formulerte sin idé om forholdet mellom tro og fornuft («jeg tror for å forstå»), bygde han direkte på Augustin.

Ikke bare for teologene, men også for den alminnelige mann ble Augustin den toneangivende læremester gjennom lange tider. Med sitt skrift om den første kateketiske opplæring gav han retningslinjene for den elementære kristendomsundervisning i middelalderen. Og gjennom sine tallrike prekener, som ble flittig avskrevet og etterlignet, gav han mønsteret for kirkens forkynnelse, også i de germanske land.

Augustin er en kirkefar som både protestanter og katolikker med rette kan påberope seg. Han regnes gjerne som opphavsmannen til den katolske kirketanken, ikke minst gjennom sitt hovedverk, Om Guds stat. Etter som klosterlivet vant utbredelse, var det munkeordener som oppkalte seg etter Augustin og førte sine regler tilbake til ham. Fra augustinereremittenes kloster i Wittenberg utgikk Martin Luther. Studiet av den gamle kirkefar bidrog i høy grad til å modne det reformatoriske syn både hos Luther og Calvin. De kunne gripe tilbake til det evangeliske og paulinske innslaget i hans teologi, hvor synd og nåde er et hovedmotiv. Confessiones er i grunnen en eneste takk til Gud for hans uforskyldte nåde. Dypt evangelisk lyder de kjente ord fra tiende bok: «Alt mitt håp står til din store miskunn alene. Gi hva du krever, og krev så hva du vil!» (X,29).

Innenfor den katolske kirke i nyere tid har man nok til dels prøvd å redusere Augustins innflytelse til fordel for andre kirkelærere, som Thomas Aquinas. Men også der har studiet av Augustin virket til fornyelse. Det var det som skjedde da jansenismen på 1600-tallet skapte en vekkelse, som bl.a. ble grobunnen for Blaise Pascals tanker.

Også de kristne mystikere er til alle tider blitt inspirert av Augustin. Han hadde jo på en særegen måte forstått å gi uttrykk for det indre livs erfaringer: «Og stundom lar du meg oppleve en høyst uvanlig tilstand i mitt indre, ja, en usigelig salighet. Blir den engang fullkommen i meg, vil den være – jeg vet ikke hva, men noe ganske annet enn dette liv» (X,40). Mange har siden fulgt hans tilskyndelse: «Å, om de kunne se det evige i sitt indre!» I hans fotspor vandret den tyske mystiker Meister Eckhart og hans disipler. Den samme ånd og til dels de samme toner møter vi i de kjente oppbyggelsesbøker av Thomas a Kempis og Johann Arnd. I pietismen lever arven fra Augustin videre, i dens verdensforsagelse og evighetslengsel og i gleden over sjelens møte med Gud. Både i den katolske og de protestantiske kirker har denne «doctor ecclesiae» på mange måter preget det kristne fromhetsliv og den religiøse språkbruk inntil i dag.

7. Augustins Bekjennelser inntar en enestående plass innenfor verdenslitteraturen. I sammenligning med andre verker fra antikken er boken blitt kalt «det indre menneskes Odyssé og Iliade» (Joseph Bernhart). Det finnes flere skrifter fra den tid med erindringer av betydelige menn (som Xenophon og Cæsar) eller betraktninger (som Marcus Aurelius: Til meg selv). Men vi har ingen skildring av et menneskes åndelige utvikling som kan sammenlignes med Confessiones. Det er en litterær nyskapelse av en mann med usedvanlig utrustning, modnet gjennom kristendommens kall til ærlig selvransakelse og til fornyelse av «det indre menneske».

I middelalderen var Augustin den store kirkefar, teolog og helgen. I nyere tid har man i høyere grad forstått å verdsette hans ekte menneskelighet. Allerede den italienske dikter Petrarca på 1300-tallet representerer denne oppfatning i en kjent uttalelse: «Hver gang jeg leser Confessiones, blir jeg – ofte til tårer – grepet av to følelser: håp og frykt. Det er som om jeg leser historien om mine egne vandringer og ikke om en annens.» Augustin er, i likhet med Petrarca, blitt kalt «det første moderne menneske». Adolf Harnack har karakterisert ham som en levende Faust. Han hevder at Goethes Faust er det verk i verdenslitteraturen som Confessiones, tross forskjell på vesentlige punkter, nærmest kan sammenlignes med.

Når boken vurderes så høyt som litterært verk, har det forskjellige grunner. Forfatteren er en ualminnelig skarp iakttager og en fin psykolog. Det har vært sagt at Augustin er far til den deskriptive psykologi. Samtidig har han en dyp innsikt i menneskesjelens gåtefulle avgrunn, som minner om moderne dybdepsykologi: «Et ufattelig dyp er mennesket» (IV,4). Han kjenner massepsykens uhyggelige virkning. I fortellingen om Alypius skildrer han hvordan folkemassens suggererende skrik under gladiatorkampen kunne vekke lidenskaper hos en mann, så han ikke lenger var seg selv, men en av mengden han var kommet inn i (VI,8). Augustin gransker inngående menneskets sinn og sanser, særlig i 10. bok. Men fremfor alt er han religionspsykologen, som ønsker å kjenne sjelens forhold til Gud.

I skildringene av barnets sjelsliv møter vi en forståelsesfull pedagog. Han har lagt merke til hvordan barn lærer å snakke, uten noen bestemt plan eller opplæringsmåte. Den pedagogikk han lærte å kjenne i samtidens skole, hadde han ikke mye til overs for. Lærerne brukte både trusler og tvang for å innprente kunnskaper som til dels var både usanne og umoralske. Nei, den frie vitebegjærlighet er den sterkeste makt i opplæringen (I,14). Etter hjemkomsten til Afrika skrev Augustin en bok Om læreren, som inneholder samtaler mellom ham og hans sekstenårige sønn. Den begynner med en skarpsindig analyse av språket. Videre hevder han at når lærer og elev når frem til sann kunnskap, skyldes det at en guddommelig læremester er virksom.

Stilen i Confessiones er i høy grad preget av forfatterens utdannelse og praksis som retor. Han bruker gjerne ordspill: «Er det noe som fortjener å lastes, så er det vel lasten» (II,3). «Uten svik lærte jeg dem svikefulle knep» (IV, 2). Gjennomgående merkes en forkjærlighet for korte, avhugne setninger, ordnet antitetisk. Virkningsfullt forbinder han motsatte begreper til en paradoksal form: «dette døende liv eller denne levende død» (I,16); «du som sårer for å lege» (II,2); «Å, du vennskap som er altfor mye av fiendskap» (II,9); «helsebringende smerter» (VII,8).

Samtidig bærer hans stil tydelige merker etter bibellesningen. Særlig i Salmenes bok og i Paulus-brevene fant han ord for sin botsstemning og lovsang. Apokryfe skrifter som Siraks bok og Salomos visdom er også flittig benyttet. Augustin siterte Bibelen etter gamle latinske oversettelser, som ikke alltid svarer til den gjengivelse som vi er fortrolige med. Selv på steder hvor det ikke foreligger ordrette sitater, er Confessiones gjennomvevet av bibelske uttrykk. Både billedspråket og den antitetiske parallellisme har sitt forbilde i Bibelens poesi.

8. Også i vårt land har Augustins selvbiografi vært mye lest. Hovedtrekkene av den var sikkert kjent for våre forfedre i middelalderen; for det var en del av legenden som menighetene fikk høre når de feiret hans helgenfest den 28. august. I islandske håndskrifter er det bevart en Augustinus-saga i norrøn oversettelse (utgitt av C. R. Unger i Heilagra manna søgur I, side 121–152). Der er det tatt med velvalgte utdrag av Confessiones, bl.a. fortellinger om Monnica og Ambrosius, om Augustins omvendelse og visjonen i Ostia. Vi må anta at lignende oversettelser ble brukt i Norge. Her finnes det også håndskrifter med utdrag av Augustins verker, bl.a. i en samling av epigrammer (av Prosper fra Aquitania) og i kommentarene til det kjente bibelverket Stjórn.

Fra norsk kirkehistorie i nyere tid kan nevnes at Hans Nielsen Hauge flere steder refererer uttalelser av den berømte kirkefar. Hauge hadde neppe lest noen av Augustins skrifter i sin helhet. Hans kjennskap til dem var formidlet gjennom forskjellige kirkehistoriske og oppbyggelige bøker. I Udtog af Kirke-Historien (1822) gir Hauge en kort sammenfatning av innholdet i Bekjennelser. Der omtaler han også de mange «skjønne skrifter» Augustin etterlot seg, og tilføyer i en fotnote følgende personlige bemerkning: «Augustinus har i sine Skrifter mange dybe Taler, især om det indvortes Menneske. Adskillige Sætninger, som jeg har seet, vidner om Hjertets varme Følelse.» Ja, Hauge synes å ha vært så pass fortrolig med Augustins mystiske kristendomsforståelse at når han skal stille sine egne «religiøse følelser» inn i en åndshistorisk sammenheng, markerer han den med navnene Dionysius, Augustinus og Tauler.

I løpet av de siste hundre år har Confessiones flere ganger kommet ut i norsk oversettelse. Den første ble besørget av Stian Vemmestad i 1881, i serien Vidnesbyrd af Kirkefædrene. En nynorsk oversettelse av de ni første bøkene ved Åsmund Farestveit ble utgitt av Det Norske Samlaget i 1943 (Klassiske bokverk, 26). Denne utgaven har en utførlig innledning og merknader av Einar Molland. Molland har også ellers levert bidrag til studiet av Augustin og platonismen hos kirkefedrene; bl.a. har han skrevet om Augustin i Vestens tenkere. Fra antikken til våre dager (Bind I, Oslo 1962, side 192–211). Den nynorske oversettelsen kom i 1965 i ny utgave (Orion-bøkene).

Nærværende oversettelse til bokmål er tidligere utkommet i Bergen 1950 (Bok I-IX) og Oslo 1961 (Bok I-X). Som grunnlag for oversettelsen er brukt den latinske tekstutgaven av Gibb og Montgomery (i Cambridge Patristic Texts), som igjen er basert på P. Knolls Teubner-utgave. Under arbeidet har jeg hatt hjelp av enkelte tidligere oversettelser, bl.a. av Joseph Bernharts utgave på latin og tysk (München 1955).

Av nyere litteratur om Augustin og hans verk kan særlig nevnes et par arbeider fra våre naboland. Jens Nørregaard har skrevet Augustins Vej til Kristendommen (København 1928) og Alf Ahlberg Augustin, det første moderne menneske (norsk oversettelse, Oslo 1953).

Oddmund Hjelde
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