DE FATTIGAS UTMANING'

Nir de kristna forst borjade skriva fanns dnnu inte nagot krav pa samhalls-
reform. Diaremot ingick det som nagot sjdlvklart i kyrkofadernas virldsbild,
eftersom de i grund och botten betraktade all egendom som en gdva, eller
snarare som ett ldn, en nyttjanderits som Gud sjdlv ger at den rike. Ingen
dgare dr mer @n en forvaltare, en forestindare med den samhélleliga uppgiften
att forvalta sin egendom till forman for sina fattiga broder. Om han végrar blir
den onde rike paradoxalt nog till en #juv av sin egendom, eftersom han
anvinder den for annat &andamal dn den 4r avsedd for. Om den blir stulen pa
detta vis upphor den ju att vara ett lan for samhaélleligt bruk.

Johannes Chrysostomos ér den allra hiftigaste, han talar som en sannskyldig
apostel for den sociala etiken.

De rika, sdger han, forfogar over de fattigas egendom, dven om den har
skaffats pa drligt vis eller blivit lagligt drvd.

Nir vi vdgrar att ge bistand at de fattiga och dela med oss fortjanar vi
att straffas som tjuvar. Vi ir lika skyldiga som skatteindrivarna nir de
anvinder pengar som tillhor alla for sina egna behov.

De rika ir ett slags rovare.

Ség aldrig: jag dger det som dr mitt. Du dger det som tillhor andra.
Allting 1 vérlden tillhor dig och alla tillsammans, precis som solen,
luften, jorden och allt det 6vriga.”

Symeon den nye teologen upprepade Johannes’ predikan pa 1000-talet:

Pengarna och all egendom tillhor alla, precis som ljuset och luften vi
andas.’

Denna princip blev djupt forankrad i det ryska folkets medvetande. Den ende
som dger jorden dr Gud, och det dr dirfor som jorden &r helig och tillhor alla.
Enligt en oskriven lag dr det andligt talat forbjudet att spekulera om marken

' Detta 4r den sista delen av en mycket liangre artikel med samma namn.
2 Homilia 11 dver Lasaros; homilia 10 6ver Forsta Korinthierbrevet 3:4.
} Kateketiska tal 9.



eller till och med att silja den; man kan bara dela den efter vars och ens
behov.

I sina homilior dver Filemonbrevet* gir Johannes Chrysostomos bortom den
personliga vilgorenhet som Paulus undervisar om — att betrakta slaven som
sin broder — och uppmanar de kristna slavidgarna till att en gang for alla gora
sina slavar fria. Detta dr en anmérkningsvard utveckling av samhillsmed-
vetandet. Den valdsamma kontrasten mellan rikedom och fattigdom storde
hans kénsla for social rittvisa. Han insisterade sa starkt pa den andliga plikten
att bista de fattiga att man kallade honom for ”Johannes vilgoraren!”

De rika, sade han, slosar sa mycket pengar pa att dekorera sina hus och
ta hand om sina djur att de forsétter sina broder 1 en brist och en nod
som dr ovirdiga en minniska. Ménniskan, eller snarare Kristus 1 henne,
ar ndra att svilta... Dina mulor bér pa rikedomar, och Kristus dor av
svilt vid din dorr. Vad for slags eld kridvs det for att straffa sa brottsliga
sjilar?

Kvinnorna som broderar bibliska scener pa sina kldnningar borde heller
omsitta dem 1 praktiken.

Johannes uppmanar till att ga 6ver fran det symboliska till den levda verk-
ligheten. Det handlar om mycket mer én enkel vilgorenhet eller en etisk
princip om goda gérningar. Det dr att kdnna igen Kristus som gor sig till ett
med den lidande fattige. Det dr denna mycket evangeliska enhet (Matt 25)
som bildar det dogmatiska och sakramentala elementet 1 den sociala
relationen.

Basileios, som enligt Athanasios® ”gjorde sig till en sjuk bland de sjuka for de
sjukas skull,” citerar Jesaja (5:8) i sin homilia mot de rika: ”ve er som samlar
hus efter hus och ldgger aker till &ker”, och han kommenterar:

Du sédger att din egendom 4r din? Men det ar dirfor att de rika dr de
forsta som forfogar 6ver sin egendom och helt nyckfullt gor det till sin
ritt att behalla den.

* Homilia 1 och 3.
5 Brev till Palladios, P.G. 26, 1168 D.



Ambrosius ger uttryck for samma sanning: ’Girigheten har delat ut
rittigheterna att dga.”®

Du ér en tjuv (sdger Basileios) om du forvandlar det du har fatt att
forvalta till din egendom... Brodet du éger tillhor den som hungrar.”

For Basileios dr fattigdom som gréinsar till nod ett ont 1 samhdllet, ett
himmelsskriande ont, och han pdminner om hur den fattige under svélten
sédljer sina barn for ett stycke brod. Guld, sdger han, dr “ett fruktsamt monster
som alstrar och fortir.”® Symeon gér innu hrdare fram: "Den rike 4r mordare

av dem han inte har gett mat.”

Proudhons beromda ord, “egendom &r stold”, dr inget annat &n en
sammanfattning av kyrkofddernas predikningar. Basileios, de bada Gregorios
och Chrysostomos ldgger grunden for en kristen samhéllsordning. Landsflykt
och martyrium har inte tillslutit ?’Guldmunnen” och fér bara fadernas rost att
ljuda dnnu starkare genom drhundradena, énda till vara dagar. Deras tankar
overgér vida den individuella vilgorenheten och forutsétter en radikal och
djup samhaéllsreform.

Johannes Chrysostomos talar om Antiochia. Kyrkan i denna stad, vars biskop
han &r, ger varje dag mat at mer an 3 000 fattiga och tar hand om sjuka,
fangar, pilgrimer och dnkor. Kyrkans budget, som ér tillrdckligt stor for att
tiacka alla dessa utgifter, dr &nda mindre &n vad en enda av de rika i staden
tjanar. Han noterar att Antiochias samhélle bestar av en minoritet rika, en
minoritet fattiga,, och mellan de bada finns de méanniskor som har sa mycket
att de klarar sig. Chrysostomos’ berdkningar &r forstas overdrivet enkla — han
anser att om man gjorde en réttvis fordelning skulle hundra personer inte ha
mer &dn en fattig att ta hand om, och all nod skulle 6gonblickligen férsvinna.
Men det ir inte den tekniska sidan som intresserar oss, det ar Johannes’
overtygelse om att man maste soka en 16sning darfor att den gudomliga
rattfardigheten kriaver det. Det ror sig alltsd om ett absolut och mycket exakt
krav som inte alls dr naivt. Den samhilleliga plikten gentemot den ménskliga
gemenskapen gor en samhéllsreform nodvéndig, ett slags delande som

SP.L.15;1303.

" Homilia 6 och 7.

8 Homilia 2 éver Psaltaren 14.
? Kateketiska tal 9.



utplanar den himmelsskriande och outhérdliga oridttvisan. Vilar inte rittvisan
etymologiskt sett pa ritten? Den idr just den som ger at var och en ’sin ritt.”
Dess mal dr det gemensamma goda som ligger till grund for gemenskapens
ritt over de enskilda och Over de rikas bruk av sin egendom. Johannes talar
inte om kyrkan 1 Antiochia, han talar om staden och dirfoér om samhillet 1
Antiochia 1 dess helhet.

Kyrkofdderna uppmanar aldrig till hat eller klasskamp med allt véld det
medfor. Men nér de talar om bistind &t de fattiga bor man inse vilken ovanlig
och enastdende betydelse de ger at denna term. Det dr delandets fundamentala
tema som sétts 1 centrum och utgor en radikal andlig revolution.

Begreppet vilgorenhet har med tiden fatt en sndv betydelse. For faderna har
det ingenting att gbra med att kasta en slant i en luffares hatt eller att delta i en
”vilgorenhetsbasar.” Det behovdes Léons Bloys upprorda vrede for att detta
sitt att betala av sin skuld skulle brannmérkas. Hos fiderna dr bistandet at de
fattiga en akt av delande som kan uppenbara gudsriket pa jorden. Den ingar
alltsa som en del i den gudomliga frilsningsekonomin. Det finns en utomor-
dentlig och mycket viktig definition hos den helige Kirill av Vita sjon
(Beloozero), larjunge till Sergej av Radonezj. I ett brev till prins Andrej sdger
han att for dem som lever i virlden intar hjdlpen at de fattiga klosteraskesens
plats och utgor darmed varje kristens grundldggande trianing for det andliga
livet. For den helige Tikhon av Voronezj och 1 senare tid fader Johannes av
Kronstadt ar "fattighjdlpen den méktigaste boneformen.” Klemens av
Alexandria sager att ’bistandet at de fattiga samlar de fattiga till att ta himlen
med storm.” Den rike, séger han, #r vilgdrenhetens “desperado.”"® Och
Chrysostomos'' siger:

Askesen ér till nytta for asketen, men hjdlper ingen annan; bistandet at
de fattiga sprider sina frukter bland alla. Den 6vertrédffar underverken
och ticker alla synder, ty det &r storre att ge mat at Kristus som svilter
an att ateruppvicka en dod. Gud sjalv stér i skuld till dig.
Givmildhetens vingar bér till Guds tron, bortom alla dnglar.

1 Vem bland de rika kan riddas?
" Homilia 6 éver Titus 2.



Johannes nar den yttersta griansen nér han jamfor bistandet at de fattiga med
eukaristin: Eukaristin har blott ett enda altare i templet, men givmildhetens
altare finns i varje gathorn och pa alla torg.

Jakob visar i sitt brev vad bistandet at de fattiga ér till sin natur och i sitt dolda
djup. SOk upp de fattiga 1 deras nod, sdger han — det &r en akt av fullkomlig
nérvaro, ty Kristus gor sig till ett med den som lider. Lat oss minnas att for
den helige Cyprianus ér "att dela med sig av vad man har detsamma som att
ge Kristus i de fattiga att dta.”'* Didaché betonar detta: “Matte din allmosa
brinna i din hand”; uttrycket dr forvanande och anspelar pa larjungarna i
Emmaus: ”brann inte vara hjirtan inom oss nér han talade till oss...”

For Gregorios av Nazianzos' ir instillningen till den fattige grundad i
méinniskans uppstigande till Gud och blir liksom ett svar pa det vésentliga
mysteriet. Det dr genom att bistd de fattiga som ménniskan far sin himmelska
“fasthet” och sanning och deltar 1 Guds kérleks evighet. For Gregorios av
Nyssa'® ér det att trasa sonder virldens dolda enhet om man visar bort den
fattige, det dr att forkasta den ende Guden.

Urforsamlingen 1 Jerusalem fordelade till de fattiga genom diakonerna, och
apostlarna bekriftade det. Av detta kan man forstd varfér Hieronymus' sitter
givmildheten hogre &n till och med helgandet och smyckandet av
kyrkobyggnader. Detsamma giiller f6r Chrysostomos: '

Gud har aldrig domt ndgon for att inte ha smyckat vara tempel med
fantastiska dekorationer, men dem som inte delar med sig at de fattiga
hotar han med helvetet.

I fadernas forstéelse &r bistandet at de fattiga helt motsatt “’paternalismen”
som vill samla sina “tacksamma” kring sig, Eftersom ménniskan inte dr herre
over sin rikedom bestar bistdndet at de fattiga inte enbart av det overflodiga.
Den maste kosta pa, och det &r bara ett dkta delande som kan svara mot detta
krav. Det monastiska livet &r 1 detta avseende mycket tydligt och har mycket

'2 Om bistindet dt de fattiga, P.L. 4, 601.
" Homilia 14 éver virden av de fattiga.
'* Om kdrleken till de fattiga: predikan éver ockret.

1 Over Matteusevangeliet 50:3.
'% Brev 130, 4.



att ldra ut. Ursprungligen var arbetet i klostren inte bara en asketisk ovning.
Den helige Theodulos sade: ”Vi maste ge mat at de fattiga och sjuka genom
vart arbete.” De kloster som forr fanns i staderna eller alldeles i ndrheten
fungerade ofta for de fattiga som dagens “’socialtjidnst”. Den helige Abraham
av Smolensk 14t méla en enorm fresk av den yttersta domen Over ingangen till
sitt kloster, med ett citat fran Matteus 25:31.,46. Den monastiska rorelsen
forkunnar med kraft en verklig "kyrkoevangelism” for alla; genom den talar
evangeliet och ger uttryck for samhillets moraliska samvete.

Berdjajev understryker med ritta att evangeliet dr odndligt mycket stringare
mot rikedom, exploatering och sociala oegentligheter 4n mot sexuella felsteg.
Det verkliga problemet med den sociala plikten har trangts undan och ersatts
med en fullkomlig besatthet med den sexuella problematiken, och sa har det
forblivit till idag. Men enligt evangeliet'” #r det de rika som inte kommer in i
himmelriket, medan de botfardiga skokorna gar fore de rittfardiga och deras
overflod.

Enligt Ambrosius dr det absolut ofordnderligt att jordens goda &r avsett for
alla, och det dr diarfor som “den rike ger at den fattige det som tillhor honom.”
Som vi kan se har vi helt och hallet lamnat tanken pa ”det 6verflodiga”.
Bistand &t de fattiga &r resultatet av en global bedomning av den personliga
rikedomen och néstans fattigdom. En sddan bedomning visar att den som &r
rik och ointresserad av sin egen fréalsning 4r ett hinder for sin néstas fralsning.
Sartre dr ironisk 1 Les mains sales ("Smutsiga hinder”, 1948), men vad han
sdger ar sant och till och med skrimmande: Det dr sa bekvamt att skdnka; det
uppratthaller avstandet.” Det dr darfér som Lanza del Vasto svarar honom:
”Skénk inte — dela med dig!”

I sina kateketiska tal forklarar den helige Symeon den sociala ojdmlikheten 1
det bysantinska samhillet genom att sétta det jordiska riket mot det
himmelska. Rattfardigheten kallar pa social vilgorenhet, men vélgorenheten
ar en forordning av réttfardigheten som é&r inriktad pa att gora sig sjalv
overflodig. Augustinus sédger:

Du ger brod at de hungriga; men det vore béttre om ingen var hungrig
och du inte gav nigon nigonting.

17 Joh. 8:11



Under tiden sitter Gud réttfardigheten som formedlare mellan den ideala
kirleken och den rddande forvirringen.

Det kristna sdttet att ndrma sig losningen

Kyrkofidderna fornekar inte den personliga dganderitten: ”Vad skulle det
finnas for slags samhaélle pd jorden om ingen dgde nagonting?” fragar sig
Klemens av Alexandria. Men han citerar Lukas 19:9 {or att visa att
dgandeprincipen dr villkorlig och begrinsad: i dag har fralsningen kommit
till detta hus.” Frélsningen har kommit till den rike Sackeus dérfor att han
”ger hilften av vad han dger till de fattiga.” Egendomen ir aldrig ett absolut,
dven om den har tillagnats pa arligt och lagligt vis. Den éar alltid en del av den
gemenskap som Gud har upprittat och grundat pa rittfardigheten. ”"Den
apostoliska sekten”, som pa 300-talet forkunnade kommunism genom
tvangsfordelning, blev inte desto mindre fordomd av kyrkan. Ett relativt
vilstand dr normativt for faderna, eftersom det gor vidlgérenheten mojlig.
Bade det gemensamma dgandet och privatdgandet dr alltsd grundade i rétten,
men dgandet dr alltid en forvaltning, det dr aldrig automatiskt bara for dgaren,
som inte dr mer dn innehavare av nyttjanderétten. Den personliga ritten
underkastas gemenskapens hogre virde i och med att han bér pa en
forvaltares ansvar for egendomen infor Gud. Den fattige har ingen rétt att
individuellt ta over det som tillhor de rika. Fiderna forkunnade frimst den
andliga forvandlingen av ménniskan, evangeliets metanoia, men de rdknade
ocksd med den tvingande kraften i en offentlig laginstans om behovet skulle
infinna sig och det brddskade.

Hir finns en direkt analogi med det onda. Gud utplénar det inte med en gang i
sin allmakt. Kristus har 6vervunnit déden genom doden. Pa samma vis
handlar det inte om att utplana den sociala ojamlikheten med tvang, utan om
att vinna en andlig seger over dgandets lidelse. I extrema fall maste den
offentliga makten rycka in. Staten &r inte kallad till att forverkliga Guds rike
pa jorden, dess uppgift dr att forhindra att virlden blir till ett helvete och
dirigenom sitta de nodvindiga grinserna for det ondas utbredning.

Stoikernas beromda formulering — volentem ducunt fata, nolentem trahunt —
sdger att 6det leder dem som gar med pa det och sldpar med sig den som
motsdtter sig det. I vilket fall finns det bara ett 6de som oundvikligen



uppfylls. Bibeln och de forsta kristna texterna framstéllde de tva vdgarna av
liv och av dod och understrok att domen endast kommer att uppenbara de
direkta konsekvenserna av det fria valet mellan tva 6den.

Frihetens storsta paradox &r att den méste forverkligas. Ménniskan ir fri i sitt
val, men sjélva valet dr ett tvang, och att vidgra vilja dr ocksa att vilja. Det
finns alltsa ett antinomiskt och gatfullt tvang i sjédlva frihetens hjirta. Det
utplanar alla former av neutral obeslutsamhet och tvingar till att vélja fritt, att
helt g& med pa den gudomliga rittfardigheten eller forkasta den lika fritt. Om
friheten Overskrider grianserna for rattfardigheten forvandlas den till nyck-
fullhet; har man en gang tritt ut ur nadens liv faller man pa nytt under lagen
och det néra forestaende straffet. Om rittfardigheten inte foljs medvetet och
fritt begrinsas den individuella friheten. Médnniskorna tvingas in under
forordningar som forkunnas av den offentliga makten och dikteras av den
internationella ritten.

Men kan den offentliga makten tvinga fram beslut som hor till det fria sinnet?
Denna klassiska invindning dr egentligen ett hyckleri, for man glommer det
ofortickta vald som kyrkliga auktoriteter har gjort bruk av under historiens
lopp. Den sanna 6dmjukhet som de stora andliga forkunnar dr inte svaghet,
utan den storsta styrka; det dr bara den som kan dvervinna allt begér, all
egenkirlek och nyckfullhet. Enligt dessa méstare dr 6dmjukheten konsten att
befinna sig just pd den plats som Guds vilja anger. Den &r inte ndgot dunkelt
begir efter att vara brudgum och édlskarinna, utan en ljus stig for
brudgummens vén och Herrens tjdnarinna.

Kyrkofdderna svarade pa sin tids problem. P4 medeltiden motsvarade kyrkans
sprak samhdllets sprak. Idag ar den teologi som finns i handbdcker och hors i
predikningar pa ett tragiskt vis fullkomligt inaktuell. Den uppvisar den ganska
nyligen framstéllda splittringen mellan statisk religion och dynamisk tro. Men
mer 4n nagonsin dr samhéllsfragan vér tids och varje minniskas stora fraga.
Enligt Berdjajev har brodet pa nytt blivit bade en ekonomisk frdga om liv och
dod och ett andligt problem av avgorande betydelse for virldens 6de. Den
yttersta domen stéller de ekonomiska fragorna om svilt, sjukdom, ensamhet
och lidande, som egentligen dr den ménskliga andens problem. Under
historiens lopp har kyrkan alltid medvetet varit kritiskt och misstanksamt
instilld till statsmakten och dess lagar och strukturer. Den har bildat sin egen



kanoniska rétt och upprittat ett eget ekonomiskt system i sina kloster. Allt
detta dr nu otillrackligt, ndr den sociala fragestéllningen pa varldsniva
forandras till sin natur och stills 1 formen av internationell samhallsritt, vilket
eggar kyrkan till att aterfinna sin universella dimension. I stéllet for den i dag
icke-existerande corpus christianum forkunnar kyrkan en social koinonia.
Men denna kriver uppoffringar och lidande, ty det kan inte finnas ndgon sann
kommunikation utan att man gor andras lidande till sitt. Detta 4r inneborden
av korset 1 historien och 1 varje personlig existens. Det “ansvarsfulla
samhdéllet” har ett etiskt perspektiv och den “ansvarsfulla kyrkan™ har ett
dogmatiskt perspektiv — det substantiella brodraskapet av alla, grundat 1 Kristi
gudomliggjorda ménsklighet och 1 dogmen om Guds treeniga gemenskap.
Kyrkan som makro-anthropos omfattar kosmos och samhille och uppmalar
en vildig vision ’infor den klara himlen och det 6ppna havet.”

Fédderna sdger: Gud kan allt utom att tvinga ménniskan att dlska, dven dlska
sin nista. Tvanget som kommer frdn den samhilleliga plikten &r en stark
paminnelse och ett upprop som kommer fran en andlig sanning: méanniskan ar
kallad att 1 frihet omsitta den n6dvindiga rittfardigheten 1 verklighet. Herren
sjalv underkastar sig sin Faders kall och sédger till Johannes doparen: “’Lat det
ske. Det dr sd vi skall uppfylla allt som hor till riattfardigheten” (Matt 3:15).
Kristus “uppfyller” lagen. Ordet "uppfylla” betyder just "fylla upp” — lagens
fullhet dr detsamma som dess forvandling till ndd. Att pAminnas om sin plikt
kan gora ménniskan uppméirksam pa och kénslig for rittfardighetens
mysterium. Den kan 6ppna henne for den fria kéirlekens och sjidlvutgivandets
gava.

Det ord som Kristus har ldmnat 1 virlden domer samhallet, men det domer
ocksé kyrkan och kriver av den en direkt insats som ingen annan kan gora i
dess stille. Kyrkan &r inte langre en direkt faktor i historien, den styr inte
langre pa pétagligt vis. Ddremot forsitts den genom denna situation pa ett
hogre plan dn det 6gonblickliga, som ett autentiskt moraliskt samvete for
mdinskligheten. Det dr denna profetiska karisma som ger den en alldeles
sarskild kraft idag.

Ett sdidant medvetande innebér inte nagon moralism. Det &r forst och framst
en militant eskatologi som upplyser. Det varnar for risken med att sitta en
naiv tillit till médnskliga virden och den fristaende tekniken, ty det rent



ménskliga finns inte. For fiderna finns det ingenting som 4r neutralt,
ingenting som dr profant. Det finns bara sadant som &r helgat, gudomliggjort,
eller sddant som &r profanerat, demoniserat. Det moraliska medvetandet dr en
stark paminnelse om det bibliska budskapet att allt manskligt kan samlas i
Kristus, precis som virlden kan st under denna vérldens furstes tecken.

Sannerligen, jag sdger er: den som tror pa mig, han skall utféra
garningar som jag, och @nnu storre. Ty jag gar till Fadern... Jag skall be
Fadern, och han skall ge er en annan hjélpare (Jak 14:12,16).

Herrens himmelsfird, hans uppstigande till fadern, 4r denna
treenighetsepikles hos Sonen. Han ber Fadern att sinda den Helige Ande, och
det &dr detta som utloser pingsten. Pingstens mangfald av gdvor ger makt 6ver
den kosmiska och ménskliga naturen, och da skall midnniskan utféra
girningar som jag, och dnnu storre...” Loftet dr granslost.

Virlden &r fri att lyssna till samvetets rost, lyssna till Guds egen appell. Om
den vill kan den utfora miraklet av de ”dnnu storre” giarningar som skulle
forvandla jorden. Det finns skil att betinka den kommunistiske diktaren Paul
Eluards vackra ord: ”Allt behovs inte for att skapa en vérld. Det behovs
kérlek och ingenting annat.”

Om allting samlar sig pa detta vis kan tecknen pa ett universellt samforstdnd
ackompanjeras av oversinnliga tecken pa Guds rike och dess rittfiardighet.
Om de troende lagger till politikernas anstringningar sin egen djupa och
uppriktiga enhet och om de astadkommer den ekumeniska epiklesen kommer
Gud sjilv tydligt och synligt att stélla virlden infor det yttersta valet.

Se, jag stéller dig idag infor liv och lycka eller dod och olycka. Du skall
vilja livet, sa att du far leva (5 Mos 30:15-20).

Eftersom Gud har blivit ménniska kommer han sjédlv — den fullkomliga

ménniskan — att viga med hela tyngden av sin korsfésta kdrlek pd minniskans
slutliga val.
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Mer dn nagonsin star manniskan pa grinsen till det omojliga mojliga, de
Oovernaturliga naturliga miraklen och underverken, eftersom Guds kraft, som
Gregorios av Nyssa séger,

ar 1 stdnd att skapa hopp dir det inte langre finns ndgot hopp och 6ppna
en vig 1 det omojliga.

Tidens tecken forkunnar det for oss, men tiden &r kort och evangeliet varnar
standigt: “ma den som har 6ron hora...”

Paul Evdokimov
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