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PONENCIA  DEL  DR. PAPP ( HUNGRÍA) 

El gran profeta Isaías escribe en su libro: “Alguien llama: Centinela, ¿Cuánto falta para que 

acabe la noche? ¿Cuánto dura aún la noche? El centinela responde: Viene la mañana, viene 

también la noche. Preguntad si queréis; volved a preguntar.“ (Is. 21,11) La imagen del 

centinela es, según varios teólogos, muy adecuada para describir el rol de la iglesia en las 

cuestiones sociales. El centinela es justamente aquella persona que se mantiene en las 

fronteras para descubrir las huellas de Dios. En medio de la oscuridad de la historia, él rastrea 

allí la presencia de Dios  y si se puede llegar percibir su justicia. 

„Los gozos y las esperanzas, las tristezas, las angustias de los hombres de nuestro tiempo, 

sobre todo de los pobres y de cuantos sufren, son a la vez gozos y esperanzas, tristezas y 

angustias de los discípulos de Cristo. Nada hay verdaderamente humano que no encuentre eco 

en su corazón.” (GS 1) La iglesia, por tanto, de acuerdo con el Concilio Vaticano II, tiene una 

seria responsabilidad hacia la humanidad. Esta responsabilidad la cumple la iglesia mediante 

su doctrina social. 

La doctrina social cristiana resulta para muchos algo así como “el secreto mejor  guardado de 

la tierra”. Por el contrario a lo que ocurre con “la moral sexual católica”, que siempre es 

objeto de discusiones y punto de referencia para muchos críticos. Esta situación se podría 

resumir, con humor,  con la siguiente frase: “En el caso de la doctrina social católica resulta 

aún peor: muy pocos la conocen, y casi nadie la cumple”. 

Esta ponencia pretende servir de ayuda a esta situación y facilitar la comprensión de este “best 

kept secret.” (secreto mejor guardado. N.del T.) 

La misión o el cometido de la iglesia no es mundano o terrenal. Su deber no consiste en 

construir un orden económico especial o un determinado orden social. Su único objetivo: 

continuar el trabajo o la obra del Salvador. Cuando se nos plantea la pregunta: ¿Por qué la 

iglesia ha de ocuparse de las cuestiones sociales? – La respuesta la tenemos bien a mano: 

porque Cristo nos dijo: “Cuanto quisiereis que os hagan los hombres, hacédselo vosotros a 

ellos” (Mt. 7, 12). 

Ello podría contribuir a crear una sociedad pacífica y mejor. Y él llegó a ampliar aún más esta 

idea, al decirnos:”Amaos los unos a los otros, como yo os he amado, así también amaos 

mutuamente” (Jn. 13,34) 
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Y el significado de esto se lo mostró a los discípulos, en tanto que él, que era el Maestro, les 

lavó los pies a sus discípulos. “Porque os he dado el ejemplo, para que vosotros hagáis 

también como yo he hecho” (Jn. 13,15). Ya que él vino no a juzgar, sino a dar testimonio, a 

servir y a salvar de la perdición. La iglesia debe ser, en este sentido, también “Mater et 

magistra” (Papa Juan XXIII ), servidora  de la humanidad. 

 „Presentar y difundir su doctrina social forma parte de la misión específica de la iglesia de 

difundir el mensaje… Su principal objetivo consiste en proyectar luz sobre las  realidades 

humanas  y, al llevarlo a cabo, verifica si éstas están en consonancia con las líneas maestras 

de la doctrina del Evangelio sobre los hombres y si tanto su misión terrena como, a su vez, la 

trascendente están o no están de acuerdo con aquellas, con la finalidad de ofrecer una 

orientación al comportamiento de los cristianos. Por lo que esto no pertenece al ámbito de la 

ideología; sino de la teología, especialmente de la teología moral.” SRS 41 

Tal vez podríamos formularlo del siguiente modo: la iglesia es “la conciencia moral” de la 

sociedad. 

Muchos malinterpretan esta doctrina. Otros muchos esperan muy poco de ella, o no esperan 

nada. Algunos, incluso, llegan a decir que la iglesia debería ocuparse exclusivamente de su 

misión sobrenatural y que no le está permitido confrontarse con los problemas de este mundo. 

La iglesia no es de este mundo, no deberá preocuparse de los problemas de este mundo. 

Otros esperan demasiado de la iglesia: que ofrezca planes que solucionen las preocupaciones 

económicas y sociales, y que estos se hayan elaborado bien a nivel técnico, o que ofrezca un 

un acuerdo conjunto internacional para la realización de dichos planes. 

La causa de estas ideas erróneas radica en que muchos, entre ellos también algunos creyentes, 

que desempeñan alguna función en la iglesia, desconocen o no conocen suficientemente bien 

la doctrina social de la iglesia. 

El objetivo de la doctrina social de la iglesia no es otro que la difusión del evangelio e 

introducirlo en la compleja red de las relaciones sociales. No se trata simplemente de que la 

iglesia quiera llegar a los creyentes, como destinatarios del mensaje del evangelio; sino que 

desea, mediante el evangelio, llegar a empapar y hacer fructificar a la sociedad. 

La iglesia desarrolla con su doctrina social el mandato recibido de Cristo. La buena nueva de 

la salvación y de la liberación, el evangelio del Reino de Dios se irán adaptando a las 
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situaciones modernas. Por lo que la iglesia no se aparta, con su doctrina social, de su misión; 

sino que continúa siendo fiel a ella. 

A lo largo de muchos siglos la iglesia ha luchado por trasmitir el evangelio, la buena nueva de 

Cristo a los creyentes cada vez de modo más claro y creíble. Ella se esfuerza por hacer suya la 

recomendación, que San Pablo dirigió a su discípulo Timoteo: “Predica la palabra, insiste a 

tiempo y a destiempo, arguye, enseña, exhorta con paciencia y doctrina”. (2Tim. 4,2) 

Aus der Berufung zu einem Leben in Fülle (in Würde, Gerechtigkeit und Frieden) für alle 

Menschen folgt für die Christen ein Auftrag zur aktiven Nächstenliebe und Diakonie (von 

griech. diakonia „Dienst“). Dieses Engagement für andere, vor allem Menschen in 

physischen, sozialen oder seelischen Notlagen, wurde in der Geschichte der Kirche auf sehr 

unterschiedliche Weise realisiert. Drei Phasen lassen sich unterscheiden:
2 

De la llamada a llevar una vida en plenitud (con dignidad, justicia y paz) dirigida a todos los 

hombres, se desprende para los cristianos un deber de amor al prójimo activo y de diaconía 

(del griego: diaconía “servicio”). Este compromiso hacia los otros, sobre todo hacia las 

personas en situaciones de necesidad de índole psíquica, social o anímica, en la historia de la 

iglesia se ha ido realizando de una manera muy diversa. En la que podemos diferenciar tres 

fases:
2 

En las primitivas comunidades cristianas el punto fuerte se situó en la ayuda que se facilitaba 

a los miembros de la comunidad en situación de necesidad y en la la superación de la pobreza 

dentro de la estructura eclesial; es decir, sobre todo en el apoyo caritativo hacia los demás 

creyentes. 

En el momento en que el cristianismo, bajo el imperio de Constantino, se convirtió en la 

religión del estado, esto supuso –junto a la historia menos gloriosa de la tentación de la iglesia 

de acaparar poder- también un considerable esfuerzo en la construcción de ayudas e 

instalaciones destinadas a los pobres y enfermos, sobre todo gracias a las órdenes religiosas y 

a los movimientos religiosos laicos. 

Las grandes disciplinas científicas se fueron formando en los primeros siglos: la dogmática, la 

teología fundamental, la liturgia, etc. Éstas, durante un largo período de tiempo, satisfacieron 

los deseos de los creyentes, y sirvieron de gran ayuda en las cuestiones controvertidas. En una 

época, en la que la gente discutía en los mercados acerca de cómo se podía imaginar la 
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encarnación de Dios en la persona de Cristo, dichas ciencias resultaron ser de una gran ayuda. 

En los documentos pontificios de lo que se trataba era de la fe y de intentar clarificarla. 

Pero los tiempos cambian. En la época moderna, los hombres se vienen ocupando de otro tipo 

de problemas. El adelanto industrial, la explotación de las clases pobres obreras, el trabajo 

infantil y de las mujeres – estos han sido los tipos de fenómenos que cobraron mayor 

importancia. A esto se debe añadir la ilustración y, debido a ello, el giro operado en la iglesia 

ha sido bien sencillo. Los movimientos obreros aparecieron teñidos de una cierta enemistad 

ante la iglesia. 

La tercera fase comenzó en el siglo XIX, en el momento en que las instituciones del bienestar 

estatales fueron asumiendo como propias algunas de las tareas, que en otras épocas habían 

sido cubiertas gracias a la caridad de la iglesia y surgieron los primeros movimientos sociales 

cristianos, los cuales se sirvieron de las nuevas libertades democráticas, para ejercer la 

correspondiente influencia política. 

A finales del siglo XIX, ante la urgencia de las cuestiones sociales, derivadas de la 

industrialización, se desarrolló una doctrina social propiamente dicha,  la cual acentuó la 

responsabilidad de la iglesia en todos los ámbitos de la sociedad 

A la vista de las consecuencias de la revolución industrial y de la miseria del proletariado, de 

la explosiva situación social en muchos países europeos, el Papa León XIII redactó en 1891 la 

encíclica Rerum novarum (RN), identificada como la “madre de todas las encíclicas sociales”. 

Desde entonces, han venido siguiendo, principalmente en los años conmemorativos de ella, y 

eventualmente ante motivos concretos, otras encíclicas sociales y documentos de la iglesia 

universal, en los que se destacan diversos acentos y temas centrales. 

Los clásicos 4 principios de la doctrina social católica: la personalidad, la subsidiaridad, la 

solidaridad y el bien común, en los últimos años se han visto ampliados por un quinto punto: 

el principio de la sostenibilidad. 

1. Personalidad 

El principio de personalidad supone la convicción de que la persona humana es una imagen de 

Dios y que, como tal, es y debe ser  “el soporte, el creador y el objetivo final”(MM 219) de 

todas las actividades sociales, políticas y económicas. 
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El hombre con sus necesidades específicas, sus anhelos, talentos y capacidades “se convierte,  

consecuentemente, en la medida más alta para la actividad individual, tanto para las 

instituciones, como para las leyes”. La igualdad, la libertad, la sociabilidad y la 

responsabilidad penal representan las señas distintivas esenciales del hombre. 

2. Solidaridad 

Como animal social el hombre es un ser humano, que necesita de la cooperación social y está 

preparado para ella. El individuo necesita de la comunidad, del mismo modo que ésta – a la 

inversa- requiere la aportación de cada individuo en particular. En este sentido, solidaridad 

“significa una obligación recíproca de apoyarse mutuamente, conforme al lema: “uno para 

todos y todos para uno”. 

3. Subsidariedad 

El principio de subsidariedad es un principio descentralizador y limitador del poder y 

significa: la autoridad o instancia superior no debe usurpar lo que el individuo o la instancia 

inferior puede hacer; ella debe limitares a apoyar, allí donde el individuo o la unidad más 

pequeña no es capaz de producir por sí misma su necesario rendimiento. “Esto significa que el 

deber del Estado consiste en apoyar a la familia y a las instituciones civiles (a la comunidad 

de los subordinados) , en caso de que esto resultase necesario; pero no “quebrantarlas o 

desmembrarlas y succionarlas”. Es decir, apropiarse de sus competencias. 

4. El bien común 

Mediante el principio del bien común se designa a la relación entre el individuo y la 

comunidad  o sociedad. El deber del Estado consiste en crear el marco de condiciones 

necesarias, dentro del cual la coexistencia común del individuo y de los grupos pueda 

desarrollarse en beneficio de todos. Al hacerlo, la finalidad consiste en la conservación, el 

desarrollo y la plena realización de la persona humana. 

„Organizativamente el bien común significa la “Totalidad de cada una de las condiciones de 

la vida social, bajo las cuales los hombres pueden llegar a conseguir su propio 

perfeccionamiento, en una gran medida, y su libertad; y consiste especialmente en 

salvaguardar los derechos y obligaciones de la persona humana.” (DH  6, MM  65) […] Por 

su contenido, el término de bien común hace referencia a los valores y objetivos, que la 

política -en el sentido de manifestaciones concretas de la justicia- puede y debe fijar de cara al 

futuro.” 
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5. Sostenibilidad 

El principio de la sostenibilidad se ha instalado muy fuertemente en la consciencia colectiva 

ante  las consecuencias negativas del desarrollo técnico y económico, así como ante un estilo 

de vida que masivamente se sirve de los recursos hasta agotarlos. Con ello se designa al 

“compromiso a favor de unas condiciones de vida y a un trato respetuoso de la Naturaleza de 

cara al futuro” (Mensaje social ecuménico 2003, 289), y se relaciona, de este modo, la 

preocupación por una justicia global e intergeneracional con la preocupación por proteger  los 

principios naturales de la vida y de la Naturaleza, como valores únicos. 

+1 Opción por los pobres 

La opción bíblica „por los pobres” forma la perspectiva central conductora de una ética social 

que se perfile como cristiana. Ella exige que el lugar que ocupan los problemas éticos se 

considere desde el punto de vista del “pobre”, o bien, de “quienes se convertirán en pobres”. 

La “opción por los pobres” fue redescubierta por las iglesias locales de Latinoamérica. Fue 

integrada como objeto del mensaje social para la iglesia universal (Sollicitudo Rei Socialis) 

por el Papa Juan Pablo II y, en la actualidad, ha llegado a ocupar nuevamente el punto de vista 

central del Papa Francisco, con su expresión “una iglesia pobre para los pobres” (Evangelii 

Gaudium): es una llamada a la ética social cristiana y a la teología en general, a la institución 

de la iglesia y –no en último lugar- a las cristianas y a los cristianos de cada lugar, para que 

cambien completamente de perspectiva y, de acuerdo con ello, para que den muestras de su 

compromiso. 

Tareas por hacer 

El Papa  Benedicto XVI formula, en su encíclica Caritas in veritate, que Dios ha de ocupar 

necesariamente un lugar en la sociedad, puesto que Él es el garante del verdadero desarrollo 

del hombre (CV 29). 

Sin la apertura a Dios, la vida humana y la dignidad del hombre, resultan sencillamente 

imposibles. Tenemos, por tanto, el deber de mirar la realidad con los ojos de Dios: 

- El hombre es imagen de Dios – todo aquel que deba vivir como hombre, posee la misma 

dignidad, de modo incontrolabe e inviolable. Frente a todas las diferenciaciones, debe 

prevalecer la igualdad:… 
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- El hombre es un ser social, cuando se encuentra solo, encasillado, no existe de forma “total”, 

o –mejor dicho- le falta algo: alguien, con quien pueda llegar a convertirse en un ser humano. 

- „La Trinidad es nuestro programa social” – el fundamento de la vida en común de los 

hombres es la comunidad de amor de las tres divinas personas. … Si Dios es una comunidad, 

y si nosotros hemos sido creados a imagen de Dios, – entonces el hombre también ha de ser 

un ser comunitario. 

- La Naturaleza es una creación – todo, cuanto nosotros tenemos, es –de hecho- gracia, las 

posibilidades de la vida las hemos recibido como regalo y nosotros debemos convertir ese 

regalo en algo fundamental. 

- El fundamente básico de la injustica social es el pecado – en nuestra conciencia estamos ante 

Dios, y sabemos perfectamente qué es lo que debemos hacer. 

-El hombre es mucho más de lo que nosotros podemos decir de él. Esta “totalidad”  significa 

que el trabajo, la economía, la familia, la técnica no son temas independientes unos de otros; 

sino que, cuando se trata del hombre, han de considerarse todos ellos dentro de una síntesis. 

De acuerdo con Benedicto XVI, éste es el „más“ que la iglesia le tiene que brindar al mundo 

(CV 77). 

-Los hombres son hermanos, puesto que todos ellos son hijos del mismo Dios. Una 

comunidad a escala mundial, conforme a la muestra de la catolicidad, es algo posible. Esto, 

por descontado, no supone una uniformidad – la propia identidad sigue siendo algo muy 

importante; pero no deben aceptarse las fronteras excluyentes, que nos separan a unos de 

otros. 

- También este asunto tiene que ver con el Ecumenismo: si los cristianos en todas las partes 

del mundo son hermanos, podrían servir de modelo para la vida conjunta de toda la 

humanidad. 

- La familia se ha considerado siempre y se considera en la doctrina social como algo a lo que 

vale mucho la pena proteger. Causa dolor el ver de qué modo, en Europa, existe una 

incomprensión  e incluso se dan muestras de rechazo a la familia. La crisis de la familia lleva 

consigo otras crisis, que es posible que hoy día aún no se perciban. 

„Los fieles deben vivir en muy estrecha unión con los demás hombres de su tiempo, y se 

deben esforzar por comprender plenamente su manera de pensar y sentir, cuya expresión es la 
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cultura. Compaginen los conocimientos de las nuevas ciencias y doctrinas y de los más 

recientes descubrimientos con las costumbres y enseñanzas cristianas, para que la práctica de 

la religión y la rectitud de espíritu vayan en ellos al mismo paso que el conocimiento de las 

ciencias y de los diarios progresos de la técnica; así lograrán examinar e interpretar todo con 

íntegro criterio cristiano.”(GS 62) – Este texto bien podría servir de primera piedra o de 

documento fundacional para el compromiso social de la iglesia. 

 ¿Con qué medios contamos para ello? 

La acción sigue al ser. – Debemos comenzar con la formación. La existencia cristiana supone 

colaborar con la gracia de Dios, por lo que debemos, sobre todo, formarnos en nuestra fe. 

¿Nos tomamos realmente en serio el Padre nuestro? Nosotros rezamos en su segunda parte en 

4 direcciones esenciales para nuestro compromiso en la sociedad: El pan es el fruto de la 

tierra y del trabajo del hombre. Nuestro trabajo es un medio para la vida, al permitirnos 

obtener un sustento para nuestra vida. El perdón de los pecados es el camino para la 

reconciliación entre los grupos y naciones enfrentados y es algo necesario para la paz. La 

lucha contra todo tipo de tentación, tales como la lucha por el poder, la envidia, la mentira le 

posibilita al hombre ir creciendo, con éxito y de modo sostenible, en su humanidad y le hace 

respetar los derechos de los demás. Puesto que, en resumen: el rechazo del mal y de todo lo 

malo es un buen fundamento para una sociedad mejor. 

 

Traducción al Castellano: Donald Santiago 

Mallorca, 24 de Junio de 2015 

 

 



Dr. Tibor Papp



�
�Wie lange noch dauert die Nacht? Der 

Wächter antwortet: Es kommt der Morgen, es 
kommt auch der Nacht. Wenn ihr fragen 
wollt, kommt wieder und fragt“ (Jes 21, 11) 

�Das ist die Rolle der Kirche in der sozialen 
Fragen

�An die Grenzen gehen, um die Spuren Gottes 
zu entdecken

Der Wächter



�
�„Freude und Hoffnung, Trauer und Angst 

der Menschen von heute, besonders der 
Armen und Bedrängten aller Art, sind auch 
Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der 
Jünger Christi. Und es gibt nichts wahrhaft 
Menschliches, das nicht in ihren Herzen 
seinen Widerhall fände.” (GS 1) 

Gaudium et spes



�
� Ein bestgehütete Geheimnis?

� Die Sendung oder der Auftrag der Kirche ist nicht diesseitig. 
Ihre Aufgabe ist nicht, eine besondere wirtschaftliche oder 
gesellschaftliche Ordnung auszubauen.

� Ihr einziges Ziel: die Arbeit bzw. das Werk des Erlösers 
weiterzumachen. 

� Wenn also die Frage vorkommt: Warum die Kirche sich um 
die soziale Fragen kümmern soll? – das Antwort liegt ganz 
einfach auf der Hand: 

� Weil Christus uns sagte: „Alles, was ihr von anderen 
erwartet, das tut auch ihnen“ (Mt 7,12). – Die goldene Regel

Christliche Soziallehre



�
� Und er ist weiter gegangen, soweit gesagt wird: „Liebt 

einander! Wie ich euch geliebt habe, so sollt auch ihr 
einander lieben“ (Joh 13,34).

� Und was das „Wie“ bedeutet, das hatte er den Jüngern 
gezeigt, indem er, der Meister, seinen Jüngern die Füße 
wusch: „Ich habe euch ein Beispiel gegeben, damit auch 
ihr so handelt, wie ich an euch gehandelt habe“ (Joh 13, 
15). 

� Er ist gekommen nicht um zu urteilen, sondern Zeugung 
zu geben, zu dienen und zu retten vom Untergang. 

Die Fußwaschung 



�



�
� Die Kirche soll in diesem Sinne „Mater et magistra“ (Papst 

Johannes XXIII.), Mutter und Lehrerin, Dienerin der 
Menschheit sein.

� „Ihre Soziallehre vorzutragen und zu verbreiten ist Teil 
des Verkündigungsauftrages der Kirche. … Ihr Hauptziel 
ist es, solche Wirklichkeiten zu deuten, wobei sie prüft, ob 
diese mit den Grundlinien der Lehre des Evangeliums über 
den Menschen und seine irdische und zugleich 
transzendente Berufung übereinstimmen oder nicht, um 
daraufhin dem Verhalten der Christen eine Orientierung 
zu geben. Sie gehört daher nicht in den Bereich der 
Ideologie, sondern der Theologie insbesondere der 
Moraltheologie. ” SRS 41

MM und SRS



�
�Die Kirche ist das „soziale Gewissen“ der 

Gesellschaft.

�Ist die Kirche das „soziale Gewissen” der 
Gesellschaft?

�Die Kirche soll oder muß das „soziale 
Gewissen” der Gesellschaft sein.

Soziale Gewissen



�
�Viele erwarten von ihr sehr wenig oder 

nichts, 

�einige sagen sogar, dass die Kirche sich 
ausschließlich mit ihrer übernatürlicher 
Sendung beschäftigen sollte und mit dieser 
Welt nicht konfrontieren darf. 

�Die Kirche ist nicht aus dieser Welt, soll sich 
nicht um die Probleme der Welt kümmern.

Missverständnis Nr1.



�
�Andere erwarten zu viel von der Kirche: 

technisch gut ausgearbeitete, ausprobierte 
Pläne für die Lösung der wirtschaftlichen 
und gesellschaftlichen Sorgen, oder einen 
internationalen Zusammenschluss für die 
Realisierung dieser Pläne. 

Missverständnis Nr.2



�
�Grund dieser Missverständnisse 

ist, dass viele, auch Gläubige, die 
in der Kirche tätig sind, die 
Soziallehre der Kirche nicht oder 
nicht gut kennen. 

Der Grund



�
�Ziel der Soziallehre der Kirche ist nicht anders, als 

das Evangelium zu verkünden und ins komplexe 
Netzwerk der gesellschaftlichen Verhältnisse zu 
setzen. 

�Es geht nicht einfach darum, dass die Kirche die 
Gläubigen als die Adressaten des Evangeliums 
erreichen möchte, 

�sondern sie möchte die Gesellschaft mit dem 
Evangelium befruchten und durchtränken. 

Ziel



�



�
�Das Evangelium, die Frohbotschaft Christi den 

Gläubigern je klarer und glaubhafter 
weitergeben. 

�Die Kirche ist dabei der feierlichen Weisung 
eingedenk, die der heilige Paulus an seinen 
Schüler Timotheus richtete: 

�„Verkünde das Wort, tritt dafür ein, ob man es 
hören will oder nicht; weise zurecht, tadle, er-
mahne, in unermüdlicher und geduldiger 
Belehrung”. (2Tim 4,8)

Das Evangelium 
weitergeben



�
� Aus der Berufung zu einem Leben in Fülle (in 

Würde, Gerechtigkeit und Frieden) für alle 
Menschen folgt für die Christen ein Auftrag zur 
aktiven Nächstenliebe und Diakonie (von griech. 
diakonia „Dienst“). 

� Dieses Engagement für andere, vor allem Menschen 
in physischen, sozialen oder seelischen Notlagen, 
wurde in der Geschichte der Kirche auf sehr 
unterschiedliche Weise realisiert.

Aktive Nächstenliebe



�
�In den frühchristlichen Gemeinden lag der 

Schwerpunkt auf der 

�Hilfe für notleidende Gemeindemitglieder 

�und der Überwindung binnenkirchlicher 
Armut, 

�also vor allem um karitative Unterstützung 
für Mitglaubende.

Erste Phase



�
�Staatsreligion 

�Aufbau karitativer Hilfswerke und Einrichtungen 
für Arme und Kranke vor allem durch 
Ordensgemeinschaften und geistliche 
Laienbewegungen. 

�Die große wissenschaftliche Disziplinen sind in den 
ersten Jahrhunderten entstanden: Dogmatik, 
Fundamentaltheologie, Liturgie usw. 

Zweite Phase



�
�Diese haben für lange Zeit die Wünsche der 

Gläubigen befriedigt, und haben sehr große 
Hilfe geleistet in den Streitfragen.

� In jener Zeit wo die Menschen auch auf den 
Märkten darüber diskutierten, wie man die 
Gottmenschlichkeit Christi vorstellen soll –
waren diese Wissenschaften natürlich sehr 
wichtig. In den päpstlichen Dokumenten ist es 
um den Glauben und die Klarheit dessen 
gegangen.  

Theologie früher



�
�Aber die Zeit veränderte sich. In der Neuzeit haben 

ganz andere Probleme die Menschen beschäftigt. 
�Die industrielle Fortschritt, die Ausbeutung der 

armen Arbeiterschichten, die Kinder- und 
Frauenarbeit – diese sind Phänomene die sehr 
wichtig geworden sind. 

�Es kam noch dazu die Aufklärung - und daher die 
Wendung von der Kirche ist ganz einfach 
geworden. Die Arbeiterbewegungen hatten auch 
eine gewisse kirchenfeindliche Färbung. 

Veränderungen



�
�Die dritte Phase begann im 19. Jahrhundert, 

als staatliche Wohlfahrtsinstitutionen 
begannen, einen Teil jener Aufgaben zu 
übernehmen, die ehemals die kirchliche 
Caritas geleistet hatte und erste christlich-
soziale Bewegungen entstanden, welche die 
neuen demokratischen Freiheiten nutzten, 
um entsprechenden politischen Einfluss 
auszuüben.

Dritte Phase



�
�Papst Leo XIII. 1891 - „Mutter aller 

Sozialenzykliken“ bezeichnete Enzyklika 
Rerum novarum (RN). 

�Seither folgten, meist in den entsprechenden 
Jubiläumsjahren, manchmal aus aktuellem 
Anlass auch dazwischen, weitere 
Sozialenzykliken und universalkirchliche 
Dokumente mit verschiedenen Akzent- und 
Schwerpunktsetzungen.

Sozialenzykliken



�

Die Prinzipien der 
Soziallehre der Kirche



�
� Das Personalitätsprinzip umschreibt die Überzeugung, 

dass die menschliche Person Ebenbild Gottes 

� und als solches „Träger, Schöpfer und Ziel“ (MM 219) aller 
sozialen, politischen, wirtschaftlichen und 
gesellschaftlichen Aktivität ist und sein soll.

� Der Mensch mit seinen spezifischen Bedürfnissen, 
Sehnsüchten, Talenten und Fähigkeiten „bildet demnach 
den obersten Maßstab für das individuelle Handeln, ebenso 
wie für Institutionen und Gesetze“ . 

� Gleichheit, Freiheit, Sozialität und Schuldfähigkeit bilden 
dabei wesentliche Wesensmerkmale des Menschen. 

Personalität



�



�
� Als „animal sociale” ist der Mensch ein Lebewesen, 

das auf soziale Kooperation angewiesen und 
ausgerichtet ist. 

� Der einzelne braucht die Gemeinschaft, wie diese 
umgekehrt auch auf den Beitrag des einzelnen 
angewiesen ist.

� In diesem Sinn meint Solidarität „eine 
wechselseitige Beistandsverpflichtung nach dem 
Motto ‚einer für alle, alle für einen‘“ .

Solidarität



�
� Ein dezentralisierendes und Macht begrenzendes Prinzip und 

besagt: 

� Die übergeordnete Instanz darf nicht an sich reißen, was der 
Einzelne oder die untergeordnete Instanz leisten kann, 

� sie soll aber dort unterstützen, wo der einzelne bzw. die 
kleinere Einheit die notwendige Leistung nicht selbst 
erbringen kann. 

� „Das bedeutet, dass es Aufgabe des Staates ist, den Einzelnen, 
die Familie und die zivilgesellschaftlichen Institutionen 
(untergeordnete Gemeinwesen) zu unterstützen, sollte dies 
nötig sein, nicht aber sie ‚zerschlagen und aufsaugen‘, d.h. 
ihre Kompetenzen an sich ziehen.“ QA 79

Subsidiarität



�
� Benennt das Verhältnis zwischen Individuum und Gemeinschaft 

bzw. Gesellschaft. 
� Aufgabe des Staates ist es, Rahmenbedingungen herzustellen, 

innerhalb derer sich das Miteinander der einzelnen und Gruppen 
zum Wohl des Ganzen entfalten kann. 

� Ziel ist dabei die Erhaltung, Entfaltung und Vollendung der 
menschlichen Person. 

� „Organisatorisch bezeichnet das Gemeinwohl die ‚Gesamtheit 
jener Bedingungen des sozialen Lebens, unter denen die 
Menschen ihre eigene Vervollkommnung in größerer Fülle und 
Freiheit erlangen können, und besteht besonders in der Wahrung 
der Rechte und Pflichten der menschlichen Person.‘ (MM 65) […] 
Inhaltlich bezieht sich der Gemeinwohlbegriff auf die Werte und 
Ziele, die die Politik im Sinne von Gerechtigkeitsvorstellungen 
leiten und auf die Zukunft hin ausrichten sollen.“

Gemeinwohl



�
� Das Prinzip der Nachhaltigkeit ist angesichts negativer 

Folgen der technischen und wirtschaftlichen Entwicklung 
sowie eines massiv ressourcenverbrauchenden Lebensstils 
verstärkt ins Bewusstsein getreten. 

� Es bezeichnet den „Einsatz für gerechte 
Lebensbedingungen und einen schonenden Umgang mit 
der Natur auf Zukunft hin“ (Ökumenisches Sozialwort 
2003, 289), und verbindet so das Anliegen globaler und 
intergenerationeller Gerechtigkeit mit dem Anliegen, die 
natürlichen Lebensgrundlagen und die Natur als Eigenwert 
zu schützen.

Nachhaltigkeit



�
� Die biblische „Option für die Armen“ bildet eine 

zentrale Leitperspektive christlich profilierter 
Sozialethik. 

� Sie fordert dazu auf, ethische Problemlagen aus Sicht 
derer zu betrachten, die „arm“ sind bzw. „arm 
gemacht“ werden. 

� Die „Option für die Armen“ wurde von der 
lateinamerikanischen Ortskirche wieder-entdeckt, 
von Papst Johannes Paul II. in die gesamtkirchliche 
Sozialverkündigung (Sollicitudo Rei Socialis) 
integriert und

Option für die Armen



�
� aktuell von Papst Franziskus mit seinem Leitwort 

„einer armen Kirche für die Armen“ (Evangelii 
Gaudium) erneut in den Blickpunkt gerückt: 

� Es ist ein Appell an die Christliche Sozialethik bzw. 
die Theologie insgesamt, an die Institution Kirche 
und nicht zuletzt an Christinnen und Christen vor 
Ort, einen Perspektivenwechsel zu vollziehen und 
entsprechendes Engagement zu zeigen.

Option für die Armen



�

Die Aufgaben

Wir dürfen nicht bei den Worten bleiben



�
�Papst Benedikt XVI., Caritas in veritate: Gott in 

der Gesellschaft unbedingt ein Platz haben soll, 
denn er ist der Garant der wahren Entwicklung 
des Menschen (CV 29). 

�Ohne die Offenheit auf Gott hin ist das 
menschliche und menschenwürdige Leben 
einfach unmöglich. 

�Wir haben also die Aufgabe, die Wirklichkeit mit 
den Augen Gottes zu sehen

Caritas in veritate



�
� Der Mensch ist dann Abbild Gottes – wer als Mensch 

leben darf, der besitzt auch die gleiche, unverfügbare 
und unverletzliche Würde. Vor allen 
Differenzierungen steht die Gleichheit.

Mit den Augen Gottes



�
� Der Mensch ist ein soziales Wesen, allein, verkapselt 

ist er nicht „ganz“, es fehlt etwas oder besser gesagt: 
jemand, mit der er wirklich zu Mensch wird.

Mit den Augen Gottes



„Die Dreifaltigkeit 
ist unser 
Sozialprogram”
das Fundament des 
Zusammenlebens der 
Menschen ist die liebende 
Gemeinschaft der drei 
göttlichen Personen. 
Wenn Gott eine 

Gemeinschaft ist, und wir 
als Abbild Gottes 
geschaffen wurden –
dann soll der Mensch 
auch 
Gemeinschaftswesen sein. 



�
� Die Natur ist Schöpfung – alles, was wir haben, ist 

eigentlich Gnade, die Lebensmöglichkeiten haben 
wir als Geschenk bekommen, und wir sind dabei 
dieses Geschenk zugrunde zu machen.

Mit den Augen Gottes



Der eigentliche 
Grund des sozialen 
Unrechts ist die 
Sünde

im Gewissen stehen 
wir vor Gott, wir 
wissen es genau, 
was wir tun sollen.



�



�
�Der Mensch ist immer mehr, was wir über ihm 

einseitig sagen können.

� Diese „Ganzheit“ bedeutet, dass Arbeit, 
Wirtschaft, Familie, Technik nicht voneinander 
unabhängige Themen sind, sondern, wenn es 
um den Mensch geht in einer Synthese 
betrachten werden soll. 

�Nach Benedikt XVI. das ist das „mehr“, das die 
Kirche der Welt anzubieten hat (CV 77).

Mit den Augen Gottes



Wir sehen nur ein 
Teil des Menschen, 
bzw. seinen 
Problemen!!!!!



�
�Die Menschen sind Geschwister, weil sie alle 

Kinder des gleichen Gottes sind. 

�Eine weltweite Gemeinschaft sei nach dem 
Muster der Katholizität möglich. 

�Das heißt natürlich keine Uniformität – die eigene 
Identität bleibt sehr wichtig, aber die 
ausschließenden Grenzen, die uns voneinander 
weit bringen, darf man nicht annehmen.

Mit den Augen Gottes



�
� Es hat auch mit der Ökumene zu tun: wenn die 

Christen überall in der Welt einander Geschwister 
sind, können sie ein Modell sein für das 
Zusammenleben der ganzen Menschheit. 

Ökumene 



�
�Die Familie war und ist in der Soziallehre 

immer etwas sehr schützenwertes.

� Es ist schmerzlich zu sehen, dass sich in 
Europa ein Unverständnis und sogar eine 
Abneigung gegen die Familie zeigen. 

�Die Krise der Familie bringt auch andere 
Krisen mit sich, die heute vielleicht noch 
nicht zu sehen sind.

Die Familie  



�
� Die Würde des Menschen

� Solidarität

� Subsidiarität

� Gemeinwohl

� Nachhaltigkeit

� Option für die Armen

� Kleine Schritte machen!!!

Familie und 
Grundprinzipien



�
� „Die Gläubigen sollen also in engster Verbindung mit den 

anderen Menschen ihrer Zeit leben und sich bemühen, ihre 
Denk- und Urteilsweisen, die in der Geisteskultur zur 
Erscheinung kommen, vollkommen zu verstehen. Das Wissen 
um die neuen Wissenschaften, Anschauungen und Erfindungen 
sollen sie verbinden mit christlicher Sittlichkeit und mit ihrer 
Bildung in der christlichen Lehre, damit religiöses Leben und 
Rechtschaffenheit mit der wissenschaftlichen Erkenntnis und 
dem täglich wachsenden technischen Fortschritt bei ihnen 
Schritt halten und sie so alles aus einer umfassenden 
christlichen Haltung zu beurteilen und zu deuten vermögen.” 
(GS 62) –

� das könnte ein Grundstein oder ein Gründungsurkunde für 
das soziale Engagement der Kirche sein. Es bedeutet eigentlich, 
dass wir die christliche Weltverantwortung in die Tat umsetzen 
sollen.

GS 62



�
� Das Handeln folgt dem Sein – wir sollen mit der 

Bildung anfangen. 

� Christsein bedeutet Mitwirken mit der Gnade 
Gottes, wir müssen uns also vor allem im Glauben 
bilden. 

� Nehmen wir das Vaterunser wirklich ernst? Wir 
beten im zweiten Teil 4 Hauptrichtungen für 
unseren Einsatz in der Gesellschaft: 

Mittel



�
� Das Brot ist die Frucht der Erde und der menschlichen 

Arbeit. Unsere Arbeit ist zum Erwerb des 
Lebensunterhalts ein Mittel zum Leben. 

� Die Vergebung der Sünden ist der Weg der Versöhnung 
zwischen entgegengesetzten Gruppen und Nationen und 
zum Frieden nötig. 

� Der Kampf gegen jede Form der Versuchung wie 
Machtstreben, Gier, Lüge lässt den Menschen mit Erfolg 
nachhaltig in der Menschlichkeit wachsen und die Rechte 
anderer achten. 

� Schließlich: Die Ablehnung des Übels und alles Böses zu 
meiden ist eine gute Grundlage für eine bessere 
Gesellschaft. 

Vaterunser



�
� Sind wir Wächter? Gehen wir an die Grenzen?

� Kennen wir eigentlich die Soziallehre der Kirche?

� Wie nehmen wir die Grundprinzipen der 
katholischen Soziallehre in unserer Pfarrei ernst?

Fragen
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