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Phần II. NỘI DUNG CHI TIẾT

I. DẪN NHẬP

Một trong những đề tài có tính nhạy cảm và thời sự về sứ vụ của Giáo Hội với xã hội con người hôm nay là tương quan giữa Giáo Hội với thực tại trần thế, nhất là chính trị. Phải chăng thời đại hôm nay, xã hội đang cần và thiết tha tới những đóng góp của Giáo Hội? Hay phải chăng, Giáo Hội đang mở tung cánh cửa với thế giới để vừa đón những luồng gió mát nhưng cũng là lúc “xuất quân làm sạch môi trường”? Cả hai câu hỏi đều phản ánh đúng thực trạng. 
Về phía Giáo Hội, hơn bao giờ hết, Giáo Hội thiết tha thi hành sứ mạng đã được Đức Giêsu trao phó là rao giảng Tin Mừng cho muôn dân. Và vì sứ mạng này, Giáo Hội dấn thân trong mọi nẻo đường của cuộc sống để làm chứng cho Nước Thiên Chúa đang ở giữa trần gian. Vì thế, Giáo Hội quan tâm đến tất cả mọi khía cạnh của cuộc sống: văn hóa, kinh tế, chính trị…Trong đó, Giáo Hội không ngừng đề cập đến cộng đoàn chính trị dưới nhiều khía cạnh và vấn đề rất thiết thực cho thời đại hôm nay. Vậy thì, đằng sau những mối bận tâm ấy về chính trị, hình ảnh Giáo Hội được phác họa như thế nào?
II. NỘI DUNG CHÍNH

1. Khái niệm chính trị

Từ ngữ “chính trị” dẫu được nói nhiều và trở nên quen thuộc với mọi người, nhưng dường như trong thực tế lắm lúc ta vẫn hiểu một cách rất mơ hồ cả về ngoại diên lẫn nội hàm của hạn từ này. 

Từ điển Tiếng Việt định nghĩa về chính trị như sau: “Những vấn đề tổ chức và điều khiển bộ máy nhà nước trong nội bộ một nước, và về quan hệ về mặt nhà nước giữa các nước với nhau”
. Với định nghĩa này, ta vẫn thường nghe những từ như chế độ chính trị, tình hình chính trị trong nước, đường lối chính trị…Xem ra cách định nghĩa này chưa lột tả hết được ý nghĩa và tầm nguyên của hạn từ. Linh mục Phan Tấn Thành đã phân tích khái niệm chính trị tương đối đầy đủ sau đây:

Theo nghĩa hẹp, chính trị bao gồm những hoạt động nhằm thi hành quyền bính trong cộng đồng dân sự (từ cấp làng xã cho đến cấp tỉnh, quốc gia và quốc tế); hiểu theo nghĩa này, chính trị gắn liền với quyền hành : làm chính trị có nghĩa tìm cách nào để nắm giữ quyền hành để giải quyết những vấn đề kinh tế, chính trị và xã hội. Theo nghĩa rộng, chính trị có nghĩa là hoạt động nhằm đạt tới ích chung; nó bao trùm tất cả hoạt động hướng tới việc bảo đảm cho những mối tương quan xã hội được tiến hành trong sự thuận hòa, tôn trọng quyền tự do và bình đẳng của hết mọi người dân
. 

Ở đây, khi nói đến Giáo Hội với những mối bận tâm về chính trị, người viết hiểu chính trị theo nghĩa rộng, nghĩa là chính trị (như Gaudium Et Spes đã chân nhận) nguyên khởi và mục đích là công ích. Giáo hội can thiệp vào lãnh vực chính trị với mục tiêu là để nhắc nhở những nguyên tắc luân lý mà những người cầm quyền cùng những công dân cần phải lưu ý.
 Giáo Hội sống trong thế giới và là thành phần của thế giới nên Giáo hội có trách nhiệm liên đới với thế giới. Giáo Hội chia sẻ mọi ưu tư, vui mừng và hy vọng với thế giới. Âu lo của thế giới cũng là âu lo của Giáo Hội, vui mừng của thế giới cũng là vui mừng của Giáo Hội.
2. Giáo Hội phục vụ công ích

Như vừa trình bày trên đây, nguyên khởi và mục đích của chính trị là công ích. Giáo Hội can thiệp vào chính trị trước tiên là vì công ích. Hay nói cách khác, đằng sau những dấn thân của Giáo Hội về chính trị là nhằm phục vụ công ích. Công ích là “toàn bộ những điều kiện của đời sống xã hội cho phép những tập thể hay những phần tử riêng rẽ có thể đạt tới sự hoàn hảo riêng một cách đầy đủ và dễ dàng hơn” (GS, 26). “Chính công ích là lý do tồn tại, ý nghĩa và là căn bản pháp lý cho cộng đoàn chính trị. Công ích nói đây bao gồm tất cả những điều kiện của đời sống xã hội; nhờ những điều kiện này, cá nhân, gia đình và đoàn thể có thể triển nở cách trọn vẹn và dễ dàng hơn” (GS, 74). Nói đến công ích, nghĩa là tôn trọng và cổ võ các quyền căn bản của con người, là quan tâm tới sự phát triển toàn diện, cổ võ hòa bình và xây dựng nền văn minh tình thương.
a. Tôn trọng và cổ võ các quyền căn bản của con người

Hiến chế Gaudium Et Spes viết rằng: “vì việc đảm bảo những quyền lợi của con người là điều kiện thiết yếu để người công dân, với tư cách cá nhân hay đoàn thể, có thể tham gia cách tích cực vào đời sống và vào guồng máy quốc gia” (GS, 73). Như thế, công ích trước tiên phải tôn trọng nhân vị và xã hội cho dù thời nào cũng phải đảm bảo quyền căn bản của con người với tư cách là người. Đó là một điều kiện thiết yếu nhằm tạo điều kiện cho mọi công dân có thể đóng góp vào sự phát triển chung của xã hội. Công đồng còn nhấn mạnh thêm: “Ðồng thời một sự cộng tác rộng rãi hơn cũng được thiết lập để mọi công dân có thể thực sự được hưởng những quyền lợi của con người chứ không riêng gì một số người được ưu đãi” (GS, 73). Hiến chế cũng nói đến việc một nền pháp lý thiết định và “nền pháp lý này giúp phân phối hợp lý các nhiệm vụ và các cơ quan công quyền và đồng thời giúp bảo vệ một cách hữu hiệu quyền lợi công dân mà không lệ thuộc vào ai. Quyền lợi của cá nhân, gia đình và đoàn thể cũng như việc sử dụng những quyền đó phải được công nhận, tôn trọng và cổ võ” (GS, 75). Khi bàn tới vấn đề quyền con người, Công đồng cũng cảnh báo: “nếu chính quyền đi vào những hình thức chuyên chế hoặc độc tài phạm đến quyền lợi cá nhân hay các đoàn thể thì thật là vô nhân đạo” (GS, 75).
Rõ ràng là Giáo Hội dấn thân cho công ích trước tiên là vì con người. Con người ở đây phải khởi đi từ những điều thiết yếu nhất để đi vào một tổng thể con người với đầy đủ ý nghĩa và tầm vóc như nó vốn có. Chính trị như thế, với Giáo Hội, là tôn trọng, cổ võ và đòi hỏi thế giới phục hồi tự do, nhân quyền, để con người dầu với tư cách nhân vị hay tập thể có thể góp phần kiến tạo một môi trường lành mạnh và phát triển.
b. Quan tâm đến sự phát triển chung của xã hội

Nói đến sự phát triển chung của xã hội, Giáo Hội dạy rằng: “công ích phải đạt đến sự an lạc xã hội và sự phát triển của chính tập thể. Mọi bổn phận xã hội đều quy về sự phát triển. Nhân danh công ích, nhà cầm quyền có nhiệm vụ làm trọng tài giữa các quyền lợi riêng tư khác nhau; phải giúp mỗi người có được những gì cần thiết để sống đúng với phẩm giá con người: lương thực, áo quần, sức khỏe, việc làm, giáo dục và văn hóa, thông tin đầy đủ, quyền xây dựng một gia đình, v.v…” (GLCG, số 1908). Điều này thật minh nhiên khi đọc lại Công đồng Vatican II, nhất là Hiến chế Gaudium Et Spes, ta thấy rằng có lẽ chưa bao giờ Giáo Hội lại có một cái nhìn toàn diện như thế về thế giới. Nơi đây, Giáo Hội quan tâm từ chiều kích thiêng liêng đến khía cạnh vật chất, từ nội bộ Giáo Hội đến xã hội loài người, từ hiện tại đến tương lai…Giáo Hội đề cập tới thiên chức con người, tới vấn đề kinh tế - chính trị, văn hóa, hòa bình, các quốc gia – dân tộc…
Tất cả cho thấy, Giáo Hội không phải là một tổ chức tách biệt xã hội, ly thoát khỏi trần thế. Giáo Hội được Đức Kitô thiết lập ngay giữa lòng thế giới để nhằm đồng hành với thế giới, biến cải thế giới và hướng dẫn thế giới đi vào Trời Mới Đất Mới. Dó đó, từng hơi thở, từng nhịp đập của nhân loại cũng là hơi thở và nhịp đập của Giáo Hội như phần mở đầu Hiến chế Gaudium Et Spes đã chân nhận: “Vui mừng và hy vọng, ưu sầu và lo lắng của con người ngày nay, nhất là của người nghèo và những ai đau khổ, cũng là vui mừng và hy vọng, ưu sầu và lo lắng của các môn đệ Chúa Kitô, và không có gì thực sự là của con người mà lại không gieo âm hưởng trong lòng họ” (GS, 1). 
c. Cổ võ hòa bình và xây dựng văn minh tình thương

Sứ mạng cổ võ hòa bình và nỗ lực kiến tạo một thế giới của tình thương là sứ mạng quan trọng và dường như không một tổ chức nào có thể sánh được với Giáo Hội, nhất là trong thực tại hôm nay. Hòa bình là "công trình của công bằng" (Is 32,7). Hòa bình là kết quả của một trật tự đã được chính Thiên Chúa, Ðấng Sáng Lập, ghi khắc vào xã hội loài người và phải nhờ những người luôn luôn khao khát một nền công bằng hoàn hảo hơn thể hiện ra trong hành động” (GS, 77).
Trong Hiến chế Gaudium Et Spes, Giáo Hội nhận định nhân loại trong thời đại mới dường như đã ý thức hơn và đang có xu hướng xích lại gần nhau hơn, đang cố gắng xây dựng một xã hội nhân bản hơn. Và “công việc này chỉ được hoàn thành cách tốt đẹp nếu tất cả mọi người đều cải tạo tâm hồn để hướng về hòa bình đích thực. Như thế, sứ điệp Phúc Âm phụ họa với những khát vọng và cố gắng cao cả của nhân loại mới rực sáng lên ở thời đại chúng ta bằng luồng sáng mới, khi công bố phúc cho những người kiến tạo hòa bình "vì họ sẽ được gọi là con Thiên Chúa" (Mt 5,9) (GS, 77). Hòa bình đích thực phải phát sinh bởi tình thương, từ Thiên Chúa. Vì thế, Giáo Hội không ngừng kêu gọi mọi người kiến tạo một hòa bình ngay từ tâm hồn nhân vị và từ đó kiến tạo một xã hội đầy tình nhân ái. Với tầm mức vĩ mô, cần loại trừ chiến tranh, xây dựng cộng đoàn quốc tế, cộng tác kinh tế để loại trừ bất bình đẳng và trạng thái lệ thuộc bất xứng. 
Như thế, công ích trong cái nhìn của Giáo Hội có được chiều kích nhân bản vì gắn với tình thương, gắn với sứ mạng của Giáo Hội là kiến tạo hòa bình bằng tình yêu được khơi nguồn từ Thiên Chúa: “Ðược thiết lập trong tình yêu của Chúa Cứu Thế, Giáo Hội có sứ mệnh làm cho công bằng và bác ái lan tràn trong mỗi dân tộc và giữa các dân tộc. Khi rao giảng chân lý Phúc Âm và lấy giáo lý và chứng tá của cuộc sống các Kitô hữu soi sáng mọi lãnh vực của sinh hoạt con người, Giáo Hội cũng tôn trọng và cổ võ tự do chính trị cũng như trách nhiệm của các công dân” (GS, 76).
d. Vai trò của người giáo dân
Có lẽ chưa bao giờ Giáo Hội lại ý thức và nhấn mạnh đến vai trò của người giáo dân như Công đồng Vatican II. Quả thực, một trong những điểm son của Vatican II là nhìn nhận đúng mức vai trò của người tín hữu trong sứ vụ của Giáo Hội với thế giới. Trong Lumen Gentium, Giáo Hội đã dành riêng một chương để nói về giáo dân. Còn với Gaudium Et Spes, tuy không sắp sếp thành chương mục riêng nhưng ở phần nào Công đồng cũng cho thấy vai trò nổi bật của giáo dân, nhất là trong sứ vụ rao giảng Tin Mừng Yêu Thương của Đức Giêsu – Kitô cho nhân loại. Việc thực hiện sứ vụ này khởi đi từ vai trò kiến tạo và đóng góp cho công ích, xây dựng một thế giới biết đặt con người làm đối tượng phục vụ, góp phần vào một nhân loại hòa bình và sống tình huynh đệ…
Công Đồng Vatican II ao ước được người giáo dân trải rộng ra liên hệ đến mọi lãnh vực, kể cả lãnh vực văn hóa, chính trị, kinh tế, làm thế nào để bất cứ nơi đâu và ở bất cứ thời đại nào, mỗi cá nhân đều có quyền được hưởng một nền văn hóa nhân bản và văn minh phù hợp với nhân phẩm của mình, không phân biệt phái giống, chủng tộc, ngôn ngữ, tôn giáo, chính kiến hay điều kiện xã hội: “Tất cả mọi Kitô hữu phải ý thức về sứ mệnh đặc biệt của mình trong cộng đoàn chính trị. Họ phải nêu gương sáng bằng cách phát biểu ý thức trách nhiệm nơi chính mình và tận tâm phục vụ công ích” (GS, 75). “Họ phải đem đời sống thanh liêm và sự khôn ngoan chống lại bất công và áp bức, chống độc tài và ngoan cố của một cá nhân hay một đảng phái chính trị. Họ phải đem lòng chân thành và chính trực, hơn nữa tình thương và lòng dũng cảm phải có trong hoạt động chính trị để tận tâm phục vụ ích lợi của mọi người” (GS, 75). 
Người giáo dân phải nhận lãnh trách nhiệm xây dựng xã hội trần thế như là bổn phận đặc thù của chính mình với tinh thần Kitô giáo. Người giáo dân được mời gọi hãy nỗ lực hoạt động và cộng tác thực hiện công ích phù hợp với các nguyên tắc luân lý, trong khuôn viên quốc gia cũng như trên bình diện quốc tế. Họ được mời gọi và khuyến khích, nếu là những người có kinh nghiệm, hãy đảm nhận lấy những chức vụ công cộng, để có thể chăm lo cho công ích hữu hiệu hơn và đồng thời mở đường cho Phúc Âm. Ngoài ra họ cũng phải chăm lo cộng tác với mọi người thiện chí khác, bằng đối thoại và phán đoán liên quan đến các định chế và cơ chế xã hội , định chế và cơ chế Quốc Gia, làm thế nào để hoàn hảo hóa các định chế và cơ chế đó theo tinh thần Phúc Âm. Trên bình diện quốc tế, người tín hữu giáo dân cũng được mời gọi để cộng tác trong lãnh vực kinh tế - xã hội, nhất là đối với các dân tộc trên đà phát triển hay còn đang chậm tiến. Họ được mời gọi và khuyến khích cộng tác với các anh em Kitô giáo khác, với những anh em không Kitô giáo và nhất là với các thành viên của những hiệp hội quốc tế, luôn đề nghị với họ tạo nên  một xã hội trần thế, đặt nền tảng trên Thiên Chúa và luôn luôn dưới sự hướng dẫn của Ngài. Đức Giáo Hoàng Gioan Pholô II trong phần đầu của Thông điệp " Người tín hữu giáo dân" ( Christifideles laici) đã đề cập đến vai trò không thể thay thế của người tín hũu giáo dân trong các lãnh vực trần thế như sau: " Trong thời điểm huy hoàng và thảm đạm nầy của lịch sử, trước ngàn năm thứ ba đang đến, những hoàn cảnh mới, đối với Giáo Hội cũng như xã hội, chính trị và kinh tế, hiện nay đòi buộc với một động lực đặc biệt tác động của các người tín hữu giáo dân. Nếu thái độ dửng dưng buông trôi lúc nào cũng có thể bị coi là cách hành xử không thể chấp nhận được, thì trước thời điểm hiện tại thái độ đó là thái độ tội phạm. Không ai được phép ăn không ngồi rồi phủi tay, điềm nhiên toạ thị " ( ĐTC Gioan Phaolồ II, Christifideles laici ( 30.12.1988), n. 3)
. Đức Thánh Cha Benedictus XVI cũng nhấn mạnh vai trò của người giáo dân trong chính trị như sau: " Như là công dân của một Quốc Gia, người tín hữu giáo dân được mời gọi trực tiếp đứng ra tham dự vào cuộc sống công cộng. Họ không thể lẩn tránh " hoạt động đa diện và khác nhau trong lãnh vực kinh tế, luật pháp, quản trị và văn hoá, để thăng tiến theo cấu trúc và bằng cơ chế lợi ích chung" (ĐTC Benedicuts XVI, Deus Caristas est). 
Như vậy, đề cập đến những hoạt động chính trị tức là Giáo Hội phục vụ cho công ích, chăm lo cho việc phát triển chung của xã hội theo tinh thần Tin Mừng. Qua đó, Giáo Hội cho thế giới thấy được hình ảnh của một Giáo Hội phục vụ, Giáo Hội biết cho đi một cách quảng đại và bao dung với hết mọi người. Đó cũng chính là hình ảnh Đức Giêsu thành Nazaret xưa trên mọi nẻo đường Palestina và nay đang được hiện tại hóa qua Giáo Hội của Ngài.
3. Giáo Hội tìm gặp con người

a. Quý trọng phẩm giá con người

Khi bàn tới giá trị của nhân phẩm, Công đồng Vatican II lấy nền tảng Chân Lý vững chắc là Thánh Kinh. Công đồng khẳng định giá trị của con người hệ tại ở chỗ “con người theo hình ảnh Thiên Chúa” (GS, 12). Khác với các loài thụ tạo khác trên trần gian này, con người biết và yêu mến Đấng Tạo Dựng mình. Con người làm chủ muôn loài và con người có xã hội tính. “Thực vậy, tự bản tính thâm sâu của mình, con người là một hữu thể có xã hội tính và nếu không liên lạc với những người khác con người sẽ không thể sống và phát triển tài năng mình.” (GS, 12). Như thế, giá trị của con người vừa mang tầm vóc thần linh, lại vừa là đỉnh cao của xã hội tính mà không một thụ tạo nào sánh kịp.

Giáo Hội mong muốn đối thoại với người vô thần và trình bày với họ rằng vô thần thiếu nền tảng vững chắc. Bởi vì nhân phẩm đòi hỏi con người phải cậy dựa vào Đấng tạo ra mình. Và trong niềm tin vào Thiên Chúa, con người không đánh mất chính mình, không cản trở việc sinh hoạt xã hội. Trái lại, trong niềm tin, con người được nâng lên một tầm mới, được tạo động lực giúp hoàn tất những bổn phận trần gian. Nếu thiếu căn bản là Thiên Chúa và thiếu hy vọng về đời sống trường cửu, phẩm giá con người sẽ bị tổn thương cách trầm trọng như thường thấy những thắc mắc căn bản, trước hết về ý nghĩa chính con người, không giải thích được. Công đồng cũng cho thấy Giáo Hội tha thiết mời gọi con cái mình dấn thân vào sứ mạng chung này bằng cách biểu lộ đời sống đức tin sống động và trưởng thành để có thể thắng vượt mọi thử thách. Cuộc sống của mỗi kitô hữu phải trở nên chứng nhân giữa trần gian cho lòng thương xót của Chúa cũng như cho tinh thần hiệp thông trong tình anh em với nhau. Đối diện với thách đố chủ nghĩa vô thần, nguyên nhân sâu xa làm hư hoại nhân phẩm, Giáo Hội nhận thấy vấn đề không đơn giản để có thể làm thỏa lòng mong muốn của con cái mình. Một mặt Giáo Hội luôn ý thức tự thanh luyện chính mình, mặt khác không ngừng nỗ lực trong sứ mạng và trên hết là trông cậy vào tình yêu quan phòng của Thiên Chúa.

Công cuộc cứu rỗi của Chúa Giêsu, tự bản tính của mình, là tác động để giải thoát con người, không phải chỉ giải thoát con người khỏi ách nô lệ của tội lỗi và sự chết, mà còn giải thoát con người khỏi những gì ràng buộc, đê tiện hóa và nô lệ hóa con người, chủ thuyết lệch lạc, hành động sai trái cũng như hoàn cảnh xã hội thiếu thốn bất, hạnh do con người và do thiên nhiên gây ra. Giáo Hội nhận lãnh sứ mạng đó của Chúa Giêsu. Do đó sứ mạng của Giáo Hội cũng không phải chỉ mang sứ điệp cứu rỗi và ân sủng của Người cho con người, mà còn thấm nhuần và hoàn hảo hóa lãnh vực trần thế bằng tinh thần Phúc Âm. Nói cách khác, Giáo Hội có bổn phận hành xử thế nào để làm cho con người có kả năng xây dựng và thiết định các lãnh vực trần thế theo chương trình an bài của Thiên Chúa, quy về Thiên Chúa, nhờ Chúa Giêsu.
Phẩm giá con người được biểu lộ trong nguồn gốc và cùng đích của chính mình. Vì được tạo dựng theo hình ảnh của Thiên Chúa và được cứu độ bằng Máu thánh của Đức Kitô, nên con người được trở thành con Thiên Chúa, là đền thờ sống động của Chúa Thánh Thần, và được chia sẻ đời sống vĩnh cửu với Thiên Chúa. Vì lý do này, bất cứ sự xúc phạm nào đến phẩm giá con người đều là sự xúc phạm đến chính Thiên Chúa, Đấng tạo dựng con người.

b. Đề cao tình liên đới giữa người với người
Thế giới này không ai là một hòn đảo, “Thực vậy, tự bản tính thâm sâu của mình, con người là một hữu thể có xã hội tính và nếu không liên lạc với những người khác con người sẽ không sống và phát triển tài năng mình (GS, 12). Như đã trình bày trên đây, phẩm giá con người mang một giá trị siêu việt. Vì được tạo dựng bởi Thiên Chúa, nên tự bản chất con người luôn hướng về Đấng đã tạo nên mình và đồng thời họ cũng không ngừng hướng đến đồng loại mang cùng phẩm giá như mình. Vì thế, kiến tạo hạnh phúc cho mỗi cá nhân là thúc đẩy điều thiện hảo cho cộng đồng nhân loại, mà mỗi cá nhân là thành phần trong cộng đồng ấy. Vậy, trách nhiệm liên đới là quyền và bổn phận cần được thúc đẩy và tôn trọng.

Công đồng Vatican II đặc biệt nhấn mạnh tới đường lối của Giáo Hội là đối thoại và cộng tác với tất cả mọi người để phục vụ cho công ích. Công đồng minh định: “Cá nhân, gia đình và tập thể, tức là mọi thành phần của cộng đoàn công dân, đều ý thức rằng tự sức mình không một thành phần nào có thể xây dựng được một đời sống thực sự nhân bản, và đều nhận thấy cần phải có một cộng đoàn rộng lớn hơn, trong đó tất cả mọi người hằng ngày hợp lực để mưu cầu công ích mỗi lúc một tốt đẹp hơn” (GS, 74). Việc cộng tác này không giới hạn vào một đối tượng một thành phần nào, kể cả những người không đồng chính kiến. Giáo Hội muốn đối thoại với hết mọi người không phải chỉ vì lý do thực tiễn, tức là Giáo Hội cũng sống trong một xã hội với cộng đoàn nhân loại và muốn xây dựng cộng đồng này chứ không phải cộng đồng trên cung trăng; nhưng còn vì một lý do khác nữa, đó là Giáo Hội không muốn áp đặt một ý thức hệ hay một chủ thuyết nào trên cộng đồng nhân loại nhưng chỉ muốn cộng tác với mọi người khám phá ra cái gì phù hợp với lý lẽ chân chính, với khát vọng tự nhiên của con người. Giáo hội thâm tín rằng con người, dù theo tín ngưỡng hay ý thức hệ nào đi nữa, cũng đều khát vọng tới những giá trị căn bản tựa như: chân lý, tự do, công bằng, liên đới, hòa bình, yêu thương. Giáo hội muốn đồng hành với nhân loại để nhằm đạt tới những thiện ích chung và phục vụ con người
c. Phục vụ con người

Giáo hội dầu nói xa nói gần; có đề cao tự do, nhân quyền; có phục vụ công ích; có tôn trọng phẩm giá con người hay tình liên đới…thì cũng nhằm phục vụ con người. Con người là trung tâm mục vụ của Giáo Hội trong lòng thế giới. Vì thế, “Giáo Hội ca ngợi và quí trọng việc làm của những người vì lợi ích quốc gia mà dấn thân phục vụ con người cùng nhận lãnh gánh nặng của trách nhiệm này” (GS, 75). Trong khi phân biệt cộng đoàn chính trị và Giáo Hội, Công đồng Vatican II đã một lần nữa minh định hoạt động của Giáo Hội là phục vụ con người: “Cộng đoàn chính trị và Giáo Hội, mỗi bên với lãnh vực riêng của mình, đều độc lập và tự trị. Tuy nhiên, dầu dưới danh hiệu khác nhau, cả hai cũng đồng phục vụ cho con người trong sứ mệnh cá nhân và xã hội” (GS, 76).
Con người cần tới xã hội để phát triển; và mục tiêu của xã hội nhằm phụng sự con người. Con người phải là nguyên ủy, chủ thể và cứu cánh của các thể chế xã hội (GS, 25). Trong thời đại có nhiều biến chuyển thường là đau thương như hiện nay, Giáo Hội tiếp tục đề nghị với mọi người sứ điệp cứu độ của Tin Mừng, và dấn thân góp phần xây dựng một xã hội dựa trên sự thật và tự do, dựa trên việc tôn trọng sự sống và phẩm giá con người, dựa trên công lý và tình liên đới xã hội. Vì thế, Giáo Hội không nhằm chiếm hữu quyền bính, cũng chẳng đòi hỏi đặc ân, hoặc khao khát những lợi thế kinh tế và xã hội nào khác. Mục đích duy nhất của Giáo Hội là phục vụ con người, noi theo giáo huấn và gương lành của Chúa Giêsu Kitô, và Giáo Hội coi đây là quy luật hành xử tối cao của mình
. Thật vậy, Đức Giáo Hoàng Gioan Pholô II đã xác quyết với chúng ta: " Con người là con đường tiên khởi và căn bản của Giáo Hội, con người được hiểu theo chân lý trọn vẹn việc hiện hữu của mình, của cá nhân con người mình và của những gì liên hệ đến thực thể cộng đồng và xã hội của mình" ( ĐTC  G. Phaolồ II, Redemptor hominis, n. 14, in EV  VI/1209)
.  
III. KẾT LUẬN
Có lẽ một bài viết trong khuôn khổ này khó có thể làm thỏa mãn cho những mong muốn cần hiểu rõ và phong phú hơn về Giáo Hội trong sứ vụ Tin Mừng hóa trần gian. Thế nhưng, một cách nào đó, ta vẫn có thể nhận ra bức chân dung của Giáo Hội qua những bận tâm về chính trị trong thế giới hôm nay. Đó là một Giáo Hội dấn thân vào các hoạt động xã hội vì thiện ích chung. Trong đó, nổi bật Giáo Hội đặt con người là trung tâm để phục vụ. Vì thế, Giáo Hội không ngừng cổ võ và đấu tranh cho quyền con người, cho sự phát triển chung, cho hòa bình các quốc gia dân tộc, cho nhân phẩm, cho tình liên đới. Như thế, sứ vụ Giáo Hội là hiện hữu vì con người, Giáo Hội đi tìm và mong ước gặp con người, bởi vì từ đây Giáo Hội sẽ gặp chính Đấng là nguyên khởi của mình – Đức Giêsu-Kitô.  
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