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Úvod: 
Katolická církev reprezentovaná svou nejvyšší institucí, Svatým stolcem, je globální institucí, jejíž úloha, vliv, pozice a působení je výlučně nemateriální povahy. V tom se zcela zásadně odlišuje od všech známých subjektů mezinárodního práva.
Co má nejvyšší prioritu ve standardních mezinárodních vztazích? Bezpečnost a hospodářství. Ekonomický a vojenský vliv. 
Ukazuje se však, že i nejmocnější státy světa vděčí za svou ekonomickou a vojenskou sílu, s výjimkou území, počtu obyvatel a přírodního bohatství, fenoménům nemateriální povahy, jakými jsou zejména:  implicitní respekt k hodnotám, které demokratický způsob vlády není schopen tvořit, mentalita, všeobecné vzdělání a kultura, vyspělé technologie, zdravotní a sociální péče, vláda zákona, silná občanská společnost, respekt k lidské svobodě a právům, samozřejmé plnění lidských povinností, disciplína, nízká kriminalita, nízká míra korupce … 
I nejsilnější státy světa mohou o svůj vliv přijít, jestliže výše zmíněné hodnoty, které jsou základem jejich prosperity, vymizí. A tak se  - jen zdánlivě paradoxně - ukazuje, že agenda Svatého stolce, jejíž nejvyšší prioritou je člověk, je nejdůležitější mezinárodně-politickou agendou současnosti.
Základní obecně platné teze axiomatické povahy: 
1. Každé politické rozhodnutí je hodnotové rozhodnutí, 2. Tua res agitur, paries cum proximus ardet. (Hoří-li sousedův dům, je to tvá věc). 3. Co je dobré pro věřící, je dobré pro stát, 4. Dobré vztahy se Svatým stolcem podporují kvalitu vztahů s ostatními státy. – Komentář k jednotlivým tezím formou otázek a odpovědí.
Formální subjekty a vlivy (Církev jako instituce, tj. Svatý stolec):  
Ve své sociální nauce Církev zdůrazňuje: existuje vyšší mravní norma nadřazená psanému zákonodárství, založená na přirozenosti lidského bytí. Této normě musí být podřízeno každé pojetí člověka, obecného dobra a státu. Politický pluralismus jako různost cest k dosažení legitimních politických cílů, je protikladem škodlivého pluralismu morálního, který pokládá všechna pojetí života a morálky za rovnocenná.
 S tím souvisí pojmy jako tolerance a politická korektnost, jež jsou nesprávně chápány tak, že se připouští chování a jednání, které porušuje přirozený mravní zákon,
 jehož existence a objektivní platnost je  od lidských vztahů neoddělitelná tak,  jako je gravitace  neoddělitelná od fyziky. 

Hlavním posláním Svatého stolce je hlásání Evangelia. Ale Svatý stolec je také subjektem mezinárodního práva a účastníkem mezinárodních vztahů. Přispívá k utváření světové politiky a má diplomatické zastoupení v drtivé většině států světa. Je jedinou globální institucí, která v současnosti chrání důstojnost člověka v její celistvosti a úplnosti
. Neúnavně vyzývá k tomu, aby všichni obyvatelé této planety dokázali žít v míru, který je plodem pravdy a spravedlnosti
. Zcela zvláštní místo, pokud jde o význam a intenzitu podpory, přisuzuje rodině. Přispívá ke změně myšlení a životních postojů. Žádnou strukturální změnu nelze totiž uskutečnit bez změny v myšlení (změna paradigmatu) a změny v životních postojích (obrácení, metanoia).  Usiluje o vytváření skupin a společenství, v nich se uskutečňuje dobrý a naplněný život. Pamatuje na chudé a  nemocné, dbá o vzdělání i kulturu.


Diplomacie Svatého stolce, především v osobnosti samotného papeže, o němž pojednám zvlášť, ale i díky působení apoštolských nunciů i v tak těžce zkoušených zemích, jakými jsou Súdán nebo Irák, v neposlední řadě pak díky rozsáhlé síti institucí s velkou morální autoritou, jakými jsou školy, ústavy sociální péče nebo nemocnice, velmi energicky nadřazuje hodnoty zájmům a nezávisle na střídajících se politických reprezentacích států a bez ohledu na nebezpečně se rozmáhající postoje mnohých současných vládnoucích kruhů, které uznávají pouze sílu a moc, prosazuje tyto hodnoty ve světě. Nemá k dispozici ekonomické ani vojenské nátlakové prostředky a metody. 
Navzdory této zdánlivé slabosti je schopna dosáhnout takových úspěchů, jakým byl významný podíl věřících a zejména (v dubnu 2005 zesnulého) Svatého otce Jana Pavla II. na  rozpadu jednoho z nejhouževnatějších totalitních režimů historie. 


Společnost musí být v pojetí Církve ve všem, čím je tvořena, zejména pak v politice, ekonomice, práci, právu a kultuře, společností pro člověka. Ústřední, základní, nejdůležitější a první cestou Církve je člověk. Pokud jde o lidskou svobodu, Církev  připomíná, že tato hodnota je hodnotou, kterou respektuje i Bůh. Člověk bez svobodné vůle by už nebyl člověkem. Avšak svoboda jednoho  nesmí vést k omezení svobody druhého. (Příklad: Střet svobody nenarozeného s tzv. svobodou ženy na vlastní tělo).
 
Významnou oblastí aktivit papežské diplomacie je oblast sociální a humanitární, jednoduše řečeno, pohled na politiku v duchu Kristova Evangelia lásky a pokoje, což znamená starost o všechny, kdo se ocitají na okraji společnosti. Přesto, že se Církev zabývá sociálními otázkami po celou dobu své existence, přesto, že novodobé snahy Luigi Taparelliho, SJ 
, biskupa Wilhelma Kettelera 
, blahoslaveného Adolpha Kolpinga a svatého Dona Bosca, jež byly - pokud jde o sociální otázky v moderní společnosti vůbec a postavení dělnictva zvlášť - projevem jasnozřivosti těchto výrazných mužů Církve 19. století, i přesto, že tyto snahy byly konečně završeny vydáním první sociální encykliky papeže Lva XIII. "Rerum novarum" v roce 1891, komunistické učení o sociální spravedlnosti bez morálky a bez Boha, zformulované v Marxově Komunistickém manifestu už v roce 1848 (o celých 43 let dříve než "Rerum novarum") už hluboko zapustilo své kořeny. Muselo uplynout více než 150 let naplněných utrpením a oběťmi, aby se ukázalo, že sociální spravedlnost nelze nastolit bez Boha, bez morálky a bez svědomí. Velké a slavné národy, obrovské množství lidí, zaplatily vysokou cenu. Falešní proroci ateistického socialismu byli odhaleni, ale lidstvo se nepoučilo. Přicházejí jiní falešní proroci. 

Současná, takzvaná, "vyspělá" západní společnost, která se  vychloubá  svobodou a politickou korektností, ve skutečnosti zavléká člověka do nového otroctví bezuzdného konzumu a vytváření množství převážně nelegitimních potřeb. Toto otroctví je tím potupnější, že je pro drtivou většinu dobrovolné.
  Ti, kteří mají – a to jsme i my -  nejsou v drtivé většině ochotni se dělit a stamiliony obyvatel této planety dál žijí v chudobě, nesvobodě, útlaku a obavách o holý život. Odpovědí Církve na tento neutěšený stav je „Kompendium sociání nauky Církve“.
Papež :
Papež o současné ekonomické krizi: „Rozličné aspekty krize, její řešení, stejně jako možný nový budoucí rozvoj … vyžadují nové úsilí o komplexní porozumění a novou humanistickou syntézu.“

Papež o globalizaci: „Je hlavní hybnou silou k tomu, aby se celé oblasti vymanily ze zaostalosti, a sám o sobě představuje obroskou příležitost. Nebude-li ale tento celoplanetární impuls (= proces globalizace) veden láskou v pravdě, může vést k bezprecedentním škodám a rozdělením lidské rodiny.“

Křesťanské učení, jež lze shrnout do stručného paradoxu: největší prohra je největší výhrou, se málo hodí do současného konzumně orientovaného světa. Přesto - nebo spíše právě proto současný papež Benedikt XVI. není tím, kdo se omlouvá dnešnímu, pohodlně agnostickému a hédonistickému světu za to, že je katolíkem. Reforma Církve znamená pro něho především návrat vlažných katolíků Západu zpět k pramenům, tedy proti proudu. Nikoli přizpůsobování pravidel požadavkům doby. Víra vyžaduje ctnosti. 

Smyslem života každého křesťana (a katolíka zvlášť) je podle prokazatelného Benediktova přesvědčení cesta k dokonalosti (v jeho jazyce cesta ke svatosti) a ta se neobejde bez obětí. Svatá církev římská, apoštolská a katolická není v Benediktově pojetí něčím srovnatelným s politickou stranou západního typu, která se podbízí svým voličům tak, že je ochotna o všem jednat a schopna na všem se dohodnout.
 Bylo by lépe, kdyby se lidstvu podařilo předejít zdrcujícím zkušenostem, jež ho čekají, nepochopí-li včas, že ignorování nebo dokonce popírání nedotknutelných etických hodnot a morální relativismus, kterým se Církev pod vedením současného nenápadného, plachého a skromného papeže Benedikta XVI. snaží čelit, jsou cestou do pekel. 

Angažovaní katolíci v národních státech.

Církev v duchu dokumentů druhého vatikánského koncilu neustále připomíná základní povinnost katolického křesťana hlásat Evangelium svým životem. Katolík se nesmí vyhýbat účasti na politice, na mnohostranných rozličných iniciativách v oblasti hospodářské, sociální, zákonodárné, správní a kulturní, které slouží organické a systematické podpoře obecného blaha.
 Patří k ní podpora a ochrana takových statků, jako je veřejný pořádek a mír, svoboda a rovnost před zákonem, úcta k lidskémi životu a všemu stvořenému, pravda, spravedlnost, subsidiarita (společenských a mocenských struktur vůči menším seskupením) a solidarita.

Druhý vatikánský koncil klade důraz na soulad mezi vírou a životem, mezi Evangeliem a kulturou. Katolík, který se domnívá, že může zanedbávat své pozemské povinnosti, se mýlí, protože si neuvědomuje, že víra zavazuje katolíka k jejich plnění ještě více. Povinností katolíka je: „vykonávat všechny své pozemské činnosti a uvádět přitom v jednu živoucí syntézu lidské, domácí, výdělečné, vědecké i technické úsilí s náboženskými hodnotami, pod jejichž nejvyšším vedením se všechno uvádí do souladu k Boží slávě“

Koncem roku 2002 schválil papež otec Jan Pavel II. „ Instrukci k některým otázkám ohledně působení a chování katolíků v politickém životě“, která vznikla v Kongregaci pro nauku víry, vedenou tehy kardinálem Josephem Ratzingerem, nynějším papežem Benediktem XVI.

Tento důležitý dokument Církve chce být především inspirací pro sociální a politickou angažovanost katolíků v demokratických společnostech. Aktivní účast na politickém životě s cílem prospívat veřejnému blahu je závažnou povinností každého dospělého katolíka. Tuto povinnost je možno splnit zejména převzetím přímé politické odpovědnosti nebo alespoň odpovědnou účastí a uvážlivým výběrem politických zástupců na všech úrovních při volbách.

Cílem politiky se musí stát skutečné veřejné blaho, spočívající na pravdě, spravedlnosti, solidaritě a svobodě. 
Neformální subjekty a vlivy.

Zcela zvláštní pozornost si zaslouží pohled na neformální působení a vliv katolíků, kterých je podle kvalifikovaných odhadů více než miliarda na celém Glóbu, ve vědě, kultuře, v oblasti sociální v politice a síle osobního příkladu.

Církev neokázalým, nicméně naléhavým hlasem připomíná všem, že to, co většina obyvatel bohatých států doposud pokládala za svobodu, bude se ve skutečnosti stávat stále více zahanbujícím (protože dobrovolným) otroctvím neodpovědnosti, konzumu a zábavy. Společnosti, kde hodnoty budou vytlačeny pouhými zájmy, postupně upadnou do chaosu a ovládne je zločin, který jediný z této karikatury svobody bude těžit. 

Nakonec lidé, v obavách o své majetky a životy, budou volat po pevné ruce, protože jejich domnělá a bezbřehá svoboda se pro ně stane těžším břemenem než byla opovrhovaná a odhozená, domnělá pouta křesťanské morálky. Té pevné ruky se jim dostane: v podobě nové totality. 

To zajisté není v zájmu nejen katolíků, ale žádného svéprávného občana a voliče. Proto jedinou skutečnou a nezbytnou revolucí budoucnosti je návrat k pravému, odpovědnému  a poctivě prožívanému křesťanství nebo přinejmenším k úctě a respektu k jeho hodnotám. Svět je možno začít měnit hned: vlastním obrácením a pevným odhodláním naplňovat jednu z nejzákladnějších povinností každého občana, tím spíše křesťana: odpovědnou a aktivní účast na veřejném životě. 
Závěr: Perspektivy dějinné úlohy katolické církve (civilizace lásky):

Ze všech tvorů jen člověk dokáže myslet za hranice svých schopností. Tušit velikost tajemství, které ho přesahuje a žasnout před nepoznatelným a nepochopitelným. Žasnout před Tajemstvím, o němž ví pouze to, že je, ale o němž neví, co skrývá. Již starověcí filosofové byli uchváceni zjištěním, že člověk je - slovy svatého Augustina: capax Dei, schopen Boha. Ze všech tvorů jen člověk je schopen jednat svobodně, a přijímat v každé situaci individuální volbu. Ze všech tvorů jen člověk má schopnost sám sebe zdokonalit nebo sám sebe zničit.

Jestliže z celého stvoření jenom nám, lidem, byla dána tato prokazatelná výsada tušení velikosti a smyslu řádu světa, jestliže jen my, lidé, dokážeme rozlišovat mezi dobrem a zlem, zcela jistě tomu tak není proto, abychom tuto výsadu použili sami proti sobě. Povinnost užívání naší schopnosti Boha ke konání dobra se projevuje tím naléhavěji, čím nelidštějším a nebezpečnějším se stává svět, v němž žijeme.

Navíc je tu osvědčené pravidlo římského práva: „in dubio pro reo“, tj. „v pochybnostech ve prospěch“. Přes všechnu nejistotu a nedostatečnost lidského poznání je možné, účelné a dokonce i nutné, aby se ti, kteří se pokládají za agnostiky (či dokonce za ateisty) ve svém jednání přiklonili na stranu morálního životního postoje „si Deus daretur“, tj. „jako by Bůh byl“, neboť poctivá snaha o poznání nepoznatelného vede k závěru, že ve skutečnosti nic nevíme. Tento postoj je příznivý nejen pro ně samotné, ale pro všechny lidi přítomné i budoucí. Je třeba, aby všichni, kdo jsou toho schopni,  přijali svou schopnost Boha. Nikoli jako výsadu bezohledného vladaře, který může všechno - včetně zničení sebe sama, ale jako závazek, úkol a povinnost sloužit dobru a konat dobro. 

Velký papež Jan Pavel II. jako první použil pojem „civilizace lásky“. Vskutku, láska je nejvyšší ctností. To uznává i světské právo, které pokládá dohodu a smír za nejlepší řešení sporů. 


Humanismus francouzské revoluce byl pokusem o vytvoření nové morálky  bez Boha a skončil tyranií stejně jako nacistické či komunistické experimenty, které skončily úplnou destrukcí nejen bohatství, ale i morálky celých národů. Jak asi mohou skončit současné experimenty popření přirozeného mravního zákona a přirozeného práva v duchu ideologie mravního relativismu a politické korektnosti?

V naší těžce zkoušené českomoravské dolině už převážná většina obyvatel pojmy jako „Desatero“ nebo „Kristovo Evangelium lásky a pokoje“ ignoruje. Mohla by však ve svém zájmu vyvíjet poctivé úsilí o to, co  Církev nazývá  „integrálním a solidárním humanismem“. Tedy lidství v jeho úplnosti, jež se nevztahuje pouze samo k sobě, ale které spočívá na vztahu k Bohu a na odpovědnosti k bližnímu. Lidství, které ví a respektuje, že nad zákonem je Láska. Lidství, které je povoláno vytvářet civilizaci lásky.

Literatura: Katechismus katolické církve, Kompendium sociální nauky církve, další církevní dokumenty a prameny citované v textu.
Pavel Jajtner, březen 2010 
�  viz  „ Instrukce k některým otázkám ohledně působení a chování katolíků v politickém životě“ ,  vydaná 21.11.2002  Kongregací pro nauku víry, jejímž prefektem byl tehdy kardinál Joseph Ratzinger. Vydal v českém jazyce (pro vnitřní potřebu)  sekretariát České biskupské konference v Praze roku 2003


�  viz tamtéž  


� Pastorální konstituce Gaudium et spes 75, Zvon, Praha 1995


� Katechismus katolické církve, 2304, Zvon, Praha 1995


�  kdo by neznal cynický výrok největšího masového vraha dějin, Josefa Stalina: „Kolik má papež divizí?“


�  učitel pozdějšího papeže Lva XIII. 


�  který v roce 1869 přednesl programový projev, „velkou listinu“ křesťanského dělnického hnutí, z níž cituji: „ Co jsou platná lidská práva v ústavách, ze kterých nemá dělník žádný užitek, dokud bude moc peněz pošlapávat sociální lidská práva?“ (Kettelerovo dílo I. 2, 418). Kettelerův průkopnický význam pro křesťanskou sociální nauku vyzdvihuje papež Benedikt XVI. ve své první encyklice „Deus caritas est“ z roku 2005.


� viz Patrick Buchanan „Smrt Západu“, česky  vydalo nakladatelství Mladá fronta v roce 2004


� viz encyklika „Caritas in veritate“ z 29. června 2009,  str. 28 českého překladu


� viz encyklika „Caritas in veritate“ z 29. června 2009,  str. 42 českého překladu


� Postsynodní apoštolský list Jana Pavla II. Christifideles laici, 42 a „Instrukce…“ , str. 3


� Dokumenty II. vatikánského koncilu, Pastorální konstituce Gaudium et spes, 43, Zvon Praha, 1995
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