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1. De kerk is ‘teken en instrument’ van ‘de innige verbondenheid met God en van de eenheid 

van heel het menselijk geslacht’, zegt het Tweede Vaticaans Concilie. Daarom zijn we 

allereerst geroepen te kijken en te luisteren naar waar Gods betrokkenheid aan het licht komt 

en het rijk van God doorbreekt. Christelijke geloof betekent niet allereerst iets doen, maar 

luisteren wat gevraagd wordt en zien wat nodig is. Zo is het navolging van de Mensenzoon, 

die niet gekomen is om gediend te worden, maar om te dienen en zo zijn koningschap toont. 

 

2. Geloof dat zich niet uitdrukt in daden, is onvruchtbaar, ‘dood’ zegt de brief van Jacobus zelfs 

(2,17). Dit betekent niet dat de komst van Gods rijk van ons zou afhangen. Het betekent dat 

wie gelooft dat God liefde is en zich met alles en allen verbindt, ook zelf in liefde verbonden 

met alles en allen moet (willen) leven. De pijn van anderen is mijn pijn, de vreugde van 

anderen is mijn vreugde.  

Anders gezegd, het is de roeping van de kerk alles wat er is en alles wat gebeurt te zien 

in de ruimte van Gods liefde en zo ook zelf in deze ruimte te leven. Dit betekent een manier 

van kijken die haaks staat op wat ons wordt aangeleerd door de media, de reclame en onze 

gebruikelijke omgangscultuur. De echte vraag is hoe het belang van deze breuk duidelijk 

wordt en duidelijk kan blijven.  

 

3. De eucharistie is bij uitstek het symbool van het doorbréken van de bestaande orde en het 

dóórbreken van een nieuwe. Jezus levert zich over aan ons en Gods heerschappij verbergt 

zich voortaan in menselijke zwakheid en kwetsbaarheid. Zij is verbonden met ons alledaagse, 

doorgaans niet erg verheven leven. In de eucharistieviering worden de vruchten van de aarde 

en de inspanningen van mensen om de aarde tot een plaats te maken van goed leven, in de 

gestalte van brood en wijn aan God opgedragen. De verzamelde gemeenschap krijgt het 

brood en de wijn terug als lichaam en bloed van Christus, waardoor zij zelf in Christus wordt 

opgenomen en zijn nieuwe lichaam wordt, en de gelovigen zijn ledematen worden.  

Er is dus een nauwe verbinding tussen eucharistie en diaconie, tussen liturgie en 

persoonlijke spiritualiteit, tussen kerk en buitenwereld. Het gaat erom deze verbinding 

zichtbaar te maken en te houden, in alle richtingen.  

 
4. De eigenheid van de diaconie in vergelijking met andere vormen van hulp zit niet in de 

(gelovige) motivatie, zoals vaak gedacht wordt. De eigenheid zit in de gerichtheid op het rijk 

van God. Dat betekent ten eerste dat het niet gericht is op het zo veel mogelijk in stand 

houden van de maatschappelijke orde. Het betekent ten tweede dat het plaatsvindt binnen 

een horizon die het handelen zelf ver te boven gaat. Diaconaal handelen is als het ware 

sacramenteel: de zuster- en broederschap die het concreet uitdrukt toont symbolisch de 

zuster- en broederschap van allen en alles. Het is meewerken met God die in Jezus Christus 

de vestiging van zijn rijk begonnen is.  

Daarom kan paus Franciscus in de apostolische exhortatie Evangelii Gaudium (24 nov. 

2013) schrijven:  

 

Door [het] model [dat Jezus voorleefde] gefascineerd, willen wij ons tot het uiterste in de 

maatschappij invoegen, delen wij het leven met allen, luisteren wij naar hun zorgen, 

werken wij materieel en spiritueel met hen samen in hun noden, verheugen wij ons met 

hen die vreugde hebben, huilen wij met hen die huilen, en zetten wij ons, schouder aan 

schouder met de anderen, in voor de opbouw van een nieuwe wereld. Maar niet als een 



2 

 

verplichting, niet als een last die ons uitput, maar als een persoonlijke keuze die ons 

vervult van vreugde en ons identiteit verschaft (no. 269).  

 

Het geloof dat leidt tot diaconaal handelen, draagt ook degene die handelt. Zij of hij hoeft niet 

zelf en op eigen kracht het handelen te dragen. Daarom kan Jezus zijn ‘juk’ zicht noemen en 

zijn last licht (Matteüs 11,30).  

 

5. In een enigszins cryptische passage in de bul Spes non confundit. waarin het jubeljaar 2025 

wordt aangekondigd, schrijft paus Franciscus:  

 

Behalve dat we hoop putten uit Gods genade, zijn we ook geroepen om die hoop te 

herontdekken in de tekenen van de tijd die de Heer ons aanbiedt. Zoals het Tweede 

Vaticaans Concilie stelt, ‘heeft de kerk te allen tijde de opdracht de tekenen des tijds te 

doorzoeken en in het licht van het evangelie te interpreteren. Op deze wijze kan zij dan, 

op een aan elke generatie aangepaste wijze, een antwoord geven op de permanente 

vragen van de mensen over de zin van het huidige en toekomstige leven en over de 

verhouding daartussen’ (Gaudium et Spes, no. 4). Het is daarom noodzakelijk aandacht 

te schenken aan het vele goede dat in de wereld aanwezig is, om niet in de verleiding te 

komen te vervallen in de gedachte dat wij overweldigd zijn door het kwaad en het geweld. 

Maar de tekenen van de tijd, die het verlangen van het menselijk hart bevatten dat Gods 

reddende aanwezigheid nodig heeft, vragen erom veranderd te worden in tekenen van 

hoop (no. 7, curisvering EB).  

 

Tekenen van de tijd worden tekenen van hoop door er zichzelf gelovig in op het spel te 

zetten. Vervolgens wordt andersom inzet voor mensen die dat nodig hebben een teken van 

hoop. Het leidt bij de paus tot de stellingname: ‘Het oude woord van de profeten herhalend, 

herinnert het Jubeljaar eraan dat de goederen van de aarde niet bestemd zijn voor weinig 

bevoorrechten, maar voor allen’ (no. 16). 

 

6. Paus Franciscus heeft ook duidelijk gemaakt dat diaconale inzet consequenties heeft voor de 

politiek. Onder de kop ‘Een betere politiek’ bespreekt hij in de encycliek Fratelli tutti (3 okt. 

2020) uitvoerig het belang van een integere politieke inzet gericht op het algemeen belang:  

 

… een individu kan een persoon  in nood helpen, maar wanneer z/hij zich bij anderen 

aansluit om sociale  processen van zuster- en broederlijkheid en gerechtigheid voor 

iedereen te creëren,  betreedt z/hij het terrein van de grootste vorm van naastenliefde, de  

politieke liefde.165 Het is een kwestie van streven naar een sociale en  politieke orde 

waarvan de ziel de sociale liefde is.166 Opnieuw roep  ik op tot het in eer herstellen van 

de politiek die een nobele roeping is.  Ze is een van de meest waardevolle vormen van 

naastenliefde, want ze  zoekt het algemeen welzijn. [,,,]  Dit veronderstelt dat  men erkent 

dat de liefde die vol is van kleine gebaren van wederzijdse  liefde, ook het burgerlijke en 

politieke leven betreft en zichtbaar wordt in  alle handelingen die een betere wereld 

trachten op te bouwen. Daarom  komt de liefde niet alleen tot uiting in intieme en nabije 

relaties, maar  ook in macrorelaties – in sociale, economische en politieke verbanden (no. 

180-181). 

 

Politiek moet ruimte laten om gepaste schaal het goede te doen. Andersom zijn concrete daden 

van goedheid over kloven heen evenzovele herinneringen aan de uiteindelijke inzet van de 

politiek. God is zowel aanwezig in concrete goede daden als in de mogelijkheid en de uitnodiging 

goed te zijn.  


