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ÚVOD

Svätý Otec Ján Pavol II., ktorý bol filozofom kultúry povedal: „Je potrebné viesť permanentný dialóg medzi vierou a kultúrou pre novú evanjelizáciu sveta kultúry, aby tento proces inšpiroval kultúrnu obnovu a duchovné prebudenie.“
 Pretože práve budúcnosť človeka závisí od kultúry.
 Práve tieto slová Svätého Otca boli inšpiráciou k písaniu tejto diplomovej práce a zamysleniu sa nad tým, či kultúra môže pomáhať v službe evanjelizácie a aký vzťah má v živote veriaceho človeka viera a kultúra, a či je naozaj potrebné evanjelizovať kultúru a pretvárať jej hodnoty. 

Viera - to je Evanjelium Ježiša Krista, ktoré sme prijali do nášho života. A práve toto stretnutie medzi Evanjeliom a kultúrou je nepochybne jednou             z najdiskutovanejších a očarujúcich tém v histórii človeka. Táto téma rovnako rezonuje aj v Cirkvi. Toto vzájomné stretnutie, ktoré sa uskutočnilo skrze Cirkev, a to tým, že postupom času sprostredkovala a ponúkla Evanjelium s jeho vnútornou štruktúrou ako posolstva dobrej zvesti pre všetkých, prináša nové hodnoty všetkým ľuďom. Dobrá zvesť je pre každého človeka a pre každú kultúru. 

V predmetnej práci vychádzame z Dokumentov Druhého vatikánskeho koncilu a z inej dostupnej literatúry, či už slovenskej alebo zahraničnej, ktorá sa venuje tejto otázke. Samotná práca je rozdelená na tri kapitoly a v rámci každej kapitoly sa chcem venovať konkrétnej téme. 

V prvej kapitole, ktorá má názov Pochopenie zmyslu kultúry, budú rozpracované rôzne pohľady ohľadom pochopenia, čo vlastne kultúra je a aký je jej význam, aké má miesto viera v Boha a náboženstvo v jednotlivých oblastiach.

V druhej kapitole, ktorá má názov Evanjelizácia kultúry, chcem poukázať na poslanie Cirkvi a jej  nevyhnutnosť pri evanjelizovaní kultúr pomocou hlásania Evanjelia, k čomu pochopiteľne patrí aj inkulturácia ako neoddeliteľný prvok evanjelizácie. 

V tretej záverečnej kapitole chcem poukázať na výsledky evanjelizácie       a súčasný stav kultúry u nás. V celej práci sa budem snažiť prispieť k pochopeniu toho, čo vlastne kultúra je a aká je nevyhnutná v službe evanjelizácie, a tiež ako je naozaj potrebné pretvárať aj súčasnú kultúrnu situáciu, v ktorej sa človek nachádza. Skúsenosť Cirkvi pri hlásaní Evanjelia je tiež obohatená a osvetlená odpoveďou viery tých mužov a žien, ktorí žijú v prostredí rozličných kultúr. Toto stretnutie musia konfrontovať s dobrou zvesťou, napriek rôznosti kultúr a ponúk.  Práve v dnešnej dobe, keď sa otvárame svetu, sme všetci pozvaní žiť s ľuďmi rozličných kultúr, viesť s nimi dialóg, rešpektovať ich rozdielnosť a taktiež rozdielnosť kultúry z ktorej vyšli, ale musíme si vždy zachovať vlastnú identitu       a spolu s nimi pokračovať v premene a zdokonaľovaní kultúry, v ktorej žijeme vždy pod vplyvom Evanjelia. A práve to je poslanie Cirkvi ponúknuť svetu Evanjelium ako radostnú zvesť, ktoré pretvára každú kultúru a privádza ľudí k pravým hodnotám. Lebo rozchod Evanjelia s kultúrou je nesporne drámou aj našej doby.
 Nie kultúra je mierou Evanjelia, ale Ježiš Kristus je mierou každej kultúry a každej ľudskej činnosti.    

1 Pochopenie zmyslu kultúry

1.1Viera a kultúra

              Kultúra úzko súvisí s ľudskou intelektualitou a schopnosťou poznávania. Svet kultúry je prostredie, ktoré tvorí človek sám, v ktorom žije a snaží sa ho poznávať. Problémom kultúry sa zaoberajú rôzne vedecké odbory. Filozofia poníma kultúru ako skutočnosť vytvorenú človekom. To, že človek poznáva je základom a žriedlom kultúry. Bez rozumového poznania by sme nemohli hovoriť    o kultúre človeka. Poznaním sa človek obohacuje o skutočnosti. To je vlastne prvý krok  ku kultúre a kultúrnosti. Obrazne to možno vyjadriť tak, že človek poznávaním sveta vystupuje z jaskyne a začína jestvovať už v kultivovanejšom prostredí. Ale samotné ľudské poznanie ešte nestačí, to nie je plná kultúra. Aristoteles kultúru odvodzuje z troch poznaní 

1.poznanie teoretické(veda) 

2.poznanie praktické(v objavovaní dobra, v dodržiavaní morálneho poriadku) 

3. poznanie tvorivé(v umení).

 
       A ešte je tu náboženstvo človeka. Viera v Boha je v dejinách ľudí dôležitou vecou na utváranie kultúry a kultúrnosti človeka. Morálne zásady sú podmienkou kultúrnosti človeka. Na tvorbe kultúry sa podieľa aj ľudské spoločenstvo, ktoré človeka formuje a človek sa stáva kultúrnejším a mal by byť aj viac veriaci. Medzi kultúrou jednotlivca a kultúrou spoločnosti platí zákon spätnej väzby. To znamená, že človek nie je len konzumentom kultúry spoločenstva, ale aj jej tvorcom. A to je úloha každého človeka - jednoduchého aj vzdelaného. Kultúra nie je len pre elitu, ale je tu pre každého človeka. Svet kultúry- to nie sú len bombastické diela, ale aj všedné hodnoty, ktoré vytvoril človek a vtláča do nich svojho ducha. Kultúru tvoria aj nemateriálne ľudské činnosti, ktoré sú vykonané pod vplyvom ducha a z ktorých duch vyžaruje - napríklad spev človeka, jeho modlitba, mravné konanie, prejavy lásky k blížnym.
   


   
Existuje veľa kultúr, ktoré interpretujú vieru podľa svojho chápania.    Mnoho- krát sú poznačené a veria v to, v čom boli od svojho detstva vychovávané. Môžeme povedať, že to nie je jedna stála realita, ale dynamika. Je totiž významná jedna realita a to niesť zmeny s postupom času. Denaturácia, teda zámerné odstránenie viery z tohto pohľadu, určuje postupný proces, ktorý nikdy neskončí. Viera sa nedá nikdy odstrániť. Viera ako taká zahŕňa celý ľudský život a vzťahy      s inými. Rovnako kultúra sa snaží v ľudskom živote dávať zmysel hodnotám života, ovplyvňovať myslenie, správanie, vytvárať vzťahy a v neposlednom rade usmerňovať naše konanie a môžme povedať že dáva zmysel každej ľudskej skupine. 



Do Druhého vatikánskeho koncilu sa vnímal vzťah medzi Evanjeliom          a kultúrou ako problém teologický a pastoračný. „Už od Druhého vatikánskeho koncilu Cirkev prijala obnovené a jasné povedomie dôležitosti kultúry a rozvinula pevné vzťahy medzi životom viery a kultúrnymi oblasťami. Pápež Pavol VI. osobitne svojou encyklikou Ecclesiam suam pripomenul, že Cirkev musí pristúpiť  k dialógu so svetom, v ktorom žije. Cirkev sa stáva Slovom, stáva sa posolstvom, stáva sa vzorom. Okrem toho v exhortácii Evangelii nuntiandi poznamenal, že rozchod Evanjelia s kultúrou je nesporne dráma našej doby, takže nestačí evanjelizovať osoby, ale počnúc od nich a so zameraním na ne treba evanjelizovať kultúry, ktoré sú akoby kolektívnym svedomím ľudí.“



V roku 1974 Synoda O Evanjelizácii prišla k záverom, že je potrebné uvedomenie si hraníc predovšetkým v problematike misií. Dokument Druhého Vatikánskeho koncilu Gaudium et spes č.57 sa zaoberá argumentom viery            a kultúry a prináša nasledujúce postoje k danej problematike. Táto časť  dokumentu sa v úvode opiera o citát z listu Kolosanom: „Ak ste teda s Kristom vstali z mŕtvych, hľadajte čo je hore, kde Kristus sedí po pravici Boha. Myslite na to, čo je hore nie na to čo je na zemi.“
 

a) „Kresťania, na ceste do nebeskej vlasti majú hľadať a chápať to, čo je hore. To však nielenže nezmenšuje, ale skôr zvyšuje význam ich povinnosti spolupracovať so všetkými ľuďmi na budovaní ľudskejšieho sveta. A naozaj, tajomstvo kresťanskej viery im dáva vynikajúce podnety a prostriedky, aby konali túto úlohu odhodlanejšie, a najmä aby objavili plný zmysel tejto činnosti, vďaka ktorej kultúra nadobúda miesto v celom povolaní človeka.“
 

b) „Veď človek obrába zem prácou svojich rúk alebo pomocou techniky, aby prinášala plody a stala sa dôstojným príbytkom celej ľudskej rodiny; a keď má vedomú účasť na živote spoločenských skupín, uskutočňuje tým úmysel Boží, prejavený na počiatku časov, aby ovládal zem a zdokonaľoval stvorenie. Tým zveľaďuje aj sám seba a zároveň plní veľký príkaz Kristov žertvovať sa v službe bratom.“
 

c) „Okrem toho, keď sa človek venuje rozmanitým disciplínam filozofie, histórie, matematiky a prírodovedy a keď pestuje umenie, môže tým veľmi prispieť k tomu, aby sa ľudská rodina povzniesla k ušľachtilejšiemu chápaniu pravdy, dobra           a krásy a k úsudku univerzálnej hodnoty, a tak ju jasnejšie osvieti predivná Múdrosť, ktorá bola od večnosti u Boha, usporiadajúc všetko spolu s ním              a hrávajúc sa na zemskom okruhu a ktorej rozkošou je prebývať medzi synmi ľudskými.“
 

d) „Tým samým, Ľudský duch, oslobodzujúc sa spod otroctva vecí, sa môže nehatenejšie pozdvihnúť k priamemu uctievaniu a kontemplovaniu Stvoriteľa. Ba pod vplyvom milosti stáva sa schopným spoznať Slovo Božie, ktoré prv než sa stalo Telom, aby spasilo a zjednotilo v sebe všetko, už bolo vo svete ako: pravé Svetlo, ktoré osvecuje každého človeka:(Jn 1,9-10).“
 

e) „Bezpochyby dnešný prírodovedecký a technický pokrok, ktorého metóda je neschopná preniknúť až k podstate vecí, môže napomáhať určitý fenomenalizmus a agnosticizmus, ak sa výskumné metódy uplatňované v týchto odboroch neprávom pokladajú za najvyššie meradlo hľadania každej pravdy. Ba hrozí nebezpečenstvo, že človek priveľmi si zakladajúc na terajších objavoch, mohol by sa mať za sebestačného a stratiť záujem o vyššie veci.“
 

f) „Lenže tieto nedobré následky nevyplývajú nevyhnutne z modernej kultúry, ani nás nesmú uvádzať do pokušenia zaznávať jej pozitívne hodnoty, ako sú napr: vedecké úsilie a presné pridržiavanie sa pravdy vo vedeckých výskumoch, potreba spolupráce v špecializovaných skupinách, vedomie medzinárodnej spolupatričnosti, čoraz živší pocit zodpovednosti odborníkov voči ľuďom, aby im pomáhali, ba ich aj chránili, snaha zabezpečiť priaznivejšie životné podmienky všetkým, najmä tým, čo trpia pozbavením zodpovednosti alebo nedostatkom vzdelania. Toto všetko môže slúžiť ako určitá príprava na prijatie blahozvesti Evanjelia. A božská láska Toho, čo prišiel spasiť svet, môže ju dovŕšiť.“
 

 
    Boh vždy komunikoval s človekom aj napriek tomu, že človek povedal Bohu nie. Tu akoby začala prvá evanjelizácia a tento fenomén evanjelizácie prináša svoje ovocie práve vtedy, keď privítame gesto prejavené Bohom najviac    v Ježišovi Kristovi vnútri kultúry. Táto udalosť spásy vyslovená v inej kultúre musí prijať a získať nové pochopenie, interpretáciu a z tohto dôvodu musí byť počúvaná, skúšaná, predstavená, prehlásená a napriek tomu spoznávajúc všetko, čo identifikuje a charakterizuje, predovšetkým kultúru. Iba prijatie pravých hodnôt  a správnej orientácie pre formovanie citlivosti svedomia nás môže včleniť do určitého ľudského spoločenstva.  A tento podnet spásy Boha, jeho komunikácia    s človekom a Zjavenie môžu byť prevzaté ako dobrá zvesť spásy pre členov jednej určitej reálnej kultúry. História kresťanstva ukázala, že vzťahy medzi vierou           a kultúrou môžu byť zachovávané ako spôsob prijatia a realizácie udalosti spásy. Častokrát tento vzťah bol aj konfliktom práve preto, lebo viera poukazovala na nedostatky v kultúre. V procese inkulturácie nachádzame mnohé prvky, príslušné určitej skupine a istej kultúre, ktoré sa javili  v otvorenom protiklade s Evanjeliom. Mnohé prvky jednotlivých kultúr sú v sociálnych protikladoch také radikálne že naozaj tvoria prekážku pre skutočný kresťanský život. Rozoznávať tie pravé hodnoty a pochopiť ich vzhľadom na vieru v jednej kultúre nie je ľahké. Táto situácia nestačí zhodnotiť všetky prvky kultúry, ale predovšetkým hodnotí iné prvky pre stabilitu, rovnováhu, cez zlepšenie kultúry, prehlbujúc sa svetlom Evanjelia. Cirkev, ktorá má túto ťažkú úlohu a povinnosť, ktorú jej zveril Boh, musí rešpektujúc kultúru v Ježišovi Kristovi poukazovať na pravé hodnoty a to prináša aj nepochopenie, s ktorým sa môže stretnúť a riziko, že nebude pochopená           a z tohto dôvodu ani prijatá. Poznáme tiež svedectvá biblického sveta, ktoré zoširoka rozprávajú nie iba o spásnom pôsobení Boha, ale aj o súvislostiach kultúrnych v ktorých sa realizuje a tiež sa rodia aj nové otázky pod vplyvom ľudu, ktorý je blízky Bohu. Máme predostreté rôzne skúsenosti a výrazy stretnutia s Bohom, čo prináša rôzne zhody súvislosti. Tak napríklad Žalmy 29 a 65 predstavujú jednu integráciu kultúry kanaánskej viery Izraela, zatiaľ čo kniha Múdrosti reflektuje Kultúru helenistickú.
                                                                                                                     


   Ak sa oprávnene pokladá kultúra za dielo človeka, ktoré sa rozvíja týmto spôsobom zdola, potom Božie Slovo nie je cudzím ani obmedzujúcim prvkom, ale otvára ľudstvu neočakávané perspektívy. Slovo Spásy, i keď presahuje kultúru,     a teda sa od nej líši, neudúša ľudské možnosti, pretože toto Slovo žije vnútri kultúr. Boh sa totiž rozhodol komunikovať s človekom ľudským spôsobom. V Biblii sa dá ľahko overiť, že Boh rozprával podľa druhov kultúr, vlastných pre každú dobu. A v tomto horizonte už stáročia  účinkuje misijná Cirkev, povolaná sprostredkovať ľuďom ovocie spásy. Priniesla Evanjelium do rozličných kultúr,       s ktorými postupne prišla do kontaktu, aby odovzdala zjavené Posolstvo, vysvetľovala ho, prehlbovala a vyjadrovala v živote, čím ponúka svetu  živé svedectvo Vtelenia. Toto hlásanie nebolo jednoduché a stálo to aj mnohé obety aj ľudské životy, ale napriek tomu sa misionári držali tejto línie a mali pred očami očakávania a nádeje, starosti a bolesti, kultúru ľudí, aby im zvestovali spásu          v Kristovi. Aj apoštol Pavol vstúpil do dialógu s mnohými kultúrami                         a náboženskými hodnotami rôznych národov. Evanjelium sa teda neizolovalo od kultúry a to ani od súčasnej, ani od tých nasledujúcich. Inkulturáciou Cirkev Evanjelium v rôznych kultúrach oživuje a zároveň privádza národy s ich kultúrami do svojho spoločenstva a dáva im vlastné hodnoty tým, že prijíma od nich, čo je dobré. Tým sa formuje aj ich viera. Ale viera, ktorá sa nestane kultúrou, nie je vierou plne prijatou ani celistvo vnímanou, ani verne prežívanou. Táto viera, ktorá má svoje miesto v najintímnejšej časti ľudského srdca, tam kde sa nachádza jeho náboženský a etický rozmer, zasahuje aj do ústredného jadra kultúry. Viera obnovuje život človeka a umožňuje prehodnotenie a obnovu samotnej kultúry. Viera nie je výlučne zviazaná s nijakou kultúrou, ale vstupuje do spoločenstva so všetkými kultúrami.
 

1.2 Zmysel kultúry

           V jednom svojom diele sa profesor Hanus pokúša vysvetliť rozdiel medzi kultúrou a kultúrnosťou. Kultúru chápe ako ľudskú prácu a výsledok ľudskej práce. Ako zmocňovanie sa skutočnosti, pričom zdôrazňuje, že nositeľom kultúry je veriaci človek s nadprirodzeným určením Božieho Synovstva, čím ideál kultúry vychádza z prameňa bytia do jeho posledného cieľa. Z tohto dôvodu tvrdí, že kultúra má náboženský zmysel, ktorý v sebe skrýva objektívny výsledok ľudskej činnosti, ktorý tak svedčí o Tvorcovi a jeho výške. Tak kultúrne dielo skrýva v sebe dvojaké bytie a to hmotné vyjadrujúce spôsob techniky a duchovné, požadujúce vieru.



A Kultúrnosť – ktorá sa nachádza v ľudskom živote- je osobná vlastnosť človeka. Je to vnútorná norma k zmýšľaniu, životného stanoviska, konania            a rozhodovania, je to habitus, podľa ktorého sa hodnotí slušnosť, spravodlivosť     a šľachetnosť. Je to príkaz s vysokým nárokom, žiadajúci rozhodnutie celej osoby. Kultúrnosť alebo niekto má, alebo ju nemá. Kresťan by mal byť kultúrny, pretože vytvorené hodnoty sú odrazom ľudského ducha viery, v ktorom sa odráža náš hlboký vzťah k Stvoriteľovi, Ježišovi Kristovi a Cirkvi.
 

           Kultúra môže byť považovaná za spoločné znalosti morálky zvykov a talentov, ktoré človek nadobudne v určitej spoločnosti ako ľudské. Kultúra je všetko to, čo sa identifikuje ako také a je prameňom našej identity ako skupiny zúčastnenej sociálnej a tiež osobnej. Naša duševná štruktúra a náš citový rozmer a všetko, čo dokáže dávať jednotnú interpretáciu života, je modelom aj pre kultúru. Je to rovnako spôsob života určitého ľudu spojeného sociálnym správaním, zahrňujúce v sebe spoločenstvo, spoločné smerovanie s rovnakou históriou, kde indivíduum určuje jednu skupinu. Jedna definícia, ktorú navrhol Marcello Azevedo tvrdí, že kultúra je to, čo dáva spoločný zmysel a znamená hodnoty a modely včlenené a vyskúšané v živote jednej skupiny sociálne kultúrnej. Táto kultúra je vnímaná ako skutočná realita, ktorá je zachovaná z pokolenia na pokolenie tak, ako bola prevzatá a poznaná a reálne zdokonaľovaná a pretváraná. 
 

          Kultúra, hovoria iní autori, je uskutočňovanie hodnôt, významu alebo obsahov. Sama hodnota o sebe sa vlastne nedá zistiť. Je to vlastnosť, ktorá patrí k nejakej veci alebo činnosti vo vzťahu, ktorý hodnotí človek. Podľa toho človek uskutočňuje hodnoty tak vonkajšie, ale aj vnútorné. Preto môžeme kultúru rozlišovať na vonkajšiu a vnútornú. Pod pojmom vnútorná kultúra rozumieme, vnútorné úsilie a všestranný rozvoj schopností a síl človeka, teda zošľachtenie vnútorného života v človeku. Vonkajšou kultúrou rozumieme cieľavedomé              a slobodné vytváranie vonkajších hodnôt, to znamená zošľachtenie celého prostredia okolo nás. Podstatným prvkom kultúry je zameranie na cieľ. Tento cieľ môže byť čisto duchovný, spojený s Bohom a odpútaný od materialistických vecí. Môže to byť aj čisto hmotný zameraný na bohatstvo a blahobyt. Je dôležité, aby človek mal určitú hierarchiu hodnôt, aby duchovné hodnoty mali prednosť pred materiálnymi, aby nižšie hodnoty slúžili vyšším, ušľachtilejším, aby sa každá         z týchto hodnôt neuplatňovala samostatne, ako jediná. Základom kultúry je teda súlad hodnôt. Tento súlad, táto harmónia spočíva v tom, že rôzne kultúrne prejavy sa síce uplatňujú každý zvlášť, ale nikdy nie každý pre seba, ale naopak v súlade odstupňované s ostatnou tvorbou.
 Sám termín kultúra vo svojom pôvodnom význame bol považovaný v antike za označenie kultivovania pôdy                         a v prenesenom slova zmysle sa neskôr začal používať na označenie „kultivovania“ - zdokonalenia ľudí. A to je možné, iba  ak človek má správny rebríček hodnôt, ako sme to spomínali v predchádzajúcom odstavci.
 




  Marko Rupnik hovorí, že kultúra to sú významy a hodnoty zdieľané istou skupinou. Každá skupina má hodnoty, z ktorých a pre ktoré žije. Kultúra je ako organické tkanivo prostredníctvom ktorého sa hodnoty komunikujú, budujú            a realizujú. Každá skupina má svoje významy, rebríček hodnôt, ktoré zdieľa a tá istá osoba môže patriť aj do viacerých skupín. Môže patriť do kultúry svojho rodného jazyka, kultúry svojej rodiny, napríklad do kultúry rehole alebo iného spoločenstva. Realizácie alebo prejavy kultúry sú teda rôzne. Z hodnôt kultúrne prejavy vychádzajú a k ním sa vracajú.
 Kultúra je stále viac spoznávaná ako podstatný prvok a v Cirkvi nie je predovšetkým špecifickým prostredím, ktoré pozná Cirkev, ale je to hlavne pôda a konkrétne ponúknuté miesto, ktoré môže prispieť k tomu, že je tu možnosť vzniku novej Cirkvi viac prispôsobenej                a zapojenej v konkrétnej miestnej realite danej misie. 

            Prínosom modernej antropológie došlo k zhusteniu definície kultúry            a rovnako základov pre vývoj vnímania vedomia kultúry. Podľa súčasnej antropológie byť ľudským je pre živočícha kultúrne. Človek a jeho existencia je živá  a je skutočne naprogramovaný v rozhodovaní originálnym spôsobom a to je byť za každú cenu ľudským. Kultúra tvorí spoločný komplex faktorov, ktoré robia každého takého, aký je. Pre tieto motívy je naša skúsenosť ohraničená spôsobom, ktorý nás oddeľuje v spôsoboch a možnostiach realizácie. Ale kultúra je vždy iná ako tá, ktorú reálne vlastníme alebo poznávame. Nie je nasmerovaná v dedičstve kultúry, čo znamená, že my ju nevlastníme, ale On vlastní nás a dáva jednu konkrétnu formu našej existencii. My sa môžeme zdieľať s členmi našej rodiny, spoločnosti, s ľuďmi z nášho okolia, národnosti a tiež Cirkvi. Ale tento pohľad na kultúru ako niečo komplexné zahŕňa v sebe uvedomenie si viery            a dôveru v  umenie, morálku, zákony, zvyky a tiež schopnosti získané človekom, napriek mnohým členom jednej spoločnosti patriacich a zhrnutých do jednej oprávnenej kultúry. Táto koncepcia prináša evidentne charakteristické princípy, ktoré sa nachádzajú v každej definícii kultúry. Kultúra, ktorú každý človek získava pre osvojenie si partikulárnej spoločnosti, je prvým krokom na to, aby odpovedal   a prispôsobil sa okoliu a prostrediu. Moderná antropológia tiež považuje kultúru za dedičstvo sociálne a historické. Ale zároveň platí, že kultúra ako taká nie je realita ktorá sa dedí, ale sa získava pomocou osvojenia si jej prvkov neskôr po narodení.                                                                                                                           Hlavným predmetom každej kultúry je ľudská osoba, člen jednej spoločnosti, skupiny konkrétnej a ľudskej. Môžeme definovať kultúru všeobecne, že je ako dedičná, sociálna, ľudská.
 

          Ľudská osoba je teda centrom všetkého. Známy filozof Boetius definoval ľudskú osobu ako individuálnu podstatu rozumovej prirodzenosti. A práve ľudský duch je podstatou a zdôvodnením, že človek je osobou. Osobný ráz ľudskej bytosti sa nedotýka iba jeho intelektuálnej a duchovnej činnosti, ale zahŕňa celé ľudské bytie. Všetky prejavy ľudskej osoby sú svedectvom, že človek má okrem živočíšneho tela aj duchovnú – nemateriálnu dušu. Človek je človekom nie preto že má ducha, ale aj preto, že má  telo oživované týmto duchom. A práve týmto duchom sa človek zúčastňuje na vytváraní kultúry, a aj prijíma kultúru.
 Kultúra je jedna realita špeciálne historická a spoločnosť na rovine historickej existuje skôr ako indivíduum, tak teda ponúka okoliu a spoločnosti už dobre globálne vyskúšanú kultúru, čo určuje celú ľudskú aktivitu. Spoločnosť rovnako ponúka každému  indivíduu možnosť vložiť už poznané do ľudského okolia. Ako dedičstvo spoločnosti je kultúra vždy ovocie dialógu histórie ľudskej osoby s jej okolím. Napriek tomu kultúra je projekt kolektívny, vždy nedokončený, ktorý prekračuje našu individuálnu existenciu. Táto dynamická a kolektívna realita si vyžaduje proces prispôsobenia problémov života, ktoré prostredie či už fyzické alebo sociálne a ideologické v spôsobe realizácie vlastného života prináša, aby sa vytvorila harmónia aj  v prijímaní  iných. Nie je preto možné, aby sa osoba alebo akákoľvek ľudská skupina realizovala bez kultúry. Bez kultúry je projekt života nerealizovateľný. V tejto chvíli je dôležité vyhnúť sa nebezpečenstvu a to predovšetkým vidieť kultúru ako skutočne ľudskú národno- centralizovanú zdedenú humanistickú klasickú, čo veľmi ľahko zabráni dávať vážnosť väčšine kultúr, ktoré charakterizujú ľudskú históriu ako celok organizmu každej konkrétnej kultúry. Treba poznamenať, že pojem kultúra mal v minulosti mnohé významy a to napr. možnosť dohodnúť sa v spôsoboch, ale nie tak v protikladoch ako                v doplneniach. 




 Druhý Vatikánsky koncil v  pastorálnej konštitúcii Gaudium et spes v druhej časti druhej kapitoly hovorí o týchto postupoch kultúry a prináša nasledujúce tvrdenia: 

a) „Je vlastnosťou ľudskej osoby, že môže dosiahnuť plnosť pravej ľudskosti jedine  pomocou kultúry, t.j. kultivovaním prirodzených bohatstiev a hodnôt. Preto kedykoľvek je reč o ľudskom živote, príroda a kultúra sú v tom najužšom vzťahu.“
  

b) „Pod kultúrou v širšom zmysle slova sa rozumie všetko to, čím človek cibrí         a rozvíja svoje mnohoraké duševné a telesné vlohy, čím sa usiluje poznávaním     a prácou podrobiť si sám svet, čím robí ľudskejším spoločenský život tak v rodine a ako aj v celom občianskom spoločenstve zdokonaľovaním mravov a ustanovizní, a napokon, čím v priebehu vekov svojimi dielami prejavuje, vyjadruje a uchováva veľké duchovné zážitky a snahy, aby mohli slúžiť na úžitok mnohým, ba celému ľudskému pokoleniu.“
 

c) „Z toho vyplýva, že ľudská kultúra má nevyhnutne dejinný a spoločenský vzhľad a slovo „kultúra“ nadobúda často sociologický a etnologický význam. V tomto zmysle sa hovorí aj o pluralite kultúr. Lebo podľa rozličných spôsobov používania vecí, vykonávania práce, vyjadrovania sa, praktizovania náboženstva, formovania mravov, ustanovovania zákonov a právnych zriadení, rozvíjania vied a umení, ako aj pestovania krasocitu, vznikajú rozmanité pospolité životné podmienky a rôzne formy usporiadania životných hodnôt. A tak sa zo zdedených obyčají utvára svojské dedičstvo každej ľudskej pospolitosti. Takým spôsobom sa utvára aj vyhranené historické prostredie, do ktorého je začlenený človek každého národa   a každej doby a z ktorého čerpá hodnoty umožňujúce rozvoj civilizácie.“
 Ten istý dokument Druhého Vatikánskeho koncilu  zvažoval dnešný kultúrny protest sveta, to znamená rozvoj sociálny a vedecký, technický pokrok, nové formy života, čo     v konečnom dôsledku majú prinášať nové formy kultúr. A práve túto úlohu má tento dokument vysvetliť a brať do úvahy situáciu človeka v dnešnom svete a tvrdí: ľudstvo dnes prežíva obdobie novej histórie, ktoré je charakteristické rýchlymi zmenami, čo je dôsledkom rýchleho  vývoja a pokroku rozšírenom po celom svete. Vzbudiť inteligenciu a aktivitu u človeka, vysvetliť názory súkromné ako aj spoločenské na jeho spôsob myslenia a porovnávať veci ľudí. Môžeme teda povedať, že je to jedna transformácia sociálna a kultúrna, ktorá má svoje úvahy tiež z pohľadu náboženského. Ďalší bod tejto Konštitúcie hovorí: „Životné podmienky moderného človeka sa zo sociálneho a kultúrneho hľadiska tak veľmi zmenili, že možno hovoriť o novom období ľudských dejín. V dôsledku toho sa otvárajú zveľaďovaniu a rozširovaniu kultúry nové cesty. Pripravil ich obrovský rozmach prírodných a humánnych i spoločenských vied, technický rozvoj, ako aj zdokonaľovanie a lepšie organizovanie prostriedkov, ktoré umožňujú vzájomný styk medzi ľuďmi. A tak moderná kultúra sa vyznačuje niektorými charakteristickými črtami, takzvané exaktné vedy veľmi cibria kritický zmysel, novší psychologický výskum umožňuje hlbší rozbor ľudskej činnosti, historické vedy značne napomáhajú pozorovať menlivú stránku vecí, životné spôsoby          a obyčaje nadobúdajú čoraz jednotnejší ráz, industrializácia, urbanizácia a iné činitele napomáhajúce kolektívny život vytvárajú nové formy kultúry (masová kultúra), z ktorých skrsajú nové spôsoby myslenia, konania a trávenia voľného času, taktiež vzrastajúce styky medzi rozličnými národmi a spoločenskými skupinami vo väčšej miere sprístupňujú všetkým i každému osve poklady rozmanitých foriem kultúry, a tak sa pozvoľna pripravuje univerzálnejší typ civilizácie, ktorý tým viac pomkýna a prejavuje jednotu ľudského pokolenia, čím lepšie rešpektuje svojráz každej kultúry.“
 




 Kultúra je produktom aktivity ľudského ducha. A to práve preto, lebo človek svojim dielam vtláča myšlienku, ktorou chce komunikovať s inými, zošľachťovať seba a svet okolo a prispôsobovať ho svojej duchovnosti, žije kultúrne a tvorí kultúru. Človek je hmotno – duchovná bytosť práve preto že, má duchovnú dušu    a duchovnú poznávaciu schopnosť rozumu, je kultúrnym tvorom. Je povolaný žiť vo svete zošľachtenom kultúrou a aj kultúru samostatnú tvoriť. Celý tento proces v ktorom sa myšlienka zmocňuje hmoty a podrobuje si ju, je náznakom budúceho definitívneho podrobenia hmoty duchom, ako je to vyjadrené v kresťanskom náboženstve v nádeji na vzkriesenie tela a obnovu celého vesmíru. Kultúra má veľký význam pre život človeka. Nielen že robí život človeka znesiteľnejším            a v každom ohľade ho humanizuje, poľudšťuje, uľahčuje, ale aj rozvíja komunikáciu a spoluprácu medzi ľuďmi navzájom, ale najmä rozvíja jeho samého a pomáha mu získavať posledný cieľ. Človek sa vplyvom kultúry stále viac stáva človekom. 

          Poznáme a rozlišujeme rôzne druhy kultúr, ako napríklad: kultúra politická, kultúra práce, kultúra cestovania, kultúra obliekania, kultúra spoločenského správania a mnohé iné. V skutočnosti jestvuje toľko kultúr, koľko rozmanitých oblastí a činností zahŕňa v sebe ľudský život, či už jednotlivca alebo celej spoločnosti. Ale v neposlednom rade je potrebné vyzdvihnúť náboženskú kultúru   a kultúru ducha. Oblasť náboženského a duchovného života kladie osobitné požiadavky na kultúru a kultúrnosť človeka. Náboženstvo samo o sebe nie je len zdrojom kultúry ako takej, ale jeho realizácia si nárokuje osobitný typ kultúry, ktorý zahŕňa hlavné formy a prejavy náboženského života. 

          Kultúru zvykneme nazývať aj civilizácia a kultúrneho človeka civilizovaným človekom. Civilizácia zaznamenáva postupom aj rozvoj. Preto hovoríme najmä      v súvislosti dejín o rôznych stupňoch ľudskej civilizácie. V poslednom čase sa na označenie a hodnotenie civilizácie začali používať termíny: civilizácia života           a civilizácia lásky- na označenie pozitívneho rozvoja ľudskej civilizácie. Základom civilizácie lásky je kultúra života a kultúra presiaknutá láskou. Oproti tomu negatívne javy v ľudskom spoločenstve označujeme výrazmi: civilizácia smrti alebo aj kultúra smrti. Ich charakteristickými znakmi je násilie v ľudskej spoločnosti, vojny, deštrukcia a mravná zvrátenosť ľudí. A práve viera človeka pomáha odstraňovať tieto negatívne prvky ktoré sa môžu nachádzať v kultúre. Preto je potrebné evanjelizovať kultúru a vnášať do nej tie pravé hodnoty. Zachovávanie prirodzeného mravného poriadku je vlastne uskutočňovaním prirodzeného náboženstva človeka. Výstižne to vyjadril  Tertulián, kresťanský spisovateľ tretieho storočia: „Anima humana naturaliter Christiana“ - ľudská duša je od prirodzenosti kresťanská. V konečnom dôsledku človek nemá podriaďovať všetko svetu, nemá teda slúžiť svetu, ale svet má slúžiť človekovi. Svet sám sebe nie je cieľom. V náboženskom ohľade sa táto skutočnosť vyjadruje, že svet je stvorený pre človeka a že človek dostal na starosť pre svoje dobro celý svet. Starosť o svet a  zveľadenie kultúry je úloha človeka vo svete, ktorou sa sám človek realizuje a v konečnom dôsledku svojou činnosťou ako etické bytie dosahuje blaženosť - v čase relatívnu, vo večnosti absolútnu. 
 Človek má  schopnosť byť tvorcom kultúry, preto koná tak, že podporuje predovšetkým kultúru do ktorej patrí a osvetlenú lúčmi spravodlivosti a pravdy, ktorá podporuje duchovno a ľudskú morálku. Ľudská kultúra musí byť vždy rozvíjaná vzhľadom na celú ľudskú osobu a s celou jej integritou.

1.3 Osobnosti a kultúra

           Erich Fromm hovorí, že nemôže byť takej kultúry v dejinách ľudstva, ktorá by nebola náboženská. Zakladateľ duchovnej služby stredísk umelcov v Poľsku, Dr. Wieslaw Nieweglowski tvrdí, že spojenie náboženstva a kultúry nezačína kresťanstvom, ale súvisí s dejinami ľudstva od počiatku. Náboženstvo a kultúra napriek tomu, že sú rôzne vo svojich cieľoch a formách, ustavične sa prenikajú     a vzájomne sa dopĺňajú. Náboženstvo kultúru inšpiruje, napomáha, integruje. Charles Dawson vo svojej analýze napísal, že náboženstvo v kultúre zjednocuje    a stráži tradíciu s morálnymi zákonmi, vychováva a učí múdrosti. Vo všetkých storočiach sú tvorcovia danej kultúry ovocím duchovného nadchnutia, a teda právom patria k náboženským cieľom. Kultúra má svoj podstatný prameň v náboženstve, ktoré je pre ňu akoby hnacím motorom. 




 Tak isto aj terajší pápež Benedikt XVI. ešte ako kardinál napísal o kultúre, že najväčšie diela kultúry: pyramídy a katedrály, poémy a symfónie, filozofické idey boli inšpirované vierou v nezničiteľnosti ľudského ducha.
 Pápež Ján Pavol II., ktorý bol filozofom kultúry, vystúpil so svojím prejavom aj v UNESCO   2. júna 1980, kde rozprával o kultúre. On označil ľudskú osobu za „jediný ontický subjekt kultúry“ a pretože kultúru hodnotíme aposteriori, podľa artefaktov, kultúra v sebe obsahuje možnosť návratu k onticky-príčinným súvislostiam. Touto zložitou interpretáciou  obhajoval ľudského ducha a jeho tvorivosť. Rastúca nedôvera         v ľudské vyhliadky zbavuje súčasný život istoty a radosti, ktoré sú základom ľudskej tvorivosti. Riešenie tejto krízy treba hľadať iba v ríši ľudského ducha, vo svete kultúry, pretože kultúra zahŕňa všetky výtvory ľudského ducha, ktoré nás robia ľudskejšími, a prispieva k tomu, že nie len viac máme, ale aj viac sme. Kultúra má duchovnú podstatu a nemožno ju chápať ako vedľajší produkt. To platí aj o národných kultúrach. Čo ako sa utláčatelia snažia potlačiť „suverenitu spoločnosti, ktorá sa prejavuje v kultúre národa“, nikdy sa im to nepodarí, pretože ľudská osoba je „najsuverénnejšia“ práve prostredníctvom kultúrnej suverenity. Je potrebné aby sme strážili túto duchovnú suverenitu ľudskej osoby, ktorá sa prejavuje v tvorivosti jednotlivcov a národných kultúr. Pápež podotkol, že budúcnosť človeka závisí od kultúry. Silou tohto prejavu bolo to, že nebol len teóriou kultúry, ale svedectvom o kultúre- obyčajným svedectvom človeka, ktorý na základe vlastnej skúsenosti vyjadril, čím bola kultúra v dejinách jeho národa      a čím je kultúra v dejinách všetkých národov. Na koniec tohto prejavu pápež ešte podotkol, že téza o utváraní národnej identity prostredníctvom kultúry, ktorú vyslovil v UNESCO, zodpovedala životným potrebám všetkých mladých národov, ktoré hľadajú cestu na upevnenie svojej suverenity. Aj orleánsky biskup Jean Marie Lustiger  povedal, že svetu nevládne ekonomika a že skutočnou lokomotívou dejín  je kultúra.
 




Každý veriaci človek vie, že začiatky dejín človeka ako takého treba hľadať v knihe Genezis. Aj  začiatky ľudskej kultúry treba hľadať na jej stránkach. Potrebujeme mať pred očami tento náčrt prvotného stavu človeka, keď Boh stvoril človeka na svoj obraz a podľa svojej podoby a o zemi povedal „Podmaňte si ju“. Tieto slová totiž predstavujú prvotnú a komplexnú definíciu ľudskej kultúry. Podmaňovať si zem znamená odhaľovať a potvrdzovať pravdu o vlastnom človečenstve, o tom človečenstve, ktoré je v rovnakej miere podielom muža           a ženy. Boh náš, dobrý Otec, dal človekovi a jeho človečenstvu celý viditeľný stvorený svet, aby sa oň staral a zveľaďoval ho. Tým mu zveril konkrétne poslanie a to realizovať pravdu o sebe, aby podľa nej spravoval viditeľný svet s cieľom správne ho využívať a nie zneužívať. Človek vždy musí ostať verný pravde o sebe a o svojom poslaní. Pretože pre ľudskú kultúru nie je podstatné iba ľudské poznanie vonkajšieho sveta, ale aj samého seba. Do ľudskej kultúry je od začiatku veľmi hlboko vpísaný prvok krásy. Krása vesmíru sa akoby odrážala v Božích očiach, o ktorých bolo povedané: „A Boh videl všetko, čo urobil a hľa, bolo to veľmi dobré.“ Za veľmi dobré bolo uznané predovšetkým objavenie sa prvého páru, stvoreného na Boží obraz a podľa jeho podoby, a to v prvotnej nevinnosti              a v nahote, ktorá bola údelom človeka pred dedičným hriechom. To všetko tvorí základ kultúry, ktorá sa prejavuje v umeleckých dielach, či už sú to výtvarné diela, sochy, architektúra, hudobné diela, alebo iné výsledky tvorivej predstavivosti          a myslenia. Každý národ žije v dielach svojej kultúry.
 Kultúra je istý proces,          v ktorom sa ľudská bytosť stáva čoraz väčšmi človekom práve životom viery. Túto kultúru viery možno prehlbovať a šíriť. Hlavne tak, aby sme si všetci zodpovedne uvedomovali svoj vzťah ku kultúre.

1.4 Miesto náboženstva v kultúre


            Z pohľadu kresťanstva uznávame kultúru, osvojujeme si ju a už od počiatočných rokov života sa zapájame do jej tvorivého procesu. Náboženstvo       a kultúra sú dve odlišné oblasti, ale majú aj spoločné prvky.


           Náboženstvo môžeme definovať ako osobný vzťah človeka k posvätnému, k Bohu. Vzťah k Bohu zasahuje všetky schopnosti človeka a to jeho poznanie, vôľu i city. Ide o skúsenosť s Absolútnom. Kto prijíma pozvanie Boha a dokáže sa mu odovzdať, kto stredobod svojho života vidí v Bohu, prežíva náboženskú skúsenosť. Pôvodcom náboženstva nie je ľudská myseľ veď môžeme vidieť, že     v náboženskej skúsenosti je človek otvorený, fascinovaný niečím vyšším ako je On sám. Je nesprávne vylučovať náboženstvo z verejného života, musíme si uvedomiť, že náboženstvo nemôže byť súkromná vec alebo záležitosť. Je to vzťah celého človeka k Bohu. Týka sa celého človeka so všetkými vlastnosťami              a schopnosťami, snahami a úlohami. Náboženstvo máme vždy na mysli ako nadprirodzené náboženstvo, ktoré sa rozvíja v čase, ale smeruje k večnosti a jeho cieľom je účasť na božskej prirodzenosti. Objektívne náboženstvo nie je dielom človeka, ani plodom zeme, ani výsledok kultúry. Je z Boha. Medzi podstatné znaky náboženstva patrí, že náboženstvo je živé. Pretože v centre náboženstva stojí Boh, ktorý žije v skutkoch a v náboženskej skúsenosti. Živý Boh je ten, ktorý ma stvoril i všetko okolo riadi a udržuje i miluje. Boh sa človekovi zjavuje a dáva sa mu nájsť. Zjavenie je božské svetlo, ktoré preniká do ľudského života. Cieľom náboženstva nie je rozumové poznanie prazákladu sveta, ale spása človeka          v životnom spoločenstve s Bohom. Definícia náboženstva by sa dala zhrnúť do tejto vety: ide o poznanú, uznanú a kultom i poslušnosťou v živote vyznávanú závislosť človeka na Bohu.



          Slovo kultúra sa odvodzuje od slova colere, z ktorého pochádza ďalšie, a to slovo cultus. Slovný rozbor týchto slov nám prináša tieto významy:

· Colere- obrábať, upravovať, zošľachťovať, pestovať, uctievať, vážiť si, ctiť si, uctievať

· Cultus- pestovaný, vzdelaný, opracovaný

· Cultus deorum- úcta bohov

· Cultura agri- obrábanie pôdy



          Z toho sa vyvinul výraz cultura mentis v neskorom stredoveku, ale až renesancia je pôvodcom slova kultúra v klasickom a tradičnom zmysle, v ktorom bola uvedená do moderných veci. Termín kultúra označuje aktivitu, ktorou človek zošľachťuje seba samého, aby dosiahol plnosť svojej ľudskosti, aby bol rozvinutý vo svojich špecifických ľudských schopnostiach, predovšetkým v ich duchovných zložkách. Kultúra je rozvoj a ovocie pozemských snažení človeka a zahrňuje budovanie hmotného základu života i hodnoty rozumové a mravné. Pojem kultúry zasahuje tak hospodárstvo i techniku, ako aj vedu, umenie a mravnosť. Slovo kultúra, dnes používame s tým istým koreňom prakticky vo všetkých európskych rečiach napríklad: cultura, culture, cultur. Slovo kultúra vyjadruje pojem, ktorý sa používal aj v roľníckych kmeňoch a ktorý sa vo svojom pôvode používal na označenie kultivovania zeme a prírodných produktov, je to teda pravdepodobne termín vytvorený roľníckym ľudom. Kultúru treba chápať ako všetko, čím sa človek zošľachťuje a rozvíja svoje vlohy, svoje prostredie robí ľudskejším, tak isto sa ľudskejším stáva aj spoločenský a rodinný život. Postupom času vytvára                a zachováva vo svojich dielach veľké duchovné zážitky, aby slúžili na prospech mnohým ďalším ľuďom i ďalším generáciám. Kultúra je spoločenským vlastníctvom každého národa, výraz jeho dôstojnosti, slobody, tvorivej sily. Kultúra je tak svedectvom jeho cesty dejinami. Zvlášť kresťanská viera sa môže stať dejinnou a historicky tvorivou silou len na základe kultúry a len skrze kultúru. Cieľom kresťanov je pozdvihovať na vyššiu úroveň Kristovu radostnú zvesť. Cirkev plní svoje poslanie, podnecuje a pomáha dielo civilizácie a svojou činnosťou vychováva človeka k vnútornej slobode.

1.5 Spoločenský a kultúrny význam náboženstva



         Zástancovia imanentných náboženstiev sú presvedčení, že transcendentné náboženstvo musí byť svojou povahou nepriateľské voči svetu, že sa musí od sveta izolovať, a preto je vraj nesociálne a nekultúrne. Ale význam transcendentného náboženstva spočíva práve v tvorivom odstupe človeka od tohto sveta a od pohodlnej pasivity. Je treba odmietnuť všetky falošné predstavy   o samotnom svete ako o „satanovej ríši“, o „pozemskej obci“, v ktorom vidíme len „kráľovstvo človeka“. Svet máme chápať v jeho „obojakosti“, čiže ako miesto, ktoré patrí Bohu, pretože On je jeho Stvoriteľ. Snaží sa ho dobyť aj diabol, ale                 v konečnom dôsledku patrí aj Kristovi, pretože cez ukrižovanie zvíťazil nad prvým dobyvateľom. Význam a zmysel kultúry spočíva v tom, že má hmotu zduchovnieť, dávať jej „duchovnú informáciu“. Vďaka tejto informácii hmota i celé životné prostredie človeka prijíma ľudskú a zároveň aj božskú štruktúru. Pojem transcendentného náboženstva vychádza z vecnej súcnosti Prvej                          a Najdokonalejšej Príčiny. Vzhľadom k tomu, že táto Príčina je Prvá                        a Najdokonalejšia, jej činnosť nikdy neprestáva a nič sa nevymyká jej pôsobnosti. Preto uskutočnenie transcendentného náboženstva je vystavenie sa ducha, čiže rozumu a vôle, príčinnosti Prvej a Najdokonalejšej Príčiny. Náboženstvo má           v spoločnosti rôzne funkcie. Spomenieme len tri najzákladnejšie a to mravnú, vedeckú a umeleckú.

1.5.1 Mravná funkcia náboženstva



          Ak je štruktúra ľudskej prirodzenosti zložená z ducha a hmoty, potom hmotný prvok vedie k rozptyľovaniu, pretože je nestály a pohyblivý. Človeka môže dokonca uviesť v zmätok, pomýliť ho, takže považuje zmyslový svet za ten hlavný a podstatný, poriadok chápe len ako zjednocujúci prvok. Duch človeka vtláča ľudskej prirodzenosti  takú orientáciu, ktorá predstavuje nielen jednotu a poriadok, ale vedie človeka aj k otvorenosti, aby prijal nadľudské hodnoty a božský zmysel, ktorý dokáže dať zmysel aj ľudskému utrpeniu. Štruktúra ľudskej prirodzenosti je vždy spojená so zmysluplnosťou, aj keď možno konkrétny človek o tomto zmysle vie málo. Môžeme hovoriť o určitom „predvedení“ zmyslu v základoch ľudskej prirodzenosti. Znamená to, že aj v človeku, ktorý je proti náboženstvu vždy pôsobí akási skrytá túžba po dokonalosti, ktorá je v protiklade s jeho nedokonalým            a neuceleným názorom na zmysel života. Z hĺbky jeho vnútra vyviera nádej na ďalší život. Toto vychádza z hĺbky transcendentného základu, pretože človek hľadá zmysel, ktorého cieľ spočíva na jednej strane v človeku, na druhej strane smeruje k budúcemu naplneniu. Záujem o zmysel života prezrádza človeka ako človeka, pretože len človek hľadá zmysel. Duch potrebuje zmysel. Cieľom fungovania štruktúry ľudskej prirodzenosti je šťastie, resp. stav dokonalosti, harmónia, z ktorej pramení radosť človeka. Činnosť ducha, ktorá vedie k zdokonaleniu, sa dotýka mravnej vyspelosti, prostredníctvom ktorej človek dosahuje svoje ľudské hodnoty a zároveň sa stále otvára pre ďalšie zdokonalenie. A to je aj cieľom kultúry. Už Aristoteles hovorí, že človek bude skutočne šťastný vtedy, keď bude uskutočňovať mravnú dokonalosť, ktorej nedodržiavanie vedie človeka k nešťastiu. V žiadnej inej ľudskej činnosti nie je toľko vyrovnanosti, pokoja a stálosti ako v etickej činnosti. Táto stálosť je dokonca trvalejšia ako veda. Aj keď náboženstvo zahŕňa aj moment etiky, predsa je oveľa viac ako samotná etika. Preto môžeme povedať, že požiadavky náboženstva sú oveľa väčšie ako požiadavky etiky. V náboženstve je stredobodom ľudského života napojenie sa na Boží život. Ale nakoľko sa má na Boha napojiť celý človek, nedá sa náboženstvo od etiky oddeliť. Aj keď je náboženstvo viac ako etika, predsa etiku zahŕňa. Preto môžeme povedať, že náboženstvo má v spoločnosti svoju mravnú funkciu, pomáha pozdvihnúť človeka na vyššiu úroveň, pobáda ho, aby hľadal šťastie, zmysel svojho života, aby robil svet nie len ľudskejším, ale stále dokonalejším, aby ho zduchovňoval. O to, aby sa svet stal ľudskejším, sa snažil aj smer, ktorý sa volá humanizmus. Ale (humanizmus) nakoľko nemal zmysel pre duchovné hodnoty a pre Boha, ktorý je ich nadprirodzeným zdrojom, je to „uzavretý“ humanizmus, ktorý sa nakoniec obracia proti človekovi. Naopak náboženstvo je zárukou integrálneho humanizmu. Pre integrálny humanizmus je Boh zdrojom slobody človeka, dobra, ľudskej dôstojnosti, spravodlivosti. Jedine takýto integrálny humanizmus dokáže odpovedať na každú sociálnu otázku a stane sa inšpiráciou pre riešenie každého kultúrneho problému. V integrálnom humanizme sa spája účasť človeka na tajomnom živote a pokroku Cirkvi s jeho angažovanosťou, na sociálnom a na kultúrnom poli a pokroku ľudstva v dejinách.

1.5.2 Vedecká funkcia náboženstva


           Náboženstvo a veda tvoria dva neoddeliteľné aspekty ucelenej svetonázorovej orientácie človeka, pretože veda a viera si nekonkurujú, ale fungujú dynamicky a vzájomne sa dopĺňajú. Čo sa týka rozdielov medzi vedou       a vierou, tie nespôsobili ani tak samotní vedci, ale skôr popularizátori vedeckých objavov, ktorí zabúdali na to, že veda nevysvetľuje svet, ani spoločnosť, ani dejiny, ale ich predovšetkým popisuje. Popularizátori preceňovali svoje nadšenie pre vedu alebo si nesprávne vysvetľovali niektoré výsledky vedeckého skúmania. Veriť neznamená obetovať rozum, tak isto náboženstvo neponižuje vedu. Rozum sa stáva obeťou vedy, ak začne veriť poverám, musí uznať za pravdu aj to, čo je proti rozumu. Na to, aby sme mohli poznať to, čo je nad rozum, čiže  poznať vieru, stačí, ak obetujeme pýchu. Aby sme mohli prijať náuku, ktorá presahuje chápavosť ľudského rozumu, je potrebné, aby sme sa podrobili vyššej autorite, ktorá danú pravdu zjavuje. Slovo „verím“ sa nedá nahradiť slovom „viem“. Pravdy viery sa nedajú dokazovať štatisticky, ani meraním. Viera je predovšetkým záležitosťou rozumu, avšak viera nie je len „vedenie“, ani výlučne „cítenie“, tak isto ako viera nie je ani výlučným „ mravným“ konaním. Viera rovnako nie je záležitosť súkromná, ani čisto spoločenská, tieto dve roviny sa navzájom dopĺňajú. Nemôžeme povedať, že viera úplne splýva s vedeckou činnosťou. Viera nemôže prijať akúkoľvek hypotézu, ktorá sa vo vedeckom svete objaví. Pravdy viery nie sú totožné s vedeckými pravdami. Ale v základe nemôžeme povedať, že viera protirečí vede. Cirkev dokonca podporuje vedcov v ich úsilí pri skúmaní vedeckých právd. Pretože pokiaľ sa vedecké bádanie uskutočňuje poctivo a vedecky, nemôže protirečiť viere, pretože veci, ktoré sú predmetom vedy, ako aj tie, ktoré sú predmetom viery, pochádzajú od toho istého Stvoriteľa.

1.5.3 Umelecká funkcia náboženstva



          Vnútornú súvislosť nachádzame aj medzi náboženstvom a umením. Umenie je prejavom duchovného života človeka. Snaží sa vyjadriť krásu prostredníctvom zmyslovej formy. Krása je duchovná hodnota podobne ako  dobro alebo pravda. Ale náboženstvo sa nedá stotožniť s umením, ako to robili starí Gréci, pre ktorých samotné umenie bolo náboženstvom. Na druhej strane sa náboženstvo ani nedá izolovať od umenia. Pretože každé pravé umenie je            v subjektívnej podstate náboženské, hoci nemôže náboženstvo úplne nahradiť. Umenie je iné ako vedecké objavovanie pravdy. Tak isto umenie je iné ako snaha o mravné dobro. Nemôžeme si myslieť, že umenie spadá pod nejaké morálne normy. Takéto presvedčenie pramení v nedostatočnom rozlišovaní medzi umením a umelcom. Jedine umelec, ktorý je slobodný človek, schopný poznania, nesie aj morálnu zodpovednosť. Umenie nie je samé o sebe ani slobodné, ani nerozmýšľa, preto nespadá pod morálne normy. Umenie ako také spadá pod estetické normy, pretože sa riadi estetickými pravidlami. Umelec sa má riadiť morálnymi normami    a tak má aj morálnu zodpovednosť. Etika si vyžaduje, aby umelec rozvíjal svoje schopnosti, pripomína mu, že jeho dielo nemá byť egoistické, ale má sociálny rozmer, teda má byť aj pre iných. Umelec môže vo svojom diele znázorňovať aj zlo, ale nesmie ho znázorňovať akoby bolo dobrom a opačne. Každé umenie má subjektívne svoj základ v určitom svetonázore, pretože sa v ňom odráža postoj umelca ku skutočnosti. Umenie však nemá len subjektívnu stránku, ale aj objektívnu. Predpokladá totiž krásu, ktorú umelec vníma. Nemôžeme poprieť objektívny prvok krásy, pretože bez nej by nebola možná intuícia. Ona krásu netvorí, ale ju predpokladá. Krása je niečo transcendentné, tak ako samotné súcno, ako pravda a dobro. Krása sa zhoduje s jestvujúcim súcnom a pravdou. Krása usmerňuje človeka pre poznanie jeho pravdy, a tak isto smeruje človeka aj preto, aby toto jestvujúcno chcel ako dobro. Preto musíme ľudí učiť tejto kráse a to aj skrze kultúru, ktorá pomáha nachádzať pravdu o sebe samom. Dejiny umenia, ba celej kultúry sa javia ako manifestácia duchovnej slobody. Estetický postoj, zážitok a hodnotenie patria k prejavom tejto slobody. V estetickom zážitku sa človek razom akoby na chvíľu stal novou bytosťou, mení sa jeho vzťah k veciam    a pritom si neuvedomuje, v čom táto zmena spočíva. V estetickom zážitku dochádza k hlbokej skúsenosti. Ale hoci je krása transcendentnou vlastnosťou skúsenosti, predsa patrí do poriadku prirodzenej skúsenosti. Ale estetický             a mystický zážitok nie je to isté. Základom mystiky je nadprirodzene dané rozjímavé spojenie ľudskej duše s Bohom, ktoré je nezávislé na činnosti prirodzenej schopnosti duše. Medzi zážitkom krásy a mystickou skúsenosťou je podstatný rozdiel. Mystická skúsenosť predpokladá stav, v ktorom je duša zbavená nielen akýchkoľvek nedostatkov, ale aj všetkých pozitívnych vzťahov ku stvoreným veciam. Túži po tom najdôvernejšom spojení s Bohom, akého sa dá      v tomto živote dosiahnuť. Skúsenosť krásy predpokladá, že duša sa obracia          k veciam, k plnosti toho, čo veci môžu človekovi poskytnúť. To je práve opačný postoj. Jediná výraznejšia analógia medzi mystickou a estetickou skúsenosťou spočíva v tom, že v obidvoch hrá veľkú úlohu nazeranie intelektu na „predmet“, alebo pohľad na predmet v jeho celistvosti. Estetický zážitok sa v podstate rozvíja vtedy, keď v umeleckom diele odhalíme a zakúsime nejakú kvalitu, ktorá aktivizuje našu myseľ. Estetická intuícia je Božím vnuknutím iba nepriamo, pretože bezprostredne je to prirodzený úkon, ku ktorému človek priamo dochádza vlastnou silou a vlastnými schopnosťami. Naproti tomu náboženská kontemplácia je úkon, ktorý spôsobuje v ľudskej duši Boh. K nej sa človek nedostane sám so svojimi prirodzenými schopnosťami. Tak isto aj účinky mystickej kontemplácie patria          k nadprirodzenému poriadku. Estetika a náboženstvo si neprotirečia, majú analogickú štruktúru, ale v náboženskej kontemplácii ide o niečo viac ako              v estetickej skúsenosti. Na druhej strane nemôžeme estetickú skúsenosť oddeliť od náboženskej, pretože aj estetická skúsenosť, skúsenosť krásy, dokáže prostredníctvom symbolov vyjadriť a priblížiť človekovi niečo z mystickej skúsenosti. Musíme viesť ľudí aj pomocou kultúry k tomu, aby dokázali objavovať krásu, ktorá ich obklopuje a za tým všetkým vidieť aj prvú príčinu všetkého, ktorá dáva zmysel všetkému a ku ktorému všetko smeruje.

2 Evanjelizácia kultúry

2.1 Evanjelizácia - úloha vlastná Cirkvi


           Podľa Kódexu kánonického práva v druhej knihe prvého titulu je určená povinnosť všetkých veriacich ohlasovať evanjelium. Kódex v kánone 211  hovorí: „Všetci veriaci majú povinnosť a právo vynasnažovať sa, aby sa božské posolstvo spásy stále viac a viac dostávalo k všetkým ľuďom všetkých čias a celého sveta“
 Do tejto oblasti sa zaraďuje právo a povinnosť na osobný apoštolát. Jedná sa       o misijný aspekt poslania Cirkvi, ktorý sa dotýka každého jej člena. Každý občan Cirkvi vo vlastnej sfére svojho života a pôsobenia má právo a povinnosť ohlasovať evanjelium.
 „Podobne túto úlohu zdôrazňuje aj dekrét o misijnej činnosti Cirkvi Ad gentes. Za veľmi dôležité sa pritom považuje ohlasovanie evanjelia príkladom svojho dobrého kresťanského života, čo sa výslovne uvádza v spomínanom dekréte. „Všetci veriaci ako údy živého Krista, ku ktorému sa pričlenili                    a pripodobnili krstom, birmovkou a Eucharistiou, sú povinní spolupracovať na vývoji a vzraste jeho Tela, aby ho čím skôr priviedli k plnosti. Preto všetci synovia a dcéry Cirkvi majú mať živé vedomie vlastnej zodpovednosti voči svetu, pestovať v sebe naozaj katolíckeho ducha a zasvätiť svoje sily dielu šírenia evanjelia. Nech však všetci vedia, že ich prvou a najvážnejšou povinnosťou, čo sa týka šírenia viery, je žiť hlbokým kresťanským životom. Lebo ich horlivosť v službe Božej a ich láska voči iným vyvolajú nový duchovný elán v celej Cirkvi, ktorá sa bude javiť ako zástava vztýčená na znamenie národom. Toto životné svedectvo bude pôsobivejšie, ak sa bude vydávať spolu s ostatnými kresťanskými skupinami, podľa ustanovení Dekrétu o ekumenizme.“
 Túto zodpovednosť nám pripomína aj evanjelista Matúš: „Vy ste svetlo sveta. Mesto postavené na návrší sa nedá ukryť. Ani lampu nezažnú a nepostavia pod mericu, ale na svietnik, aby svietila všetkým, čo sú v dome.“
  Nech všetci kresťania pred všetkými národmi vyznávajú vieru      v Boha. Najmä však kresťania, lebo oni sú nositeľmi Krista. Nech spolupracujú na evanjelizácii spolu s inými. Túto spoluprácu je potrebné zdokonaľovať zvlášť          v krajoch, ktoré sú javiskom sociálneho a technického rozvoja, čo sa týka náležitého hodnotenia dôstojnosti ľudskej osobnosti, upevňovania dobrodenia mieru, uplatňovania evanjelia na sociálnom poli, pokroku vied a umení, teda prehlbovaním kultúry ako aj odstraňovania neduhov našich čias, a to hladu, biedy, nespravodlivého rozdelenia majetkov a ďalších negatívnych vecí. Sme zodpovední evanjelizovať, ale aj svedčiť.
 



          Táto zodpovednosť za naše svedectvo života je veľmi dôležitá lebo svojím štýlom života a postojmi prispievame aj k vytváraniu kultúry. Máme povinnosť        a právo na apoštolát a tým naším vlastným priestorom na apoštolát je svet. Musíme byť v apoštoláte aktívni a horlivi, aby sme prinášali ľudom všetkých národov tu pravú kultúru. 


          Podobne aj kánon 747 zdôrazňuje: „ Cirkev, ktorej Kristus Pán zveril poklad viery, aby za pomoci Ducha Svätého zjavenú pravdu sväto chránila, hlbšie skúmala, verne ohlasovala a vykladala, má povinnosť a vrodené právo, nezávisle od akejkoľvek ľudskej moci kázať evanjelium všetkým národom aj pri používaní vlastných spoločenských oznamovacích prostriedkov. Cirkvi prislúcha právo vždy a všade ohlasovať morálne zásady, týkajúce sa aj sociálneho poriadku, ako aj posudzovať akékoľvek ľudské záležitosti, pokiaľ  to vyžadujú základné práva ľudskej osoby alebo spása duší.“
  Cirkvi je táto dôležitá úloha zverená, od samého Ježiša Krista. Cirkev má poukázať na pravé hodnoty prinášať pravdu          a vyzývať k zmene a obráteniu všade tam a v ktorejkoľvek ľudskej kultúre, kde sa neuznávajú základné práva ľudskej osoby. Tým prispieva k pravde, prináša človeku slobodu a snaží sa odstrániť negatívne prvky z každej kultúry. A to dokážeme len tým, že ľuďom prinesieme dobrú zvesť – a práve tu začína naša evanjelizácia. Základný pojem evanjelizácie znamená v prvom rade prinášať dobrú zvesť. Teda priniesť Krista všetkým osobám, ktoré ho ešte nepoznajú. Výraz evanjelizácia môžme použiť aj vo význame pokračovania evanjelia, ktoré prináša Cirkev. Potreba a nevyhnutnosť evanjelizovať osoby a tiež konkrétne prostredie znamená prinášať im kultúru. Prvá komunita kresťanov začala po Kristovom zmŕtvychvstaní, keď bola zhromaždená v Galilei. Tak isto aj dnes nesmie chýbať toto odhodlanie ohlásiť Ježiša Krista a to je misia práve pre Cirkev.
 

          Dôsledok reformy Tridentského koncilu (1545-1563) bez pochybností prispel k tomu, že sa zlepšil vzťah medzi kresťanstvom a kultúrou západu a tiež Prvý vatikánsky koncil (1859-1870) priniesol dojem, že katolícka Cirkev sa stala akoby jedinou diecézou ktorú zriadil biskup Ríma a to prináša a ukazuje hlbokú jednotu Cirkvi. Tak isto aj miestne cirkvi ukazujú, že patria do organizmu univerzálnej cirkvi. Udalosť Druhého vatikánskeho koncilu (1962-1965) priniesla zdôraznenie univerzality pre cirkev. Cirkev bez zapretia svojho pôvodu je pozvaná oživovať tiež ostatné duchovné pramene druhých ľudí. Bez popretia jej historických súvislostí so západom môže byť pochopená v koreňoch tiež iných kultúr a spoločností. Môžu sa ukázať fakty, že evanjelium nie je prijaté vo všetkých súkromných kultúrach, ale môže sa to stať realitou, pretože má byť predovšetkým jedna Cirkev skutočne univerzálna, čo zhromažďuje všetok ľud okolo univerzálnej správy Ježiša Krista. Druhý vatikánsky koncil v dekréte Ad Gentes a biskupská synoda o evanjelizácii v dokumente Evangelii Nuntiandi z roku 1974 pozývajú celú Cirkev k nasledovaniu, aby nadobudla úplne misionársky rozmer. Dekrét  Ad Gentes zdôrazňuje jednu novú koncepciu misijných aktivít, ktoré nepozostávajú iba v tom, že Cirkev prináša evanjelium len na jeden geografický región, ale naopak, je potrebné prekročiť hranice usporiadaných kultúr. Táto evanjelizácia znovu hľadá spôsoby, ktoré by boli v Cirkvi znovu zavedené a priniesli by jej nový misionársky dynamizmus a otvorenosť pre všetkých.  

2.2 Posolstvo Cirkvi  o evanjelizácii



          Apoštolská exhortácia Evangelii nuntiandi je správne považovaná za dokument, ktorý sa zaoberá  evanjelizáciou kultúr a ponúka jeden veľmi jasný pohľad v zámeroch, druhoch situácií, misie Cirkvi vo svete. Problematika misionárov je sústredená okolo štyroch doplňujúcich tém. Rozvoj pôvodných cirkví, misie ako zápas pre spravodlivosť, svedectvo kresťanov ako dialóg             s ostatnými náboženstvami, vtelenia evanjelia a rôzne kultúrne situácie.
 



         Tieto štyri časti misie môžeme zhrnúť pod jedno slovo, ktoré to presne vystihuje a tým je evanjelizácia. Pre lepšie pochopenie témy evanjelizácie obraciame náš pohľad na niektoré obnovené vzťahy k Evangelii nuntiandi v týchto kapitolách:

 a)Evanjelizovať pre Cirkev znamená prinášať radostnú zvesť celému ľudstvu, ľudí vnútorne pretvárať a vytvárať z nich nové ľudstvo: „Hľa, všetko robím nové. „Ale nové ľudstvo nie je možné bez nových ľudí, totiž nových skrze krst a život podľa evanjelia. Účelom evanjelizácie je práve dosiahnuť túto vnútornú premenu, a ak treba, nejako ju vyjadriť slovom. Správnejšie by sa to dalo povedať, že Cirkev evanjelizuje vtedy, ak sa snaží obrátiť osobné i kolektívne ľudské svedomie jedine silou a božskou mocou posolstva, ktoré hlása a ak sa usiluje premeniť aj všetku činnosť, ktorú títo ľudia vykonávajú, spolu s ich životom a prostredím, v ktorom žijú.
  

b) „Hovoríme o spoločenských vrstvách a triedach, ktoré sa majú pretvárať. Cirkvi nejde len o hlásanie evanjelia v širších zemepisných oblastiach alebo stále rastúcemu počtu obyvateľstva, ale ide jej aj o to, aby slová evanjelia pretvárali zásady, podľa ktorých ľudia posudzujú rozhodujúce hodnoty, predmety, na ktoré sústreďujú všeobecný záujem, spôsob myslenia, pramene, z ktorých čerpajú podnety a vzory ľudského života, ktoré sú v rozpore s Božím slovom a plánom spásy.“

 c) „Toto všetko sa dá vyjadriť takto: Nemá sa evanjelizovať len nejakým okrasným spôsobom, nemá to byť len nejaký povrchný náter, ale treba evanjelizovať do hĺbky a takým spôsobom, aby evanjelizácia presiakla celý život človeka. Treba evanjelizovať predovšetkým kultúru. Aj jednotlivé kultúry, ktoré ľudia vytvorili, a to v takom plnom rozsahu a zmysle, ako to čítame v konštitúcii Radosť a nádej          v bode 50. Pritom treba stále vychádzať od jednotlivca a vždy sa vracať                 k vzájomným vzťahom ľudí a k ich vzťahu k Bohu. Evanjelium, a teda aj evanjelizácia, sa celkom určite nestotožňuje s nejakou kultúrou, naopak, sú nezávislé od všetkých kultúr. Predsa však je zrejmé, že ľudia prežívajú Božie kráľovstvo, ktoré ohlasuje evanjelium, so svojou vlastnou kultúrou. Budovanie Božieho kráľovstva sa teda nemôže obísť bez zásadných zložiek kultúry ako celku, ani bez jednotlivých ľudských kultúr. Hoci evanjelium a evanjelizácia sú nezávislé od kultúr, to neznamená, že by boli s nimi nezlučiteľné, naopak, sú schopné preniknúť všetky kultúry, pričom sa ani na jednu neviažu. Rozchod evanjelia s kultúrou je nesporne dráma našej doby, ako to bolo aj v iných obdobiach. Preto je potrebné vyvinúť čo najväčšie úsilie o veľkorysú evanjelizáciu ľudskej kultúry, alebo presnejšie, kultúr vôbec. Majú sa obrodzovať práve stykom    s radostnou zvesťou. Takýto styk však nenastane, ak sa radostná zvesť neohlasuje. Dôležité je svedectvo vlastného života.“
 Ako základ všetkého úsilia o inkulturáciu Cirkev predpokladá a vyžaduje od veriaceho človeka a najmä od evanjelizátora, nielen postoj absolútnej úcty voči ľuďom a ich kultúram, ale zároveň absolútnu vernosť, autentickosť v nasledovaní Krista, živú vieru, dôslednú a úprimnú trpezlivosť a ochotu na dialóg a rozoznávanie zjavenej pravdy. Ak medzi evanjeliom a určitým kultúrnym faktom existuje nejaký rozdiel, je nevyhnutné napraviť tento fakt. Evanjelium sa však nesmie obetovať.
 

          Svätý Otec Ján Pavol II. povedal v jednom svojom príhovore aj tieto slová, ktoré boli adresované predstaviteľom kultúrnych a intelektuálnych kruhov: „V Jadre každého materializmu je strach. Strach z ničoty, ktorá zostáva vždy, keď je človek vyrvaný od skutočného vkladu svojho životného zmyslu. Našli ste novú dôveru, novú odvahu k životu podľa pravdy, životu čerpajúcemu z duchovných hodnôt. Bez  duchovného zmyslu zostáva každá kultúra žalostným fragmentom ako babylonská veža. Nie je možné vybudovať kultúru a zabúdať na to čo je          cultus – úcta, uctievanie. Nekultúrny človek a nekultúrny národ je človek a národ bez úcty   k sebe, k blížnemu, k svetu, k Bohu. Nekultúrny život je život bez hĺbky, bez tajomstva, bez ducha, život určený len pre potrebu, život plytký. Aj dnes sa stretávame na troskách jednej z mnohých babylonských veží ľudských dejín. Stavba tejto spoločnosti stráca duchovnú hĺbku. Každý pokus takto vystavať spoločnosť, kultúru, ľudskú jednotu a ľudské bratstvo plodí tak isto ako v babylone rozdelenie ľudí a zmätenie jazyka. A dnes je tak veľmi potrebné hľadať spoločný jazyk a nové porozumenie, zvlášť všetky múry rozdeľujúce ľudí a národy, zmobilizovať všetky duchovné a morálne sily pre život v treťom tisícročí.
                    Zjednocujúcim prvkom miestnych cirkví nie sú iba členovia, ale aj ich túžby, bohatstvá i nedostatky, ako aj spôsob modlitby, lásky a ich životný svetonázor. Práve týmto sa od seba navzájom líšia. Ich úlohou je prispôsobiť základný obsah evanjelia a jeho posolstva bez toho, že by sa tým čo najmenej zmenili jeho základné pravdy, pretlmočiť ho takým jazykom, aby ho ľudia dobre rozumeli          a neskôr ho sami primeranou rečou aj hlásali. Toto pretlmočenie treba urobiť         s príslušným dôvtipom, vážnosťou, úctou a náležitou odbornou znalosťou, ako to takáto vec vyžaduje, na poli posvätnej liturgie, katechézy, teologickej formulácie, druhotných cirkevných štruktúr, úradov a služieb. Výraz jazyk tu netreba chápať ani tak v zmysle syntaktickom a literárnom ako skôr v antropologickom                  a kultúrnom. Je to nesporne zložitý problém. Evanjelizácia citeľne stráca na svojej sile a účinnosti, ak neberie ohľad na národ, ku ktorému sa obracia, ak sa nepoužíva jeho jazyk a jeho symboly, ak si nevšíma jeho problémy a ak sa nezaujíma aj o jeho konkrétny život. Na druhej strane však evanjelizácii hrozí nebezpečenstvo, že stratí svoju prirodzenosť a celkom vyprchá, ak sa pri prekladaní do ľudového jazyka zbaví špeciálnych prvkov, ktoré obsahuje a podáva ich bez obsahu alebo ich komolí, alebo tak, že univerzálna pravda sa prispôsobuje miestnemu prostrediu, čím sa samotná pravda opúšťa a porušuje sa jednota, bez ktorej niet univerzality. Iba Cirkev, ktorá si zachová vedomie svojej univerzality        a ktorá dokazuje, že je skutočne univerzálna, je pripravená hlásať posolstvo, ktorému porozumejú všetci ľudia bez ohľadu na hranice jednotlivých oblastí. Osobitný zreteľ na miestne cirkvi môže skutočne Cirkev obohatiť. Táto pozornosť voči jednotlivým miestnym cirkvám je nepostrádateľná a veľmi naliehavá. Zodpovedá najhlbším túžbam národov a ľudskej spoločnosti, ktoré sa snažia stále hlbšie poznávať svoju vlastnú tvárnosť.“
 



         „Cirkev na základe svojho poslania „kráča spolu s celým ľudstvom a prežíva so svetom ten istý pozemský údel a je akoby kvasom a dušou ľudskej spoločnosti, ktorá sa má obnoviť v Kristovi a pretvoriť na Božiu rodinu. Misionárske úsilie vyžaduje teda trpezlivosť. Začína sa ohlasovať evanjelium národom a skupinám ľudí, ktoré ešte neveria v Krista, pokračuje vytváraním kresťanských spoločenstiev, ktoré majú byť znamením Božej prítomnosti vo svete, a zakladaním miestnych cirkví dáva podnet procesu inkulturácie, aby sa evanjelium vtelilo do národných kultúr, a nebudú jej chýbať ani neúspechy. Pokiaľ ide o ľudí, spoločenstvá a národy, Cirkev sa k nim dostáva a preniká k nim iba postupne,       a tak ich začleňuje do katolíckej plnosti.“
 Evanjelizácia, to nie je iba živé učenie Cirkvi, prvé ohlásenie viery (kerygma) a vzdelávanie vo viere (katechéza), ale aj všetko veľké úsilie rozmýšľať o zjavenej pravde, čo sa už od počiatku na Východe i Západe vyjadrovalo v diele Otcov. Cirkev evanjelizuje, Cirkev ohlasuje Krista, ktorý je cesta, pravda a život. Krista, jediného prostredníka medzi Bohom a ľuďmi. A napriek mnohým slabostiam Cirkev je v tomto poslaní neúnavná, a prináša ľuďom to pravé posolstvo, ktoré v súčasnom svete je potrebné a pociťuje sa ešte väčšia potreba evanjelia. Táto potreba je taká zreteľná azda aj preto, že svet, ako sa zdá, sa vzdialil od evanjelia, alebo preto, že ešte k nemu nedošiel.
 Cirkev       v Európe a na ostatných kontinentoch si musí uvedomovať, že všade a vždy je misionárskou Cirkvou (in status misionis). Misie tak neodlučiteľne patria do jej prirodzenosti, že Cirkev nikdy a nikde, dokonca ani v krajinách s pevnou kresťanskou tradíciou, nemôže nebyť misijná. Cirkev musí byť v poslaní, ktoré dostala od Krista, neúnavná. Musí byť pokorná a statočná, ako bol Kristus a jeho apoštoli. Dokonca aj vtedy, keď naráža na odpor alebo keď ju rozličnými spôsobmi obviňujú a chcú ju potlačiť, sa nesmie dať znechutiť. Predovšetkým však nemôže prestať ohlasovať evanjelium.
 Lebo práve táto dobrá zvesť pomôže ľuďom osvetliť ich vlastnú existenciu, a napredovať v pochopení vlastnej kultúry               a v pretváraní všetkých negatívnych prvkov, ktoré konkrétna kultúra v sebe nesie. Cirkev si uvedomuje svoju zodpovednosť za humanizáciu kultúry a chce so svetom umelcov v literatúre, v umení a filozofii, ale aj v technike a hospodárskom živote komunikovať, aby sa zachovávali morálne zásady Božieho zákona. Od kresťanských spoločenstiev sa vyžaduje, aby boli schopné vteliť svoju vieru do dnešnej situácie, aby sa tak pre každého človeka stali spoločníkmi na jeho ceste, a aby stále poukazovali na tie pravé hodnoty ktoré vychádzajú z Božích zákonov, a sú pravdou o človeku v celej jeho podstate. Proces vsádzania Cirkvi do kultúr nie je obyčajné vonkajšie prispôsobenie, lebo inkulturácia „znamená vnútorne pretvorenie autentických kultúrnych hodnôt zapojením ich do kresťanstva               v rôznych kultúrach.“
 Cirkev sa ňou stáva zrozumiteľnejšou bez toho, aby stratila niečo zo svojho bohatstva. Je to cesta pomalá a má byť zlučiteľná s evanjeliom a so spoločenstvom všeobecnej Cirkvi.
 Ide o vytvorenie takých štýlov života, ktoré by boli aktuálne a zodpovedajúce evanjeliovej novosti. Ide o to, zachovať stále živú a aktuálnu tvorivú silu kvasu a čerstvú chuť soli evanjelia.
  

2.3 Cirkev a nové miesto kultúr

          Prikázanie hlásať evanjelium všetkým ľuďom je základným poslaním Cirkvi. „Choďte teda, učte všetky národy a krstite ich v mene Otca i Syna i Ducha Svätého a naučte ich zachovávať všetko, čo som vám prikázal“. Na každého Kristovho  učeníka pripadá určitá časť záväzku šíriť vieru. Každý kresťan musí mať v sebe horlivosť podávať veľké požehnanie pravej viery druhým všade tam, kde to je potrebné. Potreba podať iným  vykupujúce pravdy viery a plnosť spásy existuje všade tam, kde aj v kresťanských zemiach ľudia pravú vieru nepoznajú alebo ju odmietajú.
 Ohlasovateľ prichádza do kraja, kde je iná kultúra stravy, bývania, myslenia, prejavov emocionality, atď. To v ňom spôsobuje stres a kultúrny šok. Treba teda ho vychovávať, ako to prekonať.
 Územia, na ktoré je Cirkev pozvaná evanjelizovať v dnešnej dobe nie sú problémom geografickým, ale skôr kultúrnym. To znamená prekonávať kultúrne hranice, s ktorými sú konfrontovaní cez denné situácie podobné našej kultúre, ktoré sa dotýkajú tak rodiny, školy, miest a dedín. Cirkev, ktorá túži evanjelizovať kultúry preto, že je to jej hlavným poslaním, musí interpretovať evanjelium tak, aby to bolo zrozumiteľné aj pre ostatné kultúry. Evanjelizácia kultúr predpokladá účasť Cirkvi, hlavne jej schopnosť osvetliť a sprostredkovať, uživotniť kultúru osvetlenú lúčmi evanjelia.      Musí osloviť  každú osobu v jej srdci, ponúknuť jej projekt života, aby poznala silu, ktorá obnovuje život a môžeme povedať celú kultúru. Cirkev musí čeliť kultúre, ktorá má tie prvky, ktoré sú proti evanjeliu, jej zaobchádzanie je neľudské, kruté. Musíme skúmať, čím sa živí každá kultúra a naprávať negatívne prvky, ktoré sú vnútorne v protiklade a spôsobujú v ľudskom živote starosti a stávajú sa znamením smrti. Cirkev v žiadnom prípade nemôže zanechať svoj pohľad, ale musí osvetľovať aj tieto zatemnené stránky, prijímať každú kultúru takú, aká je       a postupne s citlivosťou ju pretvárať. Všetko, čo sa požaduje od evanjelizátorov, je jedna veľká schopnosť počúvať a očisťovať kultúru od toho, čo je nutné. Ohlasovateľ evanjelia si musí byť vedomý predovšetkým pravej kultúry, kde vstupuje univerzálna kultúra iných. Cirkev je pozvaná vyskúšať v kritickom  spôsobe predovšetkým vzťah s kultúrou a prinášať ľuďom ako centrálnu osobu, ktorá dáva lúče na ceste ich ľudskosti a tou je osoba Ježiša z Nazareta. 
 „Medzi posolstvom spásy a kultúrou jestvujú mnohoraké zväzky. Lebo Boh, zjavujúc sa svojmu ľudu, hovoril rečou civilizácie jednotlivých historických období, kým sa plne neukázal vo svojom vtelenom Synovi.“
 Keď hovoríme o tajomstve vtelenia ako podstate evanjelizácie kultúry, je dôležité predovšetkým stavať na tom, čo je jediné, pravé a to je osoba Ježiša z Nazareta. Ako tajomstvo vtelenia je vlastne inkulturácia Božieho syna v kruhu jednej kultúry. Boh dáva možnosť pre všetkých stávať sa ľudským, t.j. ľudskejším, tak ako mal tú možnosť hebrejský ľud. Cirkev sa musí teda inšpirovať týmto paradoxom vtelenia preto, že je oslovená stávať sa darom pre svet  už v konkrétnom prostredí. Zapáliť sa bohatstvom evanjelia, kde Kristus z mŕtvych vstal a ísť vpred. Evanjelizácia kultúr je v tomto prípade dobrodružstvo veľmi tajomné a ľudské, ktoré sa realizuje pod znamením kenózy, to charakterizuje jednoduchý spôsob, ktorý robil aj Ježiš, znamenitý evanjelizátor. Cirkev preto nemá iba právo ohlasovať, ale tiež musí konať to, čo konal Ježiš        z Nazareta, to znamená stávať sa ľudským, viac konkrétnym preto, že lúče evanjelia môžu žiariť v každej situácii kultúrne ľudskej a každá ľudská skúsenosť sa môže uskutočniť spôsobom stretnutia spásy s Otcom skrze Krista. Pre tento základný postoj Cirkvi musí byť na prvom mieste to, že sa učíme počúvať kultúry. Potrebujeme byť v prvom rade oprávnení a túto oprávnenosť môžeme získať  na pôde evanjelizácie. Čas dovolí zanechať započatú kultúru, ktorú prevzali a to aj dôkladnejším poznaním a štúdiom kultúr. 

          Evanjelizácia kultúr nechce povedať, že len jedna kultúra je hlavná a je nad všetkými ale vynára sa tu lepšie než iné kultúry. Potrebujeme predvídať vzťahy medzi touto správou, ktorá provokuje životy iných a byť pripravení sprevádzať  poslucháčov slova v základných otázkach osobných a spoločenských, a tiež v otázkach ohľadom evanjelia. Potrebujeme im ponúknuť evanjelium, ktoré ich nechce zničiť, ale zmeniť a pomôcť im osvetľovať, očisťovať, transformovať a kompletizovať ich kultúru, ktorá sa dotýka ich života. Potrebujeme najprv evanjelizovať ich vieru, aby mali správne postoje, poukázať na dôležitosť  modlitby, premeniť ich skúsenosť, postoje rozvíjať viac otvorenosť a štedrosť         a poukázať na dôležitosť slov a postojov  prinesených od Krista. „Lebo osobný vzťah človeka k Bohu je možný len prostredníctvom viery. V každom stretnutí s ľuďmi sme vždy odkázaní na vieru. Najväčšiu istotu ľudskej dôvery môžeme zažiť v priateľstve a láske. V priateľstve naozaj chápeme jeden druhého, dokážeme sa postaviť na miesto svojho partnera a pozerať jeho očami. Vierohodnosť sprostredkovania sa zakladá na dôvere, že ten druhý sa nemýli a nemá v úmysle nijakú zradu. Čím je vzťah srdečnejší a osobnejší, tým väčšia je aj vzájomná istota viery.“
 Tento vzťah je naozaj dôležitý pri evanjelizácii. Nemôžme si už evanjelizáciu predstavovať, alebo chápať ako pokresťančenie sveta, ale hlavne ako transformáciu sveta podľa novej ľudskosti, ktorá je plne prejavená v Ježišovi Kristovi. Preto úsilie o poľudštenie, ktoré sa realizuje prijatím evanjelia, je ako správa spásy, ktorá nám prináša slobodu. Toto poľudštenie evanjeliom neznamená, že musíme opäť vrátiť Krista a jeho evanjelium iba mierou ľudskou, ale naopak hľadať a pochopiť ľudský fenomén a postavu Otca objaviť      v Kristovi.
 


          Každá inkulturácia viery zahŕňa tiež evanjelizáciu kultúry.
 Kultúra je proces, v ktorom sa ľudská bytosť stáva čoraz väčšmi človekom práve životom viery. Túto kultúru viery možno prehlbovať a šíriť. Hlavne tak, aby sme si všetci zodpovedne uvedomovali svoj vzťah ku kultúre. Cirkev si uvedomuje svoju zodpovednosť za humanizáciu kultúry a chce so svetom umelcov v literatúre, umení a filozofii, ale aj v technike a hospodárskom živote komunikovať, aby sa zachovali zásady Božieho zákona. Preto Druhý vatikánsky koncil a Ján Pavol II. zdôrazňoval inkulturáciu a novú evanjelizáciu. V tom nám sú po vzore svätého Pavla apoštola príkladom evanjelizácie aj svätý Cyril a Metod. Ich evanjelizácia bola ako skutočne uskutočňovaná inkulturácia. Oni našim predkom priniesli nielen vieru, ale i kultúru a právo. Išlo teda o evanjelizáciu s hlbokým kultúrnym pozadím, ktorá nepopierala nič z dovtedajších hodnôt, ale naopak prinášala a obohacovala ich niečím novým. Aj ľudia dnešnej doby musia pochopiť, že technický pokrok nie je všetko. Lebo nedáva záruku a ani normu pre celkovú kultúru, najmä nie pre mravnosť, náboženstvo, slobodu a spravodlivosť.    

2.4  Inkulturácia evanjelia



          Termín inkulturácia má v slovníkoch rozličné významy. Môžme ju považovať za obojstranný dialogický proces, prebiehajúci v dvoch smeroch: 

a/ inkulturácia ad extra- predstavuje dopad evanjelizácie na kultúru národa, ktorý prijíma evanjelium. 

b/ inkulturácia ad intra- vzťahuje sa na dôsledky v živote Cirkvi, ktoré vznikajú ako výsledok jej prítomnosti v novej kultúre.
 V dvetisícročnej histórii Cirkvi sa objavilo mnoho iných výrazov vyjadrujúcich vzťah medzi šírením radostnej zvesti a kultúrou, ktoré však nevyjadrujú dostatočne tento obojstranný proces ich vzájomného pôsobenia.
 

          Postupom času sa vytvorili rozličné pojmy na charakterizovanie tohto fenoménu, ktoré boli často osvojené zo skúsenosti alebo inštinktívne. Predovšetkým v rokoch 1950-1960,sa používali výrazy ako sú adaptácia               a usporiadanie pre vyvolenie si jedného žijúceho organizmu, ktorý hľadá a chce sa dotknúť súvislostí týkajúcich sa prostredia. Adaptácia týkajúca sa misionárov nepozerá len na to, aby sa prispôsobovali, ale v prvom rade pozerá na miestnu kultúru, do ktorej prišli.  Tu je podstatné správne poznanie, vedomie veľkého celku stretnutia viery a iných kultúr.
 Preto tak ako správa spásy rovnako aj Cirkev musí sa vteliť podľa príkladu Božieho slova, ktoré sa vtelilo. Toto prirovnanie musí byť vždy motívom a dávať základ inkulturácii a taktiež si želá charakterizovať proces inkulturácie v jednom zmysle. Univerzálna viera nie je koncentrovaná v jednej ohraničenej kultúre, nezabraňuje tak ako iné kultúry prispievať k obohateniu viery iných ľudí.  

          Na úrovni spoločenskej sa používa výraz „indugenát“, čo robí súvislosť s tým, v akom prostredí boli narodení, vychovaní, v kontexte spoločenskom a geografickom, ponorenom v kultúre domorodej spôsobilej vyjadriť a formulovať správu kresťanskú. Napriek tomuto dosť originálnemu termínu môže tu byť aj riziko, že sa začne presadzovať určitá kultúra, ktorá nemusí byť správna a to všetko pod plášťom akože takzvaného rozvoja. Dôležitosť zápasov pre oslobodenie pre spravodlivosť a hĺbka biblických tvrdení, ktoré nám ponúka text Svätého písma, snaží sa poukázať vždy na konkrétne situácie a zdôrazňuje, že Evanjelium musí byť súčasne pre každú skutočnosť. Ale napriek všetkým týmto termínom majú väčší význam a výsledok termíny zrodené práve vo vnútri okolo vlastných kultúr. Používa sa aj termín „socializácie“, čo je proces, kde sa osoba vložila do  kultúry a pozerá na všetky kategórie osôb kvôli možnosti prispôsobiť sa základnej charakteristike predovšetkým identite kultúry. Iný výraz je interkulturácia - má úmysel dialógu medzi kresťanskou kultúrou a kultúrou nie kresťanského ľudu. ktorý je evanjelizovaný. Ešte sa používa termín „in religionacione“ čo volá nevyhnutne po stretnutí a dialógu s inými náboženstvami bez kategórií kultúrnych, stávajúcich sa nejasnými. Inkulturácia je naopak termín, ktorý je formulovaný         a môže byť nakoniec ako vzťah viery a kresťanskej skúsenosti v jednej kultúre       v takom spôsobe, čo nevyjadruje predovšetkým len spôsoby kultúrne, ale tiež prichádza sila, ktorá dušu nasmeruje a obnoví túto kultúru tým, že prispeje            k formácii novej komunity nie len pre kultúru, ale predovšetkým tým, že obohatí univerzálnu cirkev.
                       

2.4.1 Definície inkulturácie

          Pre lepšie pochopenie pojmu inkulturácie, uvádzam niekoľko definícii od rozličných autorov. Podľa R. Jaouen: inkulturácia sa môže definovať ako odpoveď jednej kultúry, ktorá je ohraničená prvým oznámením evanjelia a potom táto evanjelizácia stále pokračuje.
  Podľa J. Scheuer: inkulturácia je proces, pomocou ktorého sa život pripája k správe kresťanov k jednej kultúre partikulárnej, vteľuje sa k jednej komunite kultúrnej, k jednej spoločnosti ohraničenej  a ponára sa tak dobre ku koreňom a produkuje nové bohatstvo spôsobom myslenia pôsobenia oslavy.
 Podľa D. Amalorpavadass: Evanjelium, ktoré je žité v Cirkvi jednej kultúry živej so všetkými premenami čo kontemplujú je to, čo sa nazýva inkulturácia.
 Podľa Roest Crolius: termín inkulturácia navrhuje na opísanie procesu pomocou ktorého, Cirkev sa zapája k jednej kultúre ohraničenej.
 Pedro Arrupe: v jeho liste spoločenstvo s Ježišom definuje inkulturáciu ako vtelenie správy do života kresťanov a táto správa  je zameraná na všetky kultúry a  v spôsobe tejto skúsenosti dôjde ku komunikácii a to nie iba v sprostredkovaní prvkov kultúry, ale tým, že sa obracia na princípy inšpirované normou Stvoriteľa, čo premení              a pretvorí túto kultúru tak originálne ako jednu úplne novú. Záverečná správa synody Staroordinário z roku 1985 poukazuje a obnovuje postup inkulturácie         a zdôrazňuje: inkulturácia je rozdielna jednoduchým vonkajším spôsobom to znamená, že je to jedna blízka transformácia autentických kultúrnych hodnôt pre integráciu kresťanstva a jej kresťanských koreňov, ktoré sú kultúrne a ľudské.
 Encyklika Redemptoris Missio ponúka jednu teologickú syntézu, čo sa týka našej otázky inkulturácie a zdôrazňuje, že je to proces pomalý, globalizačný                   a ťažký: „Misionári, ktorí prichádzajú z iných cirkví a krajín, sa musia zapojiť do spoločensko-kultúrneho sveta tých, ku ktorým sú poslaní, a premôcť obmedzujúce spôsoby vlastného pôvodu. Musia sa naučiť reč krajiny, v ktorej pracujú, spoznať príznačné výrazové formy tej kultúry a odhaliť jej hodnoty bezprostrednou skúsenosťou. Len potom môžu vierohodne a úspešne podávať národom zvesť      o skrytom tajomstve. Nemajú zaprieť svoju vlastnú kultúrnu identitu, ale pochopiť prostredie, v ktorom účinkujú, vážiť si ho, napomáhať a prenikať evanjeliom. Tak budú môcť vstúpiť do skutočného dialógu s novým spoločensko-kultúrnym svetom.
 Potom hovorí: „Vyvíjajúce sa kresťanské spoločenstvá, inšpirované evanjeliom, môžu svoju vlastnú kresťanskú skúsenosť stále lepšie vyjadrovať originálnym spôsobom, harmonicky, s vlastnou kultúrnou tradíciou, ale vždy          v súhlase s objektívnymi požiadavkami viery samej.“
 Inkulturácia bude riadená a stimulovaná, ale nikdy nie nútená nasilu, aby neprovokovala negatívne reakcie, musí byť vyjadrením komunitného života, teda dozretá vo vnútri komunity. Rozvoj tohto konceptu inkulturácie odhaľuje ako Cirkev poznáva vieru a snaží sa prezentovať nové faktory. Tento proces inkulturácie nie je nová realita, ale je to niečo, čo je úzko spojené s históriou spásy, je blízko zviazané s tradíciou               a zjavením. Každá etapa dialógu medzi Bohom a ľudstvom – ľudskosť posúva vpred a inkulturácia  napomáha pochopeniu tohto fenoménu. Naša kresťanská viera a jej originalita bola vždy viera inkulturovaná. Evanjelium pokračuje ďalej       v inkulturácii v každom novom prostredí, kde misionári pracujú a kde chcú dobrú zvesť podať ďalej. Kerygma ohlásenia dobrej správy Kristom je jedna charakteristická základňa Cirkvi nového zákona a ako svedectvo máme evanjelistu Lukáša, ktorý stanovuje Cirkev prv ako všetko ostatné a predovšetkým ako vyhlásenie evanjelia a jeho zachytenia pod vplyvom Ducha a neskôr zobrazenie histórie inkulturácie evanjelia, prameňa kresťanstva, kladie na scénu dve veľké svedectvá Krista a tým je Peter pre svet hebrejský(Jeruzalem, Judea, Samária) a Pavol pre svet pohanský. Ich reč a pôsobenie v prostredí judaistickom a v prostredí pohanskom ponúkajú už jeden pohľad, čo dnes voláme evanjelizácia inkulturácie so všetkým, čo je jednoduché a tieto procesy sa aplikujú v tomto prostredí, prezentujú správu kresťanov a kriticky interpretujú poslucháčom Evanjelium.
 Nový zákon prezentuje jeden veľmi bohatý obraz na rozdielne misie v Cirkvi. Tento obraz má už v sebe zahrnuté to najdôležitejšie, že nemôžeme žiť vieru a plniť poslanie misie bez stáleho obnovovania vyhľadávania jej prameňov: osoba a činnosť Ježiša zanechala bez strachu cesty otvorené duchu Krista zmŕtvychvstalému. Porovnanie tohto obrazu nám môže pomôcť tiež lepšie vidieť    a prijať potrebu inkulturácie v dnešných nových situáciách, v ktorých je Cirkev vyzvaná odpovedať. Nakoniec poslaním kerygmy je ohlásiť dobrú zvesť a vhodne prispôsobiť na všetky situácie v procese evanjelizácie, aby Evanjelium našlo odozvu a oslovilo každého človeka. Musíme osloviť všetky skupiny. Tak teda termín inkulturácie nemôžeme označovať ako nejakú novú realitu, ale predovšetkým ako nový spôsob ktorý vidí túto novú realitu. Do tohto vzťahu vstupuje On a tiež je tu nový spôsob odpovedania. Tento termín predovšetkým teologický aj so svojimi koreňmi kultúry, vracia nevyhnutne ľudom celú realitu kultúry, spontánne poukazuje na tajomstvo vtelenia a poľudštenia a práve toto Božie slovo vracia konkrétnu postavu Ježiša a poukazuje na prvú komunitu kresťanov, ktorí ho prijali.
                            

          „Koncilové a pokoncilové dokumenty odrážajú snahu katolíckej Cirkvi          o inkulturáciu, čiže vteľovanie evanjeliových hodnôt do jednotlivých kultúr               a o evanjelizáciu kultúr, ktorá má prispieť k ich obnove a pozdvihovaniu na novú úroveň. Ak má Evanjelium trvale zapustiť korene v živote ľudí, potom jeho zvestovanie nemôže mieriť výhradne k rozumu a vôli jednotlivcov, lež musí zakotviť v celku živej kultúry, ktorá vyjadruje a zároveň stvárňuje celkový štýl života a myslenia ľudí. Inkulturácia Evanjelia a evanjelizácia kultúr sa má stať podstatou súčasti novej evanjelizácie.“
 Cirkev si však rovnako uvedomuje, že každá ľudská bytosť je radikálne zakorenená do určitej sebe vlastnej kultúry,         v ktorej sa spájajú hodnoty a protihodnoty, dobré veci i hriech. Preto vždy sleduje model vtelenia Ježiša Krista, Boha, ktorý sa stal človekom a bol nám podobný vo všetkom okrem hriechu, teda okrem toho čo protirečí najpravdivejšej podstate človeka a jeho kultúry. Cirkev sa prostredníctvom procesu inkulturácie usiluje dotknúť najvnútornejšieho centra bytia osôb, jadra a srdca kultúr, aby do nich vtelila evanjelium. Súčasne pritom odovzdáva evanjeliové hodnoty a zároveň prijíma to, čo je v nich dobré a obnovuje ich z vnútra. Inkulturácia je totiž pre Cirkev procesom dávať, ale aj prijímať. Z tohto dôvodu inkulturácia si vyžaduje ako prvý krok dať celému človeku a všetkým ten najvzácnejší dar, Krista ktorého sme dostali od Otca a ktorý spásou pretvára srdcia osôb podľa pravdy a lásky. Inkulturácia nepredstiera, že ponecháva kultúry také, aké sú, ale vyžaduje si to trpezlivosť, dôslednosť, schopnosť i ochotu spoznávať a rozoznávať náboženské tradície, ktoré sú prejavom ich duchovnosti, ktoré po tisícročia hľadali Boha. Je tiež dôležité prijímať a preberať „semená Slova“ obsiahnuté v týchto kultúrach, aby v Kristovi, ktorý je Slovo dosiahli plné obohatenie. Špecifické miesto kde sa má uskutočňovať inkulturácia, je celá Cirkev a každá z miestnych cirkví. Nielen tie takzvané mladé cirkvi. Aj starodávne a už dávno kresťanské krajiny majú povinnosť začleňovať evanjelium do svojej vlastnej kultúry. Napríklad                     v konfrontácii s javmi rozvodov, potratov, pokusov ospravedlniť eutanáziu. Evanjelizácia sa musí priniesť všade aj do dnešnej modernej spoločnosti, ktorá javí náboženský nezáujem a práve tu musí nastať evanjeliová inkulturácia. Pretože rozchod evanjelia s kultúrou je nesporne drámou našej doby.
  

          Tak isto je potrebné stále reformovať aj Cirkev. Ecclesia semper reformanda. To je tiež tá dynamika, to nové vteľovanie evanjelia do každej doby. Aj prvé Kristovo kázanie začínalo slovami: „Obráťte sa a zmeňte svoje zmýšľanie.“ Môžme to povedať aj tak, že Kristus v podstate hneď od začiatku svojho pôsobenia vyhlásil reformáciu“. Nie reformáciu tých druhých, ale vlastnú. To „zmeňte svoje zmýšľanie“ platí stále, a pokyn čítať znamenia čias je inými slovami povedané to isté - pozerajte sa, čo sa okolo vás deje, aká je doba a odpovedajte na to, na čo sa doba pýta svojím životom podľa evanjelia. Dnes ide o nový preklad evanjelia do zrozumiteľnej reči. A tento preklad to je preklad do vlastného života.

2.4.2 Proces Inkulturácie

          „Proces inkulturácie je jednoznačne „obojstranný proces“. Z jednej strany máme kresťanský život a posolstvo, ako ho odovzdáva Cirkev, a z druhej strany máme mnohoraké neustále zmeny a rozvoj jednotlivých ľudských kultúr.“
 Tieto dve skutočnosti tvoria isté napätia, pretože „ak kultúry, ktorých celok utvárajú nerovnorodé prvky, podliehajú zmenám a zániku, Kristov primát a univerzálnosť jeho posolstva sú nevyčerpateľným prameňom života (porov. Kol. 1,8-12 a Ef 1,8) a spoločenstva.
 Pri tomto procese je teda potrebné zachovať pastoračnú múdrosť, aby nedošlo k riedeniu evanjelia, jeho falšovaniu v mene lepšej zrozumiteľnosti, ale aby sa zachovalo pravé, autentické.
 Celý proces má smerovať k podstatnej jednote Cirkvi na základe mnohosti, ktorá nie je prekážkou, ale obohatením. Ide o totálne prekvasenie danej kultúry Duchom Krista, o vytvorenie „ novej kultúry, civilizácie lásky“, o ktorej tak často hovorí pápež Ján Pavol II.. V samom procese inkulturácie možno zjednodušene vymedziť tri etapy:

1. Prvá etapa si kladie za cieľ dosiahnuť prítomnosť kresťanského života a posolstva v danej kultúre. Pre misionára to znamená poznávať a osvojovať si hodnoty danej kultúry, aby bol schopný preložiť posolstvo evanjelia tak, aby bolo zrozumiteľné tým, ktorým je určené.

2. Druhá etapa je označovaná ako etapa transformácie, začína vtedy, keď je miestna cirkev schopná pochopiť jednotlivé prvky miestnej kultúry a keď je schopná vyjadrovať kresťanské posolstvo na rôznych úrovniach tejto kultúry.

3. Tretia etapa je charakterizovaná vytvorením nového miestneho spoločenstva s kultúrou svojho ľudu. Zároveň je však, vzhľadom na katolicitu (všeobecnosť) Cirkvi otvorené na celé ľudstvo.
 Avšak inkulturácia neznamená len pokresťančenie kultúry, ale tiež jej poľudštenie, pretože inkulturácia evanjelia završuje danú kultúru a robí ju tým, čím by vlastne mala byť – pomáhať človeku, aby sa v rámci svojej kultúry stal v plnom zmysle slova človekom.
 

2.4.3 Oblasti inkulturácie

a) Inkulturácia ad extra

Vzhľadom na proces inkulturácie ad extra je jej oblasťou celé pole ľudskej kultúry. Stretanie Cirkvi, posolstva radostnej zvesti s kultúrou sa deje na rovine ako spoločenskej tak individuálnej.
 Cirkev sa tu ocitá v troch situáciách. 

1. sú to misie Ad gentes v krajinách, spoločenstvách, ktoré Krista a jeho radostnú zvesť ešte nepoznajú. 

2. pastoračná činnosť v kresťanských spoločenstvách, ktoré sú živé, vydávajú svedectvo viery. 

3. re-evanjelizácia a teda re-inkulturácia v skupinách, krajinách pôvodne kresťanských, kde celé skupiny pokrstených stratili živý zmysel viery.

„Hranice medzi pastoráciou veriacich, re-evanjelizáciou a výslovne misionárskou činnosťou sa nedajú jednoznačne určiť a je nemysliteľné robiť medzi nimi bariéry alebo násilné rozdelenia.
 Na druhej strane však misie Ad gentes nemožno podhodnotiť, pretože vyplývajú zo samého príkazu Krista.
 „V novoveku sa vyvíjala misijná činnosť prevažne v opustených oblastiach, ďaleko od civilizačných centier a v oblastiach, ktoré boli neprístupné pre komunikačné ťažkosti, pre reč a podnebie. Dnes sa očividne mení obraz misií Ad gentes. Uprednostnenými miestami by sa mali stať veľkomestá, v ktorých vznikajú nové zvyky a životné štýly, nové formy kultúry a komunikácie, ktoré ovplyvňujú obyvateľstvo“.

b) Inkulturácia ad intra

V procese inkulturácie ad intra možno rozoznať štyri základné oblasti, na ktoré poukazuje dekrét Druhého vatikánskeho koncilu o ekumenizme: liturgia, duchovnosť, teológia a disciplína. Podobne to vyjadruje aj tretia kapitola Ad gentes.
 K týmto sa pripája ešte piata oblasť – inkulturácia biblického textu a s ním súvisiacej Tradície.
 

2.4.4 Inkulturácia rímskej liturgie

          „Vo veciach, ktoré sa netýkajú viery ani dobra celého spoločenstva, Cirkev nechce zavádzať prísnu uniformitu, a to ani v liturgii.“
 „Preto tam, kde to potreba vyžaduje, treba preberať kultúrne hodnoty, ktoré možno zladiť s pravdivým a autentickým duchom liturgie, pričom treba zachovať podstatnú jednotu rímskeho obradu, vyjadrenú v liturgických knihách.“
 „Dnes jasnejšie vidieť, že keď Cirkev vstupuje do kontaktu s kultúrami, musí prijať všetko, čo sa v tradíciách národov zhoduje s evanjeliom, aby tam priniesla bohatstvo Krista a sama sa obohatila mnohorakou múdrosťou národov zeme.
 Cieľ inkulturácie liturgie je totožný s cieľom celkovej obnovy liturgie: usporiadať texty a obrady tak, aby jasnejšie vyjadrovali sväté veci, ktoré naznačujú, že by ich kresťanský ľud, nakoľko je to možné, mohol ľahko chápať, mal na nich účasť plným, aktívnym a spoločným slávením.“
 

Čo teda možno prispôsobiť? 

a) Živý jazyk - má vyjadrovať pravdy viery aj veľkosť a svätosť slávených tajomstiev. Je potrebné zvážiť, ktoré prvky jazyka, a ktoré prvky nekresťanského náboženstva možno uviesť do liturgie.

b) Hudba a spev - sú výrazom duše národa a v misiách žijú národy s vlastnou tradíciou, ktorá má veľký význam v ich náboženskom a spoločenskom živote. Tejto sa má dať primerané miesto pri prispôsobovaní kultu.

c) Gestá a držanie tela - „z kultúr určitého kraja treba zvoliť gestá a držanie tela, ktoré vyjadrujú položenie človeka pred Bohom, dávajúc im význam, aby ak je to možné, boli v zhode s gestami a držaním tela pochádzajúcim z Biblie“

d) Umenie - má v Cirkvi každého národa a krajiny slobodu vyjadrovania, pokiaľ prispieva ku kráse posvätných
 budov a liturgických obradov, pri zachovaní a pocty, ktorá náleží. 

          Všetky tieto ľudské prvky liturgie predstavujú systém znakov, ktorých význam má korene v diele stvorenia a v ľudskej kultúre, spresňuje sa v udalostiach Starej zmluvy a naplno sa zjavuje v osobe a diele Ježiša Krista.
 Liturgia pritom „predpokladá, preberá a posväcuje prvky stvorenia a ľudskej kultúry tak, že im udeľuje hodnosť znakov milosti, nového stvorenia v Ježišovi Kristovi.“
 Teda liturgia stvárňuje kultúru, ale súčasne vyjadruje kultúru daného národa, ktorú prebrala.
  „Kým liturgia je kritériom, je životnou formou Cirkvi, vo svojom celku priamo živenou evanjeliom, ľudová zbožnosť znamená, že viera zapúšťa korene v srdciach jednotlivých národov tak, že ju uvádza do každodenného života. Ľudová zbožnosť je prvou a základnou formou inkulturácie viery a musí sa nechať ustavične usmerňovať a viesť liturgickými smernicami, avšak zo svojej strany tým, že vychádza zo srdca, robí vieru plodnou.“
 

2.4.5 Inkulturácia biblického posolstva

          Biblia sama môže byť považovaná za monumentálne dielo pre dejiny kultúry a ako model a zdroj celej inkulturácie.
 Táto úzko súvisí so snahou o aktualizáciu Svätého písma. V oboch prípadoch ide o sprístupnenie týchto textov a ich posolstva prijímateľom určitej mentality, zmýšľania.
 Aj tu je základným predpokladom inkulturácie fakt, že Božie slovo prevyšuje kultúry, v ktorých je vyjadrené, a že má schopnosť prenikať aj do ďalších kultúr a v nich žiť aj naďalej.
 Prvý stupeň inkulturácie Božieho slova spočíva v preložení Svätého písma do iného jazyka. Prechod z jedného jazyka do druhého je nevyhnutne spojený aj so zmenou kultúrneho kontextu: pojmy a symboly nie sú tie isté, pretože vyrastali z iného myslenia a spôsobu života. Druhý stupeň spočíva v interpretácii, vo vyslovení, aktualizácii posvätných textov. Tretím stupňom je formácia miestnej kultúry, ktorá sa dotýka všetkých rozmerov života- modlitby, práce, zvykov, práva a zákonov, vedy a umenia, atď.
 Opäť ide o obojstranný proces. Nová kultúra umožňuje Božiemu slovu nanovo prinášať ovocie a na druhej strane sa vo svetle Božieho slova rozlišuje to, čo pravé v sebe kultúry skrývajú, od toho, čo je v nich negatívne.
 „Výrečným príkladom sú najmä pre nás Slovanov, solúnski bratia, ktorí na to, aby dobre preložili evanjeliové pravdy do novej reči, museli sa najprv postarať o to, aby dobre poznali vnútorný svet tých, ktorým chceli hlásať Božie slovo dôverne známymi obrazmi a pojmami. Správne vštepované biblické poznatky a grécke filozofické pojmy do veľmi odlišného kontextu dejinných skúseností a myšlienok sa im javilo ako nevyhnutná podmienka pre úspech misijnej činnosti.“
    

2.4.6 Teologické základy inkulturácie



         Po dôkladnejšom rozbore procesu inkulturácie teraz môžeme povedať, že jej pôsobenie je vždy tajomné, ktoré sa rozvinie medzi Kristom a kultúrou, čo spôsobuje jeho slovo. Je to teraz správny vzťah spontánny medzi tajomstvom vtelenia a procesom inkulturácie. Postava nasmerovaná na Ježiša z Nazaretu spoločne s históriou spásy je vždy prvým bodom oznámenia pre ktorúkoľvek teologickú reflexiu inkulturácie. Pohľad kristologický zdôrazňuje dva základné body, alebo aspekty na postave Ježiša, a to je tajomstvo vtelenia a tajomstvo Veľkej noci. Logika vtelenia sa stáva ľudskou, keď Boh slobodne v konkrétnej situácii prijíma ľudské telo v konkrétnom ľude s jeho históriou a tiež s jeho prostredím, to znamená spoločenstvo Izraela. Táto udalosť tajomstva vtelenia je prezentovaná aj apoštolom Petrom.
  “On, hoci má božskú prirodzenosť, nepridržal sa svojej rovnosti s Bohom, ale zriekol sa seba samého, vzal si prirodzenosť sluhu, stal sa podobný ľuďom a podľa vonkajšieho zjavu bol pokladaný za človeka.“
  Nový zákon predstavuje Ježiša zviazaného s osobným údelom svojho ľudu v tomto spôsobe ľudskosti a histórie. Inkulturácia má preto pôvod vo vtelení slova a evanjelium musí nasledovať logiku vtelenia, to znamená stať sa jedným slovom a to konkrétnym v ktorejkoľvek kultúre. V Tajomstve Veľkej noci kontemplujeme nie len slovo vtelené ale tiež slovo kríža. Vtelenie má svoje naplnenie v kríži a tiež inkulturácia musí sa stať jednou udalosťou vykúpenia, ktorá zasiahne ktorúkoľvek kultúru. Jedno slovo skutočne prorocké môže priniesť obrátenie tak ľudí ako aj kultúry. Ježiš tiež zdôrazňuje obrátenie. Príklad máme aj vo Svätom písme „Veru, veru, hovorím vám: Ak pšeničné zrno nepadne do zeme a neodumrie, ostane samo. Ale ak odumrie, prinesie veľkú úrodu.“ 
  Preto proces inkulturácie zahŕňa aj to, že jeden zomrel za všetkých. Ekleziologický pohľad Cirkvi bol daný plnou radikálnosťou, čo prekonáva geografickú kultúrnu  hranicu. Apoštoli dostali od Krista misiu ísť do celého sveta, ku všetkým národom a pomáhať im vzmáhať sa v ľudskosti a tiež aj v  kultúre. „Choďte teda a učte všetky národy a krstite ich v mene Otca i Syna i Ducha Svätého.“
 Z toho vyplýva jedna univerzálna misia pre všetkých - ísť do celého sveta. Táto misia sa musí stať konkrétna a spätá so všetkými kultúrami podľa spôsobu kenózy. Máme tiež model eschatologický. Je to nová myšlienka zameraná skôr na budúcnosť, kde každá kultúra rastie podľa svojich možností a opravuje svoje nedokonalosti. Evanjelium raz vyhlásené a prijaté musí mať za svoj konečný cieľ transformáciu vnútorných kultúr a získavať ktorúkoľvek kultúru.
 Prvým a základným spôsobom inkulturácie je rozvíjanie kresťanskej kultúry v jej rozličných rozmeroch: kultúry spoločenstva, sociálnej starostlivosti, pozornosti voči ľudom nižšieho postavenia, kultúry zrušenia stavovských rozdielov, starostlivosť o trpiacich a umierajúcich, kultúry ktorá umožňuje formovanie rozumu a srdca, v skutočnej prepojenosti, politickej a právnej kultúry, kultúry dialógu, úcty voči životu, atď. Takéto pravidelné inkulturovanie kresťanstva vytvára potom aj kultúru v užšom zmysle slova, to znamená inšpiruje umelecké diela, ktoré vykladajú svet v novom Božom svetle. Kultúru tvorí predovšetkým výchova. V náboženskej oblasti sa kultúra ukáže predovšetkým v raste autentickej ľudovej zbožnosti. To znamená, že kresťanská viera zanechala hlboké korene v dušiach ľudí, nehľadiac na všetky nedostatky kresťanskej misie. Inkulturáciou sa Kristovo tajomstvo stáva ľuďom blízke.“
         

3 Kultúra a evanjelizácia

3.1 Kultúra a evanjelizácia v chápaní  sv. Vincenta



          Svätý Vincent v jednej svojej konferencii hovorí: Misionári majú mať nakoniec starostlivosť o tých, čo bývajú v malých mestách a iných lokalitách viac jednoduchých a majú tam zostať jeden alebo dva mesiace a formovať chudobných ľudí, hrubých a ignorujúcich, vyučovať ich Božie prikázania, vyučovať o začiatkoch kresťanskej viery a dobrým spôsobom spovedať. Sme oslovení vychovávať generácie na dedinách. Áno, náš Pán požaduje, aby sme evanjelizovali chudobných. Toto je to, čo robil On sám a želá si, aby sme v tom aj my pokračovali. Vzorom pre nás je vždy Nebeský Otec, ktorý evanjelizuje cez svojho Syna, ktorý prichádza k chudobným. Máme teda veľkú povinnosť ako účastníci tohto daru služby, ktorí sme boli vybratí medzi ostatnými odovzdať túto nekonečnú dobrotu. Misionári vykonávajú toto povolanie v jednote a chcú byť ako Ježiš Kristus, ktorý sa venoval chudobným.
 Vo Vincentovej vízii Ježiš prináša chudobným úplné oslobodenie. Ježiš je vyslancom Otca poslaným do tejto najdôležitejšej misie. V roku 1617 nadobudol Vincent jasné poznanie, že Ježiš ho určil na túto misiu a že ho povolal za realizátora toho, čo sám Ježiš uskutočňoval. „Učiť chudobných poznávať Boha, zvestovať im Ježiša Krista, hovoriť im, že Božie kráľovstvo je blízko a že je tu pre chudobných.“ Takto vidí Vincent de Paul zmysel, účel a cieľ svojej činnosti i činnosti svojich misijných kňazov a vyjadruje to aj          v symbole svojho spoločenstva, „Evangelizare pauperibus misit me“- poslal ma hlásať evanjelium chudobným.
 Tieto uvedené slová sú stále potrebnou               a aktuálnou výzvou pre tých, čo sú povolaní pokračovať v Kristovom poslaní, predovšetkým hlásať evanjelium chudobným. Slová svätého Vincenta de Paul na začiatku nášho tisícročia sú výzvou naplniť sa Kristovým zmýšľaním a ideálmi, ba úplne sa naplniť jeho duchom a kráčať v jeho stopách.
 Kultúra, spoločenské správanie, vzťahy, zväzky, služba sa nezaobídu bez fenoménu oslovenia. A práve tu má miesto aj evanjelizácia a inkulturácia. Svätý Vincent uskutočňuje slová Pána Ježiša: „Duch Pána je nado mnou, lebo ma pomazal, aby som hlásal evanjelium chudobným.“ Prijíma slová ako heslo pre svoje životné dielo. Jednoduchí ľudia sa stanú predmetom jeho všestrannej lásky. Tieto slová sa stali srdcovou záležitosťou svätého Vincenta- ohlasovateľa radostnej zvesti. Poznal nielen hmotnú, ale aj duchovnú biedu svojej doby. Vincent vidí, že nestačí len utíšiť hlad a smäd, zaodiať, dať prístrešie, navštíviť chorých, väznených, opustených, ale zdôrazňuje, že je dôležité tých ľudí pri skutkoch milosrdnej lásky osloviť, a taktiež našou rečou povedané, pretvoriť tú kultúru, to prostredie, v ktorom žili. Životné dielo svätého Vincenta de Paul, apoštolská láska k chudobným, ostáva aktuálna už takmer 400 rokov. Pán Ježiš povedal: „chudobných máte vždy medzi sebou“ (Jn 12,8). Zaiste je stále potrebné prispôsobovať formy služby v duchu znamenia čias a inkulturácie, teda podľa mentality a potrieb tej ktorej krajiny. Ešte za života Vincenta sa jeho misionári začali rozchádzať do celého sveta: Talianska, Škótska, Írska, Poľska, Tuniska, Alžírska, Madagaskaru, a tak plniť výzvu Pána Ježiša: „Choďte do celého sveta a hlásajte evanjelium“(Mk 16,15). Prinášali ľuďom Božiu lásku, a misionári tiež ovplyvňovali a evanjelizovali kultúru okolo seba, s ktorou boli konfrontovaní.
 A tak je tomu aj dnes v Misijnej spoločnosti, ona pokračuje    v tom poslaní, ktoré jej zveril svätý Vincent. Misionári sú povzbudzovaní, aby si zachovali vo svojich srdciach a na poli apoštolátu nepomíňajúce nadšenie z toho, že majú účasť na veľkej misii Ježiša Krista, evanjelizátora chudobných. Pre ohlasovanie Božieho slova, tak ako je predstavené a ako bolo žité celé stáročia, je treba tiež hovoriť o vždy prítomnej nespravodlivosti. A k tomu je treba odvahu. Preto musíme prosiť Pána, aby posilnil v srdciach misionárov dar odvahy.
 „Pretože kňaz je poslaný do sveta nie len preto, aby miloval Boha, ale aby naučil tento svet milovať Boha. Nestačí mi milovať Boha, ak ho nemiluje môj blížny. Musím milovať svojho blížneho ako obraz Boha a objekt jeho lásky a spraviť všetko preto, aby ľudia milovali Stvoriteľa, ktorý ich pozná, považuje za svojich bratov a ktorý ich zachránil.“
 Ak prinesieme ľuďom vieru a budú mať Boha na prvom mieste, všetko ostatné bude na správnom mieste. A tak aj kultúra bude       v službe pre človeka a nie proti nemu. Preto je potrebné mať tohto misionárskeho ducha tak, ako ho mal aj svätý Vincent. A tento misionársky duch je duch pokory   a jednoduchosti.
 

3.2 Kultúra a evanjelizácia podľa sv. Cyrila a Metoda

          „Jednou z najväčších udalostí v dejinách evanjelizácie bola nepochybne misia dvoch bratov zo Solúna, svätého Cyrila a Metoda. Oni boli apoštolmi Slovanov - priniesli evanjelium a zároveň položili základy slovanskej kultúry. Istým spôsobom sú im tieto národy dlžníkmi za vytvorenie liturgického a literárneho jazyka. Obidvaja pôsobili v IX. storočí medzi Konštantínopolom a Rímom. A robili to v mene jednoty východnej a západnej Cirkvi, aj keď sa takáto jednota vtedy už začala trieštiť. Dedičstvo ich evanjelizácie zostalo vo veľkých oblastiach strednej   a južnej Európy a mnoho slovanských národov ešte aj dnes v nich vidí nielen učiteľov viery, ale aj otcov kultúry.“
 Aj náš národ vďačí týmto dvom misionárom za kultúru, ktorú nám priniesli. Svätý Cyril zostavil písmo pre slovanský jazyk a je dosť pravdepodobné, že zohľadňoval pritom aj jazyk Rastislavových poslov, teda vtedajšiu slovenčinu. Veď bol určený pracovať medzi starými Slovákmi. Prvou knihou, ktorú preložil bol Evanjeliár. Môžme vidieť, že evanjelizácia sa začala práve Božím slovom. Ktoré nám priniesli v roku 863 a so sebou priniesli aj ostatky svätého Klimenta, ktoré boli pre nich ochranou počas činnosti pri šírení                  a prehlbovaní Kristovho učenia. Okrem základnej misijnej činnosti a neúnavného odstraňovania zvyškov pohanských povier a obyčají venovali pozornosť aj mládeži. Snažili sa mládež vzdelávať tým, že ju naučili písať, čítať, podávali jej kresťanskú náuku a tiež aj iné užitočné náuky pre život. Inkulturácia vždy znamenala a znamená vstup evanjelia do kultúry a súčasne kultúry do evanjelia, predovšetkým aj prostredníctvom reči.
 Konštantín a Metod pôsobili naozaj činne, založili prvú vysokú školu na Slovensku.
 Predkladali ľuďom vieru zrozumiteľným a jednoliatym  spôsobom. Dobre poznali náš život, zvyky a hlavne náš jazyk. Cieľom ich činnosti bolo prehĺbenie kresťanstva, naučiť duchovenstvo slúžiť liturgiu v slovienskom jazyku a pozdvihnúť úroveň vzdelania.
 Obdobie ich misijnej činnosti medzi našimi predkami je najjasnejším obdobím našich dávnych dejín. Cyrilo-metodské obdobie iba nakrátko ožiarilo náš národ, no napriek tomu zostalo nám po ňom bohaté dedičstvo vo viacerých oblastiach, najmä kultúrnej      a náboženskej. 


          Naším hlavným dedičstvom je kresťanská viera, ktorá by mala byť centrom nášho života a ktorú by sme si nemali nechať vziať a ani dať vytlačiť z našej kultúry. Cirkev na našom Slovensku prešla mnohými úskaliami a ako všade, tak aj u nás sa našli tí, ktorí napriek nie vždy priaznivým okolnostiam zostali verní poslaniu a nezapreli svoju vieru a zostali verní Evanjeliu napriek tomu, že dávali všetko, čo mali, aj to najcennejšie, a to svoje životy. Mnohí z našich ľudí trpeli pre vieru, ale ich utrpenie bolo vždy vzpruhou a požehnaním pre ostatných kresťanov. Mnohí obetaví kňazi slúžili verne svojmu poslaniu a tým sme dostávali impulzy pre náš duchovný život. Veľkým vzorom ako prijímať všetky ťažkosti každodenného života bola vždy pre nás Slovákov sedembolestná Panna Mária, ktorá je našou patrónkou. Slovenský národ sa po stáročia vinul k Sedembolestnej. V rokoch poroby, útlaku, tatárskych vpádov, neslobody, chorôb a vojen. Ona vždy ochraňovala a pomáhala nášmu národu. Dnes je situácia v mnohom podobná. Národ je rozhádaný, ľudia sú podozrievaví a nedôverčiví. Stále viac si závidia        a nenávidia sa celé rodiny. V priebehu času sa situácia zmenila a sú pred nami mnohé negatívne skutočnosti, ktoré musíme odstrániť.

3.3 Súčasná kultúra a nevyhnutnosť jej evanjelizácie

          Súčasná kultúra je preniknutá hlbokým relativizmom, pragmatizmom             i morálnym skepticizmom a je naklonená k všeobecnému presvedčeniu, že všetko, čo je matematicky a technicko-informaticky možné, je rovnako morálne dobré a že sloboda spočíva v konaní čohokoľvek, bez akýchkoľvek ohraničení i pocitu zodpovednosti. Cirkev stále poukazuje na prvotnú koncepciu slobody, slobody zodpovednej, teda na pravú kultúru s pravými hodnotami, ktoré majú pevný vzťah s pravdou a dobrom, nakoniec s veľkosťou a hodnosťou ľudskej osoby, s jej základnými i neodňateľnými právami. V technologickej kultúre, v ktorej sú ľudia zvyknutí k nadvláde nad matériou, do odkrývania jej zákonov i mechanizmov, rovnako do pretvárania podľa svojej vôle, ako to zdôrazňuje Ján Pavol II. - hrozí nebezpečenstvo, že budú chcieť tiež manipulovať so svedomím a jeho požiadavkami. V kultúre, ktorá hlása, že nemôžu jestvovať žiadne univerzálne pravdy, nemá ani absolútne hodnoty. Nakoniec sa konštatuje aj to, že objektívne dobro i zlo nemajú už žiadnu dôležitosť. Za dobro sa začína označovať to, čo je      v danej chvíli príjemné a užitočné. Zlom sa nazýva všetko, čo prekáža uspokojeniu subjektívnych túžob. Každý tak v sebe stavia súkromný systém hodnôt. Človek sa vzďaľuje od viery, stáva sa necitlivý v morálnej oblasti. A práve tieto postoje vedú k tomu, že sa odmietajú hodnoty, ktoré sa ukazujú ako najkrajšie i najtrvanlivejšie v bohatstve kultúry ľudskej rodiny.
 

          V našom prostredí sa strácajú trvalé hodnoty či už vytvorené kultúrou alebo ohlásené evanjeliom, normy vypracované s námahou v minulosti zostávajú navždy odmietané. S týmto postojom, sa stretávame vo všetkých oblastiach spoločenského a individuálneho života, v rodine, práci, politike, kultúre, morálke, ale aj v náboženstve. Tieto premeny by sme mohli označiť aj slovom kríza kultúry, alebo aj zanikanie hodnôt a noriem. V dnešnej dobe sa musíme naučiť základnej veci a to v prvom rade byť a až potom mať. Tento proces by sme mohli nazvať takou tichou revolúciou. Príkazy Dekalógu slúžia ľuďom zároveň ako prvotriedne zásady prirodzeného práva, zaväzujú všetkých tým istým spôsobom. Hoci zostali akokoľvek sformulované v chápaní i v jazyku dávnej kultúry, určujú a zabezpečujú tiež i dnes priestor slobody pre všetkých, chránia hodnoty i dobro ľudí a k tomu ešte umožňujú všetkým život opravdivo ľudský. To je úlohou kultúry - poľudšťovať život človeka, a ak sú správne hodnoty, tak potom kultúra slúži ako nástroj evanjelizácie, prináša ľuďom Krista. Kultúra môže slúžiť ako nástroj evanjelizácie, cez ktorú dosiahneme svoj konečný cieľ, alebo lepšie povedané poslúži nám na dosiahnutie konečného cieľa. Cirkev, ktorá vždy vedela čítať znamenia čias, vstupuje do atmosféry a prostredia, kde je aktuálna nová Evanjelizácia.     Evanjelizácia je inkulturáciou, stálym dialógom evanjelia s kultúrou. Tento dialóg je nesmierne dôležitý, pretože tu sa rozhoduje aj o osude sveta. Pavol VI.       napísal: Ľudia prežívajú Božie kráľovstvo, ktoré ohlasuje evanjelium, pripútaní       k svojej kultúre, teda budovanie Božieho kráľovstva sa nemôže zaobísť bez zásadných zložiek kultúry ako takej, ani bez jednotlivých ľudských kultúr. Jedným z hlavných fenoménov kultúry, ktorý by slúžil ako evanjelizačný prostriedok a tým by upevňoval kultúrny aspekt evanjelizácie, je aj umenie. V začiatkoch evanjelizácie dominovalo Slovo, ktoré je stále aktuálne. Blahozvesť sa ohlasovala ústnym podaním. Ako hovorí aj naše príslovie: „radšej raz vidieť ako stokrát počuť“, teda videné presviedča. Umenie narába so slovom aj s obrazom. A takto ho používal aj Ježiš, keď rozprával svojim poslucháčom v podobenstvách. Umenie má veľkú moc a silu vo svojom pôsobení na človeka. Oslovuje nielen jeho rozum, ale aj cit a zamestnáva všetky jeho zmysly. Najmä v súčasnosti sú to prostriedky vizuálnych umení a to výtvarné umenie, video, film, ktoré útočia na psychiku človeka, a zanechávajú v človeku stopu či už negatívnu alebo pozitívnu. Televízia produkuje obrazy, ale je to elektrický spotrebič, ktorý keď vypnem, tak niet ničoho. Má však veľkú moc, lebo aj keď viem, že niet ničoho, ak pozerám film a hoci viem, že skutočnosť je iná, tak napriek tomu priťahuje celú moju pozornosť. Tieto obrazy majú zvodnú silu a sú často využívané, aby priviedli človeka na ekonomický konzum, vediac že tento svet nejestvuje, nechám ho jestvovať vo svojich túžbach. Ak je mojím zmyslom príjemný, túžim po ňom aj ja, ak nie je príjemný, túžim po tom, aby sa uskutočnil pre toho, koho nemám rád. Napríklad Taliansko je dnes také aké sme videli v televízii pred dvadsiatimi rokmi. To, čo dnes vidíme,              v televízii sa zajtra stane realitou. Naše túžby totiž vyvolávajú jestvovanie toho, čo pozeráme. Takto je ohrozovaná a ovplyvňovaná aj naša kultúra.
 

          Sú rôzne programy, ktoré dehonestujú ľudskú dôstojnosť a sme toho svedkami nielen  u nás, ale aj v zahraničí. Preto je dôležité, aby Cirkev poukázala na zlo, ktoré je tu prítomné. Ale je tiež dôležité, aby sme sa zmocnili umeleckej tvorby a prostriedkov a vložili ich do služby evanjelizácie. Pretože hlboko ľudské umelecké dielo, ktoré dokáže osloviť súčasného človeka, zapáliť ho pre skutočné hodnoty a zasiať semeno viery v Boha a hodnovernosť kresťanského ideálu, to je forma kultúry, ktorá slúži evanjelizácii a privádza ľudí ku konečnému cieľu. Umelci, ktorí by mali vnímať poruchy spoločnosti, spontánne svojimi dielami reflektujú jej skutočný stav. Súčasný ideový zmätok, rôznosť smerov a štýlov, rozpad umeleckej formy a tradičných umeleckých žánrov, absencia etického a estetického ideálu, erotika, ba až pornografia v umení signalizujú vážnu duchovnú krízu kultúry. Súčasné umenie je málo preniknuté kresťanským ideálom. V mnohých umeleckých dielach súčasnosti sa odráža úprimné hľadanie pravdy a odpovedí na základné otázky ľudskej existencie, túžba človeka prekonať svoje obmedzenia. Tu kdesi je priestor pre Cirkev, aby  priniesla pravdu o zmysle života a o Kristovi. Program novej Evanjelizácie v zhode s programom inkulturácie evanjelia je práve touto príležitosťou vrátiť umeniu miesto, ktoré zastávalo v duchovnom                   a pastoračnom pôsobení Cirkvi v dejinách a zároveň prostredníctvom neho zväčšiť vplyv evanjeliových hodnôt v kultúre a spoločnosti.
 Kultúra sama o sebe má duchovný rozmer,  pretože znamená spoluzdieľanie a komunikáciu. Pre každú kultúru je rizikom, ak sa uzavrie, skamenie, myslí si, že je dokonalá, a tým zakrpatie. Náboženský prístup je srdcom kultúry, lebo pobáda človeka ku komunikácii. Ani jedna kultúra nie je absolútna, vo svojom konkrétnom                   a historickom prejave. To, čo je v kultúre absolútne, sú hodnoty, ktoré uznávajú druhého, a vedú ku komunikácii. Duchovný človek vie rozlíšiť základné od druhoradého, pravé od falošného. A práve k tomu v dnešnej dobe musíme viesť ľudí, aby sa otvorili pre duchovno a vedeli rozoznávať pravé hodnoty. A nakoniec tu nesmie chýbať ani láska. Láska, ktorá nám dovoľuje milovať blížneho a ktorá nás privádza k tomu, že si človeka vážime. 


          Dnešná situácia je alarmujúca, príliv sekularizmu, slobody bez zodpovednosti a strácaním pevných morálnych zásad ľudia menia svoj postoj        k Cirkvi. Je menši počet veriacich účastných na bohoslužbách. Mnohé politické strany pretláčajú nemorálne zákony a negujú pravé ľudské a božské hodnoty a to napríklad úctu k životu, je tu snaha o presadenie eutanázie, potratov, je napádaná rodina a to vo svojom základe v jej úlohe a poslaní, propaguje sa antikoncepcia, je tu snaha o presadenie homosexuálnych manželstiev. Zdôrazňuje sa len konzumný spôsob života, bez zodpovednosti. Ľudská sexualita je napádaná a jej poslanie je zneužívané či už cez tlač, masmédia, a týmto útokom sa snažia zmiesť mládež.    A tu je znova poslanie pre Cirkev vniesť novú evanjelizáciu do všetkých oblastí života, aby sme objavili pravé hodnoty viery a pretvorili aj našu kultúru a ňou mohli evanjelizovať aj iných.
 Sekularizácia nepochybne patrí k závažným otázkam súčasnej doby.
 Pápež Ján Pavol II. v súvislosti so sekularizmom              napísal: „ Oslabenie citlivosti na Boha i na človeka nevyhnutne vedie k praktickému materializmu, čo napomáha šírenie sa individualizmu, utilitarizmu a hedonizmu. Dokazuje sa tu aj tvrdá platnosť Apoštolových slov: „A pretože nevedeli vážiť poznanie Boha, Boh ich vydal napospas ich zvrátenému zmýšľaniu, aby robili čo sa patrí“ (Rim 1, 28). Takto hodnoty spojené s  „byť“ budú nahradené hodnotami s „mať.“
 Žiaľ aj to je fenomén dnešnej doby, ktorý sa nachádza v našej kultúre. Je potrebné si uvedomiť, aké nebezpečenstvo ohrozuje kultúru. Voda sekularizácie, náboženskej nevedomosti, nevery a iných fenoménov ako jej sprievodných znakov, ničí a ohrozuje každú kultúru.
 Aj Ježiš na ňu viackrát upozorňuje ( Porov.: Mt 4, 1-3.). Sekularizmus ponúka i to, čo sa môže zdať príťažlivé: slávu, úspech, kariéru, sebarealizáciu... Stačí len tu vieru, ktorú máme v Boha, trošku obrátiť iným smerom. Sekularizmus smelo ponúka všetko: moc, slávu sveta. Na revanš žiada maličkosť, padni a klaňaj sa bohom dneška, pohodliu, sexu, hmote. Sekularizmus je veľkým nebezpečenstvom viery.
 Preto ho musíme z našej kultúry odstrániť. Ľudia sa dnes hanbia evanjelizovať a radšej sa rôzne vyhovárajú. Aký je to paradox! Koľko sa vo svete hovorí o športovcoch, o politikoch, spevákoch. A ako málo sa hovorí o Kristovi. Je to čudné, ale v dnešnej dobe je potrebné mať viac odvahy na to, aby človek povedal dobrú vec, ako na to, aby povedal zlú vec. Ľudia napr. hovoria: „choď na potrat!“ a hovoria to bez problémov. No ťažšie povedia „nechoď“. Dať dobrú radu si v dnešnej situácii vyžaduje mať viac odvahy. Možno aj ísť proti prúdu tej kultúry, na ktorú si akosi zvykáme. Známy filozof Emanuel Frankl v jednom svojom rozhovore s americkými študentmi povedal: „Na jednom brehu oceánu ste si postavili veľkú Sochu slobody, ale na druhom brehu oceánu ste si zabudli postaviť sochu zodpovednosti. Sloboda je úzko spojená so zodpovednosťou za seba, ale aj za iných. A to myslím chýba aj ľuďom dnešnej doby a tento prvok je prítomný aj v našej kultúre. Na dnešného človeka majú vplyv aj média, a tento vplyv na kultúru  nie je vždy pozitívny. Dochádza často k prevráteniu hodnôt. Kedysi zaznievala nedeľná chvíľka poézie, ktorá kultivovala ducha, a dnes koketná moderátorka dvíha sukničku až tam, kde „pramení život“. Ukázať nahú časť tela prestalo byť prejavom devianta, ale stalo sa to prejavom odvahy. Rafinovaným spôsobom sa ponižuje ľudská dôstojnosť a to pod zámienkou zábavy. Kedysi ľudia dvíhali zrak i sluch ku „ kancľu“ , aby sa naučili ako dobre žiť, dnes sa túto rolu snažia prebrať média. Privykáme si na stratu súkromia, čo v konečnom dôsledku vedie k dovoľovaniu si všetkého. Strata intimity je však útokom na dôstojnosť človeka, a robí ho ľahko manipulovateľným. V tejto súvislosti povedal Sigmund Freud že strata ostychu končí slabomyseľnosťou, pod čím môžeme chápať stratu kultúrnosti a civilizácie. Média nemôžu a nemali by sa zbavovať zodpovednosti za modely správania, vzájomnej komunikácie a slovník, ktorý prezentujú. Misionárstvo pravých ľudských hodnôt môže byť jednou z prevencií a usmernením k tej pravej kultúre.
 Pretože práve  náboženstvo je podstatou kultúry. Náboženstvo si nemusí za každú cenu  hľadať svoje miesto a „ svoju izbu“ v spoločnosti, pretože je prítomné v celom dome, v ktorom sa človek pohybuje a žije.
 

          Nesmieme zabúdať na to, že prvým misijným územím je pre nás naše srdce. Skôr ako pôjdeme evanjelizovať iných, musíme sa nechať aj my evanjelizovať a obrátiť. Nie je možné obrátiť iných, ak nemáme silu byť rovnako obrátení a to musíme robiť každý deň. Prvá misijná zem možno tá najtvrdšia, je naše srdce. Prvým bodom je evanjelizovať našu dušu. Bolo by absurdné                a bezcharakterné reprezentovať niekoho a ísť aj veľmi ďaleko, ak nie sme povolaní a s ním stotožnení. Nie je možné priniesť Krista, ak sme ho my naozaj nestretli, ak nás On nezmenil od základu alebo nepremenil náš život. Teda je dôležité prijať a priniesť Toho, čo nás nesie.
 Musíme sa vrátiť k jednoduchosti evanjelia. Páter Cantalamesa zdôraznil, že v dnešnej kultúrnej situácii je nevyhnutné usilovať sa o jasné a „kryštálovo číre“ ohlasovanie evanjelia, ktoré je schopné zasiahnuť mužov a ženy hľadajúcich pravú duchovnosť.
                      

          Nová evanjelizácia nespočíva v novom evanjeliu, ktoré by pochádzalo z nás samých, z našej kultúry, z našich analýz ľudských potrieb. Nie kultúra je mierou evanjelia, ale Ježiš Kristus je mierou každej kultúry a každej ľudskej činnosti. To zdôrazňoval Svätý Otec Ján Pavol II. 

          Doba, ktorú žijeme u mnohých národov vskutku osobitným spôsobom podnecuje novú evanjelizáciu, ktorá musí byť novou svojím zápalom, svojimi metódami i vonkajším prejavom. Strata kresťanskej viery v celých národoch           a spoločnostiach, ktoré vynikali vierou a kresťanským životom je dnes realitou       a tento úpadok má za následok to, že sa  stráca mravné cítenie práve vtedy, ak sa oslabilo vedomie evanjeliovej mravnosti alebo ak sa vytratili princípy                      a fundamentálne etické čnosti. A práve v tejto oblasti je dôležitá náprava  a tu má miesto Evanjelizácia a teda nová evanjelizácia prináša so sebou aj ohlasovanie     a mravnú ponuku.
 Kardinál Camilo Ruini nazval novú evanjelizáciu úlohou, ktorú možno úspešne zvládnuť iba za spolupráce všetkých kresťanských vyznaní. Pri budovaní Európy je potrebný medzináboženský dialóg so židmi a islamom pri rešpektovaní náboženského vyznania. Svedectvo veriacich, častokrát zaplatené mučeníctvom, dalo zreteľne najavo, že kresťanská viera je najlepšou zárukou slobody jednotlivcov a národov. Otázku človeka a otázku Boha nemožno od seba oddeľovať.
 Cirkev sa evanjelizovaním buduje, formuje a upevňuje. Cieľom evanjelizácie nemôže byť primárna zmena vonkajších podmienok, štruktúr a okolností, ale predovšetkým vnútorná premena človeka, ktorá vedie aj ku premene sveta. Nová evanjelizácia, o ktorej hovoril Svätý Otec Ján Pavol II., musí postupovať od človeka k človeku. To znamená, že konkrétny človek má ohlasovať radostnú zvesť o Božom kráľovstve inému človeku, pretože masová evanjelizácia nemá taký silný účinok ako osobná evanjelizácia. S Božou pomocou preto najdôležitejší prínos Cirkvi k rozvoju ľudí a národov nespočíva v poskytnutí materiálnych prostriedkov alebo technických riešení, ale v ohlasovaní Kristovej pravdy, ktorá vychováva svedomie a učí o pravej hodnote človeka i jeho práce, pričom napomáha budovanie kultúry a prináša odpovede na všetky opravdivé otázky človeka.
  Svätý Otec Benedikt XVI. zdôraznil v jednom svojom   príhovore: „Ohlasujte evanjelium všetkým stvoreniam až po koniec sveta. Aby sme vybudovali skutočnú Božiu rodinu. Komunitu, ktorá nepozná hraníc, a v ktorej pri rôznosti kultúr a rás, sú všetci bratmi a sestrami a tak tvoria silu pokoja.“
 Treba vynaložiť všetko úsilie preto, aby slovo evanjelia mohli ľudia počuť všade a aby náuka Cirkvi mala hlboký vplyv na svedomie, mentalitu a zvyklosti ľudí. Tým prispejeme k slobode človeka, vrátime mu úctu, ako aj napomáhame pravej kultúre.                                    

ZÁVER



          Téma kultúra v službe evanjelizácie, je naozaj veľmi široká. Cieľom predmetnej práce, nebolo robiť nejaké vedecké výklady, či systematické a vyčerpávajúce rozbory, ale skôr som chcel poukázať na to, čo vlastne kultúra je, aká je dôležitá pre náš život, a aký má vzťah s vierou. V neposlednom rade som chcel osvetliť dôležitosť evanjelizácie, ktorá formuje a pretvára každú kultúru. Jednotlivé témy sú len základom toho všetkého, čo je potrebné k pochopeniu, čo je kultúra, aby sme vedeli správne rozlišovať tie pravé hodnoty v dnešnej spleti mnohých prúdov a kultúr, ktoré sa dotýkajú človeka a častokrát sa snažia potierať pravé hodnoty, ktoré sú vpísané v ľudskom srdci. Napriek tomu je tu stále prítomná jedna pravda, ktorú nikto nemôže poprieť a tou je, že Ježiš Kristus je mierou každej kultúry. A to i napriek tomu, že svet a kultúra sa neustále menia aj so svojimi požiadavkami a nárokmi na človeka ktorejkoľvek doby. Kresťania sa snažia žiť z Evanjelia a stále vydávať svedectvo o tých pravých hodnotách, ktoré dávajú zmysel každej ľudskej existencii a každej možnej kultúre. Cirkev, ako nástroj prítomnosti Krista, má meniť prítomný svet, prinášaním dobrej zvesti, ktorá vždy prináša zmysel a cieľ. 



          V prvej kapitole sa práca snaží vysvetliť vzťah medzi vierou a kultúrou, poukazujúc na to, aká dôležitá je viera pre budovanie kultúry. Dokumenty Druhého vatikánskeho koncilu len potvrdzujú tieto skutočnosti. Viera obnovuje život človeka a umožňuje pretvorenie a obnovu samotnej kultúry. Bez kultúry nie je ľudský život realizovateľný. Kultúra má veľký význam pre život človeka. Nielen, že robí život človeka znesiteľnejším, ale ho aj poľudšťuje a zameriava na posledný cieľ. Človek sa vplyvom kultúry stáva viac človekom. Starať sa o svet a o zveľadenie kultúry je poslaním človeka. A práve túto úlohu uskutočňuje životom viery.  

          V druhej kapitole je pohľad zameraný na Evanjelizáciu kultúry, ktorá je naozaj dôležitá a potrebná. A práve to je úlohou Cirkvi a veriacich. Prinášať iným radostnú zvesť a cez ňu pretvárať všetky negatívne vplyvy v každej kultúre. Kresťania majú realizovať svoje poslanie a byť v tomto svete svedectvom, po ktorom priam „kričí“ dnešná doba, keď hľadá svoju tvár, práve preto, že dnešná kultúra sa akosi vzďaľuje od pravých hodnôt viac ako inokedy.                                                                                          Práca bola snahou o priblíženie a pochopenie termínu „inkulturácia“ a poukazuje na to, ako je dôležitá pri odovzdávaní dobrej zvesti iným, aby pochopili, že ponúknuté Evanjelium ich nechce zničiť, ale zmeniť a pomôcť im osvetľovať a očisťovať ich kultúru, ktorá sa dotýka ich života. 

          V tretej kapitole sa poukazuje na konkrétne výsledky evanjelizácie, ako aj na súčasnú kultúru a jej stav v ktorom sa nachádza.  Aj svätý Vincent pochopil, aká je dôležitá kultúra a evanjelizácia, lebo ak prinesieme ľuďom vieru a budú mať Boha na prvom mieste, všetko ostatné bude na správnom mieste. Kultúra bude v službe pre človeka a nie proti nemu. Aj dnes musíme usmerňovať kultúru a to pomocou  novej evanjelizácie. 

          V neposlednom rade práca vykresľuje, ako bola evanjelizovaná naša kultúra svätým Cyrilom a Metodom a že naším najväčším dedičstvom, ktoré sme prijali je naša kresťanská viera, ktorú by sme si nemali dať nikým a ničím vziať, pretože práve ona je pevným základom našej kultúry. Aj napriek tomu, že dnešné útoky sú silné a rafinované. Náš národ môže prispieť v Európe k vybudovaniu skutočnej Božej rodiny. O Európskej kultúre sa hovorí, že vyrastala na kresťanských základoch. Pritom sa spomína, že ak by nebolo kresťanstva, nikdy sa neudeje ten zázrak premeny barbarských a málo vyspelých slovanských, románskych a germánskych kmeňov na kultúrne vyspelejšie národy, ktoré sa stali centrom svetového diania a až dodnes ho výrazne ovplyvňujú. No aj dnes, po dvoch tisícročiach trvania Cirkvi, je potrebné hlásať radostnú zvesť, žiť ju a vnášať Evanjelium do každodenného života kultúry. Či už do európskej, ktorá sa od kresťanstva vzďaľuje, ale hlavne do nových kultúr, ktoré ešte nie sú „prekvasené“ evanjeliom. 

          Táto práca ani zďaleka nevyčerpala tému kultúry a evanjelizácie, bola snahou o pochopenie, prehĺbenie a poukázanie na dôležitosť týchto skutočností. 
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