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17. Pokoncilní spirituality a výhledy do budoucna


Ojediněle pojednáváné téma v rámci dějin křesť. spiritualit; zde tři momenty: 1. základní (převládající) projevy duch. života po Druhém vatikánském koncilu; 2. duch. úlohy pro přítomnost; 3. možné výhledy do budoucna (zejména B. Secondin).
Převládající projevy duchovního života


Pouze tři zákl. projevy pokoncilního tříbení jako „znamení času“, paradigmatické přístupy (círk. hnutí a lidová zbožnost jako antinomická dvojice a postmoderní spiritualismus a neomysticismus jako typická × nejednoznačná hodnota dnešní doby).
a) Církevní hnutí: typický fenomén katol. církve 20. stol. (kurz, trend současného směřování!) [nové „Letnice“ církve × rozporné přijímání]; nesnadné dělení: 1. předkoncilní (Schönstatt, Legio Mariae, Dílo Mariino /Fokoláre/, Cursillos de Cristiandad, Hnutí za lepší svět); 2. manželské spirituality (Equipe Notre Dame, Movimiento familiar cristiano, Encuentro conyugal); 3. jiná hnutí (Komunity křesť. života, Archa, Světlo a Život, Oáza); 4. nejcharakterističtější pokoncilní (Základní círk. komunity, Neokatechumenátní cesta, Charizmatická obnova /Emmanuel, Komunita blahoslavenství, Chemin Neuf/, Comunione e Liberazione); 5. ekumenická a nekatolická. Společné charakteristiky: a. laický charakter; b. charizmatické zkušenosti; c. výrazně komunitní; d. tíhnutí k univerzalitě; e. ekumenická a mezináboženská otevřenost; f. důležitost duch. zkušenosti; g. angažovanost v církvi a společnosti. Kritéria rozlišování: kromě výpovědí magisteria (EN 58; ChL 30) 1. společenství s církví (ani ghetto ani lídr); 2. ovoce (dobré a trvalé plody duch. života a apoštolské lásky); 3. etapy dlouhého putování (potřeba postupného růstu /nezakrnět a nepředbíhat/); 4. ve službě jednoty lásce (stálé úsilí téhnout k dobru všech /rozvíjet vlastního ducha a integrovat do celku) [J. Castellano].
b) Lidová zbožnost: pojem (EN 48) ne v pejorativním smyslu (polopohanská pověrečnost, křesťanský folklór, masová průměrnost…), nýbrž jako „obecná forma, jíž Boží lid prožívá svou víru v odlišných kulturách a národech“ (D. Borobio, G. Caprile, P. V. Kohut); tradiční fenomén v laikátu („farní“ spiritualita). Teologické základy: christocentrický, pneumatologický a ekleziální; antropologický základ: smysl pro slavení (člověk nejen homo sapiens /R. Descartes/ a homo faber /K. Marx/, ale i homo ludens /H. Cox/). → Zákl. známky [G. Mattai]: 1. zájem o všeobecně lidské hodnoty; 2. hluboký smysl pro Boha; 3. smysl pro povinnost a obětavost („všednost života“). Potřeba ustavičné obnovy vnější podoby → 1. vyhnout se dvojímu extrému („konzervování“ a „ikonoklasmus“); 2. aktivní podíl samotných laiků na utváření lidové zbožnosti („chladnost“ teologů a „svázanost“ kleriků); 3. podíl zodpovědných osob: a) snaha o omezování vlivu neevangelních (či protievangelních!) prvků; b) neúnavná reevangelizace věřících; c) orientovat společenství/hnutí vůči většině a naopak (J. Rovira).
c) Postmoderní spiritualismus a neomysticismus: postmoderna otevřena duch. zkušenosti × 1. bez rozlišení (co je „duchovní“?); 2. „hlad po zkušenosti“ (F. Ruiz) → nejednoznačná hodnota (šance i úskalí!). Dva typy spiritualit (K. Rahner): charizmatický (bezprostřední blízkost božského, nadšení × naivita) a racionální (doznívání moderního racionalismu, pochybnost, „plachá“ zkušenost) [nutnost komplementárnosti!]. Charakteristiky: 1. návrat k modlitbě (velké probuzení v mnoha formách → domy a komunity modlitby; objev Písma, společné modlitby, atd.); 2. okouzlení Východem (především buddhismus a hinduismus: zenová meditace a cvičení jógy, ale i Hare Krišna, Moonova sekta, apod.; možnost pozitivního využití v křesťanství? /Orationis formas/); 3. nový „mystický“ vzlet (velké postavy: otec Pio, M. Robin, Dag Hammerskjöld, A. von Speyer → nová citlivost k transcendentnímu rozměru zkušenosti).
Duchovní úlohy pro přítomnou dobu

Kromě popisných charakteristik současných spiritualit i promýšlení duch. úlohy pro přítomnost (jsme spolu-tvůrci této dějinné periody!). Následující nástin ne vyčerpávající, přesto relevantní.
a) Duchovní ekumenismus: postoj vnitřního tíhnutí k jednotě křesťanů (srov. UR 8) jako ke „znamení časů“: 1. prvenství smíření (srov. 2Kor 5,18); 2. prohloubení vize církve („soustředné kruhy“ Ecclesiam suam); 3. smysl pro „lidskou rodinu“ (srov. Sk 10,34n.) → požadavek ekumenického rozměru každé spirituality. Jak nabýt? Vnitřní cestou: 1. modlitba; 2. naslouchání; 3. konkretizace; 4. předjímání.
b) Společenský a lidský kontext: zapojení do společnosti ← společenského rázu spásy, křesť. života ← tajemství Trojice. Společenský charakter: 1. základní postoj – služba (srov. Mt 20,25-28); 2. apoštolát – šíření evangelia nejen jako nauky, ale jako životní síly; → (spolu)prožívání všeho lidského: 3. práce – žitá jako nejzákladnější projev víry (!); 4.  radost – zkušenost spásy; 5. bolest – výzva k odstraňování i pomáhání snášet.
c) Tváří v tvář nové kultuře: základní přesvědčení – 1. každá spiritualita nutně inkulturovaná (× K. Barth; nutnost odlišit jádro víry od její proměnlivé kulturní podoby); 2. spiritualita oduševňuje kulturu. → Potřeba vzájemného citlivého propojení i odlišení; rozlišování: individuální (neslevit z evangelia), komunitní (evangelizační možnosti) a celocírkevního (globální celosvětové hledisko).
Výhledy do budoucna

Futurologie vždy prekérní záležitost, v případě spiritualit dvojnásob (kromě lidské svobody navíc Boží fantazie!). Přesto potřeba i hledět do budoucna.
a) Mytizace přítomnosti: narcistická soustředěnost na pomíjivou přítomnost ← nedůvěra k možnosti objektivně číst/interpretovat minulost i vůči budoucímu vývoji (futuristický pesimismus) → postoj „cestujících bez zavazadel“ (subjektivismus, povrchnost, úpadek víry v cokoli). Výzva osvojovat si „víru, která miluje zemi“ (K. Rahner, srov. Mt 28,18 a LG 13) a nesakralizovat neživotné zájmy.
b) Pěstování naděje: tváří v tvář „kultuře smrti“ (Jan Pavel II.) potřeba naděje, v minulosti poněkud opomíjené (× typicky křesťanská ctnost /R. Aaron/); velmi důležitá (H. U. von Balthasar); syntéza víry a lásky: důvěra; „dotažení“ víry („doufám, protože věřím“, nikoli opačně! ← víra je „fakt“, nikoli výsledek naší potřeby /srov. Žid 11,1/); „dotažení“ lásky („doufám, protože miluji“ – láska je zárukou/jistotou mé naděje); postoj naděje: Maran atha a Marana tha (Zj 22,20) a „Toužím zemřít, abych byl s Kristem“ (Flp 1,23); nejde o pocit, nýbrž o objektivní vědomí „dědictví v Kristu“ (1Petr 1,3-5). → 1. stát se učedníky; 2. stát se svědky; 3. stát se lidmi sdílení a společenství.
c) Nové syntézy na cestách ducha: na závěr několik ukázek možných rozvinutí současných duch. potenciálů. 1. mír jako výzva Božího království (srov. Lk 4,16-21; Jan 14,27; 20,19; Ef 2,14); 2. prorocké znamení chudých bez důstojnosti („církev chudých“ bl. Jana XXIII.); 3. práce jako odlišťovaná a zřídkavá hodnota (robotizace a informatika → nutnost nově promýšlet a prožívat); 4. komunikace ve „velké vesnici“ světa (výchova k užívání médií); 5. věda mezi intelektuální přísností a kvalitou života; 6. spiritualita jako hledání „jiného rozměru“ (nikoli něčeho mimosvětského, nýbrž co nejautentičtější konzistence v přítomnosti).
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