Kard. Gianfranco Ravasi: ,,Dlaczego
chrzescijanstwo potrzebuje kultury?”

Serie "Wyktadow Janopawtowych" (JP2 Lectures) zainaugurowat 19
pazdziernika 2020 r. kard. Gianfranco Ravasi, 6wczesny przewodniczgcy
Papieskiej Rady ds. Kultury. Przedstawit wyktad pt. ,Why does
Christianity need culture?”. Organizatorem cyklu jest Instytut Kultury
Sw. Jana Pawla II na Papieskim Uniwersytecie §w. Tomasza z Akwinu
(Angelicum).

Kard. Ravasi rozpoczat swoj wyktad od przypomnienia, zZe ujecie
kultury jako kategorii odnoszgcej sie do cztowieka pojawia sie w XVII
wieku. Lacinski Zrédtostéw byt uzywany przez starozytnych wytgcznie
w kontekscie rolniczym, w odniesieniu do uprawy, kultywacji.
Wspotczesne rozumienie tego pojecia jest wiec uksztaltowane pod
wpltywem znaczen, ktorymi naznaczyli je europejscy teoretycy,
szczegOlnie okresu OSwiecenia, ale rowniez jego pdzniejszych definicji,
ktére podejmowane sg do dzisiaj. — Nie bez znaczenia jest takze fakt, ze
stowo ,kultura” dopiero w XVIII wieku zaczeto by¢ uzywane w liczbie
mnogiej. Dotad sgdzono, ze kultura jest jedna, to znaczy: kultura
europejska. Dopiero wéwczas zaczeto mowié¢ o kulturach — podsumowat
swojg wprowadzajgcg mysl kard. Ravasi.



JP2 Lecture / Gianfranco Cardinal Ravasi: "Does Christianity...

W jaki sposob takie pojecie kultury okazuje sie pomocne dla teologa?
Okazuje sie, ze rozréznienia, wprowadzone przez nauke o kulturze,
stanowig przydatne narzedzia dla analizy historii Objawienia. Kard.
Ravasi przywotuje przyktad Starego Testamentu, w ktérym
przedstawiane (i przeciwstawiane) sg kultury nomadyczne, kultury
miejskie i rolnicze. W Nowym Testamencie widzimy zas, Ze
chrzescijanstwo rodzi sie w $wiecie, uksztaltowanym przez kilka kultur,
wzajemnie na siebie oddziatujgcych: kulture grecka, rzymska, kultury


https://www.youtube.com/watch?v=ZwD6rbxyCTg

Zydow palestyriskich i diaspory. — W ten sposdb nastgpito spotkanie
przedwiecznego Logosu z wieloScig kultur, ktore mozemy dzi$
rozpoznac i zidentyfikowa¢ w tekscie biblijnym — podsumowat kard.

Ravasi.
Kultura jest chrzescijanistwu W przemowieniu do
niezbedna, aby stanowita dla Papieskiej Komisji

Biblijnej w 1979 roku

niego podpore w swiecie,
Jan Pawel [T w

ktory odszedt dzis daleko od

s ee o1 , nastepujgcych
chrzescijanskich wzorcow

stowach okreslit to

antropologicznych i zjawisko: ,Samo

filozoficznych Stowo Boze stalo sie
ludzkim jezykiem,
przyjmujgc sposoby
wyrazania siebie w r6znych kulturach, ktére zostaty w ten sposéb
obdarzone czcigodng tajemnicg zbawczej mitosci Boga, dzieki czemu
stala sie przystepng i zrozumiatg dla pokolen pomimo wielkiej
roznorodnosci ich sytuacji historycznych”. Kard. Ravasi przywotat
rowniez mysl Ojcow KosSciota i ich refleksje nad ,,ziarnami Logosu” w
objawieniu sie kosmosu.

Wracajgc zatem do postawionego w tytule pytania: kultura jest
chrzescijanstwu niezbedna, aby stanowita dla niego podpore w $wiecie,
ktéry odszedt dzis daleko od chrzescijanriskich wzorcow
antropologicznych i filozoficznych. Wyzwaniem dla chrze$cijanstwa — i
religii w ogéle — jest dzis$ nie tyle ateizm, pojmowany jako pewna
filozofia, lecz raczej obojetnos¢, z ktérg nie mozna wejs¢ w polemike. —
Przeciwko tej religijnej apatii nie mozna wystgpi¢ w taki sposéb, jak
czynit to $w. Tomasz. Racjonalna apologetyka nie rozwieje mglistej



obojetnosci. Tu z pomocg przyj$¢ moze jednak kultura — podkreslit
kard. Ravasi, dodajgc ze chrzescijaristwo nie jest religig, ktora odrywa
nas od rzeczywistos$ci i zamyka nas w bezpiecznej oazie. — Wiara ma
wychodzi¢ do $wiata, do zycia codziennego, smutkéw i radosci,
problemdéw, nieprawosci, takze poprzez kulture, ktéra jest sposobem
wyrazania sie i komunikowania.
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Kard. Gianfranco Ravasi, Dlaczego chrzescijanstwo potrzebuje
kultury?” (tekst wykladu)
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1. ,Kultura” jako pojecie antropologiczne

Gdy termin ten ukuto, w siedemnastowiecznych Niemczech (Cultur, a
pOzniej Kultur), jego zasadnicze pojmowanie byto klarowne i
precyzyjne: obejmowato wysoki zakres intelektualny, arystokracje
mysli, sztuki, nauki, humanizmu. Natomiast od kilku dekad kategoria ta
ulegta niejako ,,demokratyzacji”, jej granice zostaty poszerzone,
nabrata bardziej ogdlnego charakteru antropologicznego, w efekcie

dzi$ dodaje sie nawet przymiotnik ,przekrojowa”, by zwréci¢ uwage na
wielo$¢ obszaréw oraz ludzkich doswiadczen, ktoére ,,przecina”.



Jej klasyfikacje obejmowac¢ mogg wrecz cate systemy. Wystarczy
pomysle¢ o subiektywnym dziedzictwie personalnym, kognitywno-
intelektualnym oraz praktycznym (kultura filozoficzna, naukowa,
literacka, artystyczna, techniczna itd., az po ,kulturystyke”,

ang. bodybuilding...). Zwr6¢my tez uwage na szeroki obszar
obiektywno-historyczny (kultura prehistoryczna, klasyczna,
Sredniowieczna, renesansowa, wspotczesna...), spoteczny (kultura
codzienna, przemystowa, masowa), a takze narodowy (kultura wtoska,
francuska, rosyjska, angielska i tak dalej), czy nawet kontynentalny
(kultura afrykanska, azjatycka, latynoamerykanska itd.).

Jednakze owa ptynnos$¢ i nieokre§lonos¢, czy, by tak rzec, ,,0g6Inos¢”
prowadzi do koncepcji klasycznej, jako ze funkcjonowaty wowczas jej
bardzo znaczgce synonimy: wezmy greckg paideie, tacinskg humanitas,
czy wloskie civilta (tak lubiane np. przez Piusa XII). W istocie, cho¢
pochodzi ono od taciniskiego rdzenia, po tacinie

stowo cultura poswiadczone jest wylgcznie w Rozmowach
tuskulanskich Cycerona (I, 3), we frazie agri cultura, czyli kultywowanie
pol, zastosowane metaforycznie w odniesieniu do filozofii, cultura
animi.

I to wlasnie w owej poszerzonej, antropologicznej perspektywie stowo
skultura” zostalo z pelnym przekonaniem zastosowane podczas Soboru
Watykanskiego II, w dokumentach ktorego, a pézniej takze w
magisterium Pawta VI, rozbrzmiewa az 91 razy. Poczgwszy wiasnie od
Soboru oraz jego konstytucji Gaudium et spes, zagadnienie to byto
konsekwentnie rozwijane w réznych dokumentach Magisterium, od
encyklik i adhortacji apostolskich az po r6znego rodzaju inne
autorytatywne teksty Kosciota, na Evangelii Gaudium Papieza



Franciszka konczac.

Kazda kultura jest wysitkiem W ten sposob
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Zgromadzeniem

Ogo6lnym Organizacji

Narodéw
Zjednoczonych (1995), ,kazda kultura jest wysitkiem namystu nad
tajemnicg Swiata, a zwlaszcza cztowieka: jest sposobem wyrazania
transcendentalnego wymiaru zycia ludzkiego. Serce kazdej kultury
uksztattowane jest przez jej stosunek do najwiekszej z tajemnic,
tajemnicy Boga”.

W ramach tego kierunku - od lat piec¢dziesigtych ubieglego stulecia —
rozwija sie teologiczno-pastoralne zagadnienie inkulturacji, ktore
tenze papiez w encyklice Slavorum Apostoli (1985) zdefiniowat jako
~wcielenie Ewangelii w rodzime kultury — oraz wprowadzenie tych
kultur w zycie KoS$ciota”. Jest to zatem dwukierunkowy ruch
dialogicznej wymiany, za pomocg ktérego — jak 6w biskup Rzymu
oznajmit biskupom kenijskim w roku 1980 — , kultura, przemieniona i
ozywiona Ewangelig, w ramach swojej wiasnej tradycji wytwarza
oryginalny wyraz chrzescijanskiego zycia, celebracji oraz mysli”. Stowo
sinkulturacja” przywotywane byto przede wszystkim na poziomie



teologicznym jako znak przenikania sie chrzescijanstwa i kultury w
ramach wielce owocnego spotkania, chwalebnie poswiadczonego juz w
chwili, kiedy teologia chrzescijaristwa wiekow pierwszych zetknela sie z
poteznym dziedzictwem grecko-rzymskim, a potwierdzonego z mocg
we wspomnianej juz encyklice Evangelii Gaudium (nr 68-70).

Odno$ny wniosek dotyczy ,,miedzykulturowos$ci”, kategorii
dynamicznej, ktora zaktada podejscie odmienne od prostej
~wielokulturowosci”. Ta ostatnia stanowi jedynie statyczng
rzeczywisto$¢ bycia obok lub koegzystencji, jak dzieje sie w rozmaitych
dzielnicach etnicznych wielu metropolii. Natomiast
miedzykulturowos$¢ opiera sie na rozpoznaniu owych réznic jako
koniecznego i cennego kwiatu, wyrastajgcego ze wspélnego korzenia
»adamowego” bez utraty wiasnej specyfiki. Proponuje sie zatem
poswiecanie uwagi, prowadzenie badan i dialogu z cywilizacjami
poczatkowo prymitywnymi lub odlegtymi, ktore obecnie silnie zblizajg
sie ku centrum kultury, zajmowanemu dotychczas przez Zachéd (mysle
o Islamie, ale takze o Indiach i Chinach). Zblizeniu temu sprzyja nie
tyko obecna globalizacja, ale réwniez Srodki komunikacji zdolne
przekraczac¢ granice (sie¢ informatyczna stanowi jest tu symbolem
fundamentalnym).

Owe kultury, ,nowe” dla Zachodu, domagajg sie dialogu, co czestokro¢
wynika po prostu z ich dominujgcej pozycji; i rzeczywiScie pojawiajg
sie glosy o ,glokalizacji” jako nowym zjawisku w interakcjach
ogollnoswiatowych. Nalezy zatem podjg¢ ztozone préby kontaktu oraz
dialogu, wymiany kulturalnej i duchowej, ktére moglibysSmy
przedstawi¢ — z punktu widzenia teologii chrze$cijanskiej — wtasnie za
pomoca fundamentalnego wyréznika Pisma Swietego, szczegdlnie za$
Ewangelii.



2. Ewangelia i kultura

Aby oméwic nasze zagadnienie na ogélnym poziomie teologicznym,
konieczne jest wskazanie na pewng centralng i strukturalng teze
Objawienia biblijnego, a zwlaszcza ewangelicznego. Stowo Boze nie jest
Swietym meteorytem, ktory spadt z nieba, ale splotem boskiego Logos z
historycznym sarks: ,,Stowo stato sie ciatem” (J 1, 14). Chodzi tu o
radykalne przeciwienstwo koncepcji greckiej, ktéra nie dopuszczata, by
wieczny i transcendentalny Logos wchodzit w kontakt i zanurzat sie w
czasowoSci oraz materialnosci naszej historii. Inaczej jest w Biblii,
gdzie natrafiamy na dynamiczny dialog miedzy Objawieniem a
poszczegblnymi cywilizacjami, od koczowniczej po fenicko-kananejska,
od mezopotamskiej po egipska, od hetyckiej po perska i greko-
hellenistyczng, jesli chodzi o Stary Testament, podczas gdy Objawienie
nowotestamentowe skrzyzowane jest z judaizmem palestynskim i
judaizmem diaspory zydowskiej, z kulturg grecko-rzymskg a nawet z
formami kultu poganskiego.

Swiety Jan Pawel II w 1979 roku méwit przed Komisja Biblijna, ze
jeszcze przed przyjeciem ciala w osobie Jezusa Chrystusa, ,,samo stowo
Boze stalo sie jezykiem ludzkim, przyjmujgc sposoby wypowiedzi
réznych kultur, ktére — od Abrahama po proroka Apokalipsy —
umozliwity chwalebnej tajemnicy zbawczej mitoSci Boga stanie sie
dostepng i zrozumialg dla r6znych pokolen pomimo wielorakiej
réznorodnosci ich sytuacji historycznych”. To samo do$wiadczenie
ptodnej osmozy miedzy chrzescijanstwem a kulturami - jak
wspomniane poczatki inkulturacji chrze$cijariskiego przestania w
odlegtych kulturach (warto przywotac¢ cho¢by dzieto Matteo Ricciego w
Swiecie chinskim) — byto stale obecne rowniez w tradycji, poczagwszy od
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kategorii synkatdbasis/condescensio, opisujgcej Objawienie i
Wrcielenie.

Na dowdd owego spotkania kultur i duchowosci wystarczy przytoczyé
cytat z Pierwszej Apologii $w. Justyna (Il w. n.e.): ,Boski Logos byt
udziatem catego rodzaju ludzkiego; ci wiec, ktérzy wiedli zycie zgodnie
z Logosem, sg Chrzescijanami, nawet jeSli uwazano ich za ateistéw, jak
wsrod Grekéw Sokratesa i Heraklita, i innych im podobnych” (46, 2-3).
Jak obrazowo stwierdzit angielski pisarz katolicki, Gilbert K.
Chesterton: ,Ikonografia chrzescijariska przedstawia §wietych z oczami
otwartymi na Swiat, podczas gdy ikonografia buddyjska przedstawia
kazdg istote z oczami zamknietymi”. Chodzi wiec o dwie rozne
typologie, odnoszgce sie do naszego tematu. Z jednej strony znajduje
sie koncepcja niemal wylgcznie transcendentalna, absolutna, usitujgca
z zamknietymi oczami wykroczy¢ poza Swiat, historie, czas i przestrzen,
cechujgce sie delikatnoscig, skonczonoscig, ograniczeniami oraz



ciezarem. Z drugiej za$ strony mamy wizje chrzescijaniskg gteboko
unerwiong wewnatrz roznych spoteczenstw oraz licznych kultur po to,
by wytworzy¢ — czestokro¢ nieodzowng — dialogiczng obecnosc.

Pozwalajgc sobie na odrobine swobody, moglibySmy strawestowac¢
twierdzenie Janowe w nastepujacy sposéb: ,,Stowo stato sie kulturg” -
wlasnie w owym przedstawionym powyzej, szerokim,
antropologicznym znaczeniu tego stowa. I rzeczywiscie, sam Jezus -
wiasnie jako prawdziwy cztowiek i jednocze$nie prawdziwy Bég —

jest Logosem, ktory stat sie Judejczykiem (J 4, 22; 19, 21), wcielonym w
Scisle okreslonych okolicznosciach historycznych i geograficznych
(Galilea pierwszych trzech dekad wieku pierwszego pod rzgdami
okupujgcych Rzymian), tgcznie ze statusem spotecznym ,$wieckiego” (z
pokolenia Judy, a nie Lewiego: Hbr 7, 14; 8, 4), z zawodu zas$ bedgcym
poczatkowo rzemies$lnikiem (Mk 6, 3), a nastepnie wedrownym
kaznodziejq. Zostat on uksztattowany umystowo wedle wyznacznikow
kultury semickiej, czego dowodzi uzywany przezen jezyk, peten
parataktycznych i wykorzystujgcych paralelizm logiéw, symboliki
przypowiesci, cielesno$ci, odmienny od swiata greckiego, opierajgcego
sie na hipotaksie sylogizmu, spekulatywnej abstrakcji i metafizyce.

Samo sedno jego przestania, ,,Krolestwo Boze” (Mk 1, 15), opiera sie na
tropie typowym dla Starego Testamentu, wydobywajgcym elementy
socjopolityczne Bliskiego Wschodu, réwnoczes$nie przedstawionym jako
dynamiczny projekt zbawczy Boga, zachodzgcy w czasie (historia) oraz
przestrzeni (stworzenie). Takze historyczne istnienie Jezusa wigze sie z
losami spoteczenstwa, w tkanke ktérego wigczat sie on juz to
harmonijnie (jak dowodzi tzw. ,,trzecie poszukiwanie” oraz
historiograficzne kryterium ,,ciggtosci”), juz to jako wybuchowy
zapalnik poprzez swojg oryginalno$¢ nie tylko teologiczng, lecz takze



kulturowg (o czym przekonuje historiograficzne kryterium
,hiepodobienistwa” i ,konsternacji”). ,Zyd z marginesu”, owszem, by
uzy¢ stynnego wyrazenia Johna P. Meiera, ale jednocze$nie posta¢
niezwykta i radykalna, czego dowodem jest ostateczny podwdjny,
prawomocnie skazujgcy wyrok nan.

Poza tym chcial, by przestanie jego bylo ,inkulturowane”, poczawszy
wiasnie od pierwotnego umiejscowienia w Izraelu: , Jestem postany
tylko do owiec zaginionych z domu Izraela” (Mt 15, 24); ,IdZcie raczej
do owiec, ktére poginety z domu Izraela” (Mt 10, 6). Ostatecznie
jednak, w swym paschalnym objawieniu siegnie on, wraz ze swym
Kos$ciotem, og6tu ekumeny: ,IdZcie i nauczajcie wszystkie narody” (Mt
28, 19). Wzorcem takiego wiasnie dziatania bedzie $w. Pawel, wcielajgcy
przestanie chrzescijanstwa w cywilizacji grecko-rzymskiej, w ramach
ztozonego i niezwykle wyrafinowanego zabiegu inkulturacji mierzgcy
sie ze wszystkim trudno$ciami, jakie stawiato przed nim owo dzieto (Dz
17, 16-34). W ten sposéb zaczeto uzywac w historii oraz w kulturze
trzech poteznych metafor stworzonych przez Jezusa, prawdziwych i
autentycznych skrétowych kompendiéw inkulturacji: soli w positkach
(Mt 5, 13), zaczynu w cieScie (Mt 13, 33), ziarna w ziemi (J 12, 24).

3. 0gélne zmiany paradygmatu kultury

Od fundamentu przechodzimy teraz do konsekwencji wspétczesnych,
kierujgc spojrzenie nasze na zmiany paradygmatu kulturalnego
charakterystyczne dla dzisiejszej epoki postmodernizmu. Uczynimy to
za pomocg poruszen w dwoéch kierunkach, z ktérych pierwsze bedzie



biegto szlakiem egzemplifikacji ogdlnej, podczas gdy drugie bedzie
zdecydowanie bardziej precyzyjne i nakierowane na szereg haset o
szczegOlnej doniostosci.

Pierwsza obserwacja dotyczy erozji tozsamosci kultowej, moralnej oraz
duchowej, a takze nietrwatosci nowych modeli etyczno-spotecznych i
politycznych, zmiennos$ci oraz przyspieszenia zjawisk, ich niemal
zupelnie ulotnej swobody (skodyfikowanej dzis w stawnym symbolu
»ptynnosci”, zaproponowanym przez socjologa Zygmunta Baumanna).
Zjawiska te majg ewidentny wptyw rowniez na antropologie, zwtaszcza
mtodziezy. Zagadnienie to jest, rzecz jasna, ztozone i dopuszcza wiele
roznych analiz oraz rozwigzan. Wskazujemy jedynie na fenomen
fragmentarycznego ,,ja”, powigzany z prymatem emocji, z tym, co
dostarcza natychmiastowej gratyfikacji, z linearng akumulacjg rzeczy
bardziej niz ze zglebianiem ich znaczenia.

Spoteczenstwo faktycznie usituje zaspokoi¢ wszelkie potrzeby
jednostki, jednak obchodzi wielkie pragnienia i unika projektow o zbyt
duzym rozmachu, przyczyniajgc sie w ten sposob do uczucia frustracji,
a nade wszystko braku wiary w przysztosé. Zycie ludzi przesycone jest
prozng konsumpcja, bezbarwng a nieraz takze duchowo obumartg. To
dlatego kwitnie narcyzm, jako rodzaj zwrdcenia ku sobie
(autoreferenzialita), przejawiajgcego sie w szeregu obrazow
symbolicznych, takich jak ,selfie”, zestawy stuchawkowe, czy tez
etykietowane ,tlumy”, dyskoteki albo cielesna zewnetrznos¢. Jednak
radykalne odrzucenie (§wiata) wystepuje réwniez w wersji
przeciwstawnej, wyrazajgcej sie w buncie prowadzonym dla niego
samego lub w uogélnionej obojetnosci, a takze poprzez popadanie w
narkomanie, czy nawet samobojstwa ludzi w mtodym wieku.
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fenotyp spofeczeristwa. Chcgc powotaé sie na znaczacy przyktad -
jednoczes$nie odsylajgc zainteresowanych do niezmierzonych wynikéw
badan socjologicznych, prezentowanych w zasadzie w trybie ciggltym —
proponujemy ujecie syntetyczne za pomocg zartobliwej frazy filozofa
Paula Ricoeura: ,,Zyjemy w epoce, w ktorej bulimii $rodkéw odpowiada
atrofia celéw”. I rzeczywiscie, to narzedzie dominuje nad sensem,
zwlaszcza nad sensem ostatecznym i calo$ciowym. Wystarczy
wspomnie¢ o nadrzednosci technologii (tzw. ,technokracji”) nad
naukg; albo o wtadzy rynkéw finansowych nad gospodarkg; o
mnozeniu kapitatu, przewazajgcym nad inwestycjami w produkcje oraz
tworzenie miejsc pracy; o nadmiarze specjalizacji i zupelnym braku
syntezy we wszystkich obszarach poznania, witgcznie z teologig; o tym,



ze panstwa zajmujg sie jedynie administrowaniem a nie prawdziwymi
projektami politycznymi; o wirtualnej instrumentalizacji komunikacji,
zastepujgcej kontakt osobowy; o sprowadzeniu relacji miedzyludzkich
do samej tylko seksualnos$ci, spychajgcej na margines, a ostatecznie
catkiem usuwajgcej namietno$¢ i mitos$é; o nadmiarze dewocji
religijnej, ktéra zamiast wzmacnia¢ pozera autentyczng wiare itd.

Wreszcie, cho¢ jedynie przelotnie, mierzymy sie z kwestig religijng.
»Swiecko$¢” stanowi warto$¢ typowo chrzescijariska, opartg na
ewangelicznym nakazie ,,0ddajcie wiec Cezarowi to, co nalezy do
Cezara, a Bogu to, co nalezy do Boga”, ale takze na samym Wcieleniu,
ktére nie uniewaznito sarks na rzecz duchowej gnozy. Stad wszelkie
przejawy teokracji lub hierokracji sg niechrzescijanskie, podobnie jak
fundamentalizm religijny, pomimo powracajgcej ku niemu pokusy.
Istnieje jednak réwniez ,zeswiecczenie” lub ,,sekularyzacja”, zjawisko
obficie badane (zob. np. obszerny i stynny esej A Secular Age Charlesa
Taylora z roku 2007), wyraZnie sprzeciwiajgce sie wspotistnieniu i
wspélzyciu z religig. Postepuje ono ré6znymi $ciezkami: wskazemy dwie
sposrod tych bardziej subtelnych (otwarte ataki sg, co jasne, fatwiejsze
do zaobserwowania, zachodzg one jednak w ograniczonych obszarach).

Pierwsza to tzw. ,apateizm?”, czyli apatia religijna potgczona z
obojetnoscig moralng, dla ktérej to, czy Bég istnieje czy nie, jest
zupetnie nieistotne, podobnie jak rozmyte, wzajemnie wymienne i
catkowicie subiektywne sg kategorie etyczne. Zostato to dobrze opisane
przez Papieza Franciszka w Evangelii Gaudium: ,W dominujgcej
kulturze pierwsze miejsce zajmuje to, co zewnetrzne, bezposrednie,
widoczne, szybkie, powierzchowne i prowizoryczne. Pierwiastek realny
ustepuje miejsca temu, co pozorne. (...) [wystepuje] inwazja wptywéw
nalezgcych do innych kultur, rozwinietych gospodarczo, ale etycznie



ostabionych” (nr 62). Papiez méwi rowniez o drugiej $ciezce, t3czac ja z
poprzednig: ,,Proces sekularyzacji zmierza do sprowadzania wiary do
prywatnego i wewnetrznego kregu. Ponadto, negujgc wszelkg
transcendencjg, spowodowat on wzrastajacg deformacje etyczna,
ostabienie poczucia grzechu osobistego i spotecznego oraz stopniowy
wzrost relatywizmu, co powoduje ogc’)lnzf) dezorientacje” (nr 64).

W praktyce, przyjmuje sie koncepcje, ze religijnos¢ jest wylgcznie
duchowos$cig wewnetrzng i osobistg, ze stanowi ona rodzaj
doswiadczenia, ktére nalezy zamkng¢ w oparach kadzidet i blasku §wiec
sakralnej przestrzeni swigtyn, odizolowane od pulsujgcego na rynku
zycia. Owe dwa aspekty ,,nowego ateizmu” nie wytgczajg, co jasne,
obecnos$ci ateizmu bardziej konserwatywnego, wcigz wigzgcego sie z
krytycznymi a nawet sarkastycznymi atakami (ze strony Hitchensa,
Dawkinsa, Onfraya, Odifreddiego itd.), czy tzw. Nones -
bezwyznaniowych, ktorzy sprzeciwiajg sie wszelkiej religijnosci, a przy
tym, dos¢ paradoksalnie, sktaniajg sie ku rytuatom poganskim...

To tylko niektére spostrzezenia w ramach analizy zjawisk, stanowigce
tego rodzaju wyzwania duszpasterskie i prowadzgce ku zagadnieniom
wagi ostatecznej, jak koncepcja ,,natury ludzkiej” oraz ,,prawdy” wraz z
relatywng kwestig gender, albo jak problemy podnoszone przez
ekologie i zréwnowazony rozwdj (zob. Laudato si’), na ktére mtodzi
ludzie sg szczegdlnie wrazliwi, lub wptyw gospodarki zmiazdzonej
przez rynki finansowe, ktore tworzg ogromne akumulacje kapitatu, ale
rowniez ich ,,wirtualna” niestabilno$¢, prowadzgca do powaznych
kryzyséw spotecznych, i, wynikajgca z nich, plaga bezrobocia lub Zle
ptatnego, niedostatecznego zatrudnienia. W zwigzku z tym,
szczegOlnie cenne wydaje sie przestanie encykliki Fratelli tutti.
Wspomnijmy réwniez o kwestiach konkretniejszych, jak zaleznos¢



miedzy estetyka a kulturg, zwlaszcza wytonienie sie nowych jezykéw w
muzyce skierowanej do mtodych, a takze, w szerszym zakresie, wiez
taczgca sztuke z wiarg itd.

Jest jednak istotne, by pamieta¢, ze uwaga poswiecana zmianom
paradygmatu spoteczno-kulturalnego nie powinna przerodzic sie w akt
odrzucenia, ani ulec pokusie zamkniecia sie w religijnej oazie, by w niej
trwa¢ na nostalgicznym wspominaniu mitycznej przesziosci. Swiat, w
ktérym dzis zyjemy, peten jest niepokojéw i nieufnosci w stosunku do
wiary, zostat jednak réwniez obdarzony ogromem zasobow ludzkich i
duchowych, nierzadko niesionych przez ludzi mtodych: wystarczy
wspomnie¢ o doswiadczeniu solidarnosci, dziatalnos$ci charytatywnej,
uniwersalizmie, pragnieniu wolnosci, triumfie nad wieloma chorobami,
niezwyklym postepie naukowym, autentycznym §wiadectwie
oczekiwanym przez wielu, rowniez niewierzgcych, od religii lub polityki
itd. To rozdzial niezwykle wazny, ktéry jednak napisac nalezy
rownolegle do szkicowanego obecnie; rozdzial, ktéry wykracza juz poza
zakres wybranego przez nas ujecia.

4. Dwie Sciezki konkretne: nauka i komunikacja informatyczna

Jak zapowiedzieliSmy, postaramy sie teraz zawezi¢ bardzo rozlegtly i
réznorodny horyzont przywotywany dotychczas, wprowadzajgc dwie
trasy, ktore uzna¢ mozemy za kluczowe dla wspdtczesnego Swiata, tj.
nauke oraz komunikacje. To dwie drogi, ktorymi szczegblnie mtodsze
pokolenia kroczg pelne entuzjazmu, przekonane, ze na nich wtasnie
odnajdg najpelniejsze odpowiedzi na wszystkie swoje oczekiwania.



Ostatecznie, chodzi o projekty fascynujgce, chociaz wcigz znajdujemy
sie u ich zarania, zdolne dokonac rzeczywistych i prawdziwych
rewolucji.

Rozpoczniemy od trzech przyktadéw w ramach nieco moze
uproszczonego ekskursu w przestrzen nauki. Po pierwsze, genetyka i
odkrycie DNA wraz z jego elastycznos$cig, a nawet mozliwoscig jego
modyfikacji, ktéra odnotowata réznorodne wyniki: z jednej strony,
rozwinety sie badania, majgce na celu wyeliminowanie patologii; z
drugiej jednak strony, wysuwa sie hipotezy, dotyczgce wykorzystania
inzynierii genetycznej dla ulepszenia i zmienienia fenotypu ludzkiego,
by w przysztosci moc skonstruowaé radykalnie odmieniony genom
ludzki. To w tej ostatniej wizji otwiera sie wcigz jeszcze mocno
zagmatwana panorama trans- i post-humanizmu.

Czy nowe ludzkie fenotypy Owo manipulowanie
wcigz mozna bedzie DNA wytworzyto
rozgateziajgcy sie

klasyfikowac jako nalezgce do
. szereg réznorodnych
gatunku homo sapiens? ST

. .. pytan, wcigz jeszcze
Kwestie te nabierajg statusu

- jedynie
palacych w obszarze teologii futurologicznych,
oraz etyki poczawszy od tego o

samg podstawe

gatunku ludzkiego:
czy owe nowe ludzkie fenotypy wcigz mozna bedzie klasyfikowac jako
nalezgce do gatunku homo sapiens? Kwestie te nabierajg statusu
palgcych w obszarze teologii oraz etyki: czy owe interwencje w samym
sercu zycia ludzkiego nalezatoby uznac¢ za porownywalne, a zatem
rowniez mozliwe do usprawiedliwienia przez wizje biblijng cztowieka



jako namiestnika lub zastepcy, czy wreszcie ,,obrazu” Boga, czy tez
nalezatoby sklasyfikowac je jako Smiertelny grzech pierworodny pokusy
bycia ,jak B6g” w akcie adamowej hybris, osgdzonej w rozdziale trzecim
Ksiegi Rodzaju?

Drugim obszarem, w ktérym badania naukowe zdecydowanie posuwajg
sie naprzod, jest neuronauka. W tradycji platonsko-chrzescijanskiej
umyst/dusza oraz mézg nalezg do planéw odrebnych, pierwsze
metafizycznego, drugie biochemicznego. Koncepcja arystotelejsko-
chrzescijanska, cho¢ uznaje substancjalng niezalezno$¢ mysli od
materii mézgu, dopuszcza, ze ta ostatnia stanowi warunek
instrumentalny dla prowadzenia aktywnos$ci umystowej oraz duchowej.
Model o charakterze bardziej ,fizykalnym”, tak rozpowszechniony we
wspotczesnym Swiecie w istocie, nawet opierajgc sie na teorii ewolucji,
nie cofa sie przed radykalng redukcjg umystu oraz duszy do danych
neuronalnych, skagdingd samych z siebie niezwyk}tych: nasz mézg,
wazgcy 120-180 gram, obejmuje galaktyke ponad stu miliardéw
neuronéw, réwng liczbie gwiazd Drogi Mlecznej.

Wobec takiej ztozonosci, wystarczy nam podkreslenie, ze i tutaj w polu
widzenia znajduje sie tozsamos¢ cztowieka, z calg pewnoscig
posiadajgcg w mézgu-umysle (o ile zaktada sie ich zwigzek)
fundamentalne punkt weztowy poprzez ktéry, jesli strukturalnie
wplyna¢ na owg rzeczywistosé, wstgpi¢ mozna na droge redefinicji
istnienia ludzkiego. Szereg probleméw filozoficzno-teologiczno-
etycznych nadmiernie nam sie tu rozrasta: gdzie w ramach takiego
podejscia umiejscowi¢ wolng wole, sSwiadomo$¢, wolnos¢,
odpowiedzialnos$¢, proces decyzje decyzyjny, balansowanie impulsow



zewnetrznych i wewnetrznych, interpretacje uzyskanych informacji a
przede wszystkim Zrodto myslenia, symbolizmu, religii, sztuki, a
ostatecznie takze — ,,ja”?

Nie naruszajgc ciggtosci, mysl ta prowadzi do trzeciego rownie
niezwyklego i delikatnego przyktadu - ,maszyn myslgcych”,

czyli sztucznej inteligencji. Na obecnym etapie tak zwana robotyka
wytwarza coraz bardziej autonomiczne automaty. Jej wptyw na obszar
medycyny, produkcji, funkcji menedzerskich oraz administracyjnych
nie ulega watpliwo$ci. Jednak wiasnie w owym ostatnim sektorze
pojawiajg sie pytania o przysztosci pracy, pojmowanej w wizji
klasycznej oraz biblijnej jako sktadnik samego cztowieczenstwa
(,kultywowanie oraz strzezenie” oraz ,nadawanie imienia” bytom
zywym i niezywotnym), ktérego brak prowadzi¢ musi do nieréwnowagi
spotecznej i osobistej. Nierdwnowaga ta staje sie ostrzejsza, gdy
ksztaltuje sie uprzywilejowana klasa konstruktoréw, programistow i
wlascicieli maszyn tego rodzaju.

Pytania te stajg sie jeszcze bardziej naglgce na gruncie antropologii,
ZWaZywszy, zZe juz dzis§ niektore maszyny posiadajg znaczng
umiejetnos¢ ,,przyswajania” mowy, w ten sposéb autonomicznie
formutujgc informacje. Pojawia sie tu wreszcie jeszcze istotniejsze
zagadnienie etyczne. Jakie warto$ci moralne zaprogramowa¢ mozna w
algorytmach sterujgcych maszynami myslgcymi w ich procesach
decyzyjnych w obliczu scenariuszy, z ktérymi te mogg sie zetkngé,iw
kontakcie z ktorymi bedg one musiaty podejmowac decyzje, mogace
wplyna¢ na zycie istot ludzkich? Z niepokojem spoglada sie szczegdlnie
na tzw. ,silng sztuczng inteligencje” (artificial general

intelligence lub Strong Al), ktorej systemy zaprogramowane sg na
potrzeby niezalezno$ci maszyny, az do punktu samodzielnego



przeprowadzania przez nig badan i rozwijania zakresu dziatan, a zatem
do osiggniecia swego rodzaju ,,samoswiadomosci”. Dotychczas
nienaruszalne wydawato sie rozréznienie miedzy maszyng dysponujacg
sztuczng inteligencjg a osobg ludzkg, wedle twierdzenia
amerykanskiego filozofa jezyka, Johna Searle’a (ur. 1932), ktory uwazat,
ze komputery mogg opanowac sktadnie, ale nie semantyke, czyli w
istocie nie wiedzg, co robig. Jednakze zapowiedzi wspomnianej ,,silnej
sztucznej inteligencji” — majgcej by¢ w stanie przekroczy¢ owg linie
demarkacyjng wraz z nadejsciem uktadéw nie tylko myslgcych, ale
wrecz samoswiadomych — bedg stanowi¢ nowe rozdanie i wymagajg
przeprowadzenia nowych badan i postawienia pytan, a takze pewnej
dozy demitologizacji.

5. Infosfera

Drugi kierunek, w ktérym podazajg wspotczesne kultura i
spoteczenstwo, jest tak istotny, ze wedtug niektérych juz wytonit sie
zen nowy fenotyp cztowieka. Chodzi tu o kwestie srodkéw masowego
przekazu. Precyzyjnie uchwycit owo zjawisko jeden z najwybitniejszych
wspotczesnych ,,cyber” filozoféw, Luciano Floridi z Uniwersytetu w
Oxfordzie, w swej ksigzce The Fourth Revolution — How the infosphere
is reshaping human reality (2014). Po poprzednich wielkich,
historycznych przemianach we wspétczesnej nauce, to znaczy trzech
rewolucjach antropologicznych: kopernikanskiej, darwinowskiej oraz
psychoanalitycznej, na scene dziejoéw wstepuje rewolucja
informatyczna, ktorej udato sie odmieni¢ globalne wspétrzedne samej
demokracji, nie méwigc o kulturze.



Po historycznych przemianach Dzi$ nieco

we wspoiczesnej nauce, to zdewaluowato sie
znaczy trzech rewolucjach Ofiwo}ywame do,
antropologicznych: plerwsz.yCh krokow
c g . poczynionych przez

kopernikanskiej, o

] o kanadyjskiego
darwinowskiej oraz badacza, Marshalla
psychoanalitycznej, na scene McLuhana (1911-
dziejow wstepuje rewolucja 1980), w jego
informatyczna, ktorej udato pierwotnych
sie odmienic globalne rozwazaniach na
wspotrzedne samej temat napiecia

demokracji, nie méwigc o miedzy trescig a

kulturze komunikacjg, wraz z

aforystycznym jego

ujeciem tak

naduzywanym, ze z
czasem stalo sie wyswiechtane: ,medium jest przekazem”, przez co -
jak ironizowal sam kanadyjski uczony w jednym z esejéw zawartych w
tomie The Mechanical Bride (1951) — ,wsp6tczesnych wzorcéw
elokwencji dostarczajg juz nie klasycy a agencje reklamowe”. Sprawy
zaszty bowiem znacznie dalej. W istocie, najdonio$lejszym znakiem
zmian zachodzgcych w obrebie rownowagi miedzy trescig a
komunikacjg jest fakt, ze obecnie komunikacja nie stanowi
juz medium podobnego do protezy, ktéra wzmacnia funkcjonowanie
naszych zmystéw, umozliwiajgc widzenie lub styszenie na wieksze
odleglosci (tele-fon, tele-skop, tele-wizja), ale stata sie
caltym srodowiskiem, globalnym i zbiorowym, atmosferg, ktérg nie
sposéb nie oddycha¢, nawet w przypadku tych, ktérzy tudzg sie, ze sgw
stanie jej unikac; chodzi oczywiscie o ,,infosfere”.



[ tak, we wspébiczesnej komunikacji zarysowuje sie nie tyle
sprzedtuzenie nas samych”, jak chciat McLuhan (podtytut jego

eseju Understanding Media z. roku 1964 brzmiat: The Extension of
Man), ale przejscie do nowej ,.kondycji ludzkiej”, nieznanego wzorca
antropologicznego, ktérego cechy narzucane sg przez owg
wszechobecng rzeczywistos¢, ktorej gtéwnym sztandarem jest Internet.
Podobnie byto w przypadku Galileusza, ktory sgdzit, Ze przy pomocy
swojego teleskopu zaledwie ,,poszerza” mozliwosci wzroku, a
ostatecznie spowodowat nie tylko rewolucje kosmologicznag, ale takze
epistemologiczng i antropologiczng, w wyniku ktérej cztowiek stracit
swoje miejsce w centrum wszech$wiata (,,rewolucja kopernikanska”).
Zatem znajdujemy sie dzi§ w ,uniwersum” réznym od ,,uniwersum”
pierwotnego.

Zamieszkuje je wielu nowych, pelnoprawnych obywateli, ktorzy w roku
2001 okresleni zostali przez Marka Prensky’ego mianem digital
natives — cyfrowych tubylcow, w stosunku do ktérych poprzednie
pokolenia mogg aspirowac co najwyzej do bycia ,,cyfrowymi
migrantami”, niezdolnymi - jak to zwykle imigrantom bywa - do
wyzbycia sie dawnego akcentu. Wobec zanurzenia w tym nowym
globalnym i powszechnym ,,Srodowisku”, jest rzeczg coraz trudniejszg i
coraz bardziej bezcelowg przyjmowanie pozy apokaliptycznego
odrzucenia. Jednocze$nie nalezy zachowac rozsadek i krytyczng
wstrzemiezliwos$é, by nie popas¢ w ,informacyjng otytos¢”, czyli
catkowicie zintegrowac sie z systemem.

Nie nalezy wiec popadac ani w nieosiggalny izolacjonizm, ani w
radykalny krytycyzm. Natomiast konieczne jest zachowanie pewnej
rezerwy. Na poziomie czysto jezykowym od razu zmierzy¢ sie musimy



ze zjawiskiem réwnie problematycznym, co zasadniczym: niczym
mieszkancy biblijnego Babel, stajemy wobec ryzyka, Ze przestaniemy
sie rozumiec i stracimy zdolnos$¢ dialogu, jako ofiary chorej
komunikacji, nadmiernej zaréwno ilo$ciowo, jak i jakosciowo, czesto
padajgcej ofiarg przemocy, petnej ogbélnikéw i stereotypow, przesady,
wulgarnosci, a nawet fatszu. Dlatego tez potrzebujemy

kampanii ekologii jezykowej. prawdziwe ,, komunikowanie sie”, jak
sugeruje tacinski zrédtostow, polega na oddawaniu do dyspozycji
drugiego (cum), pewnego munus, czyli ,daru”, ,misji”. Jest to zatem
forma wspo6tudziatu w wartosciach, zwierzeniach, réznorodnych
tresciach, uczuciach.

Ostatnie zastrzezenie, wymagajgce zasygnalizowania, dotyczy innego
zjawiska informatycznego, na pierwszy rzut oka pozytywnego, jakim
jest wyktadnicze rozmnozenie dostepnych danych. W istocie moze
ono bowiem prowadzi¢ do agnostycznego relatywizmu, intelektualnej i
moralnej anarchii, radykalnego zmniejszenia zdolnosci krytycznego
wyboru. Wynikajg stad zaburzone hierarchie wartos$ci, rozpad
konstelacji prawd — sprowadzonych do gier zmiennych opinii w
poteznym rezerwuarze pelnym informacji. W ten sposéb
niespodziewanie urzeczywistnia sie zasada, sformutowana przez
filozofa Thomasa Hobbes’a w jego stynnym Lewiatanie (1651):
»Auctoritas non veritas facit legem”, to potezna i dominujgca wtadza
okresla idee, mysl, wybory, zachowania, ale nie prawde samg w sobie,
prawde obiektywng. Nowg wtadzg staje sie dominujgca opinia
publiczna - zdolna pozyska¢ najwiekszg przestrzen i wykazac sie
najwiekszg skutecznoscig w owej poteznej masie przekazu
informatycznego — ktora w ten wtasnie sposéb wytwarza swoje
»prawdy”. Symbolem manowcéw, na ktére mozna zostac



sprowadzonym, jest triumf fake news, klamstwa, ktore ,,otorbione”,
podkreslane i rozpowszechniane w Internecie zyskuje nowe zycie jako
pseudo-obiektywna prawda.

Inna uwaga krytyczna wskazuje na degeneracje dotykajgcg elementu,
ktéry sam z siebie jest pozytywny. Pod przykrywka pozornej
»~demokratyzacji” komunikacji, pod deregulacjg narzucong przez
informatyczng globalizacje, ktéra mogtaby stanowi¢ zasade pluralizmu,
ponizej sygnalizowanej juz wielo$ci informacji, kryje sie w istocie
subtelna operacja homologacji oraz kontroli. Nieprzypadkowo sprawy
sieci powierzane sg zawsze w rece magnatéw lub ,,mega-korporacji”,
czy tez centréw wiadzy, ktore sg w stanie skutecznie i zrecznie
kierunkowa¢, modelowac, ksztattowac¢ wlasciwe uzycie (i uzycie
korzystne dla ich rynku oraz intereséw) wytwarzanych tresci i danych,
skad biorg sie nowe wzorce zachowania i myslenia. Przyktadem tego sg
niedawne przypadki zwigzane z instrumentalnym, socjopolitycznym
wykorzystaniem danych Facebook’a, czy tez wywieranie zewnetrznego
wplywu informatycznego na przebieg wyboréw w danym kraju.

Ostatnie spostrzezenie krytyczne dotyczy przyspieszenia oraz
rozmnozenia kontaktéw, wraz z ich jednoczesng redukcjg do

Swiata wirtualnego. Jak wspominaliSmy, mozna popa$¢ w komunikacje
»,Zimng” i samotniczg, ktdéra szybko przybiera formy pelne niepokoju i
perwersji. Z jednej strony znajduje sie kupna intymnos¢ ,,chat line”
albo Facebooka, w ramach ktoérej znalez¢ sie mozna w §rodowisku
quasi-telewizyjnym, niczym w tak zwanych reality show; mamy tu do
czynienia z wtargnieciem do subiektywnej sSwiadomosci, do wnetrza, do
sfery prywatnej. Z drugiej strony, rezultatem mogg by¢ wzmozone
poczucie samotnosci, brak pojecia o wlasnej glebi, szereg
nieporozumien, watto$¢ tozsamosci, utrata godnosci. WidzieliSmy, ze



gdy tylko

Z pewnoscig nie jest postawa rozmnozyty sie

chrzescijariskg odcielesnione komputery, a anteny

wycofanie sie kogos, kto satelitarne zakw1:dy
a si na dachach doméw,
Zamyka sie w swym ludzie pozamykali

antycznym Swiatku, sie w §rodku i

zadowalajac sie opuscili rolety.
przestrzeganiem dawnych Paradoksalnie,
regut i potepiajgc degeneracje wejscie do

dzisiejszych czasow rzeczywistosci

wirtualnej i Swiatow

medialnych okazato

sie skutkowac
oddzieleniem ludzi od siebie i Smiercig zywego i bezposredniego
dialogu ,,na wiosce”.

Wobec tak problematycznego pejzazu, silna moze sie okaza¢ pokusa
zniechecenia i postawy zrezygnowanej lub ustepliwej, wynikajgcej z
przekonania o nieodwotalnos$ci tego rodzaju procesu, ktéry musi
ostatecznie wytworzy¢ nowy standard cztowieczenstwa. Z pewnoscig
nie jest postawg chrzes$cijaniskg odcieleSnione wycofanie sie kogos, kto
zamyka sie w swym antycznym §wiatku, zadowalajgc sie
przestrzeganiem dawnych regut i potepiajgc degeneracje dzisiejszych
czaséw. Zresztg, dla ludzi mtodych to przeciez par excellence ich
wlasny §wiat, w ktérym sie urodzili i w ktérym odnajdujg swg swobode.

Francuski filozof i socjolog Edgar Morin - cho¢ dostrzegal, ze nowe
Srodki powstate po to, by odrézniac rzeczywisto$¢ od manipulacji i
prawde od klamstwa, jak fotografia, kino i telewizja, bywaty



wielokrotnie uzywane po to, by wspierac iluzje, manipulacje i klamstwo
- pokazat, wraz z wieloma innymi badaczami owych zjawisk, w jaki
sposéb nowa komunikacja moze w ostatecznym rozrachunku
prowadzi¢ do rzeczywistosci peiniejszej i bardziej ztozonej, a przez to
bardziej obfitej réwniez po ludzku. To dlatego takze na poziomie
koscielnym czesto eksperymentujemy z przekazem oraz pracg
duszpasterska za posrednictwem nowych mediow.

Dlatego konieczna jest dalsza teologiczna i duszpasterska refleksja oraz
praca nad komunikacjg czaséw Internetu i nad srodkami, za pomocg
ktérych mozna angazowac osoby w ewangeliczne objawienie. U
podstaw znajduje sie bowiem przekonanie, ze Internet stanowi
,domene” o poteznym potencjale duchowym. Konieczne jest dalsze
prowadzenie badan nad stworzeniem gramatyki komunikacji
duszpasterskiej. W zadanie to muszg zosta¢ wigczeni ,,technicy”
spoteczenstwa cyfrowego, ale takze pracownicy winnicy Panskiej,
podejmujacy staty trud mierzenia sie ze wspétczesnym profilem
antropologicznym cyfrowych tubylcéw oraz nowego

spoteczenstwa socjalnego, a wiec przede wszystkim ze Swiatem ludzi
miodych.

Nasze spojrzenie na konieczno$¢, by Kosciot poswiecat uwage kulturze,
konczymy stwierdzeniem nienagannego swiadka, ktéry przypomina o
potrzebie tgczenia humanizmu z technologig, a wiec z wiary z kulturg
wspoélczesng. Chodzi o Steve’a Jobsa, zatozyciela Apple, zmartego w
roku 2011, ktéry podczas swego stynnego wyktadu dla studentéw
Harvardu w roku 2005 stwierdzit: ,Sama technologia nie wystarczy.
Dopiero potgczenie, splot techniki i sztuk wyzwolonych, nauki i
humanizmu przynosi rezultaty, ktore sprawiajg, ze w sercu rodzi sie
piesn”.



Kard. Gianfranco Ravasi

Z jezyka wioskiego przetozyt Michat Szczurowski.

Comiesieczne otwarte wyktady Janopawlowe wygtaszane przez
uczonych z catego §wiata sg organizowane przez Instytut Kultury $w.
Jana Pawta II na wydziale Filozofii na Papieskim Uniwersytecie Sw.
Tomasza z Akwinu — Angelicum w Rzymie, Rzymskiej Alma Mater
Karola Wojtyly. W ramach tegorocznego cyklu swoje wyktady wyglosili:
kard. Gianfranco Ravasi, prof. John Finnis, abp. Rowan Williams, prof.
Marek A. Cichocki, prof. John Cavadini, prof. Frangois Daguet OP, prof.
Chantal Delsol, prof. Rémi Brague, prof. Renato Cristin, prof. Dariusz
Gawin.

Instytut Kultury sw. Jana Pawta II jest interdyscyplinarng instytucjg
naukowo-dydaktyczng powotang na Wydziale Filozofii Papieskiego
Uniwersytetu $w. Tomasza z Akwinu (Angelicum) w Rzymie w stulecie
urodzin Jana Pawtla II. Misjg Instytutu jest refleksja nad
najwazniejszymi problemami wspétczesnego Kosciota i Swiata
inspirowana zyciem i mys$lg sw. Jana Pawta II. Celem Instytutu jest wiec



nie tylko badanie dorobku Wielkiego Papieza, ale rowniez my$lenie
wraz z nim o najwazniejszych sprawach kultury duchowej, a wiec np.
solidarnos$ci, mitosierdziu, sztuce chrzescijanskiej, miejscu Kos$ciota we
wspoélczesnym Swiecie czy kryzysie duchowym Europy.

Fundacja Swietego Mikolaja jest wspélorganizatorem Instytutu

Kultury Sw. Jana Pawla II - instytucji finansowanej ze $rodkéw

prywatnych darczyncow z Polski. Zapraszamy serdecznie do ich
grona! >> https://teologiapolityczna.pl/jp2

JP2 Lectures (wyktady Janopawtowe) to catoroczny
cykl interdyscyplinarnych wyktadéw z przedstawicielami Swiata nauki,
ktérzy na nowo odczytujg dorobek sw. Jana Pawta II. Celem cyklu ,,JP2
Lectures” jest refleksja nad najwazniejszymi problemami
wspotczesnego Kosciota i Swiata biorgca za punkt odniesienia zycie i
mys$l Jana Pawta II.

Informacje o wyktadowcach cyklu ,,JP2 Lectures”:

» 19 pazdziernika 2020 — Dlaczego chrzescijanstwo potrzebuje
kultury?

Gianfranco Ravasi — urodzony w 1942 r. Powotany na kardynata na
konsystorzu w 2010 r. Przewodniczyt Papieskiej Radzie ds. Kultury,
Papieskiej Komisji Archeologii Sakralnej i Papieskiej Komisji ds.


https://teologiapolityczna.pl/jp2

Dziedzictwa Kulturowego Kosciota. Bliski wspotpracownik papiezy
Benedykta XVI i Franciszka.

» 19 listopada 2020 — John Paul II and the Fundamentals of Ethics

John Finnis — urodzony w 1940 r. Australijski prawnik, filozof i
uczony. Profesor prawa na Uniwersytecie Notre Dame du Lac w
Indianie i profesor emeritus na Uniwersytecie Oksfordzkim. Autor
przetomowego traktatu Natural Law and Natural Rights (1980),
wprowadzajgcego nowe spojrzenie na problematyke prawa
naturalnego i po dzi$ dzien pozostaje gtdwnym dzietem w mysli neo-
naturalistycznej. Adwokat Gray’s Inn w latach 1979-2010. Mianowany
honorowym Radcg Krélowej w 2017 r.

» 16 grudnia 2020 — Faith on modern Aeropagus

Rowan Williams — urodzony w Swansea w Walii w 1950 r. Anglikanski
biskup, uczony, teolog i poeta. Master Magdalene College w Cambridge
oraz profesor honoris causa na Wydziale Wspétczesnej Mysli
Chrzescijaniskiej na University of Cambridge. Ukonczyt teologie w
Christ’s College w Cambridge i uzyskat tytul doktora filozofii w 1975
roku w Wadham College w Oksfordzie. Byt arcybiskupem Walii w latach
2000-2002 i arcybiskupem Canterbury w latach 2002-2012. Mianowany
jako life peer w Izbie Lordow w 2013 roku, peinit te funkcje jako baron
Williams z Oystermouth od 2013 roku do przejscia na emeryture 31
sierpnia 2020 roku.



» 21 stycznia 2021 — European Identity. North and South: the main
line of divide

Marek A. Cichocki — urodzony w Warszawie w 1966 roku. Profesor
Kolegium Europejskiego w Natolinie, wspéttworca ,, Teologii
Politycznej” i redaktor naczelny ,Nowej Europy, Przegladu
Natoliniskiego”. Doktorat oraz habilitacje z filozofii obronit na Polskiej
Akademii Nauk w 2013r.. W latach 2000-2003 byt dyrektorem
programowym Centrum Stosunkéw Miedzynarodowych w Warszawie.
Byl takze doradcg niezyjgcego juz Prezydenta RP Lecha Kaczynskiego.
Autor znanych i nagradzanych ksigzek: ,,Porwanie Europy” (2004) oraz
»,Poinoc i potudnie, eseje o polskiej kulturze i historii” (2018).

» 26 lutego 2021 — The Church in crisis

John Cavadini — University of Notre Dame

» 24 marca 2021 — Political Theology from St. Thomas Aquinas to
John Paul II and Benedict XVI

Francois Daguet OP — Académie Frangaise / Catholic Institute of
Toulouse

» 15 kwietnia 2021 — The end of Christiendom



Chantal Delsol — filozof, pisarka i profesor filozofii politycznej. Jako
absolwentka Filozofii i Historii Sztuki Uniwersytetu w Lyonie uzyskata
w 1982 roku tytul doktora (es lettres) filozofii na Sorbonie pod
kierunkiem Juliena Freunda. W 1992 zostata profesorem na
Uniwersytecie Marne-le-Vallée. Czlonek Akademii Francuskiej.
Laureatka wielu nagrod, m.in. Nagrody Akademii Nauk Etycznych i
Politycznych (1993,2002) Nagrody Mousquetaire (1996) oraz Nagrody
Akademii Francuskiej (2001).

» 18 maja 2021 — Meaning of Art in Christianity in Modern World

Rémi Brague — wioski filozof, profesor filozofii na Uniwersytecie w
TrieScie. W latach 2003-2006 byt dyrektorem Instytutu Kultury
Wioskiej w Berlinie. Jego badania koncentrujg sie na: filozofii
Leibnitza, filozofii kultury, fenomenologii i hermeneutyce.
Opublikowat ksigzki: Europa al plurale. Filosofia e politica per I'unita
europea (1997), La rinascita dell’Europa. Husserl e il destino
dell’Occidente (2001), Technologien und Lebenswelten (redakcja wraz
z: G. Abel, W. Hogrebe, A. Przytebski; 2006), Apologia dell’ego. Per una
fenomenologia dell’identita (2011), I padroni del caos (2018).

» 20 maja 2021 — Formal Europe and vital Europe. Tradition as the
ground of the identity

Renato Cristin — University of Trieste

» 10 czerwca 2021 — Phenomenon of Solidarity



Dariusz Gawin — urodzony w Warszawie w 1964 r. Historyk idei,
publicysta. Wicedyrektor Muzeum Powstania Warszawskiego, szef
Instytutu Starzynskiego. Kierownik Zaktadu Spoteczenstwa
Obywatelskiego w Instytucie Filozofii i Socjologii PAN. Autor m.in.
ksigzki ,Polska: wieczny romans” za ktérg otrzymat nagrode Andrzeja
Kijowskiego.

KLIKNTIJ i dotacz do grona fundatoréw Instytutu Kultury Sw. Jana Pawla
[T w Rzymie

Myslgc z Janem Pawtem II. Relacja z inauguracji Instytutu Kultury $w.
Jana Pawta Il w Rzymie

List Papieza Franciszka na inauguracje Instytutu Kultury §w. Jana
Pawta II w Rzymie

Mysl Jana Pawta II jest zbyt wazna, by zamkng¢ jg w muzeum.
PrzemoOwienie Dariusza Kartowicza na inauguracji Instytutu Kultury
Sw. Jana Pawta II

Otwieramy ,akademicki pomnik” dla sw. Jana Pawta II. Rozmowa z
rektorem Angelicum o. Michatem Paluchem OP
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Kard. Stanistaw Rytko: Instytut Kultury to bijgce serce Uniwersytetu

O. Serge-Thomas Bonino OP: W duchu zywego tomizmu

Dariusz Kartowicz zaprasza do wspdélnego budowania Instytutu Kultury
Sw. Jana Pawtla I1

Start JP2 Studies, wyktad Lorda Alderdice'a i wystawa fotografii Adama
Bujaka

Celem cyklu ,,JP2 Lectures” jest refleksja nad najwazniejszymi
problemami wspétczesnego Kosciota i §wiata biorgca za punkt
odniesienia zycie i mysl Jana Pawta II. Zapraszamy na kolejne wyktady
z cyklu ,,JP2 Lectures”:

» Prof. John Finnis (University of Oxford / University of Notre Dame)
— John Paul IT and the Fundamentals of Ethics (19.11.2020)

» Abp. Rowan Williams (University of Cambridge) — Faith on modern
Aeropagus (16.12.2020)
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» Prof. Marek A. Cichocki (College of Europe / Natolin European
Center) — European Identity. North and South: the main line of divide
(21.01.2021)

» Prof. John Cavadini (University of Notre Dame) -The Church in
crisis (26.02.2021)

» Prof. Frangois Daguet OP (Académie Frangaise / Catholic Institute
of Toulouse) — Political Theology from St. Thomas Aquinas to John
Paul II and Benedict XVI (24.03.2021)

» Prof. Chantal Delsol (Académie Frangaise / University of Marne-le-
Vallée) — The end of Christiendom (15.04.2021)

» Prof. Rémi Brague (Université de Paris) — (18.05.2021) — Meaning of
Art in Christianity in Modern World

» Prof. Renato Cristin (University of Trieste) — Formal Europe and
vital Europe. Tradition as the ground of the identity (20.05.2021)

» Prof. Dariusz Gawin (Polska Akademia Nauk) — Phenomenon of
Solidarity (10.06.2021)

Wszystkie wyktady z cyklu ,,JP2 Lectures” bedg dostepne w sieci w
polskiej i angielskiej wersji jezykowe;j.






