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Anotace 

Tato bakalářská práce se věnuje teologické reflexi úlohy křesťanské církve v 

postmoderní společnosti. První kapitola zkoumá základní charakteristiky církve 

v biblické, historické i systematicko-teologické perspektivě, přičemž klade důraz 

na její původ, poslání, znaky a duchovní rozměr. Následující část se zaměřuje na 

analýzu postmoderní kultury, která se vyznačuje pluralitou pravd, relativizací 

hodnot a nedůvěrou k autoritám, včetně tradičních náboženských institucí. 

Postmoderna je zde chápána nejen jako kulturní fenomén, ale i jako výzva pro 

současnou teologii a pastoraci. Třetí část práce se zabývá tím, jak může církev v 

tomto kontextu autenticky žít své poslání a být věrohodným svědkem evangelia. 

Pozornost je věnována otázkám misie, dialogu s pluralitní společností, 

duchovnímu doprovázení i potřebě reformy církevního života. Práce také 

reflektuje současné formy spirituality, které se sice vyhýbají 

institucionalizovanému náboženství, avšak vyjadřují hlubokou duchovní touhu. 

Církev je zde představena jako společenství, které má potenciál být svědectvím 

naděje v pluralitní době, a které nabízí prostor pro smysluplné vztahy, přijetí a 

setkání s Bohem, který vstupuje do konkrétní reality člověka.  
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Summary: The Role of the Church in 

Postmodern Society 

This bachelor’s thesis focuses on the theological reflection on the role of the 

Christian Church in postmodern society. The first chapter explores the 

fundamental characteristics of the Church from biblical, historical, and 

systematic theological perspectives, emphasizing its origin, mission, marks, and 

spiritual nature. The following section analyzes postmodern culture, marked by 

pluralism, relativism, and skepticism toward authority, including traditional 

religious institutions. Postmodernity is viewed not only as a cultural 

phenomenon but also as a theological and pastoral challenge. The third chapter 

examines how the Church can authentically live out its mission and bear credible 

witness to the gospel within this context. It discusses issues such as mission, 

dialogue with a pluralistic society, spiritual accompaniment, and the need for 

ecclesial reform. The thesis also reflects on contemporary forms of spirituality 

that often reject institutional religion but express a deep longing for 

transcendence. The Church is presented here as a community that has the 

potential to be a witness of hope in a pluralistic era, offering a space for 

meaningful relationships, acceptance, and encounter with God, who enters into 

the concrete reality of the individual. 
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Úvod 

Současná společnost, často označovaná jako postmoderní, se vyznačuje 

pluralitou významů, relativizací pravdy, nedůvěrou vůči autoritám a důrazem na 

individualitu. Tyto proměny zasahují nejen oblast kultury a filosofie, ale i 

náboženství a duchovní hledání. Církev, která po staletí představovala jeden z 

hlavních rámců pro porozumění světu a člověku, se tak ocitá v novém kontextu, 

který zpochybňuje její tradiční postavení i způsoby komunikace. Vznikají nové 

formy spirituality, mnohdy neinstitucionální a synkretické, zatímco tradiční 

křesťanské církve čelí poklesu důvěry i počtu aktivních členů. 

Tato bakalářská práce se proto zabývá otázkou, jakou roli může a má 

křesťanská církev sehrávat v postmoderní společnosti. V úvodu je nejprve třeba 

vymezit samotný pojem církev, jeho biblické a teologické základy, klíčové 

znaky a funkce církevního života. Následující část se věnuje analýze 

postmoderny jako kulturně-filosofického rámce, jenž významně ovlivňuje 

současné myšlení, životní styl i náboženské postoje. Zvláštní pozornost je přitom 

věnována tomu, jak se proměňuje vztah společnosti k náboženství a jaké podoby 

duchovního hledání dnes lidé preferují. 

V hlavní části práce se soustředím na konkrétní výzvy, kterým církev čelí, a 

na možné odpovědi, které mohou být teologicky věrné, pastoračně citlivé a 

kulturně srozumitelné. Klíčovou otázkou zůstává, zda církev dokáže být i v 

pluralitní a proměnlivé době důvěryhodným svědkem evangelia, společenstvím 

milosti a duchovní hloubky, které oslovuje dnešního člověka. Inspirací k sepsání 

této práce se stala nejen teologická reflexe a osobní víra, ale i kulturní podněty 

včetně dokumentárních pořadů a veřejných debat o vnímání církve ve 

společnosti. 

Metodologicky je práce založena především na literární rešerši a kritické 

reflexi odborných teologických i sociálněvědních pramenů. Výklad vychází z 
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protestantského teologického rámce, přičemž je zároveň brán zřetel i na širší 

křesťanskou tradici a ekumenický kontext. Cílem práce není jen popsat stav věcí, 

ale nabídnout také určité impulzy pro obnovu církevní přítomnosti a pastorace v 

kulturně proměněné době. Není-li stanoveno jinak, jsou biblické citace převzaty 

z Českého ekumenického překladu.1 

 

 

 
1 BIBLE. Český ekumenický překlad. Praha: Česká biblická společnost, 2015. 
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1. Církev 

Pojem „církev“ patří k ústředním kategoriím křesťanské teologie a identity. 

Přestože je hluboce zakořeněn v biblické tradici a dějinách, není zdaleka 

jednoznačný. V různých obdobích i denominacích nabýval odlišných významů 

a důrazů – od viditelné instituce až po neviditelné společenství víry, od místního 

shromáždění až po univerzální Kristovo tělo. Aby bylo možné přemýšlet o úloze 

církve v postmoderní společnosti, je nejprve nutné se zastavit u samotného 

pojmu „církev“, jeho teologických základů a historického vývoje. 

Tato kapitola se proto zaměřuje na vymezení pojmu církev v jeho biblických 

a teologických rozměrech. Cílem je vytvořit výchozí rámec, který umožní 

porozumět tomu, jak církev chápe samu sebe a jak tuto identitu může žít a 

zprostředkovávat v proměňujícím se kulturním kontextu postmodernity. 

Slovo církev může mít různé významy v závislosti na kontextu. Obecně se 

tímto pojmem rozumí: 1) společenství nebo shromáždění lidí věřících v Krista, 

2) konkrétní náboženská organizace (např. katolická církev, pravoslavná církev, 

evangelická církev atd.), 3) lidově také označení pro budovu, kde se konají 

bohoslužby (častěji se však používá slovo „kostel“). 

V křesťanské teologii, zejména protestanské, se někdy rozlišují pojmy 

viditelná a neviditelná církev. Viditelná církev představuje konkrétní organizaci 

a společenství věřících, a neviditelná církev, jež zahrnuje duchovní společenství 

všech skutečně věřících, nezávislé na institucionálních strukturách. Viditelná 

církev se projevuje v konkrétních církevních strukturách, institucích a obřadech, 

zatímco neviditelná církev slouží k označení církve ve smyslu její duchovní a 

univerzální podstaty. 2 

 
2 John Calvin. Institutes of the Christian Religion [online]. Přeložil Henry Beveridge. 

Edinburgh: Calvin Translation Society, 1845. Kniha IV, kapitola 1, odstavec 7. [cit. 7. 3. 

2025]. Dostupné z: https://ccel.org/ccel/calvin/institutes/institutes.vi.ii.html 

https://ccel.org/ccel/calvin/institutes/institutes.vi.ii.html
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1.1 Vymezení pojmu  

Eklesiologie je teologická disciplína, která se zabývá učením o církvi. Pojem 

církev vychází z řeckého slova ekklésia, jež se v profánní řečtině používá jako 

označení pro svolání a shromáždění svobodného lidu obce (z řec. kaleó, volám). 

Prvokřesťanské hnutí však pravděpodobně navázalo na termín apokalyptické 

literatury qehal el označující eschatologické shromáždění povolaných 

posledního věku, které vychází z hebrejského slova qáhál a znamená 

shromáždění Božího (izraelského) lidu před Hospodinem.3 

České slovo je odvozeno z řeckého přídavného jména kyriaké = Páně, kyriaké 

ekklésia tj. církev Páně. Podobně z tohoto slova pochází německé Kirche, 

anglické Church apod. V těchto jazycích se narozdíl od češtiny zachovala 

podvojnost významů „kostel“ i „církev“.4 Oproti tomu v českém jazyce se 

„kostel“ používá pro označení stavby, ve které se křesťané schází a „církev“ je 

odkazem jak na lokální shromáždění, tak na křesťanské společenství v jeho 

univerzálním rozsahu.5 

1.1.1 Počátek církve 

Církev zakládá svou existenci na událostech života, smrti a vzkříšení Ježíše 

Krista, na základě svědectví dvanácti apoštolů a na prvních křesťanských obcích, 

jejichž počátky jsou zachyceny v textech Nového zákona. Za jediné místo v 

evangeliích, které lze chápat jako formální založení církve, je tradičně 

považován dialog mezi Ježíšem a Petrem, zaznamenaný v Matoušově evangeliu 

(Mt 16,16–19). Na prohlášení apoštola Petra, že Ježíš je Mesiáš a Syn živého 

Boha, Ježíš odpovídá těmito slovy: „A já ti pravím, že ty jsi Petr; a na této skále 

 
3 Pavel Filipi, Církev a církve: kapitoly z ekumenické eklesiologie. Brno: Centrum pro studium 

demokracie a kultury, 2000, s. 9. 
4 Tamtéž, s. 10. 
5 Daniel L. Migliore, Víra usilující rozumět: úvod do křesťanské teologie. Jihlava: Mlýn, 2009, 

s. 230. 
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zbuduji svou církev a brány pekel ji nepřemohou.“ Tento výrok bývá 

interpretován jako ustavení základního kamene církevního společenství, přičemž 

Ježíš zde užívá právě termín ekklésia6, který odkazuje k nové komunitě svolané 

Bohem. Dále Ježíš Petrovi svěřuje „klíče od království nebeského“, což bývá 

chápáno jako předání určité duchovní autority. Tento text tvoří důležitý 

teologický základ především pro katolické pojetí církve a její apoštolské 

posloupnosti. Pravoslaví i reformace tento výklad odmítají a Ježíšova slova 

vztahují pouze k Petrově osobě.7 

Vznik církve úzce souvisí s událostmi, které následovaly po vzkříšení a 

nanebevstoupení Ježíše Krista. Klíčovým okamžikem byl především den Letnic, 

kdy byl podle biblického svědectví na Kristovy učedníky vylit Duch svatý (Sk 

2,1–4). Tato událost byla chápána jako naplnění Kristova příslibu, že svým 

následovníkům pošle přímluvce, jenž je povede k pravdě (Jan 14,26). Právě v 

síle Ducha svatého začali apoštolové veřejně kázat evangelium, přičemž podle 

biblického svědectví ten den přibylo ke křesťanskému společenství okolo tří tisíc 

lidí (Sk 2,41). Církev tak vznikla jako nové, duchovní společenství, jehož 

základem byla víra ve vzkříšeného Krista a ochota žít podle jeho učení. 

Základní charakteristikou rané církve byla jednota víry, bratrské sdílení a 

život v modlitbě a lámání chleba, jak je popsáno ve Skutcích apoštolů (Sk 2,42–

47). Církev vznikala tedy fakticky a organicky dnem Letnic, nikoli formálně. Ze 

začátku byla církev spíše hnutím, až v průběhu následujících století byla 

institucializována a teologicky reflektována.8 

 
6 BIBLE. Český studijní překlad [online]. Praha: Nadační fond překladu Bible, 2009. [cit. 20. 

3. 2025]. Dostupné z: https://www.bible.com 
7 Michael Martinek, Přehled křesťanských církví a jejich aktivit v ČR. Praha: Portál, 2016, s. 

25–26. 
8 Tamtéž, s. 26. 

https://www.bible.com/
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1.1.2 Církev a vyznání víry 

Zásadní teologické vymezení křesťanské víry bylo završeno na několika 

klíčových ekumenických koncilech, které proběhly ve 4. a 5. století. První z nich, 

Nikajský koncil roku 325 svolaný císařem Konstantinem, reagoval na 

arianismus, tedy učení zpochybňující božství Ježíše Krista, a vymezil základní 

christologickou nauku. V roce 381 byl tento základ rozšířen na 

Konstantinopolském koncilu, kde byla věrouka doplněna zejména o článek 

týkající se Ducha svatého, který je také pravým Bohem, jedné podstaty s Otcem 

i Synem. Trojiční Bůh je tedy ten, kterého lze popsat jako „tři osoby jedné 

podstaty“.9Výsledkem těchto dvou koncilů je text známý jako Nicejsko-

cařihradské vyznání víry, který se stal široce přijímaným vyznáním napříč 

křesťanskými církvemi.10 Dalším významným milníkem bylo zasedání 

Chalcedonského koncilu v roce 451, který upřesnil christologické učení a 

definoval Krista jako pravého Boha a pravého člověka – tedy jednu osobu 

(hypostatis) ve dvou přirozenostech.11  

Dalším významným křesťanským vyznáním je Apoštolské vyznání, které 

vzniklo ve 2. století a své konečné znění získalo pravděpodobně v 8. století. 

Využívá se zejména v západní tradici křesťanství. V Apoštolském vyznání 

přichází článek o církvi hned po článku o Duchu svatém. Na rozdíl od víry 

k Bohu Otci, Synu i Duchu, je však víra vztahující se k církvi vyjádřená jiným 

způsobem.12 Píše se zde: „věřím v Ducha svatého, svatou církev obecnou…“, 

bez předložky „v“. Výrok o církvi je tedy podřazen článku o Duchu svatém, a to 

mimo jiné znamená, že Duch svatý církev utváří. Církev je společenství, které 

 
9 Kallistos, Cestou orthodoxie. Přeložil Milan Bobysud, přeložil Rudolf Valenta. Praha: Síť, 

spol., 1996, s. 32. 
10 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 27. 
11 Kallistos, Cestou orthodoxie, s. 80. 
12 Petr Pokorný, Apoštolské vyznání: výklad nejstarších křesťanských věroučných textů. 3. 

vydání. Jihlava: Mlýn, 2011, s. 111. 
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je Duchem neseno a povoláváno k podílení se na jeho životě.13 Hans Küng mluví 

o tom, že není třeba věřit v církev, neboť církev není Bohem, není předmětem 

víry, ale smíme věřit církev, což znamená, že církev je uskutečňována díky Boží 

milosti skrze víru. Církev je společenstvím věřících, které se skládá 

z jednotlivců, kteří se rozhodli následovat Boha a důvěřovat mu. Víra ani církev 

se nezakládají na sobě samých, ale na spásném Božím jednání.14 

Petr Pokorný tuto skutečnost vyjadřuje slovy, že „církev jako viditelné 

společenství Kristových svědků je důsledkem působení Ducha svatého.“15  

V Nicejsko-cařihradském vyznání se k přívlastkům církve jako „svatá“ a 

„obecná“ přidávají další dva. Toto vyznání mluví o církvi, která je „jedna“ a 

„apoštolská“.16 Tyto přívlastky představují klasické znaky církve, o kterých 

budu pojednávat v následující části práce. 

1.1.3 Dvojí dimenze církve 

Jedním ze základních rysů, které nám pomáhají lépe porozumět povaze církve, 

je její dvojí charakter. Křesťané si na jedné straně uvědomují, že církev tvoří 

běžní lidé, kteří jako každý jiný podléhají slabostem a pravidlům lidských 

společností. Zároveň však věří, že tato stejná církev má původ v Bohu, že ji tvoří 

nejen živí věřící, ale i ti, kteří již zemřeli a jsou nyní s Bohem, a že jejím středem 

a zdrojem života je sám vzkříšený Kristus. Tuto dvojí skutečnost nelze beze 

zbytku postihnout běžnými pojmy – teologie proto často volí obrazný způsob 

vyjadřování a rozlišuje mezi pozemskou a nebeskou dimenzí, viditelnou a 

neviditelnou církví, lidském a božském prvku. Právě tím se církev zásadně liší 

od všech čistě světských institucí.17 Koncilní dokument Lumen gentium tuto 

 
13 Hubert Philipp Weber, Apoštolské krédo: jak chápat vyznání víry. Cesty. V Praze: Vyšehrad, 

2020, s. 101–102. 
14 Hans Küng, Co je církev? Brno: Cesta, 2000, s. 36–38. 
15 Pokorný, Apoštolské vyznání, s. 111. 
16 Tamtéž, s. 20: „Věřím v jednu svatou, všeobecnou a apoštolskou církev.“  
17 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 28–29. 
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skutečnost vystihuje slovy, že Kristus založil a neustále zachovává svou církev 

jako společenství založené na víře, naději a lásce, které má podobu živého 

organismu, jímž proudí milost a pravda, a zároveň jako jeho tajemné tělo, ve 

kterém se lidské a božské neoddělitelně propojují.18 

Tato dvojí podstata církve se dá dále přiblížit pomocí dvou dimenzí. První je 

lidská, viditelná a institucionální. V tomto smyslu je církev konkrétní organizací 

se strukturou, pravidly a právním rámcem, která se snaží uskutečňovat duchovní 

poslání ve světě a zpřítomňovat mezi lidmi určité základní hodnoty – například 

solidaritu, odpuštění nebo milosrdenství. V tomto pojetí lze členství snadno 

doložit například křestním listem. To ovšem ještě nic nevypovídá o skutečné víře 

nebo o tom, zda dotyčný člověk opravdu žije v souladu s evangeliem. Stejně tak 

ani instituce jako celek nemusí být vždy věrným obrazem svého duchovního 

poslání.19 

Druhou rovinou je dimenze duchovní, tajemná a neviditelná, která vyjadřuje 

víru, že v církvi jedná a přebývá sám Bůh. V tomto smyslu je církev prostorem, 

v němž se uskutečňuje hlubší proměna života a kde začíná nový způsob lidského 

soužití, postavený na Kristově poselství a přítomnosti Ducha svatého. V tomto 

pojetí je církev tvořena těmi, kdo přijímají Písmo jako Boží slovo, věří v Krista 

jako spasitele a usilují žít podle jeho učení – bez ohledu na to, ke které instituci 

formálně patří. Z této perspektivy však není možné přesně vymezit hranice 

církve ani určit, která konkrétní církevní struktura nejlépe naplňuje duchovní 

ideály. Církev se v tomto smyslu stává zárodkem božího království a duchovní 

obnovy lidstva a nositelkou hodnot, které odpovídají vizi světa podle Boží 

vůle.20 

 
18 Lumen gentium: věroučná konstituce o církvi. Církevní dokumenty. Praha: Scriptum, 1992, 

čl. 8. 
19 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 28–29. 
20 Tamtéž, s. 28–29. 
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1.2 Charakteristika církve 

Církev představuje organizované společenství věřících, které sdílí společnou 

víru, duchovní hodnoty a tradice. V rámci její charakteristiky se rozlišují tři 

klíčové oblasti: znaky církve, funkce církve a věrouka církve. Tyto prvky 

umožňují komplexně pochopit podstatu církevního společenství, jeho poslání i 

způsob, jakým působí na své členy i na širší společnost. 

1.2.1 Znaky církve 

V teologické tradici bývají často uváděny známky církve „jedné, svaté, obecné 

a apoštolské“ z historických křesťanských vyznání jako charakteristické znaky 

toto, čím se vyznačuje pravá církev.21 Nyní se tyto teologické pojmy pokusím 

přiblížit. 

Jednota církve by neměla být hledána v církevních strukturách ani úřadech. 

Jde o jednotu s trojjediným Bohem, formovanou Kristem prostřednictvím Ducha 

svatého. Je to neobyčejná jednota, jejímž základem je jeden Pán, jedna víra a 

jeden křest. Tato jednota by neměla být bezduchou jednotvárností, ale naopak je 

jednotou rozmanitou a hojnou. Je to Bůh, který v lásce sjednocuje svůj lid 

z různých kultur, etnik a národů a přivádí je do této jednoty se sebou samým se 

záměrem služby světu. V Novém zákoně se píše o tom, že jednota církve je 

obrazem jednoty trojjediného Boha, neboť odráží vzájemnost a společenství 

Otce, Syna a Ducha (J 17,21).22 Církev zobrazuje a napodobuje jednotu Trojice. 

Druhým znakem je svatost církve, která však nemá nic společného s morální 

nadřazeností.23 Následovníci Ježíše se od samého počátku nazývali bratry a 

sestrami, ale mimo to užívali i oslovení „svatí“, ne proto, že by snad byli mravně 

bezúhonní, ale protože patřili Bohu, který je svatý.24  

 
21 Migliore, Víra usilující rozumět, s. 249. 
22 Tamtéž, s. 249–250. 
23 Tamtéž, s. 249. 
24 Pokorný, Apoštolské vyznání, s. 112–113. 
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Z dějinného vývoje církve se jistě nedá říci, že by církev vždy jednala 

bezúhonně a v souladu s Boží vůlí, bohužel tomu bylo mnohdy spíše naopak. 

Klíčové je uvědomění si teologické skutečnosti, že církev je společenstvím 

ospravedlněných hříšníků. Dle Daniela Miglioreho „svatost církve není založena 

v církvi samé, ale v Ježíši Kristu, jehož životem, smrtí a vzkříšením jsou věřící 

z milosti ospravedlněni a nasměrováni na cestě posvěcení“25 Petr Pokorný 

podobnou myšlenku vyjadřuje slovy: „Církev je tedy svatá, protože ví, komu má 

vyznat své viny.“26 

Katolická teoložka Mireia Ryšková reflektuje svatost v pojetí apoštola Pavla, 

který ve svých epištolách často používá pro označení křesťanů právě slovo 

“svatí“ nebo „posvěcení“, neboť tím vyjadřuje skutečnost, že skrze křest byli pro 

Boha odděleni „jako jeho speciální vlastnictví skrze Ježíše Krista“. Toto pojetí 

má své kořeny ve starozákonním obrazu vyvoleného izraelského lidu, který bývá 

také nazýván lidem svatým, neboť je Bohem povolaný k zanechání všech věcí, 

jež by ho od něj oddělovali. Ryšková mluví o svatosti jako o daru Božím, jenž 

může být realizován pouze v případě, že ho v sobě jedinec nechá působit. Tuto 

darovanou svatost spojuje s Pavlovým výrazem „nové stvoření“, které vyjadřuje 

niternou proměnu identity člověka, který se setká s Kristem a nechává se jím 

obnovovat. Toto působení svatosti v životě člověka označuje za lidské povolání 

jakožto naplnění svého bytostného určení být Božím obrazem.27 

Vyznáváme-li svatost církve, jedná se především o vyjádření naděje a víry, 

nejde o empirický popis jejího počínání, na druhou stranu by církvi jako celku, 

i v životech jednotlivých věřících, měla být patrná znamení toho nového 

obnoveného bytí a způsobu života vyznačující se láskou, odpuštěním a péčí o 

druhé.  

 
25 Migliore, Víra usilující rozumět, s. 250. 
26 Pokorný, Apoštolské vyznání, s. 115. 
27 Mireia Ryšková, „Svatost v pojetí apoštola Pavla“, Teologická reflexe, roč. 24, č. 1, 2018, s. 

8–10, 18. 
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Jako třetí znak se uvádí všeobecnost či katolicita církve. Katolicita církve 

vyjadřuje její všeobecnost nejen v geografickém a kulturním smyslu, ale 

především ve smyslu plnosti víry a spásného poslání, které je určeno všem lidem. 

Tato dimenze neznamená potlačení odlišností mezi jednotlivými křesťanskými 

tradicemi, nýbrž vyzdvihuje sdílený základ víry, jehož jádrem je apoštolské 

vyznání a zvěst o Kristu. Katolicita tak není uniformitou, ale jednotou v 

rozmanitosti, která je uskutečňována v Duchu svatém a směřuje k 

eschatologickému naplnění společenství v Kristu. Podle věroučné konstituce 

Lumen gentium, která patří k nejdůležitějším dokumentům Druhého 

vatikánského koncilu (1962–1965) o podstatě církve: 

„Tato katolicita je však obdivuhodně rozmanitá. Mezi jednotlivými částmi církve 

totiž existuje oprávněná různorodost kázně, liturgického řádu i teologického 

výkladu… Všechny části církve mají společnou víru, svátosti a apoštolskou 

posloupnost, a tak se uchovává jednota v mnohotvárnosti.“28  

Podle Daniela L. Miglioreho by měla současná církev chápat katolicitu nikoli 

jako obecnou univerzalitu, ale jako otevřenost vůči veškeré lidské rozmanitosti. 

Katolicita je v tomto pojetí výrazem teologického přesvědčení, že evangelium je 

určeno všem lidem bez výjimky, a církev je proto povolána reflektovat tuto 

všeobecnost jak ve své struktuře, tak ve svém misijním a pastoračním 

působení.29 

Již v raném křesťanství si novozákonní věřící, jak vyplývá z listu Efezským 

1,22–23, byli vědomi toho, že jednotlivé místní církve tvoří jednu církev – jedno 

Kristovo tělo, jehož hlavou je Kristus. Církev jakožto univerzální skutečnost 

přesahuje geografické, etnické, kulturní i časové hranice. Je přítomna na všech 

kontinentech, zahrnuje příslušníky rozmanitých národů a jazyků a kontinuálně 

působí napříč dějinami lidstva.30 Do tohoto společenství jsou zahrnuti lidé bez 

 
28 Lumen gentium, čl. 13. 
29 Migliore, Víra usilující rozumět, s. 250. 
30 Pokorný, Apoštolské vyznání, s. 115–116. 
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ohledu na sociální postavení, kulturní zázemí či osobní minulost – každý, kdo 

přijal víru v Krista, je plnoprávným členem církve a nositelem její identity. Tato 

jednota v rozmanitosti je výrazem působení Ducha svatého, který sjednocuje 

mnohost v jedno tělo Kristovo (1 K 12,12–27). 

Apoštolskost církve je posledním ze základních znaků křesťanské církve, jak 

je vyjádřeno v Nicejsko-cařihradském vyznání víry. Tato vlastnost znamená, že 

církev se zakládá na apoštolském základu – jak ve smyslu věrouky a poslání, tak 

v určitých církevních proudech ve smyslu struktury. Zvláště v katolické a 

pravoslavné tradici se klade důraz na tzv. apoštolskou sukcesi, tedy 

nepřerušenou historickou posloupnost biskupského svěcení, která má svůj původ 

v samotných apoštolech.31 Tato posloupnost je chápána jako garance autenticity 

a kontinuity církevní autority a učení. Z čistě historického hlediska však není 

možné takovou posloupnost dokázat.32 

V širším smyslu apoštolskost znamená věrnost církve apoštolskému 

svědectví, jak je zaznamenáno v Písmu, a pokračování Ježíšova misijního 

poslání dvanácti učedníkům (Lk 6,13). Církev je zodpovědná za zachovávání 

tohoto učení a následování jejich příkladu (Sk 2,42). Apoštolskost církve 

„spočívá v jejím souladu s evangeliem Ježíše Krista, jak o něm svědčí proroci a 

apoštolové.“33  

K účasti na hlásání radostné zvěsti nejsou povoláni pouze ordinovaní 

duchovní, nýbrž každý věřící je skrze křest a víru zahrnut do univerzálního 

poslání církve. V rámci tzv. Velkého poslání (Mt 28,19–20) je každý křesťan 

povolán být svědkem evangelia ve světě, z čehož vyplývá misijní poslání 

církve.34 

 
31 Josef Koláček, Katechismus katolické církve. Vydání 2., doplněné a opravené. Kostelní 

Vydří: Karmelitánské nakladatelství, 2002, § 861–862. 
32 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 33. 
33 Migliore, Víra usilující rozumět, s. 251. 
34 Tamtéž, s. 251. 
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1.2.2 Funkce církve  

Již v počátcích své existence nepředstavovalo křesťanství pouze náboženský 

systém víry, ale také výrazný společensko-kulturní fenomén, jenž zásadně 

ovlivnil utváření etických a hodnotových orientací v rámci pozdně antické 

společnosti. Raná církev sehrávala úlohu duchovního i sociálního společenství 

– sdružovala věřící napříč sociálními a etnickými hranicemi, šířila evangelijní 

poselství a vytvářela alternativní formy komunitního soužití v kontextu pluralitní 

a nábožensky pestré Římské říše. Tato původně marginální náboženská skupina 

však prošla zásadní proměnou v důsledku svého právního uznání35 a následného 

zřízení křesťanství jako státního náboženství v závěru 4. století. Legalizace a 

institucionalizace křesťanství vedly k jeho postupnému začlenění do struktur 

politické moci, což významně proměnilo jeho charakter i společenskou roli. Ve 

středověku tak církev zaujímala nejen náboženskou, ale také politickou, kulturní, 

vzdělávací a sociální roli, a byla jedním z nejvýznamnějších aktérů veřejného 

života.36 

S nástupem novověku, zejména po období reformace, došlo k narušení 

jednotné církevní autority a k pluralizaci náboženských struktur. V 

protestantských prostředích se prosadil důraz na individualizovanou víru, 

zatímco katolická církev i nadále udržovala silné institucionální vazby. 

Osvícenské ideje a s nimi spojená sekularizace evropských států vedly k 

postupnému oslabení tradiční moci církví. Jejich společenská role se 

přesměrovala od mocenského vlivu k oblasti morální autority, charitativní 

služby a kulturní kontinuity. V současné době působí církve především v rovině 

etické, pastorační a sociální, které v sekularizované a pluralitní společnosti již 

nevstupují do veřejné diskuse jako dominantní autorita, ale jako jeden z 

 
35 Sidney Z. Ehler a John B. Morrall, Church and State Through the Centuries: A Collection of 

Historic Documents with Commentaries. London: Burns & Oates, 1954, s. 4–6. 
36 Tamtéž, s. 6–7. 
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legitimních hlasů, přinášející perspektivu víry, mezilidské odpovědnosti a 

solidarity. 

Navzdory historickým selháním a kontroverzím nelze přehlédnout hluboký 

přínos církve v oblasti péče o sociálně znevýhodněné. Již od raného středověku 

sehrávala křesťanská tradice klíčovou roli v rozvoji institucí péče o nemocné, 

chudé a potřebné. Kláštery, mnišské komunity a špitální řády, například 

benediktýni či řád johanitů, zakládaly špitály a útulky, které často představovaly 

jedinou dostupnou formu zdravotní a sociální péče.37 Inspirací byla samotná 

postava Ježíše Krista, jehož soucit a služba nejpotřebnějším se staly vzorem pro 

mnohé věřící. V životech světců, jako byl svatý František z Assisi, se tento ideál 

osobní služby promítl do konkrétní praxe péče o chudé, nemocné a opuštěné.38 

Tato pomoc však nikdy nebyla chápána jako pouze praktická záležitost. Měla 

hluboce duchovní rozměr – byla chápána jako akt uznání důstojnosti každého 

člověka. Křesťanství přineslo zásadní proměnu ve vnímání lidské hodnoty: 

každý člověk, bez ohledu na své postavení, zdraví nebo majetek, je vnímán jako 

bytost stvořená k Božímu obrazu (Gn 1,27), a tudíž hodná úcty, péče a lásky. 

Zásada lásky k bližnímu, kterou Kristus postavil do středu svého poselství, vedla 

k tomu, že péče o trpící byla vnímána nejen jako morální povinnost, ale jako 

výraz přesvědčení o nevyčíslitelné hodnotě každého lidského života. Tento 

pohled položil základy nejen pro křesťanskou charitu, ale i pro pozdější 

formulace konceptů lidských práv a rovnosti. 

V novověku a moderní době se péče o marginalizované postupně 

institucionalizovala, a to prostřednictvím charitativních řádů a církevních 

organizací. Významným příkladem je kongregace Misionářek lásky, kterou 

 
37 Jakub Doležel, „Sociální práce do počátku novověku“, in Oldřich Matoušek (ed.), 

Encyklopedie sociální práce. Praha: Portál, 2013, s. 182–183. 
38 Paschal M. Corby, „Awakened by Love: Saint Francis of Assisi as Model for the Church’s 

Mission to Health Care and Charitable Service“, The Linacre Quarterly, roč. 85, č. 2, 2018, s. 

119–120. 
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založila Matka Tereza a která se zaměřila na péči o umírající, bezdomovce a 

těžce nemocné na okraji indické společnosti.39 V evropském kontextu pak 

sehrály zásadní roli katolické charity40 a protestantské organizace, jako například 

Česká Diakonie (dnes Diakonie Českobratrské církve evangelické)41. Tyto 

iniciativy dokazují, že církevní péče o slabé a opomíjené je hluboce zakořeněna 

v křesťanské tradici a nadále představuje výraz solidarity, úcty k člověku a 

duchovní služby, která sahá za hranice náboženského rámce a oslovuje i širší 

společnost. 

Činnosti církví lze i z důvodu snadné srozumitelnosti dnes rozdělit do čtyř 

hlavních oblastí. Mezi čtyři základní tzv. realizační funkce církve se řadí 1) 

zvěstování Božího slova neboli svědectví (martyria), 2) bohoslužba (leiturgia), 

3) služba lásky neboli charita (diakonia), 4) společenství (koinonia). 42 

Tyto funkce tvoří základní pilíře či konstitutivní prvky církve, které jsou pro 

její existenci nezbytné a určují její podstatu. Bez realizace kteréhokoli z nich by 

nemohla navazovat na odkaz a poslání Ježíše Krista.  

Následující charakteristika realizačních funkcí vychází z knihy Michaela 

Martinka Přehled křesťanských církví a jejich aktivit v ČR.43 

1) Pilíř svědectví vyjadřuje zvěstování Krista – věřící předávají svému okolí 

svědectví o Ježíši Kristu jako o Božím Synu a Spasiteli. K tomuto jednání 

jsou motivováni prostřednictvím vlastní zkušenosti víry, i díky Ježíšově 

výzvě činit učedníky (Mt 28,19–20). Svědectví zahrnuje kázání, katechezi, 

 
39 EBSCO Research Starters EBSCO, Mother Teresa Founds Missionaries of Charity [online]. 

[cit. 31. 5. 2025]. Dostupné z: https://www.ebsco.com/research-starters/religion-and-

philosophy/mother-teresa-founds-missionaries-charity. 
40 CHARITA ČESKÁ REPUBLIKA, Historie Charity [online]. [cit. 31. 5. 2025]. Dostupné z: 

https://www.charita.cz/kdo-jsme/historie/. 
41 DIAKONIE ČCE, Historie [online]. [cit. 31. 5. 2025]. Dostupné z: 

https://www.diakonie.cz/2016/archiv.diakonie.cz/o-diakonii/historie/. 
42 Alois Křišťan, „Praktická teologie a sociální práce“, in Oldřich Matoušek (ed.), 

Encyklopedie sociální práce. Praha: Portál, 2013, s. 148. 
43 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 37–38. 

https://www.ebsco.com/research-starters/religion-and-philosophy/mother-teresa-founds-missionaries-charity
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evangelizaci a misii, tedy svědectví slovem, ale také dosvědčování víry v 

Krista skrze životní praxi. 

2) Bohoslužba představuje především liturgické obřady a rituály. Zahrnuje 

slavení svátostí, tj. večeře Páně či Eucharistie, křtu a dalších svátostí či 

obřadů. Spadá sem taktéž modlitba. Tyto obřady symbolicky vyjadřují 

podstatu křesťanské víry a slouží jako prostředek navázání a prohlubování 

vztahu mezi Bohem a člověkem. Biblickým východiskem je poslední 

večeře a Ježíšova výzva učedníkům křtít následovníky (Mt 28,19). 

3) Služba lásky neboli služba potřebným, vyjadřuje pomoc a podporu 

jednotlivcům i sociálním skupinám, které jsou z různých důvodů 

znevýhodněny. V biblické terminologii je (nejen) pro tyto sociálně 

potřebné skupiny užívaný termín „chudí“ či „chudí v duchu“ (Mt 5,3). 

Základním biblickým východiskem je Ježíšovo přikázání lásky ke svému 

bližnímu (Mt 22,39). Další významnou inspirací je také podobenství o 

milosrdném Samaritánovi (L 10,25–37) nebo promluva o posledním soudu 

(Mt 25,31–46). Tato služba bývá realizována prostřednictvím pastorační 

péče nebo křesťanské zdravotnické a sociální práce a podpory. Tato pomoc 

je poskytována jak věřícím, tak i lidem mimo církev. 

4) Prvek společenství je pro církev esenciální. Je praktickým vyjádřením 

„víry, že život a učení Ježíše Krista vede ke sjednocení lidí, k podpoře 

jejich vzájemných vztahů a společenského života.“ Jeho biblickým 

východiskem je jednak skutečnost, že Ježíš povolal dvanáct apoštolů (Mt 

4,18–22), a také svědectví o zakládání křesťanských společenství, jak je 

zachyceno v knize Skutků apoštolů a v novozákonních epištolách. Prvek 

společenství znázorňuje význam lidského soužití jedinců, kteří církev 

utváří a vyjadřuje aktivní spoluúčast na prožívání víry s druhými, ale také 

do něj spadá organizace společného života církve v podobě správy 

jednotlivých církví a jejich církevních jednotek, tedy sborů či farností. 
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Pojem koinonia v sobě zahrnuje i snahu o jednotu křesťanů napříč církvemi. 

Zejména od druhé poloviny 20. století je v církvi – v důsledku proměn teologie 

i společnosti – stále výrazněji kladen důraz na funkci společenství, přičemž se 

obnovuje význam termínu všeobecného kněžství věřících, který zdůrazňuje 

spoluzodpovědnost všech křesťanů za život církve.44 Je tedy přirozené, že právě 

tento důraz bude hrát zásadní roli i v úvahách o poslání církve v současné 

společnosti. V době, kdy se společnost přesouvá od individuálního zaměření k 

post-individuálnímu hledání vztahů a sounáležitosti, lidé znovu objevují potřebu 

patřit do skutečného společenství. 

Církev by měla být především společenstvím, nikoli pouhou institucí. Jejím 

jádrem není organizační struktura, ale vztahy mezi lidmi, kteří sdílejí víru v 

Krista a společně usilují o život podle evangelia. Společenství vyjadřuje 

vzájemnost, podporu, sdílení víry i života – tedy rozměr, který formální instituce 

často postrádají. Zatímco instituce může být vnímána jako uzavřený systém 

pravidel, autorit a správy, skutečná církev má být místem přijetí, sdílené naděje 

a služby druhým. V postmoderním kontextu, který zdůrazňuje vztahovost a 

autenticitu, je pro církev klíčové, aby obnovila svůj charakter živého 

společenství, kde víra není jen vyučována, ale i prožívána v každodenních 

vztazích.  

1.2.3 Obsah víry  

Všechny křesťanské církve se shodují v tom, že základním písemným pramenem 

víry je Bible, zahrnující Starý a Nový zákon. Shoda však nepanuje v otázce, které 

konkrétní spisy do biblického kánonu náleží. Katolická církev totiž – na rozdíl 

od většiny protestantských denominací – uznává jako součást Písma také tzv. 

deuterokanonické knihy. Tyto spisy jsou v protestantské tradici označovány jako 

 
44 Křišťan, Praktická teologie a sociální práce, s. 148. 
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apokryfní, tedy jako texty náboženského charakteru, které však nejsou 

považovány za kanonické.45 

V současné teologii se rozlišují tři hlavní přístupy k pramenům víry, které 

odpovídají protestantské, pravoslavné a katolické tradici. Protestantské pojetí 

staví na zásadě sola scriptura, tedy na výlučné autoritě Písma, jehož výklad má 

být neustále promýšlen a aplikován, přičemž všechny církevní výroky se 

posuzují podle biblického měřítka. Tento přístup však vede k různosti 

interpretací. Pravoslavná teologie naproti tomu chápe Písmo jako součást širší 

svaté tradice, do níž patří i liturgie, spisy církevních otců a vyznání víry, přičemž 

důraz je kladen na kontinuitu života církve. Katolická tradice pak uznává dva 

rovnocenné prameny – Písmo a tradici – které spolu vzájemně působí, přičemž 

církev je nositelkou autority pro jejich výklad. Tento model přispívá k 

jednotnému porozumění víry, ale může s sebou nést riziko omezení teologické 

plurality.46 

Rozdílné pohledy na prameny víry byly v minulosti častým zdrojem sporů 

mezi hlavními křesťanskými tradicemi. V průběhu 20. století však došlo k 

postupnému sbližování těchto postojů. Katolická církev, zejména 

prostřednictvím dokumentů Druhého vatikánského koncilu, začala klást větší 

důraz na význam Písma a vyzývá věřící, aby se k biblickým textům obraceli jako 

k zásadnímu duchovnímu zdroji. Současně i protestantské církve stále více 

reflektují, že víra není pouze záležitostí individuálního vztahu k Bohu 

prostřednictvím Písma, ale že je neoddělitelně spjata se životem církevního 

společenství, jehož tradice má vlastní teologickou váhu. V kontextu rozvíjejících 

se ekumenických dialogů pak všechny tři tradice usilují o nalezení společných 

východisek a jednotných formulací víry, které by mohly přispět k hlubšímu 

porozumění a spolupráci napříč církvemi.47 

 
45 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 154. 
46 Tamtéž. 
47 Tamtéž, s. 154–155. 
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Všechny křesťanské církve se shodují na základních článcích víry, které tvoří 

jejich společné teologické jádro a jsou významné zejména z ekumenického 

hlediska. Přesto však v průběhu dějin došlo k několika významným rozdílům v 

interpretaci některých věroučných otázek. Jedním z významných bodů 

dogmatického rozporu se stalo tzv. filioque, učení o vycházení Ducha svatého. 

Filioque je latinské slovo, které znamená "i ze Syna". Jedná se o dodatek do 

Nicejsko-cařihradského vyznání víry, který říká, že Duch svatý vychází z Otce i 

ze Syna, nikoli pouze z Otce. Tento dodatek se stal jedním z klíčových důvodů 

teologického sporu mezi západním a východním křesťanstvím, který vyústil ve 

Velké schizma v roce 1054. Pravoslaví tento dodatek odmítalo, protože 

považovalo Duch svatého za vycházejícího z Otce skrze Syna, nikoli z Otce i 

Syna.48  

Západní církev si i přes rozdělení v 11. století udržela po následujících téměř 

pět století institucionální jednotu. Tato jednota však byla mnohdy vykoupena 

tvrdými zásahy proti těm, kteří se odchylovali od oficiální nauky – řada z nich 

byla označena za heretiky a po rozhodnutí inkvizičního soudu předána světské 

moci, která jim často udělila trest smrti. Období od 12. do 15. století, kdy 

katolická církev dosáhla vrcholu své politické i společenské moci, zároveň 

provázely vážné morální nedostatky v životě jejích představitelů. Tyto okolnosti 

vedly ke vzniku reformních hnutí usilujících o návrat k původnímu a 

autentickému křesťanství. Výrazným vyústěním tohoto vývoje byla vystoupení 

Jana Husa na počátku 15. století a Martina Luthera o století později. Oba 

reformátoři získali takový vliv, že jejich myšlenky již nebylo možné umlčet 

stejným způsobem jako jejich předchůdce.49 

 
48 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 155. 
49 Tamtéž, s. 31. 
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Za symbolický začátek reformace je obvykle pokládán 31. říjen 1517, kdy 

Martin Luther, augustiniánský mnich a profesor teologie ve Wittenbergu, 

veřejně vystoupil se svými 95 tezemi proti zneužívání odpustků.50 

Luther při četbě Bible dospěl k přesvědčení, že Boží milost je dostupná 

každému, kdo ji přijímá vírou. Na tomto základě usiloval o proměnu církve, 

kterou chtěl postavit na třech hlavních principech: Sola scriptura, sola fide a sola 

gratia. 51 

 Sola scriptura je přesvědčení, že Písmo je Boží inspirované Slovo, doslova 

vdechnuté52 Bohem (2Tm 3,16), a proto je jedinou neomylnou, dostatečnou a 

konečnou autoritou pro církev. Všechno potřebné ke spáse a zbožnému životu je 

obsažené v Bibli. Tento princip byl úplně prvním klíčovým bodem reformace. 

Sola fide znázorňuje spasení a ospravedlnění pouhou vírou bez potřeby 

jakéhokoliv lidského snažení (Ef 2,8–9). Tento princip byl klíčový při odmítnutí 

tehdejšího katolického důrazu na skutky, odpustky a svátosti jako podmínky 

spásy. Sola gratia vychází z téže pasáže a zdůrazňuje skutečnost, že milost je 

darem Božím, který si nemůžeme ničím zasloužit ani odpracovat, ale je 

přijímaný vírou. Tento důraz na Boží milost jako jediný zdroj spásy byl v opozici 

vůči představě, že člověk může přispět ke své spáse vlastními skutky.53 

K těmto třem principům se v průběhu reformace přidali ještě další dva další. 

Princip Solus Christus zdůrazňoval, že Kristus je jediným prostředníkem mezi 

lidmi a Bohem (1Tm 2,5), bez nutnosti kněžského nebo svátostného 

prostřednictví. Vykupitelem lidstva je pravý Bůh a pravý člověk Ježíš Kristus a 

cesta ke spáse vede jenom skrze něj: „Vyznáš-li svými ústy Ježíše jako Pána a 

uvěříš-li ve svém srdci, že ho Bůh vzkřísil z mrtvých, budeš spasen.“ (Ř 10,9). 

 
50 Jana Nechutová, „Teze Martina Luthera z 31. října 1517“, in Thelogia vitae: Luther dnes, 

Praha: Sdružení evangelikálních teologů, roč. 6 (2016), č. 1–2, 2017, s. 11–19. 
51 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 31–32. 
52 Výraz „vdechnuté Bohem“ překládá řecké theopneustos (theos = Bůh, pnein = foukat, 

dýchat). Srov. poznámka k 2Tm 3,16 v Českém studijním překladu (2009). 
53 Martinek, Přehled křesťanských církví, s. 31–32. 
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Kristus je původcem i završitelem naší záchrany (Židům 12,2). Tento princip se 

formálněji profiluje až v druhé vlně reformace především v rámci kalvinismu, 

ale myšlenkově byl přítomen už u Luthera. Posledním principem je Soli Deo 

Gloria. Tento princip vyjadřuje přesvědčení, že veškerá sláva za spásu a veškeré 

lidské úsilí by měly být směřovány výhradně k oslavě Boha, neboť z něj, skrze 

něj i pro něj je všechno (Ř 11,36). Tento důraz na Boží slávu byl zejména reakcí 

na katolické pojetí uctívání svatých a církevní moci a byl rozvíjen v rámci 

reformované tradice, zejména Janem Kalvínem, a stal se charakteristickým 

rysem protestantské etiky a bohoslužby.54 Tyto principy se vyvíjely postupně v 

rámci protestantské reformace a byly zpětně shrnuty jako teologické jádro 

protestantské víry. 

Domnívám se, že reformace představuje pro současnou církev nejen 

historický milník, ale především trvalý zdroj inspirace a výzvu, která může 

napomoci tomu, aby církev zůstávala věrná svému poslání a zároveň dokázala 

reflektovat a reagovat na výzvy postmoderní společnosti. Důrazy reformace, 

jako je návrat k autoritě Písma, který posiluje teologickou integritu a jednotu 

věřících, nebo akcent na osobní vztah k Bohu, jenž podporuje autentičnost a 

hloubku individuální víry, mohou i dnes významně přispět k duchovnímu růstu 

církevního společenství. Stejně tak její důraz na neustálou reformu a obnovu 

vyzývá církev k ochotě ke kritickému sebezkoumání, otevřenosti vůči změnám 

a odvaze k prorockému vystoupení, obzvláště v situacích, kdy je ohrožena její 

věrnost Bohu nebo zamlžováno poselství o univerzální dostupnosti Boží milosti. 

V tomto smyslu může reformace i v současnosti představovat dynamický podnět 

k obnově života víry. 

Tato kapitola se věnovala teologickému uchopení církve jako společenství 

víry, jehož identita vychází z povolání Kristem a ze sdíleného života v moci 

 
54 Nate Pickowicz, Why We're Protestant: An Introduction to the Five Solas of the 

Reformation. Fearn: Christian Focus, 2022, kap. 6. 
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Ducha svatého. Pozornost byla zaměřena na počátky církve, její víru a raná 

církevní vyznání. Dále byla rozpracována charakteristika církve, především její 

základní znaky, funkce a obsah víry, jimiž se církev v dějinách vyznačuje. V 

neposlední řadě se kapitola zabývala dvojí dimenzí církve, přičemž zdůraznila, 

že církev nelze ztotožnit pouze s její organizační podobou. Je třeba ji chápat jako 

živé, duchovní společenství, které je zakořeněno v biblickém příběhu spásy a 

jehož podstata přesahuje pouhou vnější formu. 

Aby však církev mohla tuto svou identitu udržet a zároveň relevantně 

artikulovat svou přítomnost v současném světě, je nezbytné porozumět 

kulturnímu a filozofickému kontextu, v němž se její svědectví odehrává. V této 

souvislosti se jako zásadní jeví reflexe postmoderny – epochy charakterizované 

pluralitou významů, relativismem a důrazem na subjektivitu. Následující 

kapitola proto zkoumá základní rysy postmoderní situace, s cílem lépe pochopit, 

jak může církev v tomto prostředí věrohodně žít, komunikovat a naplňovat své 

poslání.  
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2. Postmoderna 

Mnoho badatelů se shoduje na tom, že se západní svět nachází uprostřed změny, 

který by se dal popsat jako přechod od moderny k postmoderně. Zatím nemusí 

být zcela jasné, jak obsáhlým souborem znaků se bude rodící se epocha 

projevovat, nicméně změnu je již možné pozorovat.55 

Pojem postmoderní se poprvé objevil již v 30. letech minulého století, 

přičemž označoval různé nově vznikající umělecké směry. Postmoderna, nabyla 

celospolečenského zájmu zejména v 70. letech, kdy se začala objevovat jako 

označení obecného kulturního jevu. Za postmodernu lze označit myšlenkový 

směr a způsob chápání světa, který se objevil jako reakce na období moderny.56 

Někdy bývá označován také za pozdní či tekutou modernu.57 

2.1 Od moderny k postmoderně 

Pro pochopení postmoderní doby je nezbytné porozumět době moderní, na níž 

postmoderna reaguje a vůči které se snaží vymezit. Proces přechodu od 

moderního chápání světa a společnosti k postmodernímu můžeme též nazvat 

postmodernizací.58 

2.1.1 Moderní myšlení  

Počátek moderní doby bývá spojován s érou osvícenství, jež následovalo po 

třicetileté válce.59 Základy této proměny však byly položeny již v období 

renesance, která postavilo člověka do centra vnímání reality. S příchodem 

osvícenství se stalo jádro lidské identity „já“ středem vnímání světa. Filozof 

 
55 Stanley J. Grenz, Úvod do postmodernismu. Praha: Návrat domů, 1997, s. 11–12. 
56 Tamtéž, s. 11–12. 
57 Eva Křížová, SOS – sociologie pro pomáhající profese. Praha: Univerzita Karlova, 

nakladatelství Karolinum, 2017, s. 50. 
58 Z anglického postmodernization, viz Ronald Inglehart. Modernization and 

Postmodernization. Princeton: Princeton University Press, 1997. 
59 Pavel Hošek, A bohové se vracejí: proměny náboženství v postmoderní době. Jihlava: Mlýn, 

2012, s. 22. 
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René Descartes položil základní stavební kámen modernímu myšlení, když došel 

k závěru, že „existence myslícího „já“ je první pravdou, jejíž pochybnost 

nemůže popřít“60 Cogito, ergo sum je slavná latinská věta Descarta, která se 

překládá jako „Myslím, tedy jsem.“ Touto větou Descartes vyjádřil základní 

jistotu, o které podle něj nelze pochybovat, a to že samotný akt myšlení je 

důkazem jeho existence. Lidskou podstatu Descartes tudíž ztotožnil s myšlením 

a člověka charakterizoval jako samostatný, racionálně uvažující subjekt.61 

Vědecké základy moderního porozumění světu položil později Isaac Newton, 

když představil materiální svět jako stroj řízený zákony, které je možné poznat 

rozumem. Moderní člověk tak může být chápán jako autonomní, rozumově 

založená bytost podle Descarta, která se pohybuje v mechanistickém světě, jak 

jej popsal Newton.62 

Základním epistemologickým předpokladem osvícenství je víra v to, že 

poznání je jisté, objektivní a dostupné lidskému rozumu. Tento přístup vede k 

hledání metod, které by dokázaly správnost filozofických, vědeckých, 

morálních, náboženských či politických tvrzení. Osvícenství klade důraz na 

rozum jako hlavní nástroj hodnocení reality a věří v lidskou schopnost 

racionálního poznání. Důležitým rysem tohoto myšlení je představa objektivity 

– moderní vědec si nárokuje nezaujatý pohled na svět, který je nezávislý na 

historickém či společenském kontextu.63 

Kromě jistoty a objektivity je poznání v osvícenském pojetí také inherentně 

dobré. Tento optimismus vychází z přesvědčení, že vědecký pokrok a vzdělání 

nás osvobodí od přírodních i společenských omezení. Svoboda je v tomto rámci 

chápána především jako individuální autonomie, kdy jedinec existuje nezávisle 

 
60 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 12. 
61 Tamtéž, s. 12, 69. 
62 Tamtéž, s. 12. 
63 Tamtéž. 
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na tradicích či vnějších autoritách, a rozum je klíčovým kritériem pro odmítání 

všeho, co tuto autonomii omezuje.64 

V evropském kontextu, zejména v návaznosti na Francouzskou revoluci, jež 

přinesla myšlenky emancipace a humanismu65, bylo osvícenství vnímáno 

především jako snaha osvobodit se od vlivu víry, přičemž náboženství bylo často 

považováno za překážku, kterou je třeba překonat. V tomto pojetí představovalo 

náboženství závažné ohrožení individuální svobody a bylo vnímáno jako jeden 

z hlavních problémů, které mělo osvícenské myšlení řešit.66 Ve společnosti tak 

osvícenské hnutí přispělo k sekularizaci67 a oslabení tradičních náboženských 

autorit, které byly označovány za původce tmářství a pověry.68  

2.1.2 Postmoderní myšlení 

Postmoderna představuje zejména odmítnutí osvícenství a základních premis, na 

nichž bylo postaveno.69 Postmoderna dále označuje také způsob myšlení a 

kulturní tendence, jež stále více dominují v dnešní společnosti. Podle Stanlelyho 

Grenze můžeme najít stopy postmoderního étosu v celé západní společnosti.70 

Modernita byla kritizována už od konce 19. století, kdy Friedrich Nietzsche 

začal zpochybňovat její základy, avšak zásadní útok na osvícenský program 

nastal až v 70. letech 20. století s nástupem dekonstrukce jako literární teorie. 

Dekonstrukce, vycházející ze strukturalismu, odmítá představu, že význam textu 

je pevně daný, a tvrdí, že význam vzniká až v dialogu mezi textem a jeho 

čtenářem, což vede k mnohosti interpretací. Postmoderní filozofie tuto myšlenku 

rozšířila na celou realitu, kterou chápe jako soubor různých perspektiv bez 

 
64 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 12. 
65 Hošek, A bohové se vracejí, s. 22. 
66 Tamtéž, s. 40–41. 
67 Křížová, SOS – sociologie pro pomáhající profese, s. 16: „Tj. příklon k světské, zemské 

realitě a existenci…zájem o to, co se děje nyní a zde, se snahou poznávat pravé příčiny procesů 

a jevů díky vědě.“  
68 Hošek, A bohové se vracejí, s. 22. 
69 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 15. 
70 Tamtéž, s. 21. 
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jednoho objektivního jádra či jednotného smyslu. Jacques Derrida proto odmítá 

tradiční ontologické a metafyzické představy o transcendentní podstatě reality a 

zdůrazňuje, že poznání je vždy závislé na subjektivní interpretaci.71 

Postmoderně smýšlející filozof Michel Foucault upozorňuje, že každá 

interpretace reality je zároveň projevem moci, protože pojmenování a definování 

světa znamená uplatnění určitého vlivu a násilí na jiné možné pohledy. Richard 

Rorty navíc kritizuje klasickou představu pravdy jako odrazu reality a navrhuje 

místo ní „nadnášející filozofii“, která se soustředí na dialog a interpretaci, nikoli 

na objevování absolutní pravdy.72 

Tato postmoderní perspektiva ruší ideu jednotné a objektivní reality, kterou 

hledalo osvícenství, a místo toho zdůrazňuje pluralitu významů a relativitu 

pohledů. Svět tak není pevně daný celek, ale spíše aréna různých „soubojů textů“ 

a interpretací.73 

Postmoderní myšlení, reprezentované filozofy jako Derrida, Foucault a 

Rorty, je součástí širšího kulturního posunu v západní společnosti, který 

zpochybňuje klíčové předpoklady osvícenské epistemologie. V postmoderním 

pojetí už lidé nevěří, že poznání je samo o sobě pozitivní nebo že pokrok je 

nezbytný. Místo optimistického pohledu na neustálé zlepšování světa převládá 

skeptický a pesimistický postoj, kdy mladší generace pochybuje o schopnosti 

lidstva řešit zásadní globální problémy a zlepšit svou ekonomickou situaci. Život 

je vnímán jako křehký a přežití lidstva je spojováno spíše se spoluprací než s 

dobýváním.74 

Jean-François Lyotard definoval postmodernu jako „nedůvěřivost vůči 

metapříběhům“,75 což znamená odmítání velkých, univerzálních a 

 
71 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 15–16.  
72 Tamtéž, s. 16. 
73 Tamtéž. 
74 Tamtéž, s. 16–17. 
75 Jean-François Lyotard, The Postmodern Condition: A Report on Knowledge. Minneapolis: 

University of Minnesota Press, 1984, s. xxiv. 
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všeobjímajících narativů nebo vysvětlení světa, které tvrdí, že mají absolutní 

platnost a pravdu. Metapříběhy jsou široké ideologie či teorie, zahrnující i 

náboženské doktríny, které se snaží vysvětlit historii, společnost a lidskou 

zkušenost jedním celistvým způsobem. Lyotardova myšlenka spočívá v tom, že 

v postmoderní době lidé ztrácejí víru v tyto „velké příběhy“ a místo toho 

přijímají pluralitu menších, lokálních a specifických příběhů či perspektiv. 

Postmoderní myšlení se odlišuje od předchozích generací také svým 

přístupem k pravdě. Zatímco moderní pojetí spojovalo pravdu výhradně s 

rozumem a logikou, postmoderní lidé zpochybňují existenci univerzální pravdy 

dosažitelné pouze racionálními metodami. Nevidí lidský intelekt jako jediný 

zdroj poznání a přikládají větší váhu emocím a intuici.76 

Tento přístup, který zdůrazňuje spolupráci a uznává i neracionální aspekty 

poznání, dává postmodernímu vědomí holistický charakter. Postmoderní lidé 

odmítají ideál nezávislého, čistě racionálního jedince a místo toho usilují o 

celistvost osobnosti, která zahrnuje citové, intuitivní i rozumové složky. Součástí 

této celistvosti je také vědomí propojení s přírodou, komunitou a duchovní 

dimenzí života.77 

Vědomí, že každý člověk patří ke konkrétní komunitě, vede postmoderní 

myslitele k chápání pravdy jako kolektivního jevu. Pravda není univerzální, ale 

závisí na hodnotách a pravidlech dané skupiny, které podporují její blaho. Proto 

odmítají hledání absolutní pravdy a místo toho uznávají pluralitu pravd 

odpovídajících různým komunitám. Na rozdíl od individualistického relativismu 

moderní doby, který kladl důraz na osobní preference, postmoderní pluralismus 

zdůrazňuje význam skupinové identity. Postmoderní lidé žijí v převážně v 

uzavřených sociálních skupinách s vlastními jazyky a hodnotami, kde pravda má 

lokální charakter. Podle Grenze: „většina lidí postmoderní doby dojde až tak 

 
76 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 22. 
77 Tamtéž, s. 23–24. 
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daleko, že věří, že toto množství pravd může existovat vedle sebe.“78 

Postmoderní smýšlení s sebou tím pádem nese radikální typ relativismu a 

pluralismu.  

Tento postoj vede k menší snaze o systematické a logické myšlení. Podobně 

jako v módě kombinují různé styly, postmoderní lidé často spojují i neslučitelné 

víry, například křesťanské doktríny s myšlenkami jako reinkarnace. V kontextu 

náboženství, o kterém budu pojednávat dalších kapitolách, můžeme hovořit o 

tom, že současné náboženské smýšlení či náboženskost je tedy svou povahou 

značně synkretistická.79 

Postmoderní lidé také obvykle nehledají absolutní pravdu, ale věří, že 

přesvědčení jsou vždy závislá na sociálním kontextu. Často říkají, že to, co platí 

pro jednu skupinu, nemusí být pravda pro jinou, a že to, co je u nás nesprávné, 

může být jinde přijatelné či dokonce lepší.80 

Přechod od moderní k postmoderní době představuje pro církev zásadní 

výzvu v její službě nové generaci. Stanely Grenz apeluje na evangelikální81 

církve, aby v tomto novém prostředí nepodléhali nostalgii po návratu k rané 

modernitě, protože jejich posláním je působit v současnosti, která je silně 

ovlivněna postmoderními idejemi. Pro úspěšné komunikování evangelia v 

postmoderní době je nezbytné, aby církev pochopila vlivy tohoto prostředí a 

dokázala jej správně reflektovat a přinášet křesťanskou zvěst způsoby, kterým 

bude tato generace rozumět.82 

 
78 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 23–24. 
79 Jaroslav Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli. Praha: Česká biblická společnost, 2011, s. 144. 
80 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 23–24. 
81 Konzervativní větev protestantismu pocházející ze Spojených Států vyznačující se důrazem 

na obrácení (konverzi), posvěcení (růst kvalit křesťana), autoritu Bible jako „Božího slova“, 

osobní vztah s Bohem a misii. Srov. Zdeněk Vojtíšek,“ Evangelikalismus – protestantské 

křesťanství přizpůsobené situaci náboženského pluralismu“, Lidé města / Urban People, roč. 

16, č. 1, 2014, s. 23–32. 
82 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 19. 
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2.2 Specifika postmoderní společnosti  

Postmoderna klade důraz na rozmanitost názorů, relativitu pravdy a odmítá 

autoritativní a jednotné interpretace reality. V této kapitole bych ráda poukázala 

na specifika, jimiž se současná postmoderní společnost vyznačuje. 

2.2.1 Postmoderní životní styly  

Koncept „tekuté modernity“ sociologa Zygmunta Baumana ukazuje, jak lidé v 

postmoderní společnosti přecházejí mezi různými životními styly, které nejsou 

pevně dané, ale flexibilní a proměnlivé podle aktuálních okolností a osobních 

preferencí. Životní styly tak přestávají být otázkou trvalých sociálních struktur a 

stávají se spíše výsledkem dočasných rozhodnutí a proměnlivých identit. 

Baumanovo pojetí životních stylů postmoderního člověka je významné tím, že 

reflektuje proměnlivost, nejistotu a nestálost současné doby. Na rozdíl od 

moderní společnosti, kde byly životní styly stabilnější a předvídatelnější, 

Bauman zdůrazňuje, že v postmoderní éře dochází k neustálým změnám identit 

a životních vzorců, což souvisí s rozpadem tradičních hodnot a institucí.83 

Tato nestálost životních stylů podle Baumana může vyvolávat pocit nejistoty 

a ztráty pevného ukotvení, což je charakteristické pro postmoderní subjektivitu. 

Jeho pojetí je proto důležité, protože pomáhá lépe pochopit, jak se lidé orientují 

v komplexním a rychle se měnícím globalizovaném světě, kde tradiční životní 

vzory ztrácejí svůj význam a jsou nahrazovány novými, flexibilními způsoby 

existence.84 

Bauman ve svém díle Úvahy o postmoderní době představuje čtyři základní 

životní postoje, které pomáhají lépe porozumět chování a utváření identity 

současného člověka. Prvním je zevloun, který v anonymitě velkoměsta sleduje 

okolí z odstupu, žije svobodně a nezávisle, ale zároveň izolovaně, což odráží 

 
83 Zygmunt Bauman, Tekutá modernita. Vydání druhé, v Portále první. Přeložil Lubomír 

Drozd. Praha: Portál, 2020, s. 87–123. 
84 Tamtéž, s. 87–123. 
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rostoucí individualizaci a odloučení ve městech. Druhý postoj, tulák, 

symbolizuje člověka neustále na cestě, bez pevného kotviště či dlouhodobých 

plánů, což ukazuje na proměnlivost a nejistotu života v postmoderní době, kdy 

stabilita a jistoty mizí. Třetí je turista, který aktivně vyhledává nové zážitky a 

zkušenosti, plánuje své cesty a očekává, že svět mu bude vycházet vstříc. Jeho 

postoj odráží touhu po objevování, které však pluje pouze po povrchu. Poslední 

je hráč, který spoléhá na svůj důvtip a schopnost využít příležitosti, přičemž v 

jeho „hře“ jde o vítězství bez emocí či sentimentu, což ilustruje konkurenční a 

strategickou povahu současného života.85 

Tyto postoje mají význam tím, že ilustrují různé způsoby, jakými lidé v 

postmoderní společnosti čelí nejistotě, rychlým proměnám a úbytku tradičních 

hodnot. Pomáhají pochopit, jak se jednotlivci orientují v komplexním světě, jak 

hledají svou identitu a jaké strategie používají k přežití a úspěchu v době 

globalizace a individualizace. Baumanovo rozčlenění tak umožňuje lépe zachytit 

rozmanitost a dynamiku současného života a zároveň upozorňuje na výzvy, 

kterým lidé čelí. 

2.2.2 Etika postmoderní společnosti 

Jedním z hlavních znaků postmoderní etiky je tendence podřizovat vše 

individuálním přáním a potřebám, přičemž jedinec je povyšován téměř na 

božskou úroveň. Tento vývoj lze chápat jako vítězství egoistického 

individualismu, který převážil nad hodnotami závazku, solidarity a obětavosti.86  

To však neznamená, že by postmoderní doba byla zcela bez etických hodnot 

a ideálů. Naopak, témata jako ochrana životního prostředí, genderová rovnost, 

respekt ke kulturním odlišnostem či lidská práva zůstávají významnými pilíři 

etické diskuse a motivují společenské změny. Je však pravdou, že postmoderní 

 
85 Zygmunt Bauman, Úvahy o postmoderní době. Vyd. 2. Přeložil Miloslav Petrusek. Praha: 

Sociologické nakladatelství, 2002. s. 49–55. 
86 Hošek, A bohové se vracejí, s. 68–69. 
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etika bývá často méně náročná, nezatížená pocitem viny či povinností. Ve 

srovnání s modernitou jsou lidé postmoderní éry pohodlnější, citlivější a méně 

odolní. Dřívější snahy o společenskou změnu a angažovanost ustupují zájmu o 

vlastní já a soukromé záliby bez většího zájmu o veřejné dění.87 

Charles Taylor o tom pojednává jako o tzv. „etice autenticity“, která klade do 

popředí individualitu a svobodu jedince.88  

Tradiční instituce, jako manželství, rodina či obec, které dříve poskytovaly 

stabilní rámec pro život jednotlivce, ztrácejí svou stálost a spolehlivost. Vztahy 

jsou častěji dočasné a snadno ukončitelné, což se odráží ve vzrůstající 

rozvodovosti a větším počtu lidí vyrůstajících v neúplných rodinách. Pro mnohé 

se nejbližšími stávají spíše přátelé se společnými zájmy než rodinní příslušníci. 

Rozvolnění tradičních vazeb pak často vede k pocitům osamělosti a prázdnoty.89 

Postmoderní etika se k tradičním morálním zásadám často staví s nadhledem 

a humorem, přičemž dříve tabuizované chování je vnímáno pozitivně a 

prezentováno jako lákavé pokušení, kterému je snadné podlehnout.90 

2.2.3 Metafory postmoderní kultury 

Současnou kulturní situaci západního světa lze výstižně popsat metaforou 

tržnice. Typická je pro ni pestrost a neustálý příval nejrůznějších nabídek, které 

se ucházejí o pozornost lidí jako atraktivní zboží určené k ochutnání, vyzkoušení 

či zakoupení. Podobně jako na tržišti, i zde je vědomí jedince vystaveno 

nepřetržitému toku informací, reklam a obrazů, což vede k jeho roztříštěnosti, 

přetížení a nejistotě při rozhodování. Člověk se zde ocitá v roli spotřebitele, který 

je neustále nucen vybírat, často bez pevných kritérií, čímž dochází k určitému 

zahlcení a ztrátě orientace. Tato situace bývá také přirovnávána ke sledování 

 
87 Hošek, A bohové se vracejí, s. 68–69. 
88 Charles Taylor, A Secular Age. Cambridge, Massachusetts; London, England: The Belknap 

Press of Harvard University Press, 2007, s. 509. 
89 Hošek, A bohové se vracejí, s. 69. 
90 Tamtéž s. 69–70. 
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televize, kde se na různých kanálech střídají nesouvisející programy, aniž by je 

spojoval společný smysl. Podobně se mluví o „kultuře klipové“, která sestává z 

nesourodých fragmentů bez hlubšího propojení. Tímto způsobem se popisuje i 

celkové uspořádání postmoderní kultury, které je nespojité, fragmentární a 

zaměřené na okamžitý dojem.91 

Baumanova výše zmíněná „tekutost“ popisuje proměnlivost současné 

společnosti, v níž mizí stabilní instituce, normy i závazky. Vztahy a sociální role 

ztrácejí trvalost a lidé jsou nuceni neustále reagovat na rychle se měnící 

podmínky, což posiluje nejistotu a oslabuje pocit jistoty a zakotvení.92 

Tento charakter současné kultury vyobrazený na základě jednotlivých 

metafor má závažné psychologické dopady. Zatímco dřívější generace 

nacházely svou identitu v pevných sociálních strukturách jako rodina, obec, 

náboženství nebo národ, dnes tyto tradiční kotvy slábnou93 a jedinci si utvářejí 

vlastní mozaiku, jejíž jednotlivé dílky poskládané dohromady utváří jejich 

identitu94, avšak jak pevná tato mozaika může být? Mnoho lidí postrádá nějaký 

stabilní základ pro svou identitu a cítí se nejistě, často „nevědí, čí jsou“ a mohou 

postrádat jasný pocit sounáležitosti a smyslu.95  

Na tuto prohlubující se tíseň by měli v současnosti reagovat také církve, které 

mohou vytvářet bezpečný prostor a společenství otevřené všem lidem, o kterém 

budu pojednávat později. 

2.3 Postmoderní společnost a náboženství 

V této kapitole bych ráda vliv postmoderny na společnost rozebrala podrobněji, 

zejména s přihlédnutím k pojetí náboženství ve společnosti, jehož oblast úzce 

souvisí s mým tématem a pomůže mi definovat roli církve ve společnosti. 

 
91 Hošek, A bohové se vracejí, s. 70–71. 
92 Bauman, Tekutá modernita.  
93 Hošek, A bohové se vracejí, s. 72. 
94 Tamtéž, s. 78. 
95 Tamtéž, s. 72. 
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Pro pochopení postmoderní společnosti a jejího vztahu k religiozitě je třeba 

nejdříve definovat, jak náboženství ovlivňovalo společnosti v průběhu dějin – 

tedy v dobách tradičních a moderních společností.  

2.3.1 Typy náboženských společností v průběhu dějin 

V dějinách lidstva můžeme rozlišit tři hlavní typy společností v západním světě 

v souvislosti s náboženstvím a přístupu lidstva k religiozitě. V této kapitole se je 

pokusím stručně definovat. 

V tradiční společnosti jsou typické soudržné a rozsáhlé rodinné vazby.  

Přednost dostává komunita, jednotlivec je naopak plně vázán na svou komunitu 

a společensky upozaděn.96 Náboženství bylo považováno za jakýsi tmel 

obyvatelstva. Bylo základním kamenem, na kterým tradiční společnost stavěla 

všechny dílčí aspekty svého života. Pro označení této skutečnosti se používá 

termín „posvátný baldachýn“.97 Tradiční společnost je přikrytá pod tímto 

baldachýnem jako pod ochrannou rukou, která jí poskytuje útočiště a bezpečí 

před světem „tam venku“ a posiluje její soudržnost. 

Lidé se v tradičních společenstvích upínali k posvátným záchytným bodům 

zahrnující náboženské předměty, místa a časy a jejich způsob života zahrnoval 

náboženské rituály a báje, jež plnily stabilizující funkci a utvářeli posvátný řád, 

ochranu před chaosem. Souběžně se tato společnost vyznačovala silně 

konzervativním smýšlením a averzí k novým věcem. Na druhou stranu je třeba 

ocenit významný přínos církve v minulosti, kdy sehrávala klíčovou úlohu při 

rozvoji vzdělanosti a školství a rovněž se výrazně angažovala v oblasti zdravotní 

a sociální péče. 98  

 
96 Křížová, SOS – sociologie pro pomáhající profese, s. 54. 
97 Termín byl vynalezen sociologem Peterem Bergerem viz Peter L. Berger, Posvátný 

baldachýn: Základy sociologické teorie náboženství. 1. vyd. Brno: Lukáš a syn (Barrister & 

Principal), 2018. 
98 Hošek, A bohové se vracejí, s. 12–16. 



44 

 

S příchodem novověku moderní společnost jednotlivce zcela emancipovala a 

uvolnila z tradičních rodinných vazeb. Místo dřívější role církve a náboženství 

nastupuje důraz na respekt k národu, vlasti a státu.99 S příchodem nových 

vědeckých objevů, průmyslové revoluce a osvíceneckých ideálů začalo 

postavení náboženství ve společnosti ztrácet svou stabilitu, a tak onen posvátný 

řád přestal stačit jako vysvětlení světa a života na zemi.100  

Skloňuje se mnoho příčin sekularizačního trendu. Pavel Hošek je ve své knize 

rozděluje na dvě skupiny – ideové a neideové příčiny. Mezi ideové příčiny patří 

demytologizace náboženských představ, se kterými se zúčtovávají již 

starozákonní proroci prostřednictvím biblické tradice pohánění vírou v jediného 

Boha v boji proti modlám. Za další významnou ideovou příčinou ústupu 

náboženství je považováno učení o stvoření (Gn 1–2), které sděluje, že příroda 

byla člověku dána jako zahrada, která mu byla svěřena do péče a nespočívá v ní 

žádné božství.101 Podobně se proti podobným představám vyhranili raní 

křesťané, a později dokonce protestanté, kteří tím svým způsobem v podstatě 

přispěli k zesvětštění kultury, neboť zpochybnili orientační posvátné prvky 

katolické religiozity jako „kouzlo“ či „tajemství“. Stejně tak někteří z nich 

prosazovali myšlenku oddělení církevní moci od moci světské, což mělo 

podobný efekt na politickou sféru.102  

Mezi neideové příčiny spadá trauma způsobené třicetiletou válkou vyvolanou 

konfliktem křesťanských autorit, jež na ně ve společnosti uvrhlo stín nedůvěry a 

touhu po vymanění se z jejich moci.103 V procesu modernizace dílčí systémy 

jako politika, zdravotnictví nebo školství začaly nacházet svou autonomii, 

 
99 Křížová, SOS – sociologie pro pomáhající profese, s. 54. 
100 Tamtéž, s. 16. 
101 Hošek, A bohové se vracejí, s. 18: „Jedná se o radikální teologické zúčtování se starými 

náboženskými představami a s pojetím přírody jakožto božské či démonické veličiny, …“  
102 Tamtéž, s. 17–21. 
103 Tamtéž, s. 21–22. 
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naopak náboženství začalo ztrácet svou zastřešující roli a stalo se v podstatě 

pouze jedním z těchto systémů fungujících ve společnosti.104  

Věk modernity se vyznačoval optimistickým výhledem k budoucnosti.105 

Všechny naděje pro budoucnost začaly být vkládány do myšlenky 

nezastavitelného pokroku ve světle rozumu.106 Tehdejší generace se 

vyznačovala obětavostí a těžkou prací s cílem udělat svět lepším místem pro 

generace následující.107 

Optimistická víra v pokrok, která byla charakteristická pro modernitu, byla 

však zásadně otřesena tragickými zkušenostmi 20. století, jako jsou světové 

války, koloniální útlak, ekologická krize a totalitní režimy. Tyto události 

podlomily důvěru ve schopnost lidské racionality a vědy zajistit harmonický 

vývoj společnosti. Postmoderní společnost se tak formuje právě na pozadí těchto 

traumatických zkušeností, a v současnosti je již málokdo, kdo by hovořil o 

nevyhnutelném pokroku lidstva směrem k lepší a šťastnější budoucnosti.108  

2.3.2 Návrat posvátna 

Návrat posvátna v současné společnosti představuje reakci na hlubokou 

duchovní prázdnotu a rozptýlení, které charakterizují postmoderní dobu. Po 

období, kdy modernita kladla důraz na rozum, vědu a objektivitu, mnozí lidé 

dnes hledají něco, co by jim nabídlo hlubší smysl, autenticitu a duchovní 

naplnění. Tento návrat není návratem k tradičním formám náboženství jako 

instituci, ale spíše k osobnímu, prožitkovému a často neformálnímu duchovnímu 

životu, který se snaží naplnit touhu po přímé zkušenosti posvátného, bez 

rigidních pravidel.109 

 
104 Hošek, A bohové se vracejí, s. 24. 
105 Tamtéž, s. 63. 
106 Tamtéž, s. 24. 
107 Tamtéž, s. 67. 
108 Tamtéž, s. 64–65. 
109 Taylor, A Secular Age, s. 506–508. 
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Tento proces, podobně jako u metafory tržnice vyobrazující postmoderní 

kulturu jako celek, sociolog Wade Clark Roof označuje termínem "duchovního 

tržiště" jako metaforu pro pluralitu a individualizaci duchovních možností v 

současné společnosti.110  

Můžeme mluvit o synkretismu, jež lze definovat jako projev náboženské 

rozmanitosti, který vzniká v prostředí propustných hranic mezi náboženskými 

tradicemi, kde dochází k prolínání idejí, praktik, symbolů a přesvědčení z 

různých směrů. Tento proces není pouze o nahodilém přejímání jednotlivých 

prvků, ale o jejich kombinaci a reinterpretaci, často na úrovni jednotlivců, kteří 

si vytvářejí osobní duchovní identitu napříč tradičními hranicemi. V kontextu 

současné americké společnosti se náboženské identity formují v dynamickém 

prostředí náboženské plurality, individualismu a kulturní výměny. Lidé se běžně 

účastní různorodých duchovních kurzů a čerpají inspiraci z různých zdrojů – což 

může vést k překrývání a kombinování různých náboženských prvků.111  

V kontextu pluralitní společnosti se hovoří o „náboženském hledání“ nebo 

„spirituální orientaci“, které přesněji vystihují současný proces duchovní 

formace.112 

V tomto kontextu návrat posvátna tedy neznamená obnovu tradiční 

náboženské autority, ale spíše nové způsoby hledání smyslu, transcendence a 

spirituálního prožitku, které se uplatňují mimo rámec institucionalizovaného 

náboženství. Jednotlivci si dnes mohou vybírat z široké škály duchovních směrů, 

praktik a tradic, od buddhismu přes ekologickou spiritualitu až po různé formy 

meditace či práce s energií, podobně jako zákazníci na trhu. Lidé si utvářejí svůj 

 
110 Wade Clark Roof, Spiritual Marketplace: Baby Boomers and the Remaking of American 

Religion. Princeton, New Jersey: Princeton University Press, 1999. 
111 Tamtéž, s. 44–45. 
112 Tamtéž, s. 45. 
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vlastní „spirituální jídelníček“ či „koktejl“, jehož mixování dle Hoška může 

obrazně vést k nezdravým návykům.113 

Tento fenomén je podle Charlese Taylora úzce spjat s „expresivní revolucí“, 

která zdůrazňuje autenticitu, individualitu a celistvost osobnosti. Lidé dnes chtějí 

najít vlastní cestu k duchovnímu celku a hloubce. Hledání duchovní celistvosti 

je proto často spojeno s touhou po harmonii, rovnováze a propojení těla, mysli a 

ducha, což se odráží i v zájmu o alternativní formy spirituality, které kladou 

důraz na prožitek, intuici a osobní růst. Tento typ duchovního hledání jeho 

praktikující často označují jako „spiritualitu“ a vnímají ji jako protiklad k 

tradičnímu „náboženství“.114 

Přestože se některé formy tohoto hledání mohou jevit jako povrchní nebo 

zaměřené pouze na sebeuspokojení, nelze tento „návrat posvátna“ redukovat na 

pouhou módní vlnu nebo trivialitu. Mnozí hledající procházejí hlubokým 

procesem, který je často spojen s touhou po transcendentnu a proměně, která 

přesahuje běžný lidský život. 

2.3.3 Přístupy k duchovnímu hledání  

Můžeme rozlišit dva základní přístupy k životu a duchovnímu hledání. První, 

častější a již představený v předchozí kapitole, klade důraz na sebeobjevování, 

autenticitu a osobní rozvoj. Tento přístup je typický pro současnou již zmíněnou 

„etiku autenticity“ a často se pojí s fenomény, jako je New Age spiritualita. 

Tento přístup klade do popředí individualitu a svobodu jedince při hledání 

smyslu života.115  

Druhý přístup je založen na představě, že existuje vyšší, transcendentní či 

společenský řád, jehož hodnoty a pravidla mají přednost před individuálními 

touhami a potřebami. Zastánci tohoto postoje věří, že duchovní směřování by 

 
113 Hošek, A bohové se vracejí, s. 76–78.  
114 Taylor, A Secular Age, s. 506–508. 
115 Tamtéž, s. 509. 
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mělo být vedeno vnějšími autoritami, například církví nebo svatými texty, 

protože spoléhání pouze na vlastní pocity může vést k sebeklamu.116 

Taylor však upozorňuje, že tento kontrast není úplný a vyčerpávající. 

Autentické hledání může vést k otázkám, které nakonec směřují k přijetí vyššího 

řádu jako odpovědi. Nicméně není zaručeno, že každý takovou odpověď najde, 

ani že ji všichni odmítnou.117  

Zajímavý je příběh obrácení Ignáce z Loyoly, jehož zkušenost znázorňuje 

obrat od světského smýšlení ke smýšlení proměněného Kristem. Po zranění v 

bitvě, když neměl k dispozici rytířské romány, které původně vyhledával, začal 

číst Život Krista a životopisy svatých.118 Zjistil, že zatímco romány ho po 

přečtení nechávaly prázdného, příběhy o Kristu ho povznášely a přinášely trvalý 

pocit radosti a uspokojení, který nazval „útěchou“. Tento vnitřní zážitek radosti 

se stal základem pro jeho pozdější duchovní cvičení.119 Domnívám se, že 

Ignácovo obrácení tak ukazuje, jak osobní zkušenost a vnitřní rozlišování mohou 

vést k hlubokému duchovnímu závazku, který není založen pouze na osobních 

pocitech nebo naopak pouze na vnějších autoritách, ale zejména na důvěře v 

Boží působení v nitru člověka. Já sama jsem se v minulosti považovala za 

„spirituální“ a zastávala jsem první přístup, skrze který jsem se vydala na cestu 

hledání smyslu, a věřila jsem ve svou jednotu s vesmírem, posléze se mi však 

Bůh dal osobně poznat v osobě Ježíše Krista jako živý Pán a Spasitel 

(konvertovala jsem ke křesťanství), a tak se nyní přikláním k druhému přístupu, 

kdy uznávám Boží autoritu a vedení ve svém životě. 

Domnívám se, že současná církev by měla zaujmout odmítavý přístup vůči 

duchovnímu „konzumnímu“ přístupu typického pro dnešní společnost a neměla 

by jít „s duchem doby“, kde by hrozila ztráta její slanosti (Mt 5,13), ale měla by 

 
116 Taylor, A Secular Age, s. 509. 
117 Tamtéž. 
118 Ignác z Loyoly. Duchovní cvičení. 2., revid. vyd. Velehrad: Refugium Velehrad-Roma, 2002.  
119 Taylor, A Secular Age, s. 510–511. 
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být otevřeným místem pro všechny, kteří se nacházejí na cestě upřímného 

hledání. Myslím si také, že u prvního přístupu je důležité rozlišovat mezi 

povrchním konzumním postojem „tuláka“ a „turisty“120 a hlubším duchovním 

hledáním, které může vést k opravdové proměně. 

Duchovní hledání znázorňuje hojně se vyskytující hlubokou nenaplněnou 

potřebu společnosti, kterou by křesťané měli reflektovat a snažit se na ni 

odpovědět, společně hledat cesty a poskytovat bezpečné prostředí pro sdílení. 

 

 
120 Hošek, A bohové se vracejí, s. 79–81. 
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3. Úloha církve v postmoderní společnosti 

Stanley Grenz tvrdí, že přechod od moderní doby k postmoderní představuje 

zásadní výzvu pro všechny, kteří chtějí žít jako Kristovi následovníci v novém 

společenském kontextu. Je nutné důkladně promyslet, jak zásadní proměny v 

západní společnosti ovlivňují porozumění křesťanské víře i způsob předávání 

evangelia budoucím generacím. Proto je důležité uvažovat nad tím, jak by měla 

církev reagovat na intelektuální klima vznikajícího postmoderního světa.121 

Můžeme konstatovat, že úloha církve v dnešní roztříštěné společnosti se 

může zdát býti nelehká. I církev, sama do jisté míry roztříštěná a různě zmítaná 

na jednu nebo druhou stranu současnými tendencemi, se pravděpodobně nachází 

v určitém stavu beztíže, stavu, kdy neví kudy dál a stavu, kdy si není jistá, jak 

uchopit své poslání a mnozí křesťané si kladou otázku, jak mohou oslovovat 

dnešního člověka způsobem, který bude autentický, kulturně srozumitelný a 

teologicky relevantní. Zásadní výzvou pro dnešní církev je hledání takových 

způsobů přítomnosti ve společnosti, které by zůstávaly věrné jádru evangelia, 

aniž by upadly do pouhé kulturní přizpůsobivosti či ztráty prorocké identity. 

3.1 Důrazy současné církve 

V této kapitole bych chtěla reflektovat a vyzdvihnout důrazy, kterým by 

dnešní církev měla naslouchat a brát je na zřetel ve své snaze o náležité a 

opravdové jednání v postmoderní době.  

3.1.1 Církev jako společenství 

Jako nezbytný důraz, na který by se současná církev měla soustředit, považuji 

prvek společenství. Koinonia jakožto jeden z konstitučních prvků církve se jeví 

jako potřebný prvek ve společnosti, která se vyznačuje svou nestálostí a 

 
121 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 158. 
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vztahovou odloučeností. Věřím, že tento důraz má potenciál pomoci jedincům 

najít určité ukotvení a opravdovou sounáležitost – v milujícím společenství, 

kterým by právě církev, která chce jít ve šlépějích svého Pána, měla být. 

Sociologicky lze společenství definovat jako skupinu, která sdílí společný 

rámec vnímání světa, vytváří kolektivní identitu a formuje osobní identitu svých 

členů prostřednictvím sdíleného narativu a sociální interakce. Tento narativ, 

utvářený tradicí a interpretací, umožňuje jednotlivcům nalézat smysl své 

existence v širším společenství.122 Ačkoli jsou sociologické poznatky užitečné 

pro pochopení církve jako společenství, nelze je bezvýhradně upřednostňovat a 

redukovat církev na pouhý sociální jev. Ve skutečnosti je to teologie, jež pokládá 

základ pro chápání církve jako společenství.123 Význam mezilidských vztahů, 

tedy fakt, že člověk je přirozeně společenskou a vztahově orientovanou bytostí, 

patří k základním motivům biblické tradice. Jak ukazují úvodní kapitoly knihy 

Genesis, člověk se stává kompletním člověkem teprve v rámci vzájemného 

vztahu.124 

Jedním z hlavních rysů postmoderní doby je tzv. „obrat ke vztahům“ – posun 

od individualismu k uznání, že člověk je bytost hluboce sociální.125 Asi i 

v důsledku narůstající samoty a izolace doprovázené vysokým užíváním 

moderních telekomunikačních technologií a rozvolněním tradičních vazeb si 

znovu začínáme uvědomovat důležitost vztahů.126 Z křesťanského hlediska je 

tento důraz správný: skutečné naplnění nenacházíme v materiálním bohatství, 

ale v mezilidských vztazích.127 

 
122Stanley J. Grenz, „Ecclesiology,“ in The Cambridge Companion to Postmodern Theology, 

ed. Kevin J. Vanhoozer, Cambridge: Cambridge University Press, 2003, s. 253–256. 
123 Tamtéž, s. 258. 
124 Hošek, A bohové se vracejí, s. 125. 
125 Grenz, „Ecclesiology,“ s. 252–253. 
126 Hovoří se o době postindividualistické viz Hošek, A bohové se vracejí, s. 124. 
127 Grenz, „Ecclesiology,“ s. 252–253. 
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Podle Pavla Černého je evropská kultura však stále silně ovlivněna 

individualismem, který výrazně deformuje naše chápání a prožívání skutečného 

společenství. Tento vnitřní postoj si neseme nejen v běžném životě, ale i ve 

vztahu k církvi, kde se často obtížně zbavujeme soběstačného myšlení. Bible 

nám však předkládá jiný obraz církve – ne jako shromáždění jednotlivců 

sledujících vlastní cíle, ale jako živé společenství víry, naděje a lásky, které je 

povoláno a utvářeno samotným Kristem. Apoštolské učení nás pak vyzývá k 

dobru vůči všem, a především vůči těm, kteří s námi sdílejí toto duchovní 

společenství.128 Z křesťanské perspektivy je hledání celistvosti a naplnění možné 

pouze ve vztahu s Bohem, přičemž tato příslušnost je úzce spjata s účastí na 

církevním společenství, tedy ve společenství Kristových následovníků.129 

List Efezským hovoří o tom, že věřící jsou součástí Boží rodiny a mají právo 

Božího lidu (Ef 2,19). Tyto obrazy vyjadřují nejen skutečnost, že tento lid náleží 

Bohu, ale také že je součástí většího lidského společenství, Bohem utvářeného. 

Dalším významným obrazem pro církev jako komunitu je vzájemný vztah 

Boží Trojice – Otec, Syn i Duch svatý – zobrazující společenství ve vzájemné 

harmonii.130 Církev zároveň utváří komunitu tím, že se společně podílí na 

slavení svátostí Večeře Páně (Eucharistie) a křtu, čímž se společně vztahuje ke 

Kristovu dílu a přiznává se k němu. „Křest potvrzuje, že věřící, který je v Kristu, 

je součástí těla – všeobecné církve, jejíž On je hlavou.“131 

Podle Černého je také nutné, aby církev byla komunitou milosti, tzn. aby 

zkoumala sama sebe a ptala se, zda nepředřazuje zákon (tudíž pravidla) nad 

evangeliem Boží milosti dostupné pro všechny lidi v Kristu Ježíši.132 Taktéž by 

měla být komunitou milosrdenství. Milosrdenství je definováno jako ochota 

 
128 Pavel Černý, „Církev jako komunita milosti a milosrdenství,“ in Theologia vitae: Misie a 

identita, Praha: Sdružení evangelikálních teologů, roč. 12 (2022), číslo 1, s. 42. 
129 Grenz, "Ecclesiology," s. 252–253. 
130 Černý, „Církev jako komunita milosti a milosrdenství,“ s. 45. 
131 Tamtéž, s. 45–46. 
132 Tamtéž, s. 48. 
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pomáhat v nouzi – zahrnuje, jak ochotu pomoci v tělesné (sycení hladových a 

napájení žíznivých, navštěvování nemocných…) tak i duchovní oblasti (těšit 

zarmoucené, být schopen druhým poradit, modlit se za ně a odpouštět jim…). 

V církevní komunitě nelze vše řešit pravidly, ale naopak by vždy mělo být 

usilováno o milosrdenství – vyplývající z Božího milosrdenství.133 

V pluralitní společnosti, kde existuje mnoho různých komunit, může církev 

nabídnout jedinečný prostor pro vytváření hlubokých a smysluplných vztahů, 

které pomáhají formovat identitu jednotlivce. Zaměření na vztahy tedy 

umožňuje církvi plnit svou roli jako společenství, které ztělesňuje teologickou 

vizi a nabízí prostor pro růst a vzájemnou podporu a umožňuje jí taktéž 

odpovídat na výzvy postmoderní doby, kde je individualismus často zdrojem 

osamělosti a odcizení. Zaměření na vztahy je tedy pro současnou církev klíčové, 

protože odpovídá nejen na duchovní, ale i na hluboké lidské potřeby v kontextu 

dnešní společnosti. 

3.1.2 Církev setrvávající v pravdě 

Domnívám se, že ve společnosti, která vyznává relativitu pravdy a souběžně 

umožňuje pluralitu mnoha subjektivních pravd, může být pro církev náročné 

setrvávat v pravdě, jež jí byla předána a může podléhat pokušení být unášena 

závanem kdejakého učení (Ef 4,14). Církev by proto měla aktivně usilovat o 

setrvávání v Kristu Ježíši, který je pravdou (J 14,6), jež má vysvobozující moc 

(J 8,32).  

Podle Stanleyho Grenze křesťané, na rozdíl od postmoderního smýšlení, věří, 

že realita má své sjednocující jádro. Toto jádro spatřují v Ježíši z Nazareta, který 

je věčným Slovem přítomným mezi námi (J 1,14).134 Jinými slovy, kvůli své víře 

v Krista církev nemůže zcela přijmout základní postoj postmoderny, jak jej 

vyjádřil Lyotard, tedy nedůvěru vůči metapříběhům. Zatímco v oblasti vědy lze 

 
133 Černý, „Církev jako komunita milosti a milosrdenství,“ s. 49–50. 
134 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 160. 
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souhlasit s odmítnutím mýtu neustálého pokroku a s vědomím omezenosti 

osvícenské víry v rozum jako jediný nástroj k poznání pravdy, církev nemůže 

připustit, aby byla tato skepse rozšířena na veškerou lidskou zkušenost. 

Křesťanská víra stojí na přesvědčení, že svět není jen roztříštěnou mozaikou 

lokálních, neslučitelných příběhů, ale že tyto příběhy lze chápat jako součást 

jednoho většího celku – jednotného příběhu spásy lidstva.135 Dle slov Grenze: 

„Jako křesťané tvrdíme, že víme, co je tím velkým příběhem. Je to příběh Božího jednání 

v dějinách v zájmu záchrany hříšného lidstva a naplnění Božích záměrů pro stvoření. Směle 

prohlašujeme, že ohniskem tohoto metapříběhu je příběh Ježíše Nazaretského, který, jak 

dosvědčujeme, je vtělený Syn, druhá Osoba trojjediného Boha.“136 

Křesťané tedy uznávají, že příběh, který vyznávají přesahuje možnosti čistě 

racionálního uchopení. Nelze jej zcela objevit ani vyhodnotit pouze pomocí 

rozumu. Proto chápou, že ve světě bude vždy existovat rozmanitost a střet 

různých výkladů reality a vycházeje z víry, že se Boží Slovo stalo tělem v Ježíši 

Kristu, zastávají přesvědčení, že právě jeho život a dílo tvoří měřítko, podle 

něhož lze tyto různé výklady posuzovat. Evangelium samo sebe chápe jako 

univerzální poselství – nejen že dává smysl jejich vlastnímu životu, ale je 

nabídkou naděje pro celé lidstvo. Má potenciál naplnit hluboké touhy všech 

národů a přináší poznání pravdy, která se otevírá každému člověku.137 

S ohledem na Lyotardovu kritiku absolutistických nároků na pravdu lze pro 

církev vyvodit, že pravdu víry je třeba předávat nenásilně – s úctou a respektem 

k druhému, v otevřeném dialogu a s vědomím, že naše poznání je neúplné a čeká 

na své naplnění v eschatologické budoucnosti.138 

 
135 Grenz, Úvod do postmodernismu, s. 160. 
136 Tamtéž. 
137 Tamtéž. 
138 Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli, s. 44. 



55 

 

3.1.3 Církev formovaná Písmem 

John Stott ve svém přístupu ke vztahu mezi církví a společností zdůrazňuje, že 

křesťané se vůči současným společenským trendům nacházejí v napětí mezi 

dvěma póly. Podle jeho přesvědčení je třeba se vyhnout jak bezvýhradnému 

přijetí, tak bezmyšlenkovitému odmítnutí světa. Stott tvrdí, že k současné kultuře 

by měli křesťané přistupovat citlivě – naslouchat jí, snažit se jí porozumět a tam, 

kde je to možné, hledat společné body. Zároveň ale církev nesmí ztratit kritický 

odstup a má mít odvahu hodnotit sekulární společnost podle křesťansky 

ukotvených kritérií.139 Tím se dostávám k dalšímu důrazu, kterým je důležitost, 

aby se církev nechala formovat a proměňovat Písmem. Domnívám se, že aby 

církev mohla být přínosem pro své okolí a neztrácela svou slanost, musí být 

zakotvená v biblickém učení, aby se nestala pouze jednou z mnoha nabídek a 

pobídek spirituálního bufetu. 

Evangelický teolog Jaroslav Vokoun napsal knihu Číst Bibli zase jako 

Bibli jako reakci na současné trendy v biblické interpretaci, které často 

zdůrazňují historicko-kritickou metodu a postmoderní relativismus140, a tím 

oslabují vnímání Bible jako božsky inspirovaného textu. Vokoun se snaží 

ukázat, že Písmo je nástrojem Božího setkání s člověkem,141 a že cílem četby 

Bible je zejména transformace člověka.142 Vokoun tedy knihou vybízí k návratu 

ke čtení Bible v jednotě s křesťanskou tradicí a vírou, nikoli pouze jako 

historického dokumentu, ale jako živého slova pro dnešní církev.143 

Podle Hellera a Filipiho v rámci církevního společenství není autorita Písma 

církvi vnucována zvenčí. Církev věří v Krista, nikoli přímo v Písmo samotné. 

Bible však představuje svědectví o tom, v koho církev svou víru vložila, a 

 
139 John R. W. Stott, Bible a její autorita, přel. David Košťák, Praha: Samuel, 2021, s. 5. 
140 Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli, s. 99. 
141 Tamtéž, s. 16. 
142 Tamtéž, s. 15. 
143 Tamtéž, s. 18–19.  
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potvrzuje, že tato víra není klamná (srov. Mk 13,21–23). Zároveň slouží jako 

vodítko a korektiv, který pomáhá usměrňovat víru církve, její vyznávání i 

výklad.144 Přijetí autority Písma tedy nepředstavuje ohrožení svobody víry ani 

církevního života. Naopak poskytuje prostor pro autentické rozhodování, které 

se orientuje na Boha jako původce víry. Zároveň pomáhá věřícím vyhnout se 

podřízenosti falešným autoritám, ideologickým rámcům či nátlakovým 

strukturám. Tím se Písmo stává prostředkem, kterým je chráněna svoboda jak 

celé církve, tak každého jejího člena.145 Před podřízením výkladu Písma 

současné kultuře varuje taktéž Vokoun. Dnešní svět by neměl určovat, co z 

Písma ještě platí. Může ale být výzvou k tomu, abychom si všímali určitých textů 

nově a hlouběji nad nimi uvažovali.146 

V neposlední řadě Heller s Filipim upozorňují na zásadní charakter biblického 

poselství, které nelze chápat jako něco, s čím by křesťané mohli libovolně 

nakládat. Písmo podle nich přináší svědectví o skutečnosti, která předchází 

lidské zkušenosti a přesahuje ji. Tento pohled odpovídá protestantské tradici, 

která Písmo chápe jako normu víry a kritické měřítko pro život církve i 

jednotlivce. Heller a Filipi zároveň varují před hermeneutickými přístupy, které 

usilují o takové „zesoučasnění“ biblického textu, jež vede ke ztrátě jeho 

jedinečnosti. Takové přístupy totiž redukují poselství Písma na výraz lidského 

ducha, subjektivní náboženské zkušenosti či společenského vědomí, a tím 

opouštějí půdu, na níž stojí biblická víra.147 Nejde však pouze o rozumové 

pochopení, ale o hluboké proměňování skrze působení Božího Ducha. Církev by 

měla nechat Boží slovo rozsuzovat myšlenky a touhy svých srdcí (Ž 4,12). A 

zvlášť potřebuje být ukotvená v Božím Slově (J 8,31), aby byla náležitě 

 
144 Jan Heller a Pavel Filipi, „Autorita Písma,“ Křesťanská revue, 1979, roč. XLVI, s. 158–161. 
145 Tamtéž. 
146 Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli, s. 21. 
147 Heller a Filipi, „Autorita Písma,“ s. 158–161. 
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připravena ke službě dobrými činy (Tm 3,16-17), a mohla tak oslovovat 

společnost svou láskou (J 13,35) pramenící z lásky Boží (1 J 4,19–21). 

Jak Vokoun, tak Heller s Filipim poukazují na vzkříšeného Krista jako na 

hlavního vykladače Písem, který je přítomný uprostřed společenství svých 

následovníků. Číst a vykládat Písmo tedy znamená vnímat ho jako svědectví o 

Kristu148 a vzkříšenému naslouchat, když svá slova vykládá. 149 

Vokoun zdůrazňuje, že Bible by měla být čtena způsobem, který přispívá k 

růstu a budování církevního společenství. Výklad Písma nemá být samoúčelný 

ani odtržený od života církve, ale má sloužit k jejímu posilování, utváření 

identity a podpoře jejího poslání ve světě.  

Vokoun uvádí, že autorita Písma je neoddělitelně spjata s církví jako 

společenstvím, které ji má nejen uznávat, ale také podle ní jednat. Pokud se však 

toto uznání neprojevuje v konkrétní praxi církve, zůstává podle něj pouze 

neúčinným principem bez reálného dopadu na její život.150 Písmo může být jak 

zdrojem obnovy, tak krizí v církvi – je totiž nástrojem, skrze nějž Bůh nejen 

církev buduje, ale také ji soudí. Může přispívat k její jednotě i rozdělení, ke 

stabilitě i nejistotě. Tyto důsledky mohou být výsledkem Božího působení, ale 

také odrazem nezralého či nezodpovědného lidského nakládání s Písmem, které 

je mocným, a zároveň nebezpečným nástrojem. Základním záměrem Božího 

slova je však církev budovat, a proto by i výklad Písma měl být veden s tímto 

cílem.151 

Jaroslav Vokoun ve svém kázání na 13. kapitolu Skutků apoštolů reflektuje 

postavení církve v pluralitní společnosti zasažené synkretismem. Zdůrazňuje, že 

menšinové postavení křesťanů není výjimkou, ale historicky normální situací – 

jak v době rané církve, tak dnes. Církev podle něj nemá soupeřit v prostoru idejí 

 
148 Heller a Filipi, „Autorita Písma,“ s. 158–161. 
149 Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli, s. 16. 
150 Tamtéž, s. 40. 
151 Tamtéž, s. 41. 
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pouhými náboženskými zajímavostmi, ale má věrně a srozumitelně zvěstovat 

Boží slovo. Zároveň kritizuje ústup od autoritativního kázání k pouhému 

„rozvažování“ nad Písmem. Podle Vokouna mnozí kazatelé ztrácejí povědomí o 

tom, že jejich úkolem je hlásat Boží slovo – a sbory často rezignují na to, aby ho 

od nich očekávaly. V této souvislosti varuje před rostoucím synkretismem, jež 

připomíná situaci ve středověké církvi, který podle něj proniká i do církví 

paradoxně vycházejících z reformace, a volá po nové reformaci jakožto návratu 

k věrnému zvěstování evangelia.152 

Každému čtenáři, bez ohledu na to, zda je teologem či nikoliv, je k dispozici 

základní metoda výkladu, která spočívá v tom, že Písmo vykládáme pomocí 

samotného Písma. Porozumění se postupně prohlubuje tím, že Písmo pravidelně 

čteme, čímž se zvyšuje naše schopnost jej správně chápat. Při interpretaci 

jednotlivých pasáží navíc vycházíme ze znalosti ostatních částí Bible, které nám 

pomáhají textu lépe porozumět.153 

Z pastoračního hlediska je podle Vokouna klíčové, aby věřící měli s Písmem 

osobní zkušenost – aby ho znali, dokázali mu porozumět a vnímali jeho 

aktuálnost pro současný život.154 Výklad Písma taktéž nelze oddělit od osobní 

spirituality a vztahu k Bohu. Nejde pouze o intelektuální činnost, ale o 

existenciální naslouchání a odpověď celou lidskou bytostí. Výklad Písma tak 

může být vnímán jako konkrétní projev lásky k Bohu „celou myslí“, jak k tomu 

vybízí biblické přikázání (Mt 22,37).155 

Současná církev by tedy měla setrvávat v Písmu, rozjímat nad Písmem a jeho 

sdělením, neboť „všecko, co je tam psáno, bylo napsáno k našemu poučení, 

abychom z trpělivosti a z povzbuzení, které nám dává Písmo, čerpali naději“ (Ř 

 
152 Vokoun, Číst Bibli zase jako Bibli, s. 143–146. 
153 Tamtéž, s. 55. 
154 Tamtéž, s. 40. 
155 Tamtéž, s. 22. 
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15,4). Měla by taktéž být prostředím autentické křesťanské spirituality, o čemž 

budu pojednávat v následující části. 

3.1.4 Církev prostředím autentické spirituality 

Pojem spiritualita má svůj původ v hebrejském slově ruach, které bývá 

překládáno jako „duch“, ale zahrnuje i významy jako „dech“ nebo „vítr“. 

Označuje to, co člověka vnitřně oživuje a vede. Spiritualita tedy souvisí s tím, 

co člověka ve víře motivuje, co ji podporuje a rozvíjí, a co napomáhá jejímu 

růstu a prohloubení.156 

Nejde pouze o teoretické znalosti víry, ale především o to, jak se víra 

prakticky projevuje v životě člověka. Spiritualita je způsob, jak člověk svoji víru 

žije a jak ji zakouší – jde o osobní a hluboké prožívání skutečnosti Boha v 

každodenní realitě.157 V křesťanském kontextu se přitom jedná výhradně o 

působení Ducha svatého, který je tím, kdo věřící vede, proměňuje a uschopňuje 

k životu v Boží přítomnosti. Duch svatý vydává svědectví o Synu (J 15,26), tedy 

ukazuje na Krista. V křesťanském kontextu se spiritualita tedy konkrétně 

„zabývá prožíváním setkání s Ježíšem Kristem.“158 Křesťanská spiritualita je 

jinými slovy prostředím setkání s osobou Ježíše Krista, místem, kde s ním 

můžeme navazovat hlubší vztah a v jeho přítomnosti být formováni stále více do 

jeho podoby.  

Nejrozšířenější podoby spirituality nalezneme bezesporu v rámci katolické 

tradice, která vyvinula bohaté formy duchovního života, od mystiky přes 

liturgickou zbožnost až po různá řeholní hnutí. Přesto bych se v této práci chtěla 

zaměřit na protestantskou spiritualitu, která ačkoli bývá někdy považována za 

méně propracovanou, nese v sobě hluboký důraz na osobní vztah s Bohem, 

 
156 Alister E. McGrath, Křesťanská spiritualita: úvod, Katarze, Praha: Volvox Globator, 2001, 

s. 13. 
157 Tamtéž. 
158 Tamtéž, s. 14–15. 
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rozjímání nad Božím slovem a přístupnost duchovního života jednotlivci. Právě 

čtení, promýšlení a vnitřní přivlastňování biblického textu je jedním z ústředních 

prostředků duchovního růstu v protestantském prostředí. Při čtení Písma 

v spirituální rovině se ptáme, „co Boží slovo říká mně teď a tady, do mého 

osobního života i do života společnosti.“159 

Tím se dostávám k významnému bodu v budování spirituality, kterým je 

modlitba, jenž představuje způsob, jakým člověk navazuje a vyjadřuje vztah k 

Bohu. Nejde pouze o mluvení, ale o odpověď na Boží oslovení – ať už slovy, 

mlčením, povzdechem či vnitřním zápasem. Bůh zůstává přítomný v každé 

lidské situaci, v radosti i utrpení, ve víře i pochybnostech. Přestože jsme často 

zvyklí o Bohu přemýšlet a mluvit spíše teoreticky, žalmy nás učí jinému postoji: 

ne analyzovat Boha, ale vstoupit do osobního rozhovoru s ním. Podle Eugenea 

Petersona smysl žalmů plně pochopíme teprve tehdy, když se jimi sami 

modlíme.160 Kniha žalmů nás učí specifickému jazyku modlitby, kterým 

reagujeme na Boží stvořitelská a zachraňující slova, jež zasahují do našich 

životů. Zatímco běžně se ptáme „Co mi Bůh říká?“, v žalmech je důležitější 

otázka „Jak mám odpovědět Bohu, který ke mně mluví?“ V životě se učíme 

odpovídat lidem kolem sebe, ale často nám chybí praxe v odpovídání Bohu. 

Žalmy nás cvičí v tom, abychom uměli Bohu odpovídat, a proto je třeba k nim 

přistupovat jako k nástroji modlitby, nikoli jen studia. Žalmy nejsou primárně o 

vnějším světě, ale o vnitřním prožitku. Kalvín je nazval „anatomií duše“, protože 

vyjadřují všechny možné lidské city ve vztahu k Bohu. Žalmy jsou proto 

ideálním místem, kde můžeme zkoumat různé stránky svého života a otevřeně 

je před Bohem vyjadřovat — ať už jde o vinu, hněv či chválu.161  

 
159 Jiří Beneš, Formování spirituality v listu Římanům, Praha: Návrat domů, 2023, zadní strana 

obálky. 
160 Eugene H. Peterson, Psalms: Prayers of the Heart – 12 Studies for Individuals or Groups, 

Downers Grove, IL: InterVarsity Press, 2000, s. 5. 
161 Tamtéž, s. 6. 
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V knize žalmů nacházíme mnoho upřímných modliteb a volání k Bohu: „Kéž 

se ti líbí řeč mých úst i to, o čem rozjímám v srdci, Hospodine, má skálo, 

vykupiteli můj!“ (Ž 19,15). Nebo „O tvých ustanoveních přemýšlím, na zřeteli 

mám tvé stezky Nařízení tvá jsou pro mne potěšením, nezapomínám na tvé 

slovo.“ (Ž 119,15–16). Tyto verše hovoří o rozjímání a přemýšlení nad Božími 

skutky a jeho slovem jako nad něčím, co nám dává naději a naplňuje naše srdce 

radostí. Bůh se k nám skrze své slovo chce přiblížit a promlouvat k nám a „dává 

se poznat jako ten, kdo chce s námi mít vztah.“162 

Jedná se především o spirituální čtení Písma, tedy s očekáváním, že Bůh bude 

mluvit. Jak dosvědčuje i evangelický katechismus „Stále nová biblická 

zkušenost církve prokazuje, že ze slov biblických svědků lze vždy znovu 

zaslechnout živou boží řeč.“163 

Jiří Beneš ve své knize o spiritualitě v listu Římanům zdůrazňuje, že duchovní 

život podle apoštola Pavla nezačíná člověkem samotným, ani jeho úsilím o 

vlastní proměnu. Základním východiskem je příběh Mesiáše Ježíše, v němž se 

Boží království stává viditelným a směřuje k cíli, jímž je Boží přítomnost mezi 

lidmi – „Bůh s námi“.164  

Augustinovo vyznání, že „Ty povzbuzuješ člověka, aby Tě s radostí chválil, 

neboť stvořil jsi nás pro sebe a nepokojné jest srdce naše, dokud nespočine v 

Tobě“, může být i dnes silným svědectvím pro člověka žijícího v uspěchané a 

nejisté době. Zatímco současný člověk často hledá naplnění v přechodných 

věcech, jako jsou úspěch, bohatství nebo uznání, Augustin připomíná, že 

skutečný pokoj může nalézt jedině v Bohu, který ho stvořil.165 V Janově 

evangeliu je vyjádřena podobná myšlenka „Pokoj vám zanechávám, svůj pokoj 

 
162 Miloslav Hájek, Evangelický katechismus '88, Praha: Kalich, 1989, s. 40. 
163 Tamtéž, s. 41. 
164 Beneš, Formování spirituality, s. 18–19. 
165 Augustin, Vyznání, Studijní texty Komenského evangelické bohoslovecké fakulty v Praze, 

Praha: Ústřední církevní nakladatelství, 1990, s. 10. 
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vám dávám; ne jako dává svět, já vám dávám. Ať se vaše srdce nechvěje a 

neděsí!“ (J 12,27). 

Tato myšlenka dává církvi důležité poslání být prostorem, kde může člověk 

klást otázky, hledat a zakoušet Boha jako zdroj smyslu, milosti a pokoje. V 

postmoderním kontextu by církev měla vystupovat jako doprovázející 

společenství, které netlačí, ale zve; ukazuje cestu k Bohu nejen slovy, ale i 

životem – skrze autentické vztahy, otevřený dialog, službu potřebným a 

hlubokou spiritualitu zakotvenou v Duchu svatém. Tím může pomoci 

postmodernímu člověku objevit, že jeho vnitřní nepokoj není slabostí, ale 

znamením, že byl stvořen pro víc – pro vztah s Bohem, ve kterém jeho srdce 

může konečně spočinout. Verš „Okuste a uzříte, že Hospodin je dobrý. Blaze 

muži, který se utíká k němu.“ (Ž 34,9) vyjadřuje výzvu k osobnímu a živému 

setkání s Bohem, které přesahuje pouhé teoretické poznání. Pro člověka dnešní 

doby může být tento impuls pozváním ke skutečně hlubokému a integrujícímu 

vztahu s živým Bohem. 

3.1.5 Církev podílející se na Boží misii  

Křesťanská církev je i v dnešní době povolána aktivně se podílet na Boží misii. 

Mnozí věřící však váhají a neví, jak svou víru sdílet – často si nejsou jistí 

vhodnou formou, obávají se negativní reakce okolí nebo postrádají jistotu, jak o 

svém přesvědčení mluvit srozumitelně a citlivě.  

Když mluvíme o Boží misii, míníme tím termín Missio Dei, který Pavel Černý 

interpretuje jako východisko a viditelný projev Božího příklonu k člověku 

prostřednictvím Kristova díla spásy.166 Misie první církve bývá také někdy 

nazývána matkou teologie, nebyla totiž pouhou aktivitou, ale základním 

výrazem života církve.167 Podle Martina Hengela církev a teologie, které 

 
166 Pavel Černý, Kristovo dílo spásy jako základ a imperativ misie: aktivity Světové rady církví, 

Pontes pragenses, Brno: L. Marek, 2006, s. 14. 
167 Tamtéž, s. 15. 
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opomíjejí nebo popírají misijní povolání věřících jako poslů spásy ve světě 

čelícím závažné krizi, se tím vzdávají vlastního základu – a ve svém poslání 

vlastně selhávají.168 

Společné prohlášení Křesťanské svědectví v multináboženském světě z roku 

2011, vytvořené Papežskou radou pro mezináboženský dialog, Světovou radou 

církví a Světovou evangelikální aliancí, představuje první dokument podepsaný 

takto širokým spektrem celosvětového křesťanstva. Text se zasazuje o podporu 

křesťanské misie a zdůrazňuje klíčová etická zásadní pravidla, která by měla 

provázet evangelizační i diakonickou činnost.169 

Dokument říká, že: „Misie náleží k vlastnímu bytí církve. Hlásání slova 

Božího a podávání svědectví světu je základem pro každého křesťana. Zároveň 

je nutné jej vykonávat v souladu s principy evangelií, s plným respektem a s 

láskou ke všem lidským bytostem.“170 Podle Davida Symona je hlavním 

motivem pro misii právě láska. Jestliže si nás Bůh první zamiloval a my ho 

milujeme nazpět, rádi se budeme podílet na jeho misii. A jestliže milujeme druhé 

lidi, budeme jim sloužit činem i slovem, to znamená, že křesťanská identita je 

ve své podstatě misijní.171 

Na třetím Lausannském kongresu o světové evangelizaci, který se uskutečnil 

v říjnu 2010 v Kapském Městě, vyzvalo celosvětové evangelikální hnutí církev 

k obnovení svědectví o Ježíši Kristu napříč národy i oblastmi společnosti. 

 
168 Černý, Kristovo dílo spásy jako základ a imperativ misie, s. 15. 
169 Křesťanské svědectví v multináboženském světě: Doporučení pro vedení misie [online]. 

Papežská rada pro mezináboženský dialog, Světová rada církví, Světová evangelikální aliance, 

2011. Přeložila Kateřina Děkanovská. [cit. 16. 6. 2025]. Dostupné z: https://evangelikalni-

teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie 
170 Křesťanské svědectví v multináboženském světě [online]. [cit. 16. 6. 2025]. Dostupné z: 

https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-

pro-vedeni-misie 
171 David Symon, „Misijní identita českých křesťanů ve světle Závazku z Kapského Města,“ in 

Theologia vitae: Misie a identita, Praha: Sdružení evangelikálních teologů, roč. 12 (2022), 

číslo 1, s. 26. 

https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie
https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie
https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie
https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie
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Výsledkem je Závazek z Kapského Města, který navazuje na předchozí 

dokumenty hnutí – Lausannský závazek a Manilský manifest.172 

Tento dokument v kontextu pluralistického a globalizovaného světa 

zdůrazňuje, že Kristovi následovníci jsou povoláni žít jako lidé pravdy. Znamená 

to, že církev má svým životem zrcadlit Krista. Skrze její chování, postoj a 

charakter mohou lidé kolem spatřit slávu evangelia. Zároveň jsou křesťané 

povoláni tuto pravdu také zvěstovat – hlásání evangelia ústy zůstává základním 

úkolem misie. Nesmí však být odděleno od jejich každodenního života. Slova a 

činy musí být v souladu, protože jen tehdy má ono svědectví skutečnou váhu.173  

V kontextu české společnosti, která se vyznačuje velkou nedůvěrou k církvím 

jako institucím, je dle Černého potřeba, aby křesťané vydávali svědectví 

zejména neformální formou, tedy prostřednictvím hlubokých osobních vztahů 

nebo při pastorační a sociální službě.174 

Při sdílení křesťanské víry je třeba zohlednit, kdo jsou naši posluchači – nebo 

lépe partneři v dialogu. Podle Davida Nováka se můžeme inspirovat přístupem 

apoštola Pavla v Areopagu, který jde směle za lidmi do tehdejšího pohanského 

pluralitního prostředí a vede s lidmi dialog. Usiluje o nalezení společného 

základu a přibližuje se na jejich úroveň, přičemž mu nejde o nějaké 

pochlebování, ale má o ně upřímný zájem. V první řadě by tedy církvi nemělo 

jít o předání zvěsti, ale o navázání autentického a blízkého kontaktu.175 Podobně 

tento přístup potvrzuje i Křesťanské svědectví v multináboženském světě, které 

tvrdí, že v dnešním nábožensky a kulturně rozmanitém světě je součástí 

 
172 „Závazek z Kapského Města“, in: Theologia vitae: Lausannské hnutí 1974 1989 2010. 

Praha: Sdružení evangelikálních teologů, roč. 4 (2011–14), číslo 2, 2015, s. 150. 
173Tamtéž, s. 173. 
174 Černý, „Misie bez církve, církev bez misie? Evangelizace v kontextu české sekularizované a 

pluralistické společnosti“ in: Theologia vitae: Misie a identita. Praha: Sdružení evangelikálních 

teologů, roč. 12 (2022), číslo 1, s. 17. 
175 David Novák, „Pavlova řeč na Aeropagu jako inspirace pro dnešní dialog s postmoderními 

a postpravdivými skeptiky.“ in: Theologia vitae: Misie a identita. Praha: Sdružení 

evangelikálních teologů, roč. 12 (2022), číslo 1, s. 39. 
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křesťanského svědectví ochota vést dialog s lidmi jiných vyznání a kulturních 

tradic. V kontextu pluralitní společnosti se toto svědectví neomezuje pouze na 

misijní proklamaci, ale zahrnuje rovněž otevřený a respektující dialog s lidmi 

jiných náboženství a kultur a jakékoli použití manipulativních, nátlakových nebo 

neetických metod odporuje samotné podstatě evangelia a vyžaduje pokání a 

vědomí trvalé závislosti na Boží milosti. Zásadní skutečností, kterou musí 

křesťané uznávat, je, že obrácení není výlučně výsledkem lidského úsilí, nýbrž 

dílem Ducha svatého, jehož působení nelze lidsky kontrolovat ani předvídat.176 

Závazek z Kapského města se taktéž důrazně vymezuje proti proselytismu, místo 

toho jsou křesťané vybízeni k citlivému a respektujícímu přístupu bez jakéhokoli 

nátlaku na obrácení.177 Evangelium mají zpřítomňovat skrze život naplněný 

láskou, milostí a službou druhým, čímž se stává přesvědčivým svědectvím o 

Boží dobrotě.178 

V roce 1982 proběhla mezinárodní konzultace na téma „Evangelizace a 

sociální odpovědnost“, jejímž cílem bylo nalézt jednotu mezi hlásáním evangelia 

a službou bližním v rámci křesťanské misie. Reagovala na rozdělení mezi sbory, 

z nichž některé kladly jednostranný důraz na evangelizaci a zanedbávaly sociální 

dimenzi, zatímco jiné naopak upřednostňovaly sociální službu a evangelizaci 

považovaly za překonanou. Lausannský závazek v této souvislosti vyjadřuje 

lítost nad tím, že tyto dvě složky byly v minulosti někdy vnímány jako 

protikladné, a důrazně odmítá pohled, který je staví do vzájemného rozporu.179 

 
176 Křesťanské svědectví v multináboženském světě [online]. [cit. 16. 6. 2025]. Dostupné z: 

https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-

pro-vedeni-misie 
177 Černý, „Vývoj etiky misie v dokumentech evangelikálního hnutí“, in: Theologia \vitae: 

Lausannské hnutí 1974 1989 2010. Praha: Sdružení evangelikálních teologů, roč. 4 (2011–14), 

číslo 2, 2015, s. 225. 
178 „Závazek z Kapského Města“, s. 186. 
179 Černý, „Vývoj etiky misie v dokumentech evangelikálního hnutí“, s. 218. 

https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie
https://evangelikalni-teologie.cz/krestanske-svedectvi-v-multinabozenskem-svete-doporuceni-pro-vedeni-misie


66 

 

V rámci sociální péče je potřeba se zaměřit i na otázky otroctví, obchodování 

s lidmi, problematiku migrace nebo na skupiny lidí s nějakou formou fyzické či 

mentální invalidity.180 

V Závazku z Kapského města je oproti starším dokumentům zmíněna i etická 

odpovědnost za Boží stvoření, kdy se ekologická péče stává neoddělitelnou 

součástí misie církve.181 Dokument rozvíjí i otázky ohledně problematiky umělé 

inteligence, robotiky a dalšího technického rozvoje.182 

Tato rozšířená perspektiva misie, jak ji představuje Závazek z Kapského 

města, má pro dnešní společnost zásadní význam. Ukazuje, že křesťanská víra 

není oddělená od aktuálních globálních výzev, ale naopak se jich aktivně dotýká. 

Zahrnutí ekologické odpovědnosti do misijního poslání podtrhuje, že péče o 

planetu je duchovní i etickou povinností věřících, a vybízí k ochraně stvoření ve 

světle klimatické krize. Zároveň otevření témat jako umělá inteligence či 

robotika svědčí o ochotě církve vstupovat do dialogu s rychle se měnícím světem 

technologií a reflektovat jejich dopad na lidskou důstojnost, mezilidské vztahy i 

samotné pojetí lidství. 

3.1.6 Pastorační doprovázení v pluralitě duchovních cest 

Pastorální teolog Andrew Root ve své knize The Church in an Age of Secular 

Mysticisms reaguje na výzvu, před kterou dnes církev stojí – jak oslovit lidi, kteří 

se označují za „spirituální, ale ne náboženské“. V kulturním kontextu pozdní 

modernity, který nabízí širokou škálu spiritualit zaměřených na autenticitu, 

vnitřní růst a individuální transformaci, se Root snaží rozlišit tyto tzv. „sekulární 

mysticismy“ od autentického křesťanského pojetí proměny.183 

 
180 Černý, „Vývoj etiky misie v dokumentech evangelikálního hnutí“, s. 224. 
181 Tamtéž, s. 223. 
182 Tamtéž, s. 224. 
183 Andrew Root, The Church in an Age of Secular Mysticisms: Why Spiritualities without God 

Fail to Transform Us. Grand Rapids: Baker Academic, 2023. 
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Popisuje tři základní mystické cesty. První, cesta Kontra-osvícenství, hledá 

smysl skrze hrdinský čin a boj proti systému. Spiritualita zde vzniká vně, v 

odvaze překračovat hranice a prosazovat vyšší dobro. Druhá, cesta Exkluzivního 

humanismu, obrací pozornost dovnitř – do vlastního já. Smysl života se nachází 

skrze sebepoznání, věrnost sobě samému, objevování vnitřního génia a vlastní 

tvořivosti. Obě cesty nabízejí transcendenci, která však zůstává uzavřená v rámci 

lidského „já“, bez nízkého zájmu o Boha.184 Třetí cesta, kterou Root nazývá 

Překračující (Beyonders), staví na hluboké zkušenosti s transcendentní 

skutečností, jež přichází zvenčí – mimo lidské já. Klíčovými postoji jsou zde 

přiznání vlastní nevelkoleposti, odevzdání se (surrender) a vyznání 

(confession).185 

Root první dva přístupy označuje za sekulární mysticismy – mluví sice o 

transcendenci, ale zůstávají uzavřené v lidském „já“.186 Spiritualita je zde 

prostředkem k překonání viny či prázdnoty vlastními silami, bez skutečného 

setkání s Boží realitou. Taková transcendence má původ v člověku samotném. 

Podobně i další věřící kritici soudobé kultury upozorňují, že samotný 

humanismus není dostatečný, neboť člověk, který ztratil hluboký vztah k 

transcendentní skutečnosti nacházející se mimo něj samého, zůstává 

neúplným.187 

Zatímco první dvě cesty jsou projevy sekulárních mysticismů, v nichž je 

spiritualita soustředěna na lidské „já“, cesta Překračujících ukazuje na proměnu, 

jež má svůj původ mimo člověka. Tato cesta přiznává, že člověk nedisponuje 

silou, která by sama o sobě vedla ke skutečné proměně. Otevírá se tak prostoru, 

v němž nepřichází jen změna perspektivy, ale skutečné setkání – s živým Bohem, 

 
184 Root, The Church in an Age of Secular Mysticisms, s. 158–159. 
185 Tamtéž s. 159. 
186 Tamtéž. 
187 Hošek, A bohové se vracejí, s. 36. 
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který přichází a jedná. Nejde o seberealizaci, ale o otevřenost milosti, která 

transformuje právě tehdy, když člověk přestává spoléhat sám na sebe.188 

Jde o cestu skrze kříž,189 kde proměna přichází nikoliv skrze důvěru ve vlastní 

schopnosti či genialitu, ale skrze vyznání a odevzdání, což znamená přiznat 

vlastní konečnost, potřebu milosti a otevřít se tomu, co přichází zvenčí. Právě 

tato cesta má podle Roota největší potenciál vést ke skutečné vnitřní proměně. 

A právě proto by se měla stát modelem pro současnou pastoraci a křesťanskou 

službu.190 Úkolem církve tak není „vyhrávat“ kulturní války ani soupeřit s jinými 

spiritualitami, ale vést lidi k životu formovanému odevzdáním a důvěrou v Boží 

jednání.191  

Podle Luthera je víra především postojem přijetí (vita passiva) – není 

výsledkem správného myšlení či činů, ale nezaslouženým darem, který člověk 

může pouze otevřeně přijmout.192 Tento život z milosti ostře kontrastuje s 

nastavením společnosti, která klade důraz na úspěch a seberealizaci.193 Právě v 

přiznané nevelkoleposti vlastního „já“ může dojít ke skutečné proměně, k 

jednotě s Kristem, která má podobu theosis.194 Tuto proměnu lze chápat jako 

obnovu vztahu typu Já–Ty, kdy Bůh člověka oslovuje a proměňuje. Tento 

způsob víry a duchovní obnovy, založený ne na výkonu, ale na přijetí, by měl 

být zásadním východiskem pro současnou službu církve.195 

Úlohou křesťanů je v této oblasti být nositeli naděje, naslouchat a doprovázet, 

vytvářet bezpečný prostor pro hledání, pochybování i uzdravování. Pastorace 

není pouhou duchovní službou, ale vyjádřením životního postoje, který zrcadlí 

 
188 Root, The Church in an Age of Secular Mysticisms, s. 159. 
189 Tamtéž: „In the self's confessed un-magnificence, an encounter with an inbreaking 

transcendence is found. Transformation on this pathway is in the shape of the cross.“ 
190 Tamtéž, s. 159–160. 
191 Tamtéž, s. 160. 
192 Tamtéž, s. 214. 
193 Tamtéž, s. 215. 
194 Tamtéž, s. 217. 
195 Tamtéž, s. 260–262. 
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Kristovu lásku v prostředí, kde mnozí ztratili důvěru nejen v Boha, ale i v 

mezilidské vztahy. V tomto smyslu představuje pastorace most mezi vírou a 

životem, mezi evangeliem a konkrétní realitou každodenního člověka. 

Současná církev by měla usilovat o to, aby byla přístupná lidem stojícím 

mimo její okruh, a aktivně hledat způsoby, jak se jim přiblížit. Klíčová je 

nezištná otevřenost, k níž jsou povoláni nejen kazatelé či duchovní, ale každý 

křesťan. Sdílení víry se nemá omezovat na slova, nýbrž se má projevit 

konkrétními skutky lásky a služby. 

Křesťané však nemohou nést tíhu odpovědnosti za budoucnost církve na 

svých bedrech, neboť víra je dar shůry, přicházející z Boží milosti, a nelze ji 

vyprodukovat lidským úsilím či metodami evangelizace. Církev tedy na jedné 

straně setrvává v postoji očekávání a vyhlížení Božího působení, zároveň je však 

volána k tomu, aby aktivně a tvůrčím způsobem hledala způsoby, jak uprostřed 

dnešního světa nést poselství naděje – způsobem citlivým, srozumitelným a 

vnímavým vůči otázkám a výzvám současné kultury. 196 

 

 

 

  

 
196 Hošek, A bohové se vracejí, s. 133–134. 
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Závěr 

Cílem této práce bylo zkoumat, jakou roli může a má sehrávat křesťanská 

církev v postmoderní společnosti, která je charakteristická pluralitou, relativizací 

pravdy, individualismem a rostoucí skepsí vůči institucím. Záměrem nebylo 

pouze kriticky analyzovat současné kulturní proměny, ale především hledat 

teologicky ukotvenou a prakticky využitelnou odpověď na otázku, jak může být 

církev i dnes nositelkou naděje a smyslu, aniž by ztratila svou podstatu. 

Práce ukázala, že církev má hluboce zakotvenou identitu vycházející z 

Kristova povolání a z životodárného společenství v Duchu svatém. Z této 

identity vyplývá nejen poslání zvěstovat evangelium, ale také být přítomná ve 

světě jako společenství milosti, vztahů a služby. V postmoderním kontextu, kde 

dominují subjektivní výklady reality, je církev volána k tomu, aby hlásala Krista 

nejen slovy, ale také způsobem života – skrze autentické mezilidské vztahy, 

duchovní hloubku a konkrétní skutky lásky. 

Zvláštní pozornost byla věnována fenoménu současné spirituality, která se 

často vyhýbá tradičním formám náboženství, avšak vyjadřuje opravdové 

duchovní hledání. Tato skutečnost představuje pro církev nejen výzvu, ale i 

příležitost. Ukazuje se, že církev nemusí vést kulturní boj proti novým 

duchovním směrům, ale může je trpělivě doprovázet, naslouchat jim a skrze 

osobní svědectví i hluboké vztahy ukazovat na zdroj skutečné proměny, kterým 

je živý Bůh. 

Závěrem lze říci, že úloha církve v postmoderní společnosti nespočívá v 

obraně tradičních struktur, ale v odvážném a pokorném hlásání evangelia, které 

odpovídá na hlubokou lidskou touhu po smyslu, přijetí a naději. Církev, která je 

věrná svému základu a zároveň otevřená současnému člověku, může i dnes 

sehrávat klíčovou roli – nikoli jako mocenská instituce, ale jako prostor 

skutečného setkání s Bohem. 
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