
 

KẾT LUẬN: QUÀ PHÚC THẦN HÓA NHƯ LÀ VIỆC NHÂN BẢN HÓA THỰC SỰ 

159. Vào đầu cuộc hành trình của chúng ta, một câu hỏi vang vọng, được chia sẻ với anh chị 
em trong nhân loại: Quo vadis, humanitas? (Nhân loại, ngươi sẽ đi về đâu?) Tại thời điểm 
bước ngoặt của thế kỷ XXI này, gia đình nhân loại đang phải đối diện với những câu hỏi triệt 
để đến mức đe dọa chính sự hiện hữu của nó như chúng ta đã biết. Sự bùng nổ của sự phát 
triển khoa học và kỹ thuật chưa từng có trong lịch sử hành tinh phải đi kèm với sự gia tăng 
tương ứng về trách nhiệm hướng tới lợi ích của con người, bởi vì ngày nay họ đang phải đối 
diện với những rủi ro chưa từng tưởng tượng được trước đây. Tác động của sự phát triển kỹ 
thuật và khoa học, đặc biệt là cuộc cách mạng kỹ thuật số, đối với trải nghiệm của con người 
là sâu sắc, cả về mối quan hệ của chúng ta với môi trường và mối quan hệ của chúng ta với 
những người khác trong xã hội, với chính mình và với Thiên Chúa. Thông qua các kỹ thuật 
mới, chúng ta có thể mở ra một kỷ nguyên thay đổi thực sự trong thân phận con người, được 
phản ảnh trong nỗi sợ hãi của trí tưởng tượng xã hội của văn hóa đại chúng và trong sự lạc 
quan hoặc bi quan đáng lo ngại của các phong trào siêu nhân bản và hậu nhân bản. Đề xuất 
nhân học lý luận và văn hóa của Kitô giáo, ngày nay hơn bao giờ hết, đề cập đến một quan 
niệm về cuộc sống như một ơn gọi, điều này cho phép một cách sống của con người trong 
thời gian và không gian, cũng như hình thành các mối quan hệ liên chủ thể, đồng thời trở 
thành một phán xét mang tính tiên tri về những khía cạnh đáng lo ngại nhất mà chúng ta 
không thể không nhận ra trong chủ nghĩa siêu nhân bản và chủ nghĩa hậu nhân bản. 

160. Quan niệm về cuộc sống như một ơn gọi là quan điểm mà trong đó quá trình quyết định 
và phức tạp của bản sắc ở diện cá nhân và xã hội có thể/phải được đặt vào. Tầm nhìn Kitô 
giáo về cuộc sống gắn kết bản sắc với sự nhận thức về một quà phúc nguyên thủy, tự do có 
trước nó và sự chấp nhận một nhiệm vụ tiếp theo, được tình yêu của Thiên Chúa giao phó cho 
sự tự do của các cá nhân và các dân tộc. Mỗi con người được mời gọi đón nhận chính mình 
như một quà phúc, chia sẻ quà phúc của sự khác biệt, trở thành một quà phúc cho người khác, 
nhận ra tính siêu việt của quà phúc như là thần thiêng. 

Quá trình ảnh hưởng đến bản sắc bản vị và xã hội này không bao giờ tĩnh tại hay được định 
nghĩa một lần và mãi mãi, mà có một chiều kích kịch tính nội tại, được bộc lộ trong những 
"căng thẳng đối cực" điển hình của kinh nghiệm con người trong lịch sử, được cực đoan hóa 
bởi thách thức của cái ác khi nó tìm cách thay đổi ý nghĩa ban đầu của chúng. Do đó, cuộc 
đối thoại giữa tự do nhân bản và tự do thần linh, trong việc chấp nhận hay từ chối quà phúc 
được thần hóa bởi ân sủng, không thể không mang tính kịch tính: "Hãy xem tình yêu mà Cha 
đã ban cho chúng ta, đến nỗi chúng ta được gọi là con cái của Thiên Chúa; và chúng ta quả 
thật là như vậy! Vì lý do đó, thế gian không biết chúng ta, bởi vì nó không biết Người. Hỡi 
những người yêu dấu, bây giờ chúng ta là con cái của Thiên Chúa; chưa tỏ ra chúng ta sẽ trở 
thành gì. Nhưng chúng ta biết rằng khi Người hiện ra, chúng ta sẽ giống như Người, vì chúng 
ta sẽ thấy Người như Người vốn là" (1 Ga 3:1-2). 

161. Trong xã hội của chúng ta, bị thúc đẩy bởi những giấc mơ cấp bách về sự nâng cao 
không giới hạn, nếu không muốn nói là thay thế con người, đức tin Kitô giáo đưa ra đề xuất 
thần học, mục vụ và văn hóa của mình. Đó là sự hiểu biết lý thuyết-thực hành về con người 



mà cộng đồng giáo hội luôn mong muốn đề xuất lại cho các thành viên của mình và mong 
muốn trình bày cho tất cả mọi người. Thông điệp Kitô giáo xác định cách thức thích hợp để 
vượt qua (trans) giới hạn của kinh nghiệm con người bằng sự thần thánh hóa (theiosis) chỉ có 
thể dành cho Thiên Chúa, [196] điều này hoàn toàn trái ngược với sự tự thần của kiểu duy 
siêu nhân bản. Nó được hiện thực hóa một cách cụ thể như một ơn gọi trong Chúa Kitô (xem 
Rô-ma 8:1; 2 Cô-rin-tô 5:17; Ga-lát 3:26-28; 2 Ti-mô-thê 3:12). Con Người là Đấng mà trong 
đó những căng thẳng cấu thành của con người tìm thấy sự cân bằng năng động. Qua ơn ban 
của Chúa Thánh Thần, những người đã được rửa tội tham gia vào sự trọn vẹn này, chưa hoàn 
toàn được tích hợp vào hành trình lịch sử, đang chờ đợi sự tóm tắt cuối cùng, khi Thiên Chúa 
sẽ là tất cả trong tất cả (xem 1 Cô-rin-tô 15:28). Do đó, khi đối diện với những sự suy giảm 
khác nhau mà chúng ta đã mô tả, nơi mà một số khía cạnh của nhân tính đã bị bóp nghẹt, tư 
duy Công giáo hướng đến việc tìm kiếm một sự tổng hợp năng động, trong đó không có 
chiều kích nào của kinh nghiệm chung bị mất đi, tôn trọng những căng thẳng cấu thành của 
nó. 

162. Chúng ta cũng phải nhấn mạnh thực tế này: những căng thẳng có thể hội tụ trong đức 
tin. Điều này không có nghĩa là một kiểu loại bỏ trước bi kịch của cuộc sống. Ân ban của 
Thánh Thần Đấng Phục Sinh được ban tặng cách tự do cho sự tự do của con người, sự tự do 
này cộng tác với ân sủng thần linh. Trong đời sống Kitô giáo, bi kịch của công trình sáng tạo 
không bị loại bỏ cũng không bị bỏ quên. Những căng thẳng tự nhiên, theo một nghĩa nào đó, 
được trải nghiệm một cách triệt để hơn, do sự xuất hiện của một nhận thức mới: Các Kitô hữu 
biết trong Chúa Kitô thân phận của họ như những hữu thể nợ ơn mọi sự nhờ sáng kiến của 
Thiên Chúa Cha và đồng thời, được Người kêu gọi đến sự phát triển chân thực nhất và hiến 
dâng trọn vẹn bản thân. Vì lý do này, lời rao giảng về ơn cứu độ của họ không chỉ dựa trên 
khả năng tự vượt qua (thậm chí là về mặt kỹ thuật) những hạn chế tự nhiên hoặc văn hóa, mà 
còn dựa trên sự chấp nhận chân thành và biết ơn của họ đối với quà phúc của một tình yêu 
cho phép phát triển bản sắc bản vị và xã hội, bởi vì nó hoạt động thông qua lòng bác ái (xem 
Gal 5:6), đảm nhận một nhiệm vụ sáng tạo để phục vụ tốt hơn cho lợi ích chung. [197] Bằng 
cách này, nó góp phần hoàn thành kế hoạch thần thiêng theo sự trao đổi quà tặng bất đối 
xứng. 

1.Người Mẹ hoàn toàn nhân bản 

163. Trong ánh sáng quan điểm mục vụ-thần học này, Đức Mẹ Maria, Vô Nhiễm Nguyên Tội 
và Được Lên Trời trong lòng Thiên Chúa Cha cùng với Chúa Giêsu, xuất hiện như một hình 
tượng tuyệt vời của một con người mà trong đó sự căng thẳng của linh hồn/thể xác, nam/nữ 
và cá nhân/cộng đồng thể hiện chiều rộng của chúng theo một sự thống nhất không phá hủy 
mà củng cố từng yếu tố cấu thành. Sự vâng phục của Đức Mẹ Maria đối với lời kêu gọi của 
Chúa được chứng thực như sự sẵn sàng hoàn hảo, trong toàn bộ con người, tinh thần và thể 
xác của Mẹ; Điều đó được chứng thực như sự sinh sôi nảy nở trinh khiết và mẫu tính để xây 
dựng dân tộc mới trong lịch sử nhân loại; nó cũng được chứng thực như một hình mẫu về sự 
hội nhập cá nhân hóa trong cộng đồng các môn đệ (xem Ga 19:25-26). Thật vậy, nơi Đức 
Mẹ, Giáo hội chiêm niệm điều mà tất cả chúng ta đều hy vọng trở thành: hình ảnh của một 
con người trọn vẹn. [198] Trong hoàn cảnh cuộc sống của mình, Đức Mẹ đạt được sự tổng 
hợp kết hợp giữa lời kêu gọi của tình yêu và sự đáp lại tự nguyện; ơn gọi bản thân và sứ 



mệnh xã hội; bản sắc con cái và sự hiệp thông huynh đệ; việc rao giảng Thiên Chúa và phục 
vụ người khác; sự vâng phục có trách nhiệm và phục vụ quảng đại; việc chấp nhận ân tứ và 
sự hiến dâng bản thân một cách tự nguyện; niềm vui của bài ca và sự suy niệm thanh thản về 
cuộc sống, thuộc về dân tộc mình và cởi mở với mọi thế hệ; sự chấp nhận những hạn chế của 
bản thân và hạnh phúc của đức tin; lời “vâng” để làm theo ý muốn của Thiên Chúa (xem Lc 
1:26-38) và mối quan tâm rằng tất cả mọi người đều làm theo những gì Chúa Giêsu bảo họ 
(xem Ga 2:5). Mẹ Maria đã chấp nhận cuộc đời mình như một ơn gọi và do đó nhận ra bản 
sắc bản vị của mình trong việc hoàn thành sứ mệnh được giao phó cho Mẹ, để kế hoạch yêu 
thương của Thiên Chúa Ba Ngôi được hoàn thành cho toàn thể nhân loại. 

2. Thách thức của người nghèo 

164. Sự phát triển kỹ thuật không ngừng mà chúng ta đang xem xét trong bản văn này, điều 
mang lại lợi ích trên hết cho những người đã có quyền lực lớn, thách thức chúng ta hướng cái 
nhìn đến những người nghèo nhất. Nếu sự phát triển này, như chúng ta đã thấy, cùng với các 
hệ tư tưởng đi kèm, kéo theo những rủi ro nghiêm trọng, thì những rủi ro này sẽ còn lớn hơn 
đối với những người yếu đuối và không có khả năng tự vệ nhất, tức là những người không có 
giá trị gì vì họ không hữu dụng đối với bộ máy của những người quyền lực hơn. Họ có nguy 
cơ trở thành phế phẩm, “thiệt hại phụ”, bị cuốn trôi không thương tiếc. Tuy nhiên, với tư cách 
là Kitô hữu, chúng ta được mời gọi nhìn họ bằng con mắt của Chúa Kitô, Đấng nói với mỗi 
người trong số họ: “Ta đã yêu thương ngươi” (Khải Huyền 3:9). Như Đức Giáo hoàng Leo 
XIV giải thích, Chúa Kitô “với tình yêu của Người, tự hiến thân đến cùng, cho thấy phẩm giá 
của mỗi con người”. [199] Và điều này khuyến khích chúng ta “nhận thấy mối liên hệ mật 
thiết giữa tình yêu của Chúa Kitô và lời kêu gọi của Người là đến gần người nghèo”. [200] 
Từ đó nảy sinh bổn phận phải đặc biệt chú ý – như những người canh gác khiêm nhường – 
đến những hậu quả mà những phát triển mới trong xã hội có thể gây ra cho cuộc sống của 
những người nghèo khổ nhất. Tuy nhiên, phải phản ứng bằng lời nói mang tính tiên tri và sự 
tham gia quảng đại. Bằng cách này, tính xác thực của đức tin chúng ta và giá trị nhân bản của 
cuộc sống chúng ta bị thách thức. 
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