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Komisja ds. Katolików świeckich – materiały robocze

A. Wstęp:


Refleksja nad rzeczywistością katolików świeckich musi być powiązana z obrazem Kościoła. Jezus Chrystus założył wspólnotę, której celem jest zbawienie wszystkich, którzy poprzez wiarę i chrzest zostają do tej wspólnoty wszczepieni. Jezus jako Dobry Pasterz pragnął, aby na tej drodze zbawienia jego następcy w strukturze hierarchicznej prowadzili wszystkich do rzeczywistości pełnego zjednoczenia z Bogiem. Na tej drodze zbawienia Jezus Chrystus pozostawił nam swoją obecność w Słowie Bożym i sakramentach. 


Na płaszczyźnie obrazu teologiczno-prawnego Kościoła rozważamy sytuację w Diecezji Legnickiej oraz w poszczególnych parafiach.   

B. Laikat we wspólnocie Kościoła (teologia zagadnienia i dokumenty Kościoła):

Punktem wyjścia nad dyskusją o roli świeckich w Kościele pozostaje tekst biblijny, w którym odnajdujemy obraz Kościoła i zadania ewangelizacyjne.

Wierni wchodzą do wspólnoty Kościoła poprzez chrzest, gdy zostaną zanurzeni w Chrystusie (Flp 1,1; Rz 8,1). Przez chrzest człowiek otrzymuje nową naturę, wszczepia się w Chrystusa, stając się całkowicie od Niego zależnym: „Bo wszyscy, którzy zostaliście ochrzczeni w Chrystusie, przyoblekliście się w Chrystusa” (Ga 3,26n; por. Kol 2,12; Ef 4,5). Chrzest wprowadzający w nową formę życia jest przeobrażeniem człowieka odzwierciedlającym  przejście Jezusa przez śmierć do nowego życia. „Czyż nie wiecie, że my wszyscy, którzy ochrzczeni jesteśmy w Chrystusie Jezusie, w śmierci Jego jesteśmy ochrzczeni? Zostaliśmy bowiem razem z Nim pogrzebani przez chrzest w śmierć, aby jak Chrystus zmartwychwstał przez chwałę Ojca, tak samo byśmy i my żyli życiem nowym. Bo jeśli staliśmy się czymś jednym z Chrystusem przez podobieństwo Jego śmierci, będziemy także czymś jednym przez podobieństwo zmartwychwstania” (Rz 6,3-5). W czasie chrztu działa Duch, który jednoczy nas w jedną wspólnotę, którą przenika Chrystus: „Wszyscy zostali ochrzczeni w jednym Duchu, aby stanowić jedno ciało, ciało Chrystusa” (1 Kor 12,13.27). Z wydarzeniem chrztu związana była modlitwa o wytrwanie na drodze wolności od grzechu. „Teraz również zgodnie z tym wzorem ratuje was ona (arka-łaska) we chrzcie nie przez obmycie brudu cielesnego, ale przez zwróconą do Boga prośbę o dobre sumienie, dzięki zmartwychwstaniu Jezusa Chrystusa” (1P3,21). Chrześcijan zatem czerpie moc do pokonywania grzechu od Jezusa Chrystusa. 

W Kościele chrześcijanin dostępuje uświęcenia, które dokonuje się przez działanie Ojca (1Tes 5,23; 2Tes 2,16-17), Jezusa Chrystusa (1 Tes 3,13; 2 Tes 2,16-17) i Ducha Świętego, który mieszka w chrześcijaninie (1 Tes 4,8; 2 Tes 2,13; 1Kor 3,16; 6,19; 2Kor 6,16; Rz 1,4; 8,9-11). Na tę szczególną więź z Chrystusem otwiera człowieka decyzja wiary uwieńczona przyjęciem chrztu. „Wszyscy bowiem jesteście synami Bożymi przez wiarę w Chrystusa Jezusa (en Christo Iesou). Bo wszyscy, którzy zostaliście ochrzczeni w Chrystusie, przyoblekliście się w Chrystusa” (Ga 3,26). Ta głęboka więź z Chrystusem prowadzi chrześcijanina do usprawiedliwienia. „Uwierzyliśmy w Chrystusa Jezusa, abyśmy z wiary w Chrystusa byli usprawiedliwieni” (Ga 2,16). Wcześniej jednak wymaga od chrześcijanina postawy odrywania się od rzeczywistości grzechu. Ludzie „pełni wszelakiej nieprawości, przewrotności, chciwości, niegodziwości. Oddani zazdrości, zabójstwu, waśniom, podstępowi, złośliwości, potwarcy, oszczercy, nienawidzący Boga, zuchwali, pyszni, chełpliwi, w tym co złe – pomysłowi, rodzicom nieposłuszni, bezrozumni, niestali, bez serca, bez litości ... ci, którzy takich czynów się dopuszczają, winni są śmierci” (Rz 1,29-32). Nieco inny katalog grzechów Paweł uświadamia mieszkańcom Koryntu: „Nie łudźcie się! Ani rozpustnicy, ani bałwochwalcy, ani cudzołożnicy, ani rozwięźli, ani mężczyźni współżyjący ze sobą, ani złodzieje, ani chciwi, ani pijacy, ani oszczercy, ani zdziercy nie odziedziczą królestwa Bożego” (1Kor 6,9-10). Jeśli jednak chrześcijanin przy pomocy łaski Bożej przezwycięża grzech i zaczyna pełnić czyny miłości, to staje się nowym stworzeniem. „Jeżeli więc ktoś pozostaje w Chrystusie, jest nowym stworzeniem”( 2Kor 2,17). Idea nowego stworzenia jest rzeczywistością dynamiczną, a więc wymagającą stałego zaangażowania chrześcijanina w codzienne sprawy przy pomocy łaski Bożej. Zatem chrześcijanin nie może powiedzieć, że osiągnął stan bycia w Chrystusie, chrześcijanin trwa w Chrystusie realizując Jego Ewangelię, aż do dnia, kiedy ukończy bieg swojego życia pośród tego świata. Chrześcijanin w Kościele staje się uczniem Chrystusa. Bycie uczniem Chrystusa oznacza przyjęcie Ewangelii, którą głoszą apostołowie. Zatem nauka, chociaż głoszona w różny sposób, jest jedną Ewangelią Jezusa. Jedność uczniów Chrystusa jest przeżywana w spotkaniu Eucharystycznym. Paweł w szczególny sposób pragnie wyakcentować konieczność zaniechania podziałów społecznych w czasie agapy poprzedzającej Eucharystię, by samo celebrowanie Wieczerzy Pańskiej było znakiem jedności wspólnoty (1Kor 11,17-34). Kościół jest jak ciało, którego głową jest Chrystus (1Kor 12,12.27; Rz 12,4-5). Z chwilą przyjęcia chrztu dokonały się nasze zaślubiny z Chrystusem i staliśmy się z Nim jednym ciałem. Relacja zatem między Oblubieńcem-Chrystusem i Oblubienicą-Kościołem jest tak ścisła, że każdy chrześcijanin może powiedzieć za Pawłem: „Teraz zaś już nie ja żyję, ale żyje we mnie Chrystus”(Ga 2,20). Wierni są członkami tego ciała i pełnią w nim określone funkcje (1 Kor 12,12-31; Rz 12,4-8). Właśnie przy prezentacji charyzmatów zaistniała konieczność szczególnego zaakcentowania jedności wspólnoty, bo tutaj istniało duże niebezpieczeństwo tworzenia podziałów w Kościele. Paweł uczy wspólnotę: „Podobnie jak jedno jest ciało, choć składa się z wielu członków, a wszystkie członki ciała, mimo iż są liczne, stanowią jedno ciało, tak też jest i z Chrystusem. Wszyscyśmy bowiem w jednym Duchu zostali ochrzczeni, aby stanowić jedno ciało: Czy to Żydzi, czy Grecy, czy niewolnicy, czy wolni. Wszyscyśmy też zostali napojeni jednym Duchem”.(1Kor 12,12-13). Paweł próbując przezwyciężyć podziały we Wspólnocie Korynckiej odwołuje się do obrazu uprawnej roli, w której trudzi się wielu, ale plon zależy od samego Boga. „Ja siałem, Apollos podlewał, ale Bóg dał wzrost. Otóż nic nie znaczy ten, który sieje, ani ten, który podlewa, tylko Ten, który daje wzrost – Bóg. Ten, który sieje, i ten, który podlewa, stanowią jedno; każdy według własnego trudu otrzyma należną zapłatę. My bowiem jesteśmy pomocnikami Boga, wy  zaś jesteście uprawną rolą i Bożą budowlą”(1 Kor 3, 6-9). W tym przypadku wspólnota koryncka jawi się jako przedmiot działania apostolskiego, którego fundamentem jest działanie Chrystusa. Służebna rola działalności apostolskiej wobec działania łaski Chrystusa powinna być w świadomości wspólnoty wierzących, jak i wśród głoszących Ewangelię.

Włączenie do tej wspólnoty, która jest tak ściśle złączona, że stanowi jedno ciało dokonało się przez chrzest, a więź wzajemna jest utrzymywana przez Chrystusa, który działa w szczególny sposób w czasie zgromadzenia eucharystycznego. Paweł przypomina naukę o Eucharystii i stwierdza: „Ponieważ jeden jest chleb, przeto my, liczni, tworzymy jedno Ciało. Wszyscy bowiem bierzemy z tego samego chleba” (1Kor 10,17). W tej wspólnocie powinna panować atmosfera wzajemnej życzliwości i miłości (Rz 12,10; 1 Tes 4,9).

W kontekście życia liturgicznego pierwotnej wspólnoty rozwija się obraz Kościoła jako budowli, w której Chrystus jest kamieniem węgielnym (Ef 2,19-22). Kościół przeżywający w liturgii obecność Chrystusa uczestniczy w wielkim misterium kosmicznym budowania Jego świątyni duchowej. Zatem nie skała ze Świątyni Jerozolimskiej, ale Chrystus jest kamieniem węgielnym świata. Nie mury Świątyni Jerozolimskiej są miejscem kultu, ale cały świat, gdzie gromadzą się chrześcijanie i sprawują Eucharystię. Obraz świątyni duchowej kreśli przed nami autor Listu św. Piotra. „Zbliżając się do Tego, który jest żywym kamieniem, odrzuconym wprawdzie przez ludzi, ale u Boga  wybranym i drogocennym, wy również, niby żywe kamienie, jesteście budowani jako duchowa świątynia, by stanowić święte kapłaństwo, dla składania duchowych ofiar, przyjemnych Bogu przez Jezusa Chrystusa” (1P 2,4-5). Wspólnota jest zatem zbudowana na Chrystusie, bez Niego nie mogłaby istnieć. Dzięki miłosierdziu Jezusa wspólnota stała się ludem Bożym (1P 2,10), wspólnotą dążącą do świętości (1P 1, 15). Jezus Chrystus umożliwił nam uczestnictwo swoim kapłaństwie (1P 2,9) poprzez uświęcenie i miłość braterską (1P 1,22). Kapłaństwo swoje chrześcijanin wypełnia pośrednicząc w miłości Bożej wobec bliźnich. „Przede wszystkim miejcie wytrwałą miłość jedni ku drugim, bo miłość zakrywa wiele grzechów” (1P 4,8).

Wspólnota Kościoła oparta jest na strukturze hierarchicznej, w której każdy wypełnia swój urząd w oparciu o dany mu charyzmat i zlecone posłannictwo. W pierwotnym Kościele możemy odnaleźć wiele funkcji, które wzajemnie się uzupełniają, a czasami kompetencje poszczególnych urzędów zachodzą na siebie. 

Celem życia chrześcijanina jest pełne zjednoczenie z Chrystusem, które osiągnie swoje apogeum w nowej rzeczywistości. W drodze do pełnego doświadczenia Jezusa w czasach eschatologicznych chrześcijanin powinien skoncentrować się na dwóch płaszczyznach, na lepszym poznaniu nauki Jezusa i życiu miłością, w której się ciągle może wydoskonalać. „Bóg jest mi świadkiem, jak gorąco tęsknię za wami wszystkimi  ożywiony miłością Chrystusa Jezusa. A modlę się o to, aby miłość wasza doskonaliła się coraz bardziej i bardziej w głębszym poznaniu i wszelkim wyczuciu dla oceny tego, co lepsze, abyście byli czyści i bez zarzutu na dzień Chrystusa” (Flp 1, 8-9).

Punktem wyjścia rozważań na temat roli świeckich w Kościele powinno stać się sprecyzowanie samego pojęcia świeckiego. Uczynił to między innymi Jan Paweł II w katechezie „Świeccy wobec tajemnicy Chrystusa”, gdy powiedział: „Pod tym względem jest to piękne słowo. Niestety w wyniku długiej ewolucji historycznej w języku potocznym, a zwłaszcza politycznym, słowo „laik”, „świecki” nabrało znaczenia opozycji wobec religii, a w szczególności wobec Kościoła, wyrażając postawę separacji, odrzucenia albo przynajmniej zdeklarowanej obojętności. Ewolucja ta stanowi niewątpliwie przykry fakt”. 

Sobór Watykański II stwierdza, że świeccy są pełnoprawnymi członkami Kościoła objętymi jego tajemnicą i obdarzonymi specyficznym powołaniem, którego celem w sposób szczególny jest szukanie Królestwa Bożego zajmując się sprawami świeckimi i kierując nimi po myśli Bożej. Pod nazwą świeckich rozumie się wszystkich wiernych chrześcijan nie będących członkami stanu kapłańskiego i stanu zakonnego prawnie ustanowionego w Kościele, mianowicie wiernych chrześcijan, którzy jako wcieleni przez chrzest w Chrystusa, ustanowieni jako Lud Boży i uczynieni na swój sposób uczestnikami kapłańskiego, prorockiego i królewskiego urzędu Chrystusowego, ze swej strony sprawują właściwe całemu ludowi chrześcijańskiemu posłannictwo w Kościele i w świecie (Lumen Gentium, 31).

Na mocy sakramentu chrztu i bierzmowania wierni świeccy uczestniczą w potrójnym urzędzie Chrystusa jako kapłana, proroka i króla. Świeccy biorą udział w misji uświęcenia, łącząc się z Chrystusem w Jego Ofierze, ofiarowując samych siebie i swoje uczynki: modlitwy, apostolskie przedsięwzięcia, życie małżeńskie, rodzinne, codzienną pracę, wypoczynek, cierpienie i utrapienia życia. Wszystkie te uczynki stają się duchowymi ofiarami miłymi Bogu.

Udział w prorockiej misji Chrystusa uprawnia i zobowiązuje świeckich, by z wiarą przyjęli Ewangelię oraz ją głosili słowem i czynem. Oni są świadkami Chrystusa, dlatego winni zabiegać o to, aby Ewangelia jaśniała w ich życiu codziennym, rodzinnym i społecznym. Potrzeba świadectwa jest dzisiaj pilniejsza, gdyż szerzy się ateizm praktyczny, zobojętnienie religijne i dechrystianizacja w narodach dawniej chrześcijańskich. W tej sytuacji rodzi się pilna potrzeba nowej ewangelizacji (Christifideles laici,34). Świeccy mogą spełniać to zadanie tylko wówczas, gdy przezwyciężą rozdźwięk między Ewangelią, a własnym życiem, w którym wszystkie swoje działania w rodzinie, pracy i życiu społecznym oprą na nauce Chrystusa. Szczególnym miejscem uczestnictwa świeckich w potrójnym urzędzie Chrystusa jest rodzina. Tutaj uświęcająca, nauczycielska i królewska misja świeckich przez nikogo nie może być zastąpiona.   


Apostolstwo świeckich według należytego porządku winno być włączone w apostolstwo całego Kościoła. Obowiązkiem hierarchii jest wspieranie apostolstwa świeckich, pouczenie i pomoc duchowa, koordynacja i czuwanie nad zachowaniem czystości nauki i właściwego porządku. Żadne działanie nie może nazywać się „katolickim”, jeśli nie otrzyma zgody prawowitej władzy kościelnej. Przedstawiciele hierarchii na różnych szczeblach mogą zlecać świeckim specjalne zadania ewangelizacyjne. Działalność apostolską Kościoła powinny wspierać różnego typu rady na szczeblu diecezjalnym i parafialnym, w których udział znaczący powinni posiadać świeccy.

Apostolstwo może być w pełni skuteczne tylko dzięki różnorodnej i pełnej formacji: ludzkiej, duchowej, intelektualnej (przygotowanie doktrynalne tj. teologiczne, etyczne, filozoficzne), pastoralnej, czyli praktycznej. Formacja do apostolstwa winna rozpoczynać się z początkiem wychowania dzieci i trwać przez całe życie. Pierwszą szkołą apostolstwa jest rodzina. Następnymi po rodzicach w formowaniu do apostolstwa są kapłani, zwłaszcza w katechezie i posłudze słowa. W końcu ruchy i stowarzyszenia świeckich. W nich bowiem ma miejsce formacja doktrynalna, duchowa i praktyczna. Przygotowanie do apostolstwa staje się szczególnie palące w wieku dojrzałym. Różne formy apostolstwa wymagają także odpowiedniej formacji:

a) świeccy winni być formowani do nawiązywania dialogu z innymi,

b) świeccy winni przyswoić sobie zasady życia chrześcijańskiego, a przede wszystkim naukę społeczną Kościoła,

c) świeccy winni zdobyć umiejętność życia w miłości chrześcijańskiej i praktykowania postawy miłości i miłosierdzia wobec wszystkich potrzebujących.

Świeccy oddani apostolstwu mają do dyspozycji liczne środki pomocnicze: sesje, kongresy, rekolekcje, ćwiczenia duchowe, dni skupienia, pielgrzymki, zjazdy, konferencje, książki, prasę katolicką.

  Szczególną formą działalności ludzi świeckich w Kościele są stowarzyszenia. Każde ze stowarzyszeń posiada swoją specyfikę, co określa statut. Ideą łączącą wszystkie kościele stowarzyszenia jest przepajanie ziemskich rzeczywistości duchem chrześcijańskim. Polem właściwym dla ich ewangelizacyjnej aktywności jest szeroka i bardzo złożona dziedzina polityki, życia społecznego, gospodarki, dalej dziedzina kultury, nauki i sztuki, stosunków międzynarodowych, środków społecznego przekazu. Specyfiką zatem stowarzyszeń jest uczestniczenie, w łączności z hierachią Kościoła, w życiu i misji Kościoła, jakby na styku Kościoła i świata, który jest teren ich działalności apostolskiej.  

Należy uświadomić sobie, że Kościół uznaje tylko te stowarzyszenia, których statuty zostały zatwierdzone przez kompetentną władzę kościelną; inaczej stowarzyszenie nie będzie mogło istnieć i tym samym działać w Kościele (KPK, kan.299 §3).

Laikat w wybranych dokumentach Kościoła:

· Konstytucja dogmatyczna o Kościele, Lumen Gentium, Sobór Watykański II

· Konstytucja duszpasterska o Kościele w świecie współczesnym, Gaudium et Spes, Sobór Watykański II 

· Dekret o apostolstwie świeckich, Apostolicam actuositatem, Sobór Watykański II

· Octogesima adveniens, List apostolski Ojca Świętego Pawła VI, Rzym 1971

· Sollicitudo rei socialis, Encyklika Ojca Świętego Jana Pawła II, Rzym 1987

· Christifideles laici, Posynodalna Adhortacja Apostolska Ojca Świętego Jana Pawła II, Rzym 1988 

· Centesimus annus, Encyklika Ojca Świętego Jana Pawła II, Rzym 1991

·  „Dominus Iesus”, Deklaracja o jedności i powszechności zbawczej Jezusa Chrystusa i Kościoła, Rzym 2000 

· Ecclesia in Europa, Posynodalna Adhortacja Apostolska Ojca Świętego Jana Pawła II, Rzym 2003

· Kodeks Prawa Kanonicznego (Kan.204-231; 298-329)

· Katechizm Kościoła Katolickiego (Cz. I, roz. III, § 4, oraz Cz. III, roz. II) 

· II Polski Synod Plenarny (1991-1999), Pallottinum 2001

C. Ocena specyfiki sytuacji świeckich w życiu Kościoła Diecezji Legnickiej (diagnoza):

Specyfiką Kościoła Legnickiego jest fakt dziedzictwa kulturowego i zwyczajów religijnych z różnych stron Polski okresu międzywojennego. Diecezja Legnicka jest zamieszkała przez ludzi, którzy przybyli w większości z różnych stron po 1945 r. W ciągu kilkudziesięciu lat wytworzyła się już jednak swoista kultura, którą można nazwać dolnośląską. W ramach tej przestrzeni przychodzi prowadzić ewangelizację Kościołowi. Wiele form ewangelizacyjnych zostało wypracowanych w ramach archidiecezji wrocławskiej i jest kultywowanych w diecezji legnickiej. Nowym wyzwaniem dla Kościoła Legnickiego stają się szybkie przemiany społeczne i kulturowe wynikające z otwarcia granic i swobodnym przepływem idei, zwyczajów, stylów życia. Specyfiką regionu legnickiego jest również fakt rozwoju klasy wielkoprzemysłowej, w której pojawiły się nowe problemy moralne. Środowisko Kościoła dolnośląskiego jest bardziej podatne na wpływy kultury masowej ze względu na brak ciągłości kulturowej. Region charakteryzuje się również pewną formą pojawiającego się w niektórych kręgach wyobcowania społecznego wynikającego z faktu dominacji własności państwowej w stosunku do własności prywatnej. Przekłada się to na brak przywiązania do regionu, miejscowości, osiedla, wsi, domu. W tym kontekście należy dostrzegać postawy roszczeniowe sugerujące, że bez względu na trud włożony w życie, należy mi się od państwa mieszkanie i określony standard życia. W takim przypadku wielu wiernych sprowadza funkcję Kościoła do płaszczyzny zaspokajania potrzeb materialnych. Nie czują się odpowiedzialni za Kościół, ale stawiają żądania wobec Kościoła. Przekłada się to często we wspólnotach parafialnych na brak odpowiedzialności za mienie Kościoła. Ten sposób myślenia pośrednio może wynikać z faktu, że w większości to mienie zostało przejęte po II wojnie światowej. Czasami społeczności, które włożyły trud w budowę kościoła, remont, czy budowę zaplecza parafialnego posiadają większą identyfikację z parafią. Obserwuje się również wręcz odwrotną postawę tam, gdzie budowa kościoła nie była łączona z budową wspólnoty, kościół i zaplecze parafialne jest traktowane przez wiernych jako miejsce funkcjonowania duchowieństwa, a wierni są tylko konsumentami. W takich przypadkach do kościoła idzie się po sakrament chrztu, małżeństwa, pierwszą komunię dziecka, pogrzeb. Ten sposób myślenia umacniany jest przez wytwarzające się obecnie społeczeństwo konsumpcyjne. Obraz ten potwierdzają badania statystyczne, z których wynika, że w przybliżeniu tylko około 36% parafian w miarę regularnie uczestniczy w niedzielnej Mszy św. i tylko 15% łączy się w pełni z Jezusem Eucharystycznym poprzez przyjęcie komunii świętej.     

Wielu proboszczów zauważyło konieczność aktywizacji Rady Parafialnej w życiu wspólnoty. Niestety jej podwójna funkcja duszpasterska i ekonomiczna, często nie jest w pełni wykorzystywana. Zdarza się, że aktywność Rady Parafialnej jest ograniczana do konkretnych przedsięwzięć remontowo - budowlanych, a nie wykorzystywany jest olbrzymi potencjał wsparcia w działaniach duszpasterskich proboszcza. Ważne jest również, by Rada Parafialna reprezentowała szerokie spektrum społeczne parafian, tak by nie była zawężona tylko do grona zaufanych proboszcza. Jeśli Rada składa się z osób z jednego kręgu społecznego, o zbliżonych poglądach, przestaje być twórcza, co więcej jej znaczenie jako reprezentacji laikatu tarci na autorytecie. W takich sytuacjach zdarza się, że wielu parafian nie identyfikuje się z decyzjami Rady, a wręcz je kontestuje.    

Zjawiskiem pozytywnym jest fakt świadomości wielu duchownych pełniejszego zaangażowania laikatu w życie Kościoła. Niejako samo życie wymusza zmianę poglądów prezbiterów dotyczących roli świeckich w Kościele. Wielu duchownych zauważyło, że w naszym regionie nie sprawdzają się metody znane z diecezji o dłuższych tradycjach, gdzie często wystarczy przekazać jakąś informację w ogłoszeniach parafialnych i zostanie ona podjęta do realizacji przez laikat. W naszym regionie konieczne staje się zbudowanie trwalszych struktur laikatu, który zagospodarowuje kolejne przestrzenie życia parafialnego. Ta świadomość duchowieństwa doprowadziła do rozwoju wielu ruchów i stowarzyszeń, które są znakomitym potencjałem w wielu parafiach. Należy jednak stwierdzić, że są również parafie, gdzie rola świeckich jeszcze nie została w pełni zauważona, a prezbiterzy w pasywny sposób oczekują na wiernych w przestrzeni kościoła. Ten brak pełnego jeszcze zaangażowania prezbiterów w tworzenie stałych struktur laikatu można dostrzec po ilości osób zrzeszonych w trzech stowarzyszeniach, które bez udziału duchownych z parafii nie mogą zaistnieć. W roku 2008 Stowarzyszenie Rodzin Katolickich liczyło 74 koła zrzeszające 1314 osób, Akcja Katolicka 51 parafialnych oddziałów zrzeszających 295 osób, Katolickie Stowarzyszenie Młodzieży 16 statutowo powołanych oddziałów zrzeszających 172 osoby.  

Coraz większą rolę w życiu wielu parafii odgrywają ruchy, które pogłębiają świadomość laikatu i wprowadzają w pełniejsze życie modlitewne. Na terenie naszej diecezji prężnie działa wiele ruchów, między innymi: Ruch Światło – Życie, Domowy Kościół, Odnowa w Duchu Świętym, Eucharystyczny Ruch Młodych, Ruch Komunia i Wyzwolenie, Ruch Misyjny, Ruch Rodzin Nazaretańskich i inne.        

W celu koordynacji działalności wszystkich ruchów i stowarzyszeń została powołana Diecezjalna Rada Ruchów i Stowarzyszeń, która odbyła do tej pory dwa kongresy. Pierwszy Kongres Ruchów i Stowarzyszeń Diecezji Legnickiej odbył się 2.10.1998 r., a drugi 25.10.2003 r. Na stałe działa sekretariat w którym można uzyskać stosowne informacje o działalności na terenie diecezji poszczególnych stowarzyszeń i ruchów. Zatem wielu duszpasterzy może zasięgnąć porady w sprawach dotyczących tworzenia odpowiednich struktur laikatu.

Ludzie świeccy otaczani są szczególną troską przez Biskupa Diecezjalnego, który regularnie spotyka się przy okazji wizytacji z różnymi grupami oraz zachęca duszpasterzy do wysiłku w celu pozyskania wielu nowych członków ruchów i stowarzyszeń. Biskup również często uczestniczy w spotkaniach formacyjnych organizowanych przez stowarzyszenia i ruchy. Systematycznie są wyróżniani odznaczeniem „Zasłużony dla Diecezji Legnickiej”, ci przedstawiciele laikatu, którzy aktywniej uczestniczą w życiu parafialnym i diecezjalnym.   

Wykorzystanie już istniejącego potencjału stowarzyszeń i ruchów oraz zaktywizowanie jeszcze niezagospodarowanych przestrzeni pełniejszego zaangażowania laikatu w życie parafii, pozwala z optymizmem spojrzeć na proces ewangelizacji w naszej diecezji.  

D. Laikat w służbie Kościoła lokalnego (prognoza):

a) Wprowadzenie stałych form zaangażowania apostolskiego świeckich w życie wspólnot parafialnych 

Wielokrotnie w życiu parafialnym świeccy organizują się wokół proboszcza w celu wykonania jakieś specyficznej akcji o charakterze duszpasterskim. Owocem tego zaangażowania było piękne przeżywanie peregrynacji wizerunku Matki Bożej, czy relikwii św. Wojciecha i Stanisława. Zauważalna była mobilizacja ludzi świeckich w przygotowania wizyty Ojca Św. Jana Pawła II. Wiele również przeżyć duchowych przyniosło wspominanie modlitewne rocznic śmierci Ojca Świętego. We wszystkich tych przedsięwzięciach widoczny był olbrzymi potencjał tkwiąc w laikacie naszej diecezji.

Zespół Synodalny może sobie postawić pytanie, w jaki sposób wykorzystać ten potencjał wiary laikatu w stałych strukturach, a więc jak usprawnić funkcjonowanie Rady Parafialnej, może powołać stowarzyszenie, grupę modlitewną, czy zespół charytatywny? Jakie nowe formy aktywności świeckich wprowadzić w życie parafii? Na przykład działalność na rzecz młodzieży w postaci imprez sportowych, kulturalnych. Może warto zwrócić uwagę, jaka może być forma pomocy duszpasterzom w przygotowaniu do sakramentu bierzmowania. Wśród nowych form warto zwrócić uwagę na wydawanie gazetek parafialnych, prowadzenie stron internetowych itp.   

b) Wzajemne relacje między stowarzyszeniami i grupami religijnymi w parafii

Na płaszczyźnie diecezji relacje między ruchami i stowarzyszeniami koordynuje Rada Ruchów i Stowarzyszeń. W ramach parafii działalność tę koordynuje proboszcz. Jednak dla właściwego funkcjonowania ewangelizacji środowiska parafialnego nie wystarcza koordynacja działań, ale konieczna jest forma wspólnego wypracowywania priorytetów potrzeb środowiska lokalnego. Stowarzyszenie, ruch, czy grupa modlitewna nie powinny koncentrować się tylko na własnych celach, ale warto określać wspólne cele dla wszystkich wspólnot w parafii. Wartym polecenia sposobem integracji różnych grup w ramach parafii jest wspólne przeżywanie Eucharystii oraz spotkania typu opłatek lub spotkanie wielkanocne. 

   Zespół Synodalny opracowuje zasady funkcjonowania wszystkich grup w parafii uwzględniając właściwy charyzmat dla każdej z nich.

c) Określenie zasad opieki duszpasterskiej nad grupami religijnymi w parafii

W przypadku mniejszych parafii proboszcz zobowiązany jest otoczyć troską duszpasterską wszystkie grupy w parafii. W większych parafiach proboszcz może zlecić opiekę nad niektórymi grupami prezbiterom współpracownikom, starając się koordynować ich współdziałanie w parafii. Proboszcz może skorzystać również z pomocy odpowiedzialnych za odpowiednie ruchy i stowarzyszenia na szczeblu diecezjalnym. Członkowie stowarzyszeń i ruchów w sposób sobie właściwy powinny czuć się odpowiedzialni za korzystanie dóbr materialnych Kościoła.

Zespół Synodalny wypracowuje wspólnie z proboszczem i innymi księżmi w parafii właściwe formy opieki duszpasterskiej, uwzględniając fakt, że czas duszpasterski prezbiterów powinien być wykorzystany przede wszystkim dla ewangelizacji ogółu wspólnoty. Warto zwrócić uwagę na właściwe kształtowanie grup parafialnych, tak aby gdy następuje zmiana prezbitera opiekującego się grupą nie powodowała ona ewentualnych komplikacji we wspólnotach.

d) Metody koordynacji współdziałania świeckich w życiu diecezji

Każdy z ruch i stowarzyszenie posiadają własną specyfikę funkcjonowania w ramach diecezji, co najczęściej reguluje statut lub dokument  erygujący wspólnotę. Współpracę między ruchami koordynuje Rada Ruchów i Stowarzyszeń oraz prezbiterzy odpowiedzialni na płaszczyźnie diecezjalnej za odpowiednie wspólnoty. 

Zespół Synodalny próbuje ocenić jaki jest faktyczny stan zaangażowania członków różnych ruchów i stowarzyszeń z parafii na płaszczyźnie diecezjalnej. Warto odpowiedzieć sobie na pytanie, jaki jest udział członków ruchów i stowarzyszeń w przedsięwzięciach formacyjnych na płaszczyźnie diecezjalnej. Brak łączności z przedsięwzięciami ze szczebla diecezjalnego sprawia, że wspólnota nie ubogaca się nowymi doświadczeniami i powoli kostnieje w swoich działaniach. 

e) Koordynacja formacji duchowej w stowarzyszeniach i grupach religijnych

Duchowość każdej grupy religijnej często rodzi się w trakcie wspólnej działalności, najczęściej w oparciu o charyzmat założyciela. Istnieje jednak duże niebezpieczeństwo zamykania się poszczególnych grup w kręgach własnej duchowości, a co za tym podąża włączania do działalności wspólnoty tylko osoby z środowiska własnych znajomych i przyjaciół. Członkowie ruchu, czy stowarzyszenia czują się dobrze we własnej grupie i gubią poczucie odpowiedzialności za ewangelizację parafii. Wskazane jest zatem, aby oprócz formacji w ramach ruchów i stowarzyszeń otwierać się na różne formy pogłębiania więzi z Chrystusem organizowanych w ramach duszpasterstwa ogólnego na szczeblu parafii i diecezji. Znakomitą płaszczyzną współdziałania jest Diecezjalna Rada Ruchów i Stowarzyszeń Katolickich.

Zespół Synodalny może wypracować formy duchowej formacji, które obejmą wszystkie wspólnoty w parafii i w ten sposób łatwiej będzie wypracować wspólne cele ewangelizacyjne.

f) Sposoby permanentnego czuwania nad doktryną grup religijnych funkcjonujących w parafiach i diecezji

W skali diecezji nad poszczególnymi ruchami i stowarzyszeniami czuwają  prezbiterzy delegowani  przez biskupa diecezjalnego. Poszczególne wspólnoty parafialne powinny się starać włączać w spotkania organizowane na szczeblu diecezjalnym i weryfikować swoją działalność w oparciu o zalecenia kierowane przez przedstawicieli  Kościoła. Na płaszczyźnie parafii proboszcz powinien ciągle czuwać nad nauczaniem we wspólnotach i sądami wygłaszanymi przez członków poszczególnych wspólnot.

Zespół Synodalny zastanawia się jak czuwać w ramach poszczególnych wspólnot nad prawowiernością nauki, oraz jakie metody wypracować przeciwdziałania zagrożeniom doktryny przede wszystkim pod wpływem przenikania członków, poglądów i literatury związanej z sektami.

g) Wypracowanie modelu stałej formacji intelektualnej ludzi świeckich

Każde stowarzyszenie i ruch powinny dbać o właściwą formację intelektualną ludzi świeckich. Ośrodkiem centralnym kształcenia laikatu jest Papieski Wydział Teologiczny we Wrocławiu - studia w Legnicy. We współpracy z tą uczelnią są organizowane różne formy kształcenia laikatu.

Zespół Synodalny zastanawia się z jakich form kształcenia pragnąłby skorzystać, ewentualnie jakie nowe formy kształcenia należałoby uruchomić w skali diecezji, by pogłębić wiedzę religijną wśród szerszego grona laikatu.

h) Wypracowanie kierunków odpowiedzialności materialnej świeckich za funkcjonowanie wspólnot parafialnych.

Funkcjonowanie wspólnot parafialnych opiera się na ofiarności  wiernych, co wynika z przykazania kościelnego zobowiązującego wiernych do wspierania wspólnoty Kościoła w potrzebach materialnej. Świadomość tej odpowiedzialności powinna obejmować Kościół powszechny, diecezjalny i lokalny jaką jest parafia. W skali Kościoła powszechnego szczególną troską otaczamy dzieła misyjne i charytatywne. W skali diecezji troską wiernych powinno być otoczone Seminarium Duchowne oraz funkcjonowanie dzieł związanych z duszpasterstwem młodzieży. W skali parafii odpowiedzialność materialna jest zróżnicowana w zależności od posiadanych zasobów materialnych. Inne potrzeby materialne przeżywają parafie budujące kościoły, inne troszczące się o zabytki. Inna jest problematyka troski materialnej o kościół w parafii miejskiej, a inna w parafiach wiejskich, gdzie jest wiele kościołów. 

Zespół Synodalny próbuje zapoznać się z potrzebami materialnymi Kościoła powszechnego oraz Kościoła w skali  diecezji. Warto się również zastanowić jak kwestiach materialnych przekazywać informacje ogółowi wiernych. Jak rozbudzić odpowiedzialność wiernych za potrzeby materialne Kościoła lokalnego? Jakie nowe rozwiązania wprowadzić w funkcjonowaniu parafii, żeby koszty utrzymania parafii były jak najmniejsze? Jak pozyskiwać środki na potrzeby wspólnoty parafialnej? Jak rozwijać pomoc charytatywną?

E. Zakończenie:

Spoglądając na stan laikatu w Kościele Legnickim możemy powiedzieć, że jest znacząca grupa wiernych zaangażowanych w różne przestrzenie życia na płaszczyźnie diecezjalnej i lokalnych wspólnot. Niestety należy z niepokojem również zauważyć, że wielu wiernych ogranicza się do minimalnych związków z Kościołem, korzystając nawet nie w pełni z posługi sakramentalnej. Potencjał tkwiący w laikacie można obudzić poprzez zwiększenie samoświadomości laikatu w ewangelizacji współczesnego świata, ale nie można obudzić „Olbrzyma” jakim jest laikat, bez zaangażowania duchowieństwa. Tylko pełniejsze zaangażowanie duchowieństwa w nowoczesne formy funkcjonowania laikatu może przynieść oczekiwane ożywienie życia religijnego. Prezbiter wychodzący z zaplecza parafialnego wraz z laikatem do świata, który nie zna Ewangelii może przemienić ten świat. Prezbiter nie może się ograniczyć do jednej, czy wąskiej grupy ewangelizacyjnej, musi otwierać się na wiele różnych środowisk laikatu. Bogactwo ruchów, stowarzyszeń i środowiskowych duszpasterstw daje znakomite możliwości oddziaływania  na wiele środowisk, które pełniej mogą odczytać swoje powołanie.         

Opracował ks. Jan Klinkowski

Legnica, dn, 13.07.2008 r.

