II. RÉSZ


AZ EVANGELIZÁCIÓ MUNKÁSAI





Az evangelizációról szóló egyházi alapdokumentum az Evangelii Nuntiandi ilyeneket ír az evangelizáció munkásairól:


“Az egész egyház missziós egyház. Az evangelizálás Isten egész népének alapvetõ kötelessége...” (59)


Az evangelizáció munkásai a püspökök, a papok, szerzetesek, világiak, a családok, a fiatalok, a keresztény közösségek - egyszóval minden keresztény (59-72).


„Az evangelizálás sohasem egyszemélyi, másoktól független feladat, hanem mindig az egész egyházé. Éppen ezért, ha valahol egészen eldugott helyen egy ismeretlen igehirdetõ, katekéta vagy lelkipásztor hirdeti az evangéliumot, összegyûjti néhány hívét...mindig az egyház nevében cselekszik...” Következõleg „mindig az egyházzal, a fõpásztorokkal összhangban is kell cselekednie.” (60)


„Ma rendkívül fontos a világiak aktív szerepe saját hivatáskörükben. De nem kevésbé fontos lehet közremûködésük a lelkipásztorok segítségében, az egyházi közösségekben, ha ilyesmire hivatást éreznek, vagy felkérik õket...”


„Nagy örömünkre szolgál, hogy sok lelkipásztor, szerzetes és világi evangelizáló buzgóságában új utakat keres, hogy alkalmasabba közvetíthesse az evangéliumot. Bátorítunk minden lelkes kezdeményezést, ami e téren ma az egyházban történik.” (73)





7. fejezet


A papság és az evangelizáció


 “A pap élete és szolgálata mindig azon történeti összefüggésekben folyik, amelyek között a zarándok egyháznak élnie kell... A pap kötelessége, hogy az ‘idõk jeleit’ a hit fényében értelmezze... A papnak különlegesen részt kell vennie abban a feladatban, amit az újra evangelizálás az egész egyháznak jelent...” S az újra evangelizálás “ma olyan popokat követel, akik teljesen elmerültek Krisztus misztériumában”: az újra evangelizálás “mindenekelõtt megtérésre hívja” a papot (DpPMV bevezetés; 34-35).


A papsággal számos jelentõs egyházi dokumentum foglalkozott a legújabb korban. A Papi szolgálatról és életrõl (Papság) szóló zsinati határozatot követte VI. Pál Sacerdotalis coelibatus c. enciklikája (Liturgia) 1967, a Nevelési Kongregáció dokumentuma a papnevelésrõl - Ratio Fundamentalis Institutionis Sacedotalis (RFI), 1985; II. János Pál pápa Pastores dabo vobis (Pdv) c. apostoli buzdítása; 1992, a Klérus Kongregáció dokumentuma: A papi szolgálat és élet direktóriuma (DpPMV) 1994; s az Egyházi Hivatások Pápai Tanácsának kiadásában: Új hivatásokat egy új Európa számára címmel egy 1997-i nemzetközi hivatás-kongresszus záródokumentuma�.


I.	ADATOK, SZEMPONTOK A PAPSÁG JELENÉRÕL ÉS MÚLTJÁRÓL


A)	A papság helyzete a számok tükrében


“A második világháborút követõen, különösen pedig a 60-as évektõl kezdve a katolikus papság létszáma világszerte drasztikusan csökkenni kezdett. A folyamat azóta is tart: a papi halálozások és pályaelhagyások együttes aránya európai összesítésben évrõl évre mintegy kétszer akkora, mint a pályakezdéseké. Ennek megfelelõen az Európában élõ katolikus papok száma - éppúgy mint a magyaroké - folyamatosan fogy.”


A magyar egyházmegyés (és egyházmegyei szolgálatban álló szerzetes) papság létszáma következõképpen alakult 1950 óta:





�
1950�
1970�
1984�
1996�
�
Aktív papok:�
3583�
3324�
2606�
2120�
�
Az 1996-ban feltüntetett 2120-as aktív magyar papi létszámhoz néhány megjegyzést kell fûznünk. 1. A papi létszám-kimutatások általában nem egyértelmûek: pl. az “aktív” papok között szerepelnek olykor olyan - valójában nyugdíjas - papok is, akik még némi lelkipásztori kisegítést képesek vállalni. 2. Továbbá figyelembe kell vennünk az életkori csoportokat is, illetve a nagyfokú elöregedést: - A 31-40 évesek korcsoportja a teljes létszámnak csupán 21 %-a, a 61-70 évesek aránya pedig (akik a polgári életben nyugdíjba mennek, s általában mindenképp kisebb a teljesítményük) magasabb, mint a 31-40 éveseké: 23 %. Hatalmas a 70 éven felettiek aránya: 13 % (vagyis ily módon az összes 60 éven felettieké 36 %). E számok is jelzik, hogy a következõ években még mindig elkerülhetetlenül csökkenni fog a papi létszám.


A papi utánpótlás képét világviszonylatban kissé árnyalja, hogy Afrikában, Ázsiában és Latin Amerikában az utóbbi két évtizedben jelentõsen - 37 %-kal - nõtt a papok száma, aminek következtében 1995-ben világméretben is több katolikus pap volt, mint 1977-ben. Viszont eközben a katolikusok száma is nõtt, és ezért a 10.000 katolikusra jutó papi létszám 1977 és 1995 között egynegyedével csökkent.


A papi pályára jelentkezõk aránya a 80-as évek közepe-vége óta nõ. De az elöregedéssel járó létszámcsökkenés messze meghaladja a jelentkezõkét: vagyis a papi létszám még a 2000 utáni években is csökkenni fog.� 


Ennek következménye, hogy egy papra egyre több munka, egyre több hívõ, egyre több falu jut. S ami érvényes egész Európára, az - tapasztaljuk! - különösen érvényes hazánkban: míg Európában 1995-ben egy lelkipásztori központra (plébánia, lelkészség stb.) 1.831 hívõ jut, Magyarországon 3.067. Ezt az adatot még kiegészíti, hogy Európa átlagában lényegesen több szerzetes és fõállású világi munkatárs áll egy pap-lelkipásztor mellett, mint nálunk.�


A világi és szerzetes papi pályára készülõ katolikus teológusok számának alakulása Magyarországon 1950-95 között:





�
1950�
1980�
1989�
1992�
1995�
�
világi papnak�
900 k.�
255�
312�
288�
337��
�
szerzetes papnak �
700 k.�
15�
64�
115�
116�
�
Örömteli ebben, hogy komoly létszámmal megjelennek a szerzetes papjelöltek, miközben az egyházmegyés kispapok száma nem csökken.


Az egyházmegyei papság (ma összeomlóban levõ) lelkipásztori elosztásának kialakulására az 50-es években jelentõsen hatott, hogy sok szerzetespap és szerzetes teológus egyházmegyei keretbe került. Ez magyarázza meg a papi létszám megemelkedését 1960-ban. A korábbi hazai lelkipásztori ellátottságot illetõen azt is tudnunk kell, hogy 1950-ben a 3583 egyházmegyés pap mellett 8956 nõi és 2582 férfi szerzetes (utóbbiak közül 1422 pap) mûködött Magyarországon, akik számos olyan lelkipásztori munkát végeztek (hitoktatás, lelkigyakorlatok, kórházi és karitatív munka, teológiai kutatás stb.), amelyeket késõbb az egyházmegyés papságnak kellett átvennie. A 80-as évek megrázkódtatásának oka az is, hogy ekkor esnek ki a sorból a 40-50-es évek (szerzetesekkel is megduzzadt) nagy létszámú szemináriumi évfolyamai, és a kiesõ 2-3 pap helyébe csak 1 tud állni. 


Érdekes megfigyelni, hogy a különbözõ egyházakban vagy kisegyházakban hány hívõ jut egy papra vagy lelkészre Magyarországon. �


Katolikus egyházban	3067


Református egyházban	1558


Evangélikus egyházban	1501


Baptista egyházban	108


Hit Gyülekezetében	259


Nyilvánvaló, ha az egy lelkészre jutó hívõk száma kisebb, a lelkész szabadabban, személyesebben, közvetlenebbül tud foglalkozni a rábízottakkal. Nagy hívõszám esetén fennáll az a veszély, hogy a pap csak hivatalviselõ legyen.


B)	A válság - és gyökerei


A papság válságát jelzi egyrészt a hivatások számának visszaesése. Ez a zsinat utáni években kezdõdött, majd a 75 táján megállt, s - mint láttuk - az utóbbi években lassú emelkedés tanúi lehetünk. 


A válságot jelzi továbbá a hivatásukat elhagyók nagy száma. Az 1963 utáni években világszerte a 30-45 év közötti papoknak 8-10 %-a hagyta el hivatalát. Magyarországon a hivatáselhagyások aránya világszerte a legmagasabbak közé tartozott�, s a probléma azóta is tart. 1998-ban a mintegy 2.100 aktív pap mellett kb. 400 aktív korban levõ hivatását elhagyott pap él - akik korosztályuknak 20 %-át alkotják.�


A hivatáselhagyás ily magas aránya számos kérdést vet fel. Elsõk között azt, hogy a papnevelést hogyan kell tovább korszerûsíteni (s a lelki nevelést hogyan kell úgy alakítani), hogy megfelelõbben felkészítsen azokra a körülményekre, amelyek számos fiatal papot ilyen végzetes krízisbe sodornak.





A papság válsága összefügg a kor és az egyház nagy átalakulásával: teológiai és szociológiai gyökerei is vannak.


A múltban a pap kiváltságos hellyel bírt a társadalomban. Állása hivatali tekintélyt biztosított számára. A mai kor nem fogadja el a papot csupán azért, mert pap. A papnak gyakran nagy nehézségek árán kell megtalálnia helyét a világban. Ez önmagában is elbizonytalanítja a papi “pálya” vonzóerejét.


A múltban a papság számos társadalmi, közéleti feladat birtokosa volt. Ma az állam, a társadalom nagyrészt átvette azokat a tennivalókat, amelyek nem szorosan vallási jellegûek. A múltban a lelkipásztori feladatok is intézményesen adva voltak (iskolai hitoktatás, egyletek, társulatok vezetése stb.); ma a papnak gyakran úttörõ munkával kell megteremtenie a lelkipásztori munkalehetõséget. Mindez új távlatot nyit az elmélyülõ lelkipásztorkodás elõtt, sok papban viszont a szerepvesztettség érzetét kelti.


A múltban a pap ismerte sajátos feladatait a keresztény közösségben. “(api módon élt”, a kultusznak és elkülönülésnek abban az értelmében, ahogyan az ószövetség használja ezt a szót... A pap az egyház “hivatali képviselõjének” tudta magát..., úgy vélte: sajátos, a többi keresztény fölött álló osztályhoz tartozik... A II. vatikáni zsinat viszont módosította ezt a papi képet. A zsinat a minden hívõ papságát a szolgálati papság elõtt tárgyalta, s az utóbbihoz tudatosan hozzáfûzte a “szolgálati” jelzõt... A némileg uralkodói papság fogalom helyébe tehát a mozgékony, sokoldalú, szolgáló papság képe lépett... Ez a fogalmi megújulás még ma is zavart okoz a régi szemlélethez szokott papság és hívek körében. A “hivatali tekintély” erejét vesztette. Ha úgy látják, hogy a pap nem eléggé jó pásztora a rábízottaknak, ha nem találja meg a kor igényeinek megfelelõ lelkipásztori utakat, akkor esetleg kétségbe vonják vezetõ szerepét, vagy sokan egyszerûen elhagyják a katolikus közösséget.�


A papság mai válsága végül nagymértékben abból származik, hogy az egyház bensejében újból felmerültek a reformáció által támasztott problémák, amelyekre akkoriban a Trienti Zsinat nem adott kielégítõ választ. A reformátorok idevágó tanításának lényege, hogy az újszövetségben egyetlen pap van, Krisztus, a keresztények pedig egyforma mértékben részesednek Krisztus papságában; hogy az egyházi rend nem szentség; hogy a miniszteriális papság fogalmának minden lényeges elemét a szolgálat foglalja magában. Ez a felfogás alapjaiban kérdõjelezi meg a katolikus papról való hagyományos képet.


C)	Szempontok a papság történetébõl


A papság történetének rövid vázlata segítségünkre lehet a mondottak és a továbbiak megértésében.�


1.	A vallási közvetítõk típusai


Minden népnél találunk vallást és minden vallásnak vannak közvetítõi. A közvetítõk 4 fõ típusát különböztetjük meg:


“Közvetítõ az, aki megtapasztalta az Õsvalósággal (Istennel) való egységet... A keresztény szóhasználatban az ilyen embereket misztikusoknak szokták nevezni. Írásaik, amelyekben dadogva és szavakat keresve elbeszélik kifejezhetetlen élményeiket, a vallási irodalom remekmûvei közé tartoznak. -  Sokszor éveken át tartó böjt és imádság közben készülnek ezek az emberek ilyen élményekre, de az élmény maga nem emberi erõfeszítéseik eredménye”, hanem Isten ajándéka.


“Közvetítõ, akihez szól az Isten, s akit szavának hirdetésére küld.” Az ilyen embereket prófétáknak hívjuk. A prófétaság is Isten ajándéka.


“Közvetítõ, aki egy társadalomban az Istennel való nyilvános kapcsolat mûvelésével van megbízva.” Ilyen közvetítõk a papok. “Számos kultúrában a papság mûködése óriási befolyást gyakorolt, s nagyban támogatta a társadalom nyugalmát, s az egyes emberek lelki békéjét. De a történelem nem egy példát mutat arra is, hogy a papság elfajzott tagjai külsõségekbe merültek, kiváltságaikat és vagyonukat szaporították, s így már nem töltötték be az élõ Istennel való találkozás közvetítõinek szerepét, hanem inkább a találkozást akadályozó fallá merevedtek. A papi mûködésnek ilyen elfajzását Izrael prófétái nemegyszer lángoló szavakkal ostromolták. -  A papi közvetítõ típusnak azonban volt és van egy nagy elõnye a prófétai típussal szemben. A prófétánál mindig felmerül a kérdés, hogy valódi vagy álprófétával állunk-e szemben. A pap esetében, a papi rendet elfogadó társadalom számára, ilyen kérdés nem vetõdik fel... Az általa vezetett szertartásokon való részvétel által az emberek beilleszkednek a népük és Isten közötti viszony ápolásának nagy hagyományába” .


“Közvetítõ, aki saját kutatásai, vagy a misztikusok és próféták írásainak tanulmányozása által olyan vallási ismeretekre tesz szert, amelyek képesítik õt mások tanítására.” A görögöknél filozófusoknak, a zsidóknál írástudóknak, a kereszténységben szentírás magyarázóknak vagy hittudósoknak (teológusoknak) hívják õket. A vallás irányítása terén nagy a szerepük, noha olykor maradiságba vagy betûrágásba esnek.


2.	Vallási közvetítõk az Ó- és Újszövetségben


A vallási közvetítés különbözõ típusai jelen vannak az Ó- és Újszövetségben is. Izrael népének vallási közvetítõi a próféták, papok, királyok és írástudók voltak. Az ószövetségi kor végén a zsidóság az Eljövendõt várta, aki a végsõ próféta, az örök király, a szent fõpap lesz.


Jézus a legtökéletesebb formában volt misztikus, próféta, pap és tanító egy személyben. Krisztus minden keresztényt meghív arra, hogy folytassa az õ küldetését (l Pt 2,9), hogy egyesüljön Istennel (1 Tessz 4,3), hogy tegyen tanúságot Isten szeretetérõl (1 Pt 3,15), hogy váljék áldozattá vele, a fõpappal együtt az egyház javára (Kol 1,24).


Jézus azonban sajátosan kiválaszt néhányat, hogy a feltámadás tanúi legyenek. Nekik ad hatalmat a bûnök bocsánatára, az eukarisztia ünneplésére, az igének isteni erõvel való hirdetésére (Mt 10,40; 2 Kor 2,50), az egyházi közösségek vezetésére. (A közösség irányításában Pál nem habozik “hatalmára” hivatkozni -  2 Kor 1,08; 13,10 - “parancsot” adni -  1 Kor 11,17; 1 Tessz 4,11; 2 Tessz 3,4-12).


3.	A keresztény hagyomány a papi hivatalról


Ha az apostoli levelekben bizonytalan is, hogy a különbözõ egyházi tisztségviselõk papok voltak-e vagy sem, a néhány évtizeddel az apostolok halála utánról származó tanúságok nem hagynak kétséget afelõl, hogy a papi szolgálatot az egyházszervezet természetes és szükségszerû elemének tekintették. Római Szent Kelemen a korintusiakhoz írt levelében állítja (90 körül), hogy az apostolok ideje óta mindenkor voltak hivatalosan kijelölt pásztorok, püspökök, presbiterek, diakónusok az egyházban. Antiochiai Szent Ignác a II. század elején kijelenti, hogy csak “az az eukarisztia érvényes, amelyet az episzkoposz, vagy megbízottja végez” (Szmirnai levél 8,1). Szent Iréneusz (180) hangsúlyozza, hogy “az igazság biztos karizmáját” a püspökök kapták (Adv. haer. IV. 26,2). Római Hyppolit (220) szerint a püspökök az apostolok utódai a tanítás, a papi küldetés és a lelkipásztorkodás terén, az õ munkatársaik pedig a presbiterek.


4.	Krisztus szolgáló papságától a mai korig


A Szentírás és az õsegyház a papságot szolgálatnak fogta fel Krisztus útmutatásai és példája alapján (Mt 20,28; 1 Pt 5,2-5). Az idõk múlásával azonban a szolgálat és az egyenlõség szelleme háttérbe szorult. Az évszázadok során a katolikus papság fogalmába egyre több elem keveredett bele, egyrészt a pogány, másrészt az ószövetségi papság vonásaiból, s ily módon a papság mind jobban elkülönült réteggé vált, sajátos szókinccsel, életvitellel... Legalábbis részben, ez a szakralizáció váltotta ki a reformáció robbanását.


“A jelenlegi papi válság viszont kivételes lehetõség is az egyház számára: kegyelem, ha jól fogadja. Az egyháznak gyökerekig ható teológiai és lelki elmélyüléssel kell megfelelnie azokra a kérdésekre, amelyekre a reformáció nem kapott feleletet. Meg kell állapítani, nem terheltük-e meg a papi szolgálatot jogtalanul olyan idegen elemekkel, amelyektõl meg kellene szabadítani.”�


II.	A PAPI SZOLGÁLAT


A)	A papi szolgálat szentháromságos jellege	


“A szolgálati papság létjogosultsága az egyháznak Krisztussal való hatékony egységébõl fakad. A papi szolgálat által ui. az Úr tovább folytatja népe körében azt a tevékenységet, mely egyedül Õt, testének Fejét illeti.” (DpPMV 1). - Így határozta ezt meg az egyház régen és ma is. - Az újdonság a papság teológiájában az, hogy egyházi dokumentumok és teológusok elsõ helyen a papság szentháromságos létérõl és küldetésérõl beszélnek:


“A pap mint Krisztusnak jele és szentségi folytatása, különleges felelõsséggel épül bele az üdvösség szentháromságos erõterébe” (DpPMV 4). 


A papi lét alapjaiban nem individualista, hanem szentháromságos: “A papi identitás lényegileg relációs”, azaz a kapcsolatban valósul meg (DpPMV 5). “Minden keresztény identitása - következésképp a szolgáló papnak sajátosan is - az egyház (a communió) misztériumában, a Szentháromsággal való közösség misztériumából fakadó feszültségben tárul fel” (DpPMV 21).


A pap küldetése - mint Krisztusé -, hogy a szentháromságos életre elvezesse a hívõket: hogy így megvalósuljon a communió az egyházban, illetve a papra bízott helyi közösségben. (Errõl részletesen beszéltünk a közösségi egyháztanról szóló 5. fejezetben!!)


B)	Miért van szükség miniszteriális papságra?


1.	A lelkipásztori szolgálat - és a communió


Krisztus egyházát egységre hívta. Az egyház csak az egységben töltheti be küldetését, mert csak így lesz a Szentháromság jele a földön (Jn 17,21). Következõleg a Lélek csak a Krisztus-akarta egységben mûködhet akadálytalanul az egyházban. A püspökök és papok a közösség egységének eszközei, illetve szolgái. Küldetésük nemcsak az, hogy legyenek a) Isten szavának és b) a szentségeknek kiszolgáltatói, hanem legyenek c) a keresztény közösség egységének katalizátorai, illetve az egység felelõsei.


Ha korábban olykor önállóan - egyfajta individuális lelki megszentelõdés eszközének - tekintettük is Isten igéjét és a szentségeket, a mai egyházi dokumentumok és teológia hangsúlyozzák, hogy az ige és a szentségek küldetését csak a Szentháromság, a communió távlatában értelmezhetjük. Az egyház papjai által közvetíti az igét, a szentségeket - avégett, hogy általuk a hívõk egyesüljenek Krisztusban a Szentháromsággal, s hogy ily módon megvalósuljon a titokzatos Test communiója.


2.	A keresztény közösség kialakításának elsõdlegessége


Amíg tehát korábban az individuum állt a lelkipásztori munka középpontjában, ma az egész pasztorális munka lényegében az egyházi közösség kialakítására törekszik. Már a zsinat hangsúlyozta, hogy “a lelkipásztori tevékenység nem szorítkozhat csak arra, hogy híveivel egyenként törõdjék. Természetszerûen ki kell terjednie arra is, hogy kialakítsa a valódi keresztény közösséget” (Papság 6). Az Evangelii Nuntiandi hasonlóan írt: “Az evangéliumi Jó Hír hirdetése csak úgy juthat el a tömegekhez, ha az egyház elõbb a hívek közösségének hirdeti. Az õ feladatuk, hogy az üzenet eljusson a többiekhez (57. pont). - A keresztény közösségek és kisebb csoportok lesznek mások elõtt az egyházi közösség jelei, a szeretet igazi tanúbizonyságai, ... s egyúttal “az egyház Krisztusban való közösségének és egységének jelei” (Világiak 17-18).


A közösség létrehozása egy individualista szemléletû kor után úttörõ feladatot jelent. “Rá kell nevelni a keresztényeket arra - mondja a Zsinat -, hogy ne csak maguknak éljenek, hanem a szeretet új törvényének követelménye szerint ... emberek közösségében.” A papok pedig különös gonddal mûködjenek közre abban, hogy mindannyian, de különösen “a fiatalok és a házasok baráti közösségben egymásra találjanak ..., s így teljesebben élhessenek keresztény életet” (Papság 6). A közösségre nevelésnek kell meghatároznia az egyéni lelkivezetést, a hitoktatást és az egész lelkipásztori munkát (vö. KÁD 69-72; 253-257).


A lelkipásztori munka óriási arányú hatástalansága és a kereszténység vonzerejének széles körû hiánya a közösségek nemlétére vezethetõ vissza. Közismert tapasztalat, amelyre a IV. püspöki szinódus többszörösen utalt, hogy ha egy egyházközségben hiányzik a felnõttekbõl álló keresztény közösség, akkor a hitoktatott gyermekek a serdülés korában nagy valószínûséggel eltávolodnak az egyháztól (CT 47,67,70; KÁD i. h.). Súlyos lelkipásztori rövidlátás volna ma e tény figyelembe nem vétele.


3.	A papi szolgálat - és az Isten Népében jelentkezõ karizmák tiszteletben tartása


A papnak igehirdetõ, szentségkiszolgáltató, lelkivezetõ, egységesítõ szerepe van. De szolgálata nem uralkodásra, még kevésbé egyeduralkodásra hívja. Ellenkezõleg arra, hogy ébressze fel a hívõk keresztény küldetését.


A papok vegyék komolyan a világiak szabadságát, küldetését, karizmáit -  mondja a zsinat. Mert ezek nem a lelkipásztortól származnak, hanem a Szentlélektõl! - “Hallgassák meg õket ... ismerjék el tapasztalataikat, hozzáértésüket, sokféle formában jelentkezõ karizmáikat... bizalommal ruházzanak rájuk hivatalokat, ... biztosítsanak teret szabad tevékenységüknek, biztassák õket önként vállalt munkára” (Papság 9, vö. Világiak 25, Püspökök 14). Ugyanígy tartsák tiszteletben a szerzetesek, a különféle lelkiségi mozgalmak és egyesületek karizmáit, és fogják össze õket az egyházi közösség, a communió építésére (Egyházról 12; Pdv 74; DpPMV 30,31). Mindez a keresztények joga, és a lelkipásztori munkának, illetve a keresztény közösség kialakításának alapvetõ feltétele. - A közösség épülésének emberi-szociológiai szempontból is elsõdleges szabálya, hogy vegyék komolyan tagjainak képességeit, felelõsségét. (Az egyház szociális tanításában a szubszidiaritás elve hangsúlyozza ezt.)


III.	 A PAP ÉLETE


A)	A pap lelki élete - nem magánügy


A mai kornak megfelelõ lelkipásztori szolgálatra, az “újra-evangelizálásra” azok a papok alkalmasak, akik elkötelezik magukat, hogy papságukat az életszentség sajátos útjaként élik. Ha hiányzik a Krisztussal való egyesülés, semmit sem használ a “tevékenység” (DpPMV befejezés). 


“A lelki élettel való törõdést a papnak örömteli kötelességként kell vállalnia”... mert ez minden lelkipásztori munkájának alapja és feltétele.” A lelki életnek tehát “abszolút elsõséget kell biztosítani azzal, hogy nem hanyagoljuk el semmiféle tevékenység kedvéért” (DpPMV 38)


Az egyházi útmutatások szólnak a papok lelki életérõl, a napi szentmisérõl, elmélkedésrõl, szentségimádásról, zsolozsmáról, rózsafüzérrõl, az egész életet imává változtatásról (Papság 2,5,12-18; DpPMV 38-39). A papok lelki életét nem tartják elõírásokkal szabályozhatónak, de magánügynek sem. 


Az ige hirdetése csak akkor élõ és hatékony, ha a papnak személyes élménye az ige, amelyet napról napra törekszik életre váltani, amely mindennap “lámpás lába elé” (Zsolt 119,105; vö. Jk 1, 22; vö. DpPMV 45-46). 


A legelsõ lelkipásztori feladat - a plébánia-közösség építésének elsõ feltétele - a lelkivezetés: elvezetni a híveket a Krisztussal való egyesülésre, s ezáltal az egyház szentháromságos communiójára (DpPMV 53-54). Erre csak mély lelkiéletet élõ pap képes. - “A hívõknek joguk van ehhez, mert a papban tudva vagy tudatlanul Isten emberét keresik” (DpPMV 39)


B)	A papi küldetés egyetemessége


Az egyház evangelizációs küldetése egyetemes. Az egyetemesség elsõsorban kötelezi az egyház pásztorait! A püspökök “az egész földkerekségért” felelõsek - mondja a Zsinat (Püspökök 6) - egyházmegyéjükön belül pedig felelõsek minden emberért, hívekért, elszakadtakért és ateistákért egyaránt (Püspökök 11, 13, 14, 18). Felszenteltségükbõl kifolyólag a papok is részesei az egyetemes küldetésnek. “Mindenkinek tartoznak azzal, hogy közlik velük az evangélium igazságát” (Papság 4). “Különösen gondjukra vannak bízva azok, akik esetleg hitükben megfogyatkoztak...”, továbbá “azok a testvérek, akik nem élnek velünk teljes egyházi közösségben”, és azok is, “akik nem ismerik el Krisztust megváltójuknak” (Papság 9).


A küldetés egyetemessége pluralista világunkban megköveteli a pasztoráció szakosítását, illetve a területfeletti lelkipásztorkodást. “Meg kell teremteni a különbözõ társadalmi csoportoknak megfelelõ különleges lelkipásztori munkaköröket” -  mondja a II. vatikáni zsinat (Papság 10). Másutt ezt írja: “Különös gondot kell fordítani azokra a hívekre, akik életkörülményeik miatt nem részesülhetnek eléggé a plébánosok rendes lelkipásztori gondozásában, vagy azt teljességgel nélkülözik, mint amilyen sok kivándorló, menekült, a tengerészek, a repülõsök, a nomádok és más effélék”, vagy például az üdülõk is (Püspökök 18). -  A szakosított lelkipásztorkodásra már a szemináriumban fel kell készíteni, illetve e célra “egyházmegye feletti” vagy nemzetközi kiképzõ intézményeket kell létesíteni (Papság 10).


C)	A papi szolgálat totalitása


A katolikus pap Krisztus papságának sajátos részese, az eljövendõ dolgok tanúja: a világban él, de egy másik életrõl kell tanúskodnia. Ezért az újabb egyházi megnyilatkozások ismételten hangsúlyozzák, hogy a papok egész életét papi voltuknak kell meghatároznia.


A papnak “minden idejét a papi szolgálatra kell fordítania” -  mondja a II. püspöki szinódus. “S ha evangelizáló munkája esetenként megköveteli a profán tevékenységet”, ilyet csak azon esetben, illetve olyan mértékben vállalhat, amennyiben ez “még a sajátosan papi munka kiegészítésének tekinthetõ” �. A papság tehát nem válhat “mellékhivatássá”.


A papnak távolságot kell tartania a politikai megbízatásoktól vagy elkötelezettségtõl... Tilos politikai vezetõ szerepet vállalnia vagy aktív pártmunkát végeznie, kivéve ha kivételes helyzetekben ezt a közösség java valóban megkívánja. Ilyen esetekben szükséges a püspök engedélye, aki elõzõleg kikéri a püspöki konferencia véleményét”� .


Ez nincs ellentétben azzal, ami a pap lényegi küldetéséhez tartozik, hogy felelõsséggel viseltessen a társadalom iránt, és - az egyház szociális tanításának szellemében - a társadalmi felelõsségre vezesse a rábízottakat is. 


A magyar papság és a keresztények az egyház és vallás 50 éves elnyomatása alatt megszokták, hogy társadalmi-politikai kérdésekhez nem szólnak hozzá (hisz ez a legsúlyosabb politikai retorziót, börtönt vonhatta maga után). Ma újra meg kell tehát tanulnunk a társadalmi-politikai felelõsséget, és a társadalmi gonoszsággal szemben a jóért való összefogás felelõsségét (amelyrõl a szociális enciklikák a Rerum Novarum óta beszélnek!). A pap s a keresztény világiak felelõsek azért is, hogy a rájuk bízottak eljussanak e felelõsségre: ne csak “piszkos dolognak” tartsák a politikát, hanem a világiak apostoli és társadalmi küldetése sajátos helyének.


D)	A papi élet néhány további vonása


A papsággal foglalkozó egyházi dokumentumok szólnak:


a papság anyagi helyzetérõl: a) hogy a papok kövessék a szegény Krisztust, “így eljussanak a lelki szabadságra”, és ily módon minden ember számára megközelíthetõek legyenek. - “Kerüljenek mindent, ami a szegényeket bármi módon elidegenítené tõlük ... Lakásukat úgy rendezzék be, hogy azt senki se tartsa megközelíthetetlennek, és senki, még a szegényebbek se féljenek annak meglátogatásától” (Papság 17); “legyenek a legszegényebbek barátai” (DpPMV 68); b) ne feledkezzenek meg a szegényebb papok testvéri támogatásáról;


nem feledkeznek meg a papság pihenésérõl, szabadságáról sem; szükséges, hogy a papnak is legyen heti szabadnapja és évi szabadsága, nehogy fizikailag kimerüljön (vö. Papság 20). Újabban felvetik azt a több szerzetesrendben ismerõs szokást, hogy a testi-lelki megpihenés érdekében bizonyos idõközönként hosszabb idõre is “biztosítani kellene, hogy a papot mentesítsék a közvetlen lelkipásztori felelõsség alól” (szombat-idõk vö. DpPMV 83). - Ideális, ha a pap pihenését, legalább részben, papok társaságában tudja eltölteni;


a papság folytonos lelki és teológiai-lelkipásztori továbbképzését gyorsan változó világunkban pótolhatatlannak tartják: “A hívõk joga az, hogy elvárják a pap jó képzettségének és életszentségének gyümölcseit” (DpPMV 69);


hangsúlyozzák, hogy fel kell készíteni korunk papságát a sajátosan ma jelentkezõ kihívásokra: így pl. a média társadalmában arra, hogy tudjon helyesen ítéletet mondani a médiáról, s tudja helyes értékítéletre (pl. a tv helyes használatára) nevelni a rábízottakat�;


szólnak arról a felelõsségrõl, amellyel az egyházmegyéknek, a fõpásztornak és papoknak a beteg és öreg paptestvérek iránt viseltetniük kell (Papság 21). Stb.


E)	A papi hivatal természetfeletti volta - és a méltatlan pap


A katolikus pap szolgálata nem egyszerûen szociológiai funkció, vallási vezetõ szerep, mint amilyen a nem-keresztény papi hivatal; szolgálata Krisztusban és az egyházban gyökerezik.


Elõfordulhat, hogy egy pap méltatlan küldetéséhez, és akadálya Isten népe Krisztussal való egyesülésének. De a népnek még ilyen körülmények között sincs joga arra, hogy kiválassza egy-egy tagját és Krisztus (papi) képviselõjének szerepét tulajdonítsa neki. Viszont az egyház története igazolja, hogy nem kizárt, hogy a papot a hívek válasszák, s a püspök ordinálja!


Ami a méltatlan papot illeti, az egyház és a szentháromságos egység titka az, hogy a szeretet egységében élõ közösségben Isten jelen van, és a Lélek vezeti azt, akkor is, ha az egység koordinálója méltatlan hivatásához. Konkrétan, ha egy keresztény közösség tagjai a szeretet egységében maradnak megbízott vezetõjükkel (mindaddig, míg az nem fordul szembe Istennel vagy az egyházi közösséggel), akkor biztosak lehetnek, hogy közösségükben Isten jelen van, s a Lélek vezetését nem fogják nélkülözni a nehézségek ellenére sem. Az egyháztörténelem nagy fordulatai gyakran olyan szentek által következtek be, akik meg tudtak maradni a szeretet és az engedelmesség egységében olyan elöljárókkal is, akik nem voltak a tökéletesség magaslatán. Míg ellenkezõ esetben, ha békétlenségek, viszálykodások uralkodnak el egy közösségben, és megszûnik a szeretet, akkor Isten nincs ott jelen (1 Jn 4,16); s természetesen az a közösség megszûnik a Szentháromság jelének lenni a földön.


IV.	A PAP A PAPOK KÖZÖSSÉGÉBEN


Az egyházi közösség szolgálatának hivatalát a püspökök, papok és diakónusok együtt gyakorolják, mint egyazon papság részesei. - Amint az egész egyház leglényegesebb vonása az egység, kiemelten vonatkozik ez egységének koordinálóira is.


“Minden papot egyesít paptestvéreivel a szeretet, az imádság és a teljes együttmûködés köteléke” - mondja a II. Vatikánum. - “Így nyilvánul meg az az egység, amellyel Krisztus övéit tökéletesen eggyé akarta tenni, hogy ebbõl felismerje a világ, hogy a Fiút az Atya küldte” (Papság 8). A papoknak minden módon törekedniük kell arra, hogy megvalósítsák az egységet önmaguk között. A pap - létének szentháromságos lényegébõl következõen - “nem mûködhet magányosan, hanem csak a presbitérium közösségében” (DpPMV 25).


A)	A papok és a püspökök kapcsolatai


Az egyházi közösség egységének biztosítéka az egyházmegyében a püspök. Amint a híveknek a papban Krisztus helyettesét, a Jézus végrendeletében kívánt egység megvalósulásának felszentelt eszközét kell látniuk, úgy a papnak is hasonlóan kell viszonyulnia püspökéhez. Ez a püspök iránti engedelmesség teológiai alapja.


A vezetõ beosztású ember minden közösségben nagyító alá kerül, s a kritikák célpontjává lesz, már csak azért is, mert a súlyos döntéseket neki kell meghoznia. Legtöbb esetben bárhogy is dönt, más vélemény - következõleg bírálat - mindig akad. Súlyos szembeszállás Krisztus tervével, ha egy közösségben eluralkodik a vezetõk, illetve a püspök szeretetlen bírálata. Minden kereszténynek, sajátosan a papnak, joga és kötelessége feltárni egyházi elöljárói elõtt problémáit. De ezen túl kötelessége azon munkálkodnia, hogy az egyház és a papság közössége valóban Isten jele lehessen a világban. (A “hátmögötti”, szeretetlen megjegyzések csak ártanak.)


Kívánatos, hogy a püspök és papjai között családias kapcsolat alakuljon ki. “A püspök hívja meg papjait beszélgetésekre meghatározott idõközökben” - írja elõ a zsinat (Püspökök 28). “Úgy tekintsen rájuk, mint nélkülözhetetlen segítõkre, tanácsadókra” (Papság 7). “Az egyházmegye terjedelme is olyan legyen, hogy a püspök az apostolkodás összes mûveit kellõen irányíthassa ... a papokat ismerhesse” és velük személyes kapcsolatot tarthasson (Püspökök 23/2). A püspökökkel való családias kapcsolat kialakításáért minden egyes pap felelõs. A kezdeményezés a papok részérõl is elindulhat.


A Papi Tanács vagy Papi Szenátus a püspök és papság párbeszédének intézményesített fóruma. “Tevékenységét nem lehet teljesen meghatározni törvények által. Hatékonysága fõleg attól függ - mondja a II. Püspöki Szinódus -, hogy mennyire hallgatják meg valamennyi pap véleményét és mennyire jutnak el az egységes gondolkodáshoz, egyetértésben a püspökkel, akire a végsõ döntés hárul”� .


B)	A papok egymás közti kapcsolatai -  papi közösségek


1.	Plébános és káplán


A testvéri egység a legtermészetesebb feladatként jelentkezik a plébános és káplán viszonyában. Az egység felelõse itt a plébános. A káplán a plébános segítõtársaként dolgozik, vele egyetértésben, irányítása alatt (Püspökök 30). A káplánnak, ha nem ért egyet plébánosával, ugyanazt kell szem elõtt tartania, amit a híveknek, ha nem értenek egyet papjukkal. Mindent el kell követnie a szeretet fenntartása érdekében (vö. 1 Kor 1,10; 6,7; Fil 2,2 stb.). Isten Lelke csak a szeretet egységében tud mûködni. -  Súlyos kérdésekben természetesen a fõpásztorhoz fordulhat tanácsért, döntésért.


2.	A papi közösségek


A papi közösségek kialakítását az egyház nyomatékkal szorgalmazza. A zsinat így buzdít: “Hogy lelki és értelmi világuk kimûvelése terén kölcsönös támogatásra találjanak, hogy a szolgálat terén az együttmûködés hatásosabb legyen, és hogy az egyedüllétbõl eredõ esetleges veszélyektõl megszabaduljanak, a papok tegyék magukévá a közös élet vagy valamilyen társas életforma gondolatát. Ez lehet ... együttlakás vagy asztalközösség, vagy legalább gyakori és szabályosan ismétlõdõ összejövetel. Nagyon is meg kell becsülni és kialakulásukban segíteni kell az olyan egyesüléseket, amelyek ... a testvéri támogatás által kedvezõ hatással vannak a papok életszentségére és ezzel az egész papi rendnek szolgálatot akarnak tenni” (Papság 8; DpPMV 24-29).


Azoknak a papoknak, akik az egyházi hatóság által elismert mozgalomhoz tartoznak (éppúgy, mint a lelkipásztorkodásban dolgozó szerzeteseknek) “együtt kell dolgozniuk az egyházmegye presbitériumával, - az egyházmegye püspökének pedig tisztelnie kell a mozgalom életstílusát, és a jogi normák szerint engednie, hogy a pap hivatalát ... úgy gyakorolja, ahogyan az az illetõ mozgalom karizmájához tartozik.” (DpPMV 26;; Pdv 31,41,68; vö. CIC 271)


Az alábbiakban szólunk a papi közösség jelentõségérõl. De sokak elsõ kérdése, hogyan jön létre az elmélyült papi közösség. Elõfeltételei bizonyára ugyanazok, amelyek általában a keresztény közösség kialakulásának: ennek szabályairól szépen szól a Vita Consecrata 42., a KÁD 86. pontja, s errõl a 12. fejezetben mi is szólunk�.


Meg kell jegyezni, hogy az utóbbi évek hazai és európai papi együttlakási kísérletei azt igazolják, hogy az együttlakás nagy kegyelem, de komoly feltételei vannak. Általában azok tudtak együtt maradni, akiket egy közös lelkiség kötött össze: a meggyõzõdés, hogy az együttlét maga kegyelem (vö. Mt 18,20).


Többen azt kérdezik: hogy oldható meg a papi együttlakás, amikor egy papra több falu is van bízva? Ez kétségtelenül súlyos kérdés. De ha a hivatásukat elhagyó papok nagy számára gondolunk, akiknek egy része éppen a magányt nem tudta elviselni (s ha gondolunk azokra is, akik a magány elõl alkoholhoz vagy más “eszközökhöz” nyúltak), akkor semmilyen áldozat nem lehet túl nagy, a papság életformájának megerõsítése érdekében.


Itt említhetjük a különbözõ keresztény egyházak papjai-lelkészei közötti rendszeres ökumenikus találkozóknak megtermékenyítõ jelentõségét is.


C)	Miért jelentõs a papi közösség?


1.	A közösség általános jelentõsége


A papi közösség módot ad az általános emberi kérdések és sajátosan papi-lelkipásztori problémák megbeszélésére. Biztosítja az egyedülálló pap számára a testvéri közösséget.


A papi közösség a szeretet és egység jele a világi és az egyházi közösség elõtt.


Tagjai számára kegyelmi tapasztalat helyévé lehet, ha Jézus “nevében” (lelkületében, szeretetében) vannak együtt, mert akkor Jézus - ígérete szerint - közöttük lesz, s alakítja egyéniségüket, együttlétüket (Mt 18,20).


A papnak a hívek közösségében többnyire vezetõ, elöljáró szerepe van. Ez hátrányosan hathat egyéniségének alakulására (alázatosságára, dialógus-képességére). Az “egyenlõ” tagokból álló papi közösség azért is jelentõs, mert biztosíthatja a pap személyiségének egészséges csiszolódását (Vö. DpPMV 27).


2.	A közösség jelentõsége a válságok idején


A pap “örök hûséget” ígért Istennek és a közösségnek. De amint minden emberben elbizonytalanodhatnak korábbi nagy elhatározások, ígéretek, úgy a pap életében is. Aligha van olyan ember és olyan pap, aki életében néhányszor ne jutna olyan súlyos válságba, amelyben kemény küzdelmébe kerül megújítania egyszer kimondott hûség-ígéretét.


Korunkban számos körülmény krízisbe sodorhatja a pap életátadását. Közülük leggyakoribbak a lelkipásztori sikertelenségek, az egyházba vetett hit válságai (az egyház emberi arculatán vagy képviselõin való megbotránkozások...) és a magány (cölibátus) válságai. Stb.


Az elbizonytalanodás mélyebb gyökere általában a lelki élet ellanyhulása. Ezt követi egyeseknél a lelkipásztori felelõsség alábbhagyása, másoknál ellenkezõleg, a munkába való menekvés (s ennek következménye a túldolgozottság, kimerülés, kiüresedés). Az Isten-kapcsolat elgyengülésének állapotában válnak elviselhetetlenné a lelkipásztori sikertelenségek, a keménynek tûnõ elöljárói rendelkezések, s ilyenkor különös ereje van a másik nem vonzásának. 


A papi közösség pótolhatatlan támaszt jelenthet ilyen elbizonytalanodásokban: - Példát, támogatást nyújthat a lelki élet komolyan vételére, az egyház emberi arcának elfogadására. - Biztatást, tanácsot és szükség esetén konkrét segítséget adhat a lelkipásztori sikertelenségek közepette. - Védelmet nyújthat az emberi magány ellen.


3.	A közösség és a másik nemmel való kapcsolatok


a)	A másik nemmel való kapcsolatról általában


A szüzességet választó emberek életében a másik nemhez való viszonyulás több kérdést felvet, amelyeket nemritkán egyoldalúan válaszolnak meg. Teilhard de Chardin ír a férfi és a nõ egymást kiegészítõ lényegérõl és lelki kapcsolatáról. Joggal elutasítja azt a magatartást, amely a vallásnak, illetve a kereszténységnek szüzesség-ideálját úgy véli megoldhatónak, hogy “durva szakítással elfut” a másik nem elõl. A szüzességben élõknek meg kell találniuk a másik nemmel való kiegyensúlyozott kapcsolatot.


Teilhard a lelki életnek egy más, misztikus magaslatán beszél a két nem ideális kapcsolatáról. Amint nem egy szent a történelem folyamán, õ is tud a két, Istennek szentelt különbözõ nemû személy közti lelki barátság lehetõségérõl (pl. Assisi Szent Ferenc és Szent Klára, Szalézi Szent Ferenc és Chantal Szent Franciska, Szent Benedek és Szent Skolasztika (testvérek( stb.). De azt is leírja, hogy az általa elképzelt szeretetben az ember mindenben Istent keresi; ezért “még azok is, akik legjobban szívéhez nõttek, érezni fogják, hogy ellenállhatatlanul mást keres mögöttük” �.


A pap azért vállalta a cölibátust, hogy minden lélek számára szabad legyen, hogy mindenki számára Isten üzenetének hirdetõje lehessen. A cölibátus lelkületével nem fér tehát össze, hogy a pap elzárkózik egyesektõl. Nem lehet a cölibátus “megoldása” az, hogy a pap elzárkózik a nõi nemtõl. De még kevésbé felel meg a cölibátus szellemének, hogy csupán néhány (még kevésbé, hogy csupán egy) “kiváltságossal” tartson mélyebb kapcsolatot. A cölebsz pap “egyetlene” a személyes Isten. Általa tud -  Isten szeretetével -  mindenki felé nyitott lenni (vö. Mt 5,45-48). Ha az egyetemes nyitottság hiányoznék a papból, meghamisítaná a cölibátus lényegét. Ezért érthetõ, ha sokan óvatosságra intik a papot a másik nemmel való kapcsolatok terén, mert attól féltik õt, hogy az ilyen kapcsolatok egyéniségének nyitottságát gátolják meg.


A másik nemmel való kiegyensúlyozott kapcsolat feltétele, illetve biztosítéka minden keresztény, különösen azonban a szûzi életet választók számára az elmélyült lelki élet, a krisztusi látásmód, amelyben “nincs többé férfi vagy nõ ... hanem mindnyájan egyek Krisztusban” (Gal 3,28).


b)	A közösség szerepe


Rendkívüli támaszt jelenthet a szûzi életet választók - papok vagy szerzetesek - számára a másik nemmel való kapcsolat terén a testvéri közösség. Általában csak ilyen közösség teheti lehetõvé, hogy testvéri kapcsolat alakulhasson ki a másik nem tagjaival anélkül, hogy ez veszélyt jelentene számukra. 


Az említett szentek, Szent Ferenc, Szent Klára, Szent Benedek mögött egy-egy testvéri közösség állt, és lelki otthonukat ebben a saját nembeli közösségben találták meg és nem az egymással való lelki barátságban.


A testvéri közösség a másik nemmel való kapcsolat mértéke és szabálya lehet. Ha egy cölebsz életet választó személy valóban Isten szépségét keresi ebben a kapcsolatban, akkor nyíltan kell beszélnie errõl azok elõtt a társai elõtt, akikkel lelki közösségben él; éppoly nyíltsággal, ahogyan egy másfajta találkozásról vagy az apostoli munka szépségérõl tud beszélni. Ha erre a nyitottságra nem képes, akkor feltehetõleg már nemcsak természetfölötti a barátság, hanem erõs, ösztönös vonzalom is szövõdik bele, amit az ember titkolni akar. -  Továbbá ha a cölebsz életet élõ, illetve a pap hisz a testvéri közösség kegyelmi erejében (Mt 18,20), akkor arra is késznek kell lennie, hogy ebben az irracionális érzelmek által olyannyira befolyásolt kérdésben hallgasson társaira, akik bizonyos esetekben egy kapcsolatot, illetve annak egyes megnyilvánulásait esetleg már károsnak és a legkevésbé sem természetfelettinek ítélnek meg.


A nõi nemmel való kapcsolattól sokan azért féltik a papot, mert tudják, hogy mint minden egészséges emberben, benne is fellángolhat az érzelem. -  Valóban, amint a házas embereknél, úgy a papok életében is jelen van ez a lehetõség, s amint az elõbbieknek, úgy nekik is kell tudniuk hûségesnek maradni...


Sajátos helyzetben vannak azok a kezdõ papok, akiknek - részben egy bizonyára egyoldalú papnevelés következtében is - csekély kapcsolatuk volt a nõi nemmel. Közülük nem egy buzgó fiatal papot késztetett már hivatásának elhagyására az elsõ váratlanul jelentkezõ érzelmi fellobbanás. (Az ilyenek aztán késõbb, általában rövidesen, megbánják lépésüket, és egy életen át hordozzák a papság utáni nosztalgiát.) Számukra is létszükséglet a közösség jelenléte.


D)	Felelõsség a botlókért és megfáradtakért


A papok egymás közti kapcsolatainak kérdései közt az egyházi rendelkezések arra is figyelmeztetnek, hogy “a papok különösen felelõsek azokért, akik valamilyen nehézséggel küzdenek... Azokkal szemben pedig, akik valamiben hibáztak, legyenek nagylelkûek, bánjanak velük testvéri szeretettel, kitartóan imádkozzanak értük.”


“Minden módon kell keresni azt is, miként lehet visszavezetni az egyház egységébe azokat a papi csoportosulásokat, amelyek frakciós magatartásukkal megosztják az egyházat”� - hív meg továbbá, a testvéri felelõsség szellemében, a II. Püspöki Szinódus.


Itt kell szólnunk a hivatásukat elhagyók iránti felelõsségrõl is. Amint láttuk az elmúlt 30 év alatt végzett papoknak Magyarországon mintegy 20 %-a elhagyta hivatását. Ez rendkívülien magas arány. - Vajon mit tud tenni az egyes pap és a hivatalos egyház az õ lelki gondozásuk érdekében?


V.	A CÖLIBÁTUS


A Krisztusért vállalt szûzi élet ideálja azóta létezik, amióta a kereszténység (vö. 1 Kor 7,25-35). A cölibátus korunkban mégis sok vitát váltott ki az egyházon belül is.


A)	A cölibátus mint probléma


A cölibátus sok kérdést vet fel, — lényegi tagadása viszont a természetfeletti iránt való érzék csökkenésébõl fakad. Az egyházon belül általában úgy teszik fel a kérdést, hogy vajon szükségszerû kapcsolat van-e a papság és a cölibátus között; vagyis hogy nem kellene-e megengedni alkalmas, házas emberek pappá szentelését? A kérdést felvetõk több érvre hivatkoznak, így a nagy paphiányra, az aposztáziák nagy számára, vagy arra, hogy sokan vállalnák a lelkipásztori szolgálatot, de az Istennek szentelt magányos életre nem éreznek hivatást.


E véleményekkel szemben a legutóbbi római megnyilatkozások a cölibátus törvényének változatlan fenntartása mellett foglaltak állást. Az 1971-es püspöki szinóduson ugyan 194 szavazó atya közül 87 kérte, hogy a pápa kivételes esetekben -  tekintettel a lelkipásztori szükségre -  engedje meg “erényes életû nõs férfiak pappá szentelését”, de javaslatukkal kisebbségben maradtak. Mindkét vélemény mellett súlyos érvek szólnak, s a kérdés bizonyára nincs lezárva...


B)	A cölibátus jelentõsége


Ha a cölibátus kérdéseket vet is fel, a keresztény szemléletû ember elõtt, alig kétséges, hogy az “teljes összhangban van a Krisztus-követéssel és azzal a feltétlen elkötelezettséggel, amelyet az apostol vállal” (Vö. DpPMV 57-60). Lássuk, melyek azok a szempontok, amelyek a cölibátus jelentõségére rámutatnak.


“Ha a cölibátust az evangélium szellemében, állandó imádságban és állandó önfegyelemben éli valaki, ha hozzájárul még a szegénység, az öröm, a kitüntetések megvetése és a testvéri szeretet gyakorlása is -  olyan jel lesz, amely sokáig nem maradhat észrevétlen: magát Krisztust hirdeti korunk emberének.”


“A modern kultúrában, ahol a lelki értékek tisztelete elhomályosult, a cölibátus az abszolút Isten jelenlétérõl”, személyes szeretetének valóságáról tanúskodik.


“Ahol a szexualitást annyira elõtérbe helyezik, hogy a személy igazi szeretete a feledésbe merül, a Krisztus országáért vállalt cölibátus visszavezeti az embereket a hûséges szeretethez és megvilágítja az élet végsõ értelmét.”


“Elismerve a keresztény házasság értékét és szentségét, az Isten országáért vállalt cölibátus kinyilvánítja az újszövetségi törvény lelki termékenységét, illetve azt az atyaságot, amely révén az apostol Krisztusban mint szülõ szereti a közösséget”. Egyúttal rámutat, hogy a házassági szeretetnek és hûségnek igazi záloga is csak az elmélyült Krisztus-kapcsolat lehet.


Végül “a cölibátus révén a papok könnyebben, osztatlan szívvel tudják szolgálni Istent és a nyájat. Hathatósabban az evangelizálás és az egyház egységének munkásai lehetnek” (vö. DpPMV 57-60.).


C)	A cölibátus feltételei és megvalósulása


A cölibátus ellen felhozott legmegalapozottabbnak látszó lélektani ellenvetés Freudra vezethetõ vissza. Eszerint, aki elfojtja szexuális ösztönét, az szükségképpen eltorzul, illetve az elfojtott ösztönök más területen törnek ki. Erre a sok igazságot tartalmazó problémára azóta többen szakszerûen válaszoltak (pl. annak idején már Alexis Carrel). A válasz lényege, hogy (amint a magyar Szondy Lipót ösztönfaktor-analízise is jól szemlélteti) egy ösztön több területen megélhetõ (szublimálható, integrálható). Aki csupán “kiszorítja” a szexuális késztetéseket, az valóban nem kerülheti el a különbözõ pszichés torzulásokat. 


Több felmérés utal arra a sajnálatos tényre, hogy a cölebsz életet élõk egy része nem mentes ezektõl a torzulásoktól, amely olykor hatalomvágyban, a vagyongyûjtésben vagy az emberi szenvedések iránti érzéketlenségben, stb. nyilvánul meg. Aki viszont elmélyült Isten-kapcsolatban és emberszeretetben éli életét, az magasabb szinten valósítja meg szexualitását: az Istennel való személyes kapcsolatban megoldódik a magány problémája, az emberekért adott életben, az értük vállalt atyai-anyai gondoskodó felelõsségben pedig beteljesül a generatív ösztön: az apaság-anyaság, illetve az életadás-gondoskodás igénye.


A cölibátusnak tehát nemcsak létrehozó oka az Istennel és emberekkel való mély szeretetkapcsolat, hanem feltétele is. Ezek meggyengülése szükségképpen a pap személyes egyensúlyának megbillenését hozza magával: egyeseknél az aposztáziát, másoknál pótkielégülések keresését.


D)	A cölibátus és a papi közösség


A papi nõtlenséget korunkban különös nehézségek fenyegetik. E nehézségek szorosan összefüggnek a társadalom szerkezetének átalakulásával és azon belül a pap helyzetének megváltozásával (szerepvesztésével, elmagányosodásával). E körülmények még súlyosabban megkövetelik, illetve a papi élet feltételévé teszik, hogy a pap teljes odaadással élje életét. A cölibátus helyes megélésének feltételei közé tartozik az egyházi dokumentumok szerint a papokkal való testvéri kapcsolat (vö. Papság 8; DpPMV 27-28). 


VI.	A HIVATÁSGONDOZÁS


A papi-szerzetesi hivatások ápolását mindig is pótolhatatlan feladatának tartotta az egyház, de nagyon különbözõ volt koronként és helyenként, hogy ténylegesen mit tettek a hivatások ápolásáért.


Magyarországon pl. a 70-es évek derekán indultak meg az ún. hivatásgondozó lelkigyakorlatok. Akkoriban nyilvánvalóan mérhetõ gyümölcsöket hoztak. Sokfelé mégis abbamaradtak.


Pótolhatatlan szükség van - azon túl, hogy minden keresztény és különösen minden pap elsõrendû feladata a rábízottak hivatásának gondozása - egyházmegyénként külön megbízott lelkipásztorokra, akik komolyan törõdnek a hivatások gondozásával. Sok egyházmegyében vannak évi lelkigyakorlatok, de az évközi törõdés többnyire hiányzik a fiatalokkal... Ez is fontos.


Egy, az Egyházi Hivatások Pápai Tanácsa által 1997-ben rendezett nemzetközi kongresszuson a hivatásgondozás szemléletében napjainkban beállt “minõségi változásról” beszéltek: “Ha korábban a hivatások gondozása csak bizonyos hivatásokra terjedt ki (papság, szerzetesség), ma átfogóbb módon kell értelmeznünk, mivel az Úr egyházában vagy együtt növekedünk, vagy nem nõ semmi sem”. “Minden emberben kivétel nélkül jelen van Isten ajándéka, mely arra vár, hogy felfedezzék... Ma egyre tisztábban kell látnunk, hogy minden akció célja a személy szolgálata azért, hogy az egyes ember megismerhesse, hogy Istennek milyen terve van vele.”� - A lelkipásztorkodás célja tehát, hogy minél szélesebb körben személyesen megszólítsa a híveket, fiatalokat, s meghívja õket - keresztségi és bérmálási hivatásuk beteljesedésére - az életszentségre. A szentségre törekvõ egyének közül, illetve közösségekbõl fognak az “új evangelizációra” képes papi és szerzetesi hivatások is kibontakozni.


Ez nem mond ellen annak, hogy nyomatékkal beszéljünk a papi és szerzetesi hívatás fontosságáról, szépségérõl, de hangsúlyozza, hogy minden keresztény életszentségre hivatott, — s a lelkipásztorkodásnak elsõdleges feladata: hogy a keresztényeket ráébressze keresztény hivatásukra, hogy azon belül megtalálják majd sajátos hivatásukat is.


A hivatásgondozással és papneveléssel foglalkozó újabb dokumentumok - követve a communió egyháztanának szemléletét - nyomatékkal beszélnek a hivatásgondozásban a keresztény közösségek szerepérõl; a papnevelésben pedig arról, hogy ennek is természete szerint közösségi irányultságúnak kell lennie: hiszen maga a krisztusi élet közösségi, továbbá a papnövendékek ily módon tapasztalhatják meg a krisztusi közösséget, s így tudnak felkészülni egy közösségi szellemû lelkipásztorkodásra (Pdv 60-64,12; DpPMV 32).


Ezzel kapcsolatban írja II. János Pál: “Azok a fiatalok, akik lelkiségi mozgalmaktól, ifjúsági közösségektõl kapták a hitre vagy hivatásra való elsõ indításukat ne gondolják, hogy ha szemináriumba kerülnek, el kell vágniok minden kapcsolatot ezekkel a csoportokkal;... és azokat a lelkiségi sajátosságokat sem kell kitörölni magukból, amit ott tanultak és átéltek, amennyiben azok jók és épületesek voltak. Számukra segítségforrás és menedék lehet ez a származási hely a papságra készülés idején” (Pdv 68.). - Ugyanakkor természetesen úgy tekintsenek magukra, mint akik Krisztus egész testének, az egyház egyetemes küldetésének megbízottai lesznek.
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8. fejezet


A világiak és az evangelizáció


(A világiak helye az egyházban)


A II. Vatikáni Zsinat egyik legjelentõsebb újdonsága volt a világi hívek helyzetének, jogainak, küldetésének új meghatározása. Egy olyan átalakulási folyamat indult meg ezzel, amelynek minden bizonnyal még csak a kezdetén járunk. - Kíséreljük meg felvázolni a “világiak” téma legfontosabb szempontjait!


A zsinatnak a Világiak Apostolkodásáról kiadott határozata (Világiak) mellet alapvetõ jelentõségû a témában II. János Pál pápának, az 1987-es Püspöki Szinódust összefoglaló apostoli buzdítása: a Christifideles Laici (CL).


I.	A SZENTÍRÁS ÉS A “ VILÁGIAK”


Jézus - ha sajátos megbízatásokat szán is apostolainak - elsõsorban követõinek általános küldetésérõl szól. S ugyanez a szemlélet található az egész újszövetségi szentírásban.


Szent Pál teológiájában az egyház, a krisztusi test, “minden tag arányos együttmûködésével“ növekszik (Ef 4,16). A testben mindnyájan egyenlõek Krisztusban: “Nem mondhatja egyik tag a másiknak, nincs rád szükségem... sõt a gyöngébbnek látszó tagok sokkal szükségesebbek” (1 Kor 12,21-22). Mindnyájan részesülnek a Lélek adományaiban és a karizmákban is (1 Kor 12,5-11 k.). - Pap és hívõ szembeállítása ismeretlen a Szentírásban.


Szent Péter ilyen értelemben mondja minden kereszténynek: “Ti választott nemzetség, királyi papság, szent nemzet, tulajdonul lefoglalt nép vagytok, hogy annak dicsõségét hirdessétek, aki a sötétségbõl csodálatos világosságára hívott meg titeket” (1 Pt 2,9). - Szentírási értelemben került elõ újra a zsinaton a megkereszteltek “általános papságának” gondolata.


II.	A VILÁGIAK AZ EGYHÁZ TÖRTÉNELMÉBEN


A “világi”, illetve “laikus” fogalma eredetileg Isten népéhez (laosz) tartózót jelentett, s nem volt lekicsinylõ mellékzöngéje (laikus = hozzá nem értõ).


Az apostoli idõben “világiak” és “klerikusok” nem válnak szét, együtt dolgoznak az Evangélium terjesztésén. Márk, Lukács, Titusz hosszú ideig “világiakként” voltak munkatársai Pálnak. De nem voltak papok sokan az elsõ századok legismertebb egyházi írói vagy tanítói közül sem - Szent Kelemen, Jusztinusz, Origenész - és ugyanígy az elsõ remeték, majd szerzetesek.


A hierarchia és a laikusok egymástól való eltávolodása a konstantini korban kezdõdött, amikor az egyházi méltóságok az állam részérõl ugyanazokban a kiváltságokban részesültek, mint a megfelelõ rangú állami tisztviselõk. Ettõl kezdve alakult ki a papok és szerzetesek külön rendje — míg a világiak lassanként másodrangú kereszténnyé váltak.


Amikor az újkorban a protestantizmus lényegileg megszüntette a pap és a hívek közötti különbségeket, a katolikus egyház - visszahatásként - még jobban hangsúlyozta a klérus szerepét.


Mindamellett a történelem folyamán megtaláljuk az egyház alakulását döntõen befolyásoló világiakat is, pl. Szent Ferenc és mozgalma lényegileg világi mozgalomként indult, a jezsuiták, angolkisasszonyok vagy Páli szent Vince körül megújult lelkületû világiakat, kongregációk, egyesületek létrejöttét láthatjuk. A XIX. sz. liberalizmusával, vallásellenességével szemben neves világiak (Chateubriand, de Maistre, Montalambert, O’Connel, Windhorst) lépnek színre, majd XI. Piusz indítására az Actio Catholicában világiak széles körei válnak felelõs apostollá.


Magyarországon külön említést érdemelnek a licenciátusok: világi férfiak, akik a török idõben, a nagy paphiány pótlására egyházi megbízással lelkipásztori munkát láttak el (kereszteltek, eskettek, temettek, hitoktattak, igét hirdettek). Számuk, Pázmány szerint, egy idõben hétszerese volt a papok számának.�


III.	A II. VATIKÁNI ZSINAT ÉS A VILÁGIAK


A)	Minden megkeresztelt részesül Isten népe küldetésében


A zsinat egyházról szóló dogmatikus konstitúciójának megfogalmazásakor egyik legnagyobb vitát kiváltó esemény volt, hogy míg az eredeti megfogalmazásban a fejezetek sorrendje az elõzõ századok gondolkodását követte - az elsõ a hierarchiáról szólt, majd a szerzetesekrõl, végül a világiakról -, a végsõ megfogalmazásban elsõ helyre tették az Isten népérõl szóló részt, s csak utána a hierarchiáról, stb. szóló fejezeteket. - Ez jelzi a szemléletváltást: fontosabb, hogy valaki meg van keresztelve-bérmálva, mint az, hogy a papszentelésben részesült. Hiszen az ember a keresztségben, bérmálásban válik az egyház és Krisztus életének és küldetésének hordozójává, a papi rend szentsége pedig “csupán” egy további megbízatás e nép szolgálatára (vö. Egyházról 10). 


 Az újabb teológia - láttuk - H. Urs von Balthasar nyomán ezt így fogalmazza: “Az egyház máriás dimenziója (azaz Jézust hordozó, vele egyesülõ, õt a világnak adó - nem hierarchikus - dimenziója) megelõzi a péteri (hierarchikus) dimenziót” (KEK 773; vö. MD 27).


 “A keresztény hivatás természete szerint apostoli hivatás” (Világiak 2) - mondja a zsinat. “A Szentlélek Isten népét nemcsak szentségeken keresztül és papi szolgálatokkal szenteli meg és vezeti, hanem ...sajátos kegyelmeket is oszt szét a hívõk minden fokozata között.... Ezeket a karizmákat, akár a legragyogóbbak közül valók, akár egyszerûek és gyakorta elõfordulók, hálaadással kell fogadnunk,.. mert nagyon hasznosak az egyházban.” (Egyházról 12). 


 A szemléletalakulást jelzi továbbá: hogy az új Egyházi Törvénykönyvben a világiak a jog alanyai, illetve hogy a Törvénykönyv külön szerkezeti egységben tárgyal helyzetükrõl, jogaikról, kötelességeikrõl (224-231. k., vö. 327-329. k.).


Ki tehát a világi? - Az a (nem pap vagy szerzetes) Krisztus hívõ, aki a keresztségben (bérmálásban) részesült Krisztusnak és az egyháznak papi és prófétai küldetésében (Egyházról 31).


B)	Az egyház küldetését Isten népének communiója hordozza


Ha korábban a papság és szerzetesség tûnt az egyház apostoli, missziós küldetése hordozójának, a zsinat - visszatérve a Szentírás tanításához - hangsúlyozza, hogy az evangelizáció hordozója Isten egész népe. Isten népének - papoknak és világiaknak - communiója (közössége-egysége) tehet tanúságot Istenrõl a világban s a helyi egyházakban. (“Legyenek mindnyájan egy... ebbõl ismerje meg a világ, hogy Te küldtél engem.” - Jn 17,21)


C)	A világiak és az életszentség


Ha korábban (és sokak számára napjainkban is) úgy tûnt, hogy a lelki élet mélységeire, az életszentségre csak egyes kiválasztottak, elsõsorban a szerzetesek vagy papok vannak meghíva, a zsinat - s azóta az egyház minden fontosabb dokumentuma - kijelenti: “Az egyházban mindenki meg van híva az életszentségre” (Egyházról V. fej; Világiak 4; EN 75; CL 16; DGpC 56). Minden lelkipásztori feladat között elsõdleges: eljutni, illetve elvezetni mást a Krisztussal való egyesülésre.


IV.	A VILÁGIAK APOSTOLI-EVANGELIZÁCIÓS KÜLDETÉSE


“A keresztény hivatás természete szerint az apostolkodásra való meghívás is” (Világiak 2). A világiak apostoli hivatásukat, illetve küldetésüket nem közvetve - a hierarchia által - kapják, hanem az megkeresztelt létükbõl fakad (Világiak 3).


A)	Apostoli küldetésük területei


Minden megkeresztelt elsõsorban Krisztussal egyesült létével lesz a föld sójává, a világ világosságává — ott, ahova õt a Gondviselés állította.


“A világiaknak elsõdlegesen az a feladat jut, hogy jelenlevõvé és ható-erõvé tegyék az egyházat azokon a helyeken, ahol csak általuk lehet az egyház a föld sója” (Egyházról 33) - a családban, a munkahelyeken (megfelelõ szakterületükön), a társadalomban, a kultúrában, a médiában, a nemzeti és nemzetközi életben.


A családban küldetésük, hogy az emberi és keresztény élet alapsejtje valóban ecclesiola, kisegyház legyen általuk - a házastársak és gyermekek megszentelõdésének helye. Sajátosan papi küldetésük itt a gyermeknevelés (Világiak 11).


A társadalomban kiemelten feladatuk a politikai életben való hatékony jelenlét is: mindent meg kell tenniük, hogy “a közhatalom igazságosan kormányozzon, a törvények pedig megfeleljenek az erkölcsi követelményeknek és a közjónak...” (Világiak 14).


Az ifjúságnak megvan a maga apostoli küldetése (amelyre nevelnie kell õket mindazoknak, akik foglalkoznak velük): “Már természetes adottságaik is alkalmassá teszik õket az apostolkodásra”...- “Legyenek maguk a fiatalok az ifjúság elsõ apostolai” (Világiak 12).


A lelkipásztorkodás elsõrendû feladatai közé tartozik a világiak, fiatalok és felnõttek képzése, hogy alkalmasak legyenek betölteni a világban való sajátos küldetésüket.(Vö. 16. fejezet)


B)	Küldetésük a lelkipásztorkodásban


A világiak tevékenysége - mondja a II. Vatikáni Zsinat - “az egyházi közösségekben (pl. a plébánián) annyira szükséges, hogy e nélkül a lelkipásztorok munkája a legtöbb esetben nem képes elérni a várt eredményt” (Egyházról 33; Világiak 10; vö. CL 9). “Közremûködésük fontos a lelkipásztorok segítésében”... Apostolkodásuk nemcsak életük tanúságtételével történik, hanem hivatottak arra is, hogy szavukkal s különbözõ szolgálataikkal hirdessék Krisztust (Világiak 6; EN 73; CL 23).


Tanácsokban való részvételük: Természetbõl adódó joguk és kötelességük, hogy szakértelmüket az egyház, a plébánia javára kamatoztassák - egyházmegyei vagy plébániai tanácsokban való részvételükkel. (vö. 514, 536. k.)


Fõpásztori megbízatással, számos területen részt vehetnek a lelkipásztori munkában:�


Az Ige szolgálata területén: a hitoktathatnak; paphiány esetén igeliturgiát tarthatnak és prédikálhatnak (7/ 1; 2/ 3-5; 759, 766 k.); szentmisében: “megengedett a rövid bevezetés tartása a szóban forgó liturgia jobb megértése érdekében, valamint kivételesen egy tanúságtétel, különleges alkalommal bemutatott” szentmisén (3/2-3).


Egyéb liturgikus szolgálatként: betegeknek elvihetik az Eukarisztiát (9); paphiány esetén áldoztathatnak szentmisén (elõre nem látott esetekben a misézõ pap is adhat erre alkalmi engedélyt) (8/1; 230 k.), keresztelhetnek, bûnbánati liturgiát vezethetnek, lehetnek a házasságkötés hivatalos egyházi tanúi és temethetnek (10, 11, 12; 861, 1112 k.).


Legjelentõsebb megbízatásuk a lelkipásztori munka területén: hogy paphiány esetén a fõpásztor egy-egy plébánia gondozását bízhatja rájuk. Ilyenkor az ordinárius kinevez egy papot, aki - mint plébános - “a lelkipásztori gondozást irányítja” (4; vö. 517. kánon).


Európában 1977-ben 21, 1986-ban 521, 1995-ben 1017 plébániát vezetett nem egyházi rendbe tartozó személy (Magyarországon 1995-ben 5-öt).


Összefoglalva: bár ezen lelkipásztori szolgálatok természetszerû hordozói a papok vagy diakónusok, - szükség esetén egy világi férfi vagy nõ mindazokra a lelkipásztori feladatokra megbízást kaphat fõpásztorától, amelyeket egyébként egy diakónus végezhet.


A világegyházban nem kis feszültséget váltott ki egy a témával foglalkozó római rendelkezés (Rendelkezés világi hívõknek a lelkipásztori szolgálatban való együttmûködésérõl, Vatikán, 1997). - A világban és az egyházban is minden jogszabály akkor érthetõ, ha ismerjük “Sitz im Leben”-jét. Több magyar fõpásztor - joggal - azzal a kísérõ megjegyzéssel továbbította e dokumentum fordítását papoknak és világi lelkipásztori munkatársaknak, hogy “egyházmegyénkben nincsenek olyan visszaélések, mint a világ némelyik országában, amelyek nyomán létrejött e rendelkezés”. Hiszen a dokumentum - miközben a világiak lelkipásztori-kisegítõ megbízatásairól, illetve a papság elsõdleges lelkipásztori küldetésérõl beszél - elsõsorban azokhoz az országokhoz (illetve teológusokhoz, hívekhez, csoportokhoz) szól, amelyekben az a veszély jelentkezett, hogy elmossák a felszentelt papság és a világiak közötti határt. - Nyilvánvalóan ez a magyarázata a dokumentum hangvételének.


A magyar egyházi megújulásnak mindenképpen központi kérdése, pap nélkül maradt falvakban és számos lelkipásztori területen, a világiak apostoli - és lelkipásztori munkákat is felvállaló - felelõsségének életre keltése.


C)	A világi apostolkodás formái


Az egyéni apostolkodás “kötelessége minden rendû és rangú kereszténynek akkor is, ha társulatokban (vagy csoportokban) való apostoli munkára nincs alkalma vagy lehetõsége” (Világiak 16). - Kötelessége a kereszténynek nemcsak a világi élet megszentelése, a tanúságtétel jelenlétével, ott ahol él; hanem a konkrétabb apostolkodás - pl. “környezetének a hit igazságaira való tanítása” - különösen olyan helyeken “ahol korlátozzák az egyház, a papság szabadságát”. “Az egyéni apostolkodás különleges munkaterületei azok a vidékek is, amelyeken a katolikusok kisebbségben és szórványban élnek... Jól teszik itt, ha idõnként összegyûlnek megbeszélésekre kisebb csoportokban ... úgy, hogy a kívülállók elõtt is megmutatkozzék az egyházi közösség mint jel és mint a szeretet igazi tanúbizonysága” (Világiak 17).


A közösségi apostolkodás “jól megfelel a hívek emberi és keresztény igényeinek, egyúttal pedig az egyház Krisztusban való közösségének és egységének a jele Krisztus szava szerint: ‘Ahol ketten vagy hárman összegyûlnek az én nevemben, ott vagyok közöttük’ (Mt, 18,20)” (Világiak 18). - Az egyházi hatóságokkal való egység tiszteletben tartása mellett “a világi hívõk joga, hogy társulatokat alapítsanak, vezessenek, illetve azokba belépjenek” (Világiak 19; 225 k.). “Az egyháznak nagy öröme, hogy állandóan növekszik azoknak a világiaknak a száma, akik sajátos szolgálataikat felajánlják az apostoli társulatoknak és mûveknek” (Világiak 22), kisebb egyházi közösségeknek, egyesületeknek, mozgalmaknak (CL 61, 62).


V.	A VILÁGIAK ÉS A HIERARCHIA


A)	A communió-egység építése


Az egyház elsõdleges tulajdonsága, isteni létének jele és megvalósítója: az egység (Jn 17,21). A legszebb apostoli tevékenység is hatástalan sõt káros, ha szakadást hoz létre: nemcsak elméletileg, hanem a gyakorlatban is - hiszen létével tagadja az egyház szentháromságos lényegét. A világiak apostolkodásának “lényeges eleme, hogy összeköttetésben legyen azokkal, akiket a Szentlélek Isten egyházának vezetésére rendelt” (Világiak 23).


De ez nem jelenti azt, hogy a világiak bárminemû kezdeményezéséhez a hierarchia részérõl való felkérés, kezdeményezés szükséges.


A keresztény természeténél fogva apostol, felelõs egyházáért. Ennek életében, cselekedeteiben meg kell nyilvánulnia, azaz kötelessége felelõsséggel cselekedni környezetében, egyházközségében, akkor is ha netán papja passzív volna. Joga - függetlenül az egyházi tekintély felkérésétõl (bár mindig lelki egységben az egyházi elöljárókkal) -, hogy társulatokat, csoportokat (pl. imacsoportot, karitász csoportot stb.) alakítson, és kötelessége is ilyeneket alakítania olyan helyzetekben, ahol nincs aki életre keltse a helyi egyházat (vö. Világiak 19; CL 29; 225.k.).


B)	A kritikus kérdés: a tanácsok


Már a zsinat felhívott, hogy “lehetõség szerint minden egyházmegyében szervezzék meg a tanácsokat,...amelyekben fontos, hogy a papok és szerzetesek együttmûködjenek a világiakkal”. Világiak részvételével tanácsokat kell létrehozni “az egyházközségekben... egyházmegyében, nemzeti és nemzetközi szinten” (Világiak 26).


A világegyházban és hazánkban is sokfelé létrejöttek az egyházmegyei pasztorális tanácsok, az egyházközségi képviselõtestületek (melyek lényegileg megfelelnek a zsinat által is javasolt lelkipásztori tanácsnak (vö. 536. k.).


A döntõ kérdés vagy probléma a tanácsokkal kapcsolatban: hogy az újabb rendelkezések (nyilvánvalóan egyes túlzások ellensúlyozására) egyre inkább hangsúlyozzák: ezeknek a tanácsoknak csak tanácsadó szerepük van (536.2 k.).


Ezt lehet jól és rosszul értelmezni, illetve alkalmazni a gyakorlatban. De tudatosítani kell: ha egy tanácskozó szerv tanácsait rendszeresen nem veszik komolyan (ha komoly világi szakembereknek szak-kérdésekben való javaslatait, a szak-kérdésekhez minden bizonnyal kevésbé értõ egyházi elöljáró - plébános vagy püspök - rendszeresen elutasítja), akkor ezek a tanácsadók rövidesen nem fognak tanácsot adni, sõt kiábrándító tapasztalatot szereznek egy autokratikus vezetésrõl.


Maga a zsinat, s az egyházi elõírások is - noha hangsúlyozzák e grémiumok csupán tanácsadó szerepét - a tanácsokkal nyilvánvalóan a világiaknak a közös felelõsségben való részvételét, szakértelmük felhasználását, a communió elõsegítését, a kollegialitást és kollektív döntést akarják elõmozdítani. - Ezt hangsúlyozza a 127. kánon is: “Amikor a jog úgy rendelkezik, hogy a cselekmény végrehajtásához az elöljárónak egyes meghatározott személyek... véleményére van szüksége:... noha az elöljáró nem köteles arra, hogy állásfoglalásukat elfogadja... mégse térjen el - fõként egyhangúság esetén - állásfoglalásuktól, hacsak megítélése szerint erõsebb érv nem indokolja” (127/2 k.).


A zsinati dokumentumok- és a szociológia szabályai alapján egyaránt kétségtelen, s ezt tanúsítják a hazai és a világegyház példái, hogy élõ egyházi közösség ott jön létre, az egyház ott újul meg, ahol a világiak - férfiak és nõk - megkapják azt a helyet, amelyet Jézus Krisztus és nyomában a II. Vatikáni Zsinat nekik szánt: vagyis hogy “azt a jogos szabadságot, amely a földi társadalomban mindenkinek kijár, ismerjék el és tiszteljék a lelkek pásztorai!” (Egyházról 37).


Természetesen egy olyan korszak után, amelyben évszázadokon át a klérusé volt mindig a döntõ szó, s Magyarországon ez sok helyen (az 50 éves diktatúra szellemi légkörétõl erõsítve) a mai napig így van, idõnek kell eltelni, míg maga az egyházi vezetés sajátjává tudja tenni a zsinati testvéri — kollegiális szemléletet, hiszen a jogszabályok nem kényszerítik õt erre. Kérdés az is, hogy az egyetemes és a helyi jogszabályok milyen esetekben fognak úgy rendelkezni, hogy egy hierarchikus döntés elõtt egy világi szakértõ csoport meghallgatása szükséges.


Ha valahol ez nem valósulna meg, a világiaknak mégis van esélyük közremûködni az egyház megújításában: életüket teljesebben odaadhatják Istennek (s ennél nincs mélyrehatóbb és egyházat mozgatóbb megújulás!); - még nagyobb szeretetet tanúsíthatnak egyházi elöljáróik iránt (“gyõzd le jóval a rosszat” Rom 12,21); - és gyakorolhatják megkereszteltségükbõl fakadó apostoli küldetésüket: konkrét lépéseket tehetnek környezetük megújításáért, amennyiben e célból közösségeket, társulatokat hozhatnak létre, vagy csatlakoznak létezõ (az egyházban elismert) megújulási mozgalmakhoz, csoportokhoz.


C)	A klérus, a hierarchia feladata


1.	A világiak küldetésének elismerése


 “A püspökök, a plébánosok ne tévesszék szem elõl, hogy az apostolkodás egyképpen joga és kötelessége minden hívõnek,... és hogy az egyház építésében a világi hívõknek is megvan a saját szerepük...” (Világiak 25) “El kell ismerniük az egyházban a világi hívõk szabadságát a társuláshoz, ami valódi és saját jog, és nem az egyházi tekintély engedményébõl származik” (CL 29; Egyházról 37; 225.k.). “Legyenek folytonos párbeszédben a világiakkal... Becsüljék apostoli mûködésüket... Szívesen szenteljék magukat a világiak munkájának támogatására...” (Világiak 25).


2.	Apostoli és lelkipásztori munkákra való meghívás és felkészítés


Az egyházi vezetõknek fel kell ismerniük, hogy “az egyház közösségein belül a világiak munkája annyira szükséges, hogy nélküle a legtöbb esetben nem lehet eredményes a lelkipásztorok apostolkodása” (CL 27; Világiak 10).


“Az apostol-képzés a keresztény nevelõk kötelessége” (Világiak 30). El kell kezdeni már a családban, majd a kisgyermek korban, s különösen hangsúlyt kell hogy kapjon ifjú korban (Világiak 30). 


Kiemelten jelentõsek az apostoli munkára való felkészítésben a kisebb közösségek, egyesületek, lelkiségi mozgalmak, ezért munkájukat a lelkipásztornak támogatnia kell (Világiak 30; CL 61-62).


VI.	A VILÁGIAK KÉPZÉSÉNEK ÉS EGYHÁZI ALKALMAZÁSÁNAK KÉRDÉSE


A)	Képzésük


Minden pap-lelkipásztor feladata a világiak keresztény képzése, vagyis segítésük abban, hogy megtalálják helyüket, küldetésüket a helyi, s az egész egyházban.


Vannak szakosított képzései formák, amelyeket egyházmegyei vagy országos szinten lehet megvalósítani. Ilyenek a - nálunk is már széles körben létezõ és különbözõ fokozatú - teológiai kurzusok, illetve lelkipásztori munkatársi képzések.


Lényeges kérdéseket vet fel a fõhivatású lelkipásztori munkatársak (német nyelvterületen Pastoralassistent-nek nevezik õket) képzése. Az általános és döntõen elméleti teológiai képzés folyamán fontos volna a hallgatók gyakorlati (lelkipásztori) és spirituális képzése. Azok esetében pedig, akik fõállásban lelkipásztori munkát látnak el, ez pótolhatatlanul szükségszerû. Nálunk ez a kérdés sok szempontból megoldatlan. (Bár jelentõs kezdeményezések vannak: pl. a teológiai hallgatók vagy lelkipásztori munkatársak számára tartott lelki napok, lelkigyakorlatok stb.).


B)	Egyházi alkalmazásuk formája


Nem fõállásban és fizetés nélkül dolgozik a plébánián heti néhány órát a lelkipásztorkodásban segédkezõ világiak nagy többsége. Ez jó azért is, mert a legtöbb plébánia nem bír több fõállású munkatársat megfizetni, és azért is, mert fontos, hogy minél többen magukénak érezzék a helyi egyház evangelizációs küldetését. Pl. egy fõállású hitoktató képes esetleg 200-300 gyermeket hitoktatni, de nem képes a gyermekekkel és azok szüleivel is elmélyült kapcsolatot tartani. - Míg ha minden hittancsoportnak más-más hitoktatója van, vagyis egy hitoktatónak csak egy hittancsoportja, képes lesz a szülõkkel való kapcsolatok ápolására is.


Azonban fõállású, fizetett világi (vagy szerzetes) alkalmazottakra is szükség van egyházi munkaterületeken. Pl. egyházmegyei feladatokban, szakosított lelkipásztorkodásban, nagy plébániákon, képzésekben oktatóként, s leginkább olyan közösségekben, amelyek pap nélkül maradtak. Stb.


A fõállású alkalmazás egyik súlyos kérdése a fizetés: — az egyházi intézménynek anyagi helyzetével arányosan és a szociális igazságosság szellemében kell fizetnie munkatársait —, a másik és egyáltalán nem kisebb kérdés a fõállású munkatársak személyi (lelki-emberi) alkalmassága...


Mindezeken túl még mindig kritikus pont - pl. falusi plébániákon - a világi munkatársak elfogadtatása. - E probléma többnyire megoldható, ha a lelkipásztor elõzõleg hosszú idõn át tudatosítja a faluban, a hívekben, hogy a paphiány következtében örömmel kell fogadniuk a világi kisegítõt, mert csak így válik számukra lehetõvé a rendszeres hitoktatás, a napi igeliturgia, az áldozás, stb.


A papnak különösen a fõállású munkatársakat illetõen, gondoskodnia kell azok lelki felkészítésén túl folyamatos lelki “karbantartásukról” (a “supervizióról”: hogy legyen kivel megbeszélniük felgyülemlõ kérdéseiket, gondjaikat) - bár erre minden lelkipásztori kisegítõnek szüksége volna... - , továbbképzésükrõl, továbbá házastársuk támogatásáról is, aki indirekt módon részt vállal a lelkipásztori munkából. Sokfelé a világon egyházmegyénként külön lelkipásztor van megbízva ezzel a feladattal.
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9. fejezet


A szerzetesek és az evangelizáció


(A megszentelt élet közösségeinek küldetése az evangelizációban)


Nem véletlen, hogy a kommunizmus meg akarta semmisíteni, s el szerette volna felejtetni a szerzetességet. A szerzetesi mozgalmak korszakról korszakra az egyház megújulásának elindítói voltak, a kolostorok vagy szerzetesei közösségek pedig (amikor hiteles életet éltek) az evangéliumi élet, a lelkipásztorkodás és a lelki elmélyülés központjai - s a communió egyház jelei.


Korunk magyar lelkipásztorainak és a világiaknak újra fel kell fedezniük a szerzetességet és annak jelentõségét a lelkipásztorkodásban, az evangelizációban.





A szerzetesi mozgalmak korról korra megpróbáltak segítséget nyújtani a korszak súlyos társadalmi vagy lelkipásztori igényeire ( a betegek ápolásától a tanításig, s a világ legkülönbözõbb szükségeinek gyógyításáig). A szerzetesi karizmákban Istennek egy-egy igéje jelenik meg és válik láthatóvá a világban (“Szüntelen imádkozzatok”, “Tegyetek tanítványommá minden népet”, “Amit egynek tettetek a legkisebbek közül...” “Aki elsõ akar lenni, legyen mindenkinek a szolgája”, “Add el amid van, és árát oszd szét a szegények között” stb.). A szerzetesség küldetése minden korban az volt, hogy tanúskodjék az örökkévalókról: Krisztus szeretetérõl, és a szentháromságos communióról. Minden kor leginkább erre a tanúságtételre szorul rá. 


A 90-es politikai fordulat után a magyar egyházat és lelkipásztorkodást fenyegette az aktivizmus. Számos lelkipásztort is majdhogy agyonnyomott a sok ráhulló feladat. Korunk magyar szerzetességének ugyancsak számos konkrét lelkipásztori feladata van, de mindenekelõtt az a küldetése, hogy itt és most tanúságot tegyen az “odafent levõkrõl”, s tanúságot tegyen az egyház communió voltáról - amely korunknak oly nagy igénye.


A szerzetesség “elválaszthatatlanul hozzátartozik az élõ és szent egyházhoz” - mondja a II. Vatikáni Zsinat. - A szerzetesség, az evangéliumi tanácsok vállalásával “figyelmeztetõ jel. Az egyház minden tagját hathatósan ösztönzi... - Isten népének nincs itt maradandó hazája:... a szerzetesi állapot ... kinyilvánítja minden hívõ elõtt a mennyei, de már evilágon is meglevõ javakat...” (Egyházról 44).


A mai kereszténynek így kell tekintenie a szerzetesekre. A ma plébánosának és hívõ közösségeinek így kell vágynia, hogy egy szerzetesi közösség telepedjék meg közöttük: nem csupán és nem elsõsorban azért, hogy egy hiányzó lelkipásztori feladatot megoldjanak, hanem hogy valóban legyenek Isten Országának, a Communiónak, az Istennek adottságnak jelei, miközben természetesen ellátják azt a lelkipásztori szolgálatot is, amely karizmájuknak megfelel.


Számadatok a magyarországi szerzetesekrõl


1948-ban hazánkban 2582 férfi és 8956 nõi szerzetes élt. 1950-ben a szerzeteseket betiltották, szétszórták, csupán 4 rend tagjaiból maradhattak rendi keretben annyian, amennyien a 8 katolikus középiskola fenntartásához szükséges volt. 


1991-ben, a rendek újjászervezõdése után a férfi rendek tagjainak 51 %-a, a nõ rendek tagjainak 77 %-a 65 évesnél idõsebb volt. Néhány rend kihalt. - Azonban Nyugat-Európával ellentétben, ahol a szerzetesek létszáma az utóbbi 20 évben folyamatosan csökken, nálunk az elmúlt néhány évben az arányok (részben az újonnan belépések, részben a külföldrõl hazatérések következtében) majdnem állandóak. 


1997-ben Magyarországon 91 szerzetesrend mûködik. Taglétszámuk tekintélyes: 998 férfi, 2311 nõi szerzetes; s kívülük 130-an vannak, akik egyéb társulásokhoz tartoznak. Az új tagok belépése a rendek (illetve azok egy részének) tovább létét biztosító szinten stabilizálódott”. - 1992 óta évente átlagosan 60 a férfi és ugyanannyi a nõi szerzetesjelöltek, novíciusok-novíciák száma; kívülük a mind férfi mind nõi tagokat tartalmazó társulások jelöltjeinek száma 1997-re 19-re nõtt.�


I.	A szerzetesek küldetése napjaink evangelizációJÁban


Solymos Szilveszter OSB


A)	Eszmei megalapozás


A címben megnevezett témában az elvi kérdésekben alapvetõen három forrás ad eligazítást: 


A II. Vatikáni Zsinat dokumentumai, elsõsorban a “Lumen Gentium” (Egyházról) Dogmatikai Konstitúció az egyházról (6. fejezet), valamint a “Perfectae caritatis” (Szerzetesek) Határozat a szerzetesi élet korszerû megújításáról; 


az 1985-ös Egyházi Törvénykönyv; 


II. János Pál pápának a IX. Püspöki Szinódus gondolatait összefoglaló apostoli buzdítása, a “Vita Consacrata” (Megszentelt Élet) 1996. (Ezentúl: Megsz. é.).


1.	A szerzetesség mibenléte 


és a szerzetesi élet helye az egyházban a Egyházról 6. fejezete alapján így összegezhetõ:


A szerzetesség - az egyház isteni és hierarchikus alkotmánya szempontjából nézve - nem közbülsõ állapot a klerikusok és a laikusok között. Isten mind a két részrõl hív keresztényeket, hogy az egyház életén belül különleges adományban legyen részük, és a maguk módján közremûködjenek az egyház üdvösségszerzõ küldetésében. - A szerzetesek az evangéliumi tanácsok vállalásával bensõségesebben szentelik magukat Isten szolgálatára; egyúttal imájukkal, életáldozatukkal és külsõ munkájukkal közremûködnek, hogy Krisztus országa gyökeret verjen és megszilárduljon a lelkekben, és elterjedjen a föld minden részén.


A Szerzetesség Megújításáról szóló Határozat, majd a Megszentelt életrõl szóló apostoli levél sürgeti, hogy korszerû megújulásuk egyfelõl állandó visszatérés legyen minden keresztény élet forrásához és az intézményt létrehozó eredeti szellemiséghez; ugyanakkor az intézmény alkalmazkodjék a kor megváltozott körülményeihez. 


A szerzetesek fajtáiról szólva a Vita Consecrata megkülönbözteti a szemlélõdõ, a tevékenykedõ, a monasztikus és a laikális szerzeteket, valamint a világi intézményeket, apostoli élet társaságait, és az Istennek szentelt élet új formáit (Megsz. é. 6-13.) Mindezekrõl az Egyházi Törvénykönyv is szól (573-746. k.).


 Feltûnik a terminológia: a szerzetesi életet a latin szöveg “vita consecrata”-nak nevezi, amelyet a magyar fordítás “a megszentelt élet” kifejezéssel ad vissza. A latin kifejezés kettõs értelmezést enged meg: “megszentelt élet” lehet egyszerû jelzõs szerkezet - vagy egy részeshatározó jellegû szerkezetet, ahol a jelzett szó: “Deo” odaértendõ: vita Deo consecrata. Az értelem szerinti magyar fordítás “Istennek szentelt élet” lenne. Igazában ez a fordítás jobban kifejezné a szerzetes állandó dinamikus törekvését, hogy t. i. életét a hármas fogadalommal egészen Istennek szentelje; míg a “a megszentelt élet” fordítás inkább sztatikus módon, mintha magát az életformát tartaná megszenteltnek. - Mindennek ellenére a hivatalos szóhasználatot megtartjuk. 


2.	A szerzetesi élet jegyei és küldetése


A szerzetesi élet legfontosabb jegyeit az 573. kánon tömören így foglalja össze:


életforma az evangéliumi tanácsok vállalásával,


amelyben a szerzetesek a Szentlélek indítására Krisztust követve,


Isten dicsõségére, az egyház épülésére és a világ üdvösségére kötelezik el magukat;


sajátos jellé válnak az egyházban,


és a mennyei dicsõséget elõre hirdetik.


A Vita Consecrata foglalkozik a megszentelt életet élõ szerzetesekkel, és az egyházban, a világban s az új evangelizációban betöltendõ küldetésükkel.


A Bevezetõben így ír: “A püspökök ismételten megállapították a szinóduson, hogy (amikor a szerzetességrõl beszélünk), 'a mi ügyünkrõl van szó'. Valóban, az egyház küldetését tekintve az Istennek szentelt élet döntõ jelentõségû, mert a keresztény hivatás bensõ természetét jeleníti meg” (Megsz. é. 3).


A Megszentelt Életrõl szóló dokumentum rámutat a szerzetesi életforma szentháromságos jellegére: A szerzetes élete az Atya hívásával indul el; Jézus Krisztus követésében igazi Istennel kötött szövetség lesz, amely mélyen a keresztségi konszekrációban gyökerezik, és azt teljesebben fejezi ki. Ez a konszekráció magával hozza a Szentlélek erejében a küldetést, amely különösen egyesíti a szerzetest az egyházzal és annak misztériumával (17-22, 30).


Az elõzõkbõl következik, hogy a megszentelt életformának kezdettõl fogva jellemzõ vonása a közösség (bár vannak pl. remeteségben élõ szerzetesek is). - “Az egyház lényege szerint a közösség misztériuma...A testvéries élet azáltal akarja tükrözni e misztérium mélységét, hogy emberi teret alkot, amely a Szentháromság lakóhelyéül szolgálhat, s mely ily módon behozza a történelembe a három isteni Személy közösségnek szóló ajándékait.” A szerzetesi közösség képes megmutatni a keresztényeknek és a világnak, hogy “a szentháromságos közösségben való részvétel lényegesen meg tudja változtatni az emberi kapcsolatokat;... megmutatja az embereknek a testvéri közösség szépségét és az utakat, amelyek elvezetnek hozzá” (41). A szerzetesek közösségi, “testvéri élete tehát, mint szeretetben megosztott élet, az egyházi közösség kiváló jele” (42.).


A megszentelt élet eszkatológikus távlatot hordoz; a mennyek országa szembeötlõ jelének kell lennie, és a világban élõ keresztényeket is a végsõ értékek, a mennyei javak felé kell hogy irányítsa. A szerzetesi élet egyúttal Krisztus konkrét szeretetét jeleníti meg a világban (72-83.).


A Vita Consecrata továbbá elemzi a megszentelt életet, mint az Isten egyházának adott ajándékainak, karizmáinak sokféle formáját mint a Szentlélek kegyelmének kiáradását az egyházra.


3.	A megszentelt élet intézményeinek formái:


Szerzetesrendek (Ordo): szabályozott kanonokok, monachusok, kolduló rendek, szabályozott papok;


papi és laikus szerzetesi kongregációk;


a Világi intézmények (Institutum saeculare), valamint az Apostoli élet társaságai (Societas vitae apostolicae) (Megsz. é. 10., 11.);


az Istennek szentelt élet új formái, “amelyek új lelkiségi és apostoli kezdeményezésekbõl születtek” (Megsz. é. 12.).


Mindezekhez számíthatók még az anachoréták vagy remeték, valamint a “szüzek rendje”; ezek a maguk sajátos módján szintén közremûködnek a világ üdvösségében. (Megsz. é. 7.).


A megszentelt élet sajátosságai között kiemeli a nõi megszentelt életet, amelynek tagjai már létszámuk folytán is rendkívül jelentõsek mind a szemlélõdõ, mind pedig a tevékeny apostoli élet intézményeiben.


A nem pap szerzetesek méltóságáról, képzésükrõl és apostoli szolgálatuk jelentõségérõl is beszél az apostoli buzdítás. Munkásságuk rendkívül fontos pl. az ifjúság nevelésében (maristák), és a betegek ápolásában (irgalmasok, kamillánusok). 


A szerzetesek a helyi egyházban élnek, ez életük kerete, itt bontakoztatják ki hivatásukat hozzájárulva a helyi közösség lelki épüléséhez. Szükségszerû a püspöknek való alávetettségük. A szerzetes-papok bizonyos értelemben az egyházmegye papságához tartoznak és sajátos karizmáikkal és minõségi szolgálataikkal nagy segítséget nyújthatnak nekik (vö. Megsz. é. 49).


A Megszentelt életrõl szóló apostoli buzdítás kiemeli a missziós gondolatot, amely egyrészt a népek evangelizálását jelenti olyan országokban, ahova az evangélium még nem jutott el vagy kevéssé ismert; de szinte minden hagyományosan keresztény ország is bizonyos értelemben missziós terület, ahol a mai élet megváltozott körülményei közt feladat az “új evangelizáció” (Megsz. é. 25, 81).


4.	Rövid történeti visszatekintés hazánkban a szerzetesség szerepére.


Elsõként Nagy Szent Gergely pápa küldött missziós munkára bencés szerzeteseket Angliába. A 10. században az európai életforma és a kereszténység mellett döntött magyar vezetés bencés szerzeteseket hívott be hazánkba (Pannonhalma alapítása már 996-ban történt). Az elsõ idõk egyházi vezetõi a szerzetesek közül kerültek ki, és Szent István az egyházszervezésben jórészt rájuk támaszkodott (Szent Asztrik, Mór, Gellért stb.).A bencések nemcsak a életükkel, a hit terjesztésével, hanem a kultúra átmentésével és továbbadásával is a középkori kereszténység alakítói voltak.


A középkor második felében megjelennek a városiasodással együtt a mozgékonyabb, az emberekhez közelebb álló ún. kolduló rendek: domonkosok, ferencesek, az ágostonosok és a premontreiek.


A fenti szerzetesrendek mindegyikének nõi ága is jelentõs szerepet játszott a hazai evangelizációban, elsõsorban a domonkos nõvérek (Árpádházi Szent Margit nevelõi) és az Assisi Szent Kláráról elnevezett ferences nõvérek, a klarisszák.


A 16. században lépnek porondra Szent Ignác vezetésével a jezsuiták, akik a reformáció idején a szerzetesélet addigi kötöttségeitõl (pl. közös zsolozsma) felszabadulva rendkívüli erõvel vetik magukat az egyház szorongatott helyzetében annak szolgálatára. A katolikus megújulásban az õket megtelepítõ Pázmány Péterrel kétségkívül a jezsuitáké a vezetõ szerep. Térítéseikkel, kollégiumaikkal és lelkipásztori, vallásos irodalmi munkásságukkal az 1773-ban történt feloszlatásukig óriási munkát fejtettek ki. 


A 17. sz. végén megjelenõ piaristák, - a nõi rendek közül az angolkisasszonyok és az orsolyiták - járulnak hozzá erõteljesen az ifjúság tanítása és nevelése által az egyház apostoli küldetéséhez. A 18., de fõleg a 19. században a nõi szerzeteskongregációk, (Páli szent Vince leányai, az Isteni Szeret leányai, Szent Erzsébet apácarend, az Isteni Megváltóról nevezett nõvérek stb.) a tanítás hagyományos munkája és a betegápolás terén fejtik ki áldásos munkásságukat. 


A 19. század elején az eredetileg monasztikus rendek: bencések, ciszterciták és premontreiek - fennmaradásuk érdekében - vállalják a tanító-nevelõ munkát a középiskolákban, – az iskolák 1948-as államosításáig. 


Tovább erõsödik a szerzetesnõk részvétele a tanítói-nevelõi munkában az óvodáktól a középiskolákig (domonkos nõvérek, kalocsai iskolanõvérek stb.).


A 20. században a kapitalizmus fejlõdése még fokozottabban adott alkalmat a szerzeteseknek és szerzetesnõknek a szociális munka számtalan területén az apostoli tevékenységre. A férfi kongregációk közül a szaléziek a munkásifjúságra, a lazaristák a népmisszióra központosítják erõiket; a jezsuiták a sajtó és a lelkigyakorlat vezetés vonalát építik ki. Kifejezetten szociális területekre specializálják magukat pl. A Szociális Misszótársulat, Szociális Testvérek Társasága, Jézus Szíve Népleányok stb. 


A tisztán szemlélõdõ szerzetesrendek hazánkban a múltban is viszonylag kevés szerepet játszottak. Karthauziak néhány helyen voltak a mohácsi vész elõtt, a kamalduiak rövid ideig mûködtek a 18. században. Jelentõsek a 13. század óta a magyar alapítású pálosok. Szigorú karmelita nõvérek a múlt század második felétõl élnek hazánkban.


Legújabban a megszentelt élet formáinál történik több kezdeményezés (Pl. Nyolc Boldogság közösségei, érdi és nógrádverõcei ciszterci nõvérek, stb.)


5.	A szerzetesrendek problémái 


Az elmúlt negyven évben a tanításra feljogosított 4 renden (bencések, ferencesek, piaristák és a Szegény iskolanõvérek) kívül a többieket feloszlatták s így azok legfeljebb illegálisan foglalkozhattak utánpótlással. A négy, tanításra kijelölt rendnek a nyolc iskola számára engedélyezett évi két újonca még a meglévõ iskolák munkáját is alig tudta biztosítani. Hazánkban az egyháznak és a szerzetesek életének is új lehetõségeket nyitott az 1989-es év, amely az állami elnyomás és gyámkodás megszûntét jelentette. Mégis sok gonddal kell megküzdeni manapság is.


A kommunista rendszerben elvett intézmények, házak rendbetétele - visszaadásuk esetén - sok anyagi áldozatot kíván. Ennél még jelentõsebb a hivatások hiánya: hivatások általában hívõ, sokgyermekes családokból támadnak. Ahol pedig hivatások akadnak, ott probléma, hogy a belépõk nem látják maguk elõtt az életformát, amelyben élniök kell. A még élõ öregek szerzetesek nem tudják hitelesen képviselni és vonzóvá tenni a szerzetesi életformát a fiatalsága elõtt. Ahol több fiatal lép be egyszerre, ott könnyebben alakítják ki új életformájukat, de ahol egy-egy jelentkezõ van, az aligha találja meg helyét. Nem lehet egyszerûen ott folytatni a szerzeteséletet, ahol 1950-ben abbamaradt...A külföldi segítség a központosított rendeknél Nyugatról anyagiakban is jelentkezik, de még jelentõsebb, ha néha külföldrõl jött szerzetesek segítik tapasztalataikkal a hazai szerzetesi közösségek újraindulását.


B)	Gondolatok a magyarországi szerzetesek evangelizációs és lelkipásztori munkájához.


A szerzetesek elõször is - és talán legmélyebben - nem külsõ tevékenységükkel, hanem létükkel hatnak, - feltéve, ha hitelesen élik meg Istennek egészen odaadott életüket.


Minden evangéliumi közösség, amely a maga radikális keresztény életét éli, olyan a világban élõ keresztények számára, mint egy figyelmeztetõ jel, amely megdöbbent és ösztönzõleg hathat környezetére. Ezért is lenne nagy szerepe a szemlélõdõ szerzetesi közösségeknek: áldozatos életükkel, imáikkal és példájukkal az egyház nagy, belsõ erõmûvei lehetnének.


Fontos, hogy a szerzetesrendek önmaguk is tudatában legyenek: az egyház legbensõbb mivoltához tartoznak, felelõsek az egyházért, amely a helyi közösségben valósul meg számukra. Ne különüljenek el, ne alkossanak magán egyházat a nagy egyházban! Õk legyenek elsõsorban, akik tudatosan törekszenek felszámolni az egyházmegyei és a szerzetes papság között kétségkívül nem egy helyütt fennálló feszültségeket. 


Vállalják a szolgálat szellemében - erejükhöz mérten - a helyettesítéseket és kisegítéseket. Tudatosan keressék a kapcsolatot a püspökökkel és a maguk körül élõ papsággal. Ismerjék meg a hívek igényeit, akik között élnek, akik között Istennek szentelt életük kell, hogy világítson. 


1.	Evangelizációs feladatok


A papi szerzetek általában jelentõs mértékben vállalnak lelkipásztori feladatokat. A plébánia vezetése nemcsak anyagi megélhetésük biztosítéka, hanem kisugárzási lehetõségük is. Az eszményi megoldás éppen ezért az, ha egy szerzetesi közösség áll a kinevezett szerzetes-plébános mögött. A híveknek mint lelkiatyák és gyóntatók a szerzetesek fokozott mértékben tudnak rendelkezésükre állani. Tõlük várják, hogy a lelkiélet, a lelkivezetés mesterei legyenek. 


A lelkipásztori munka speciális területeire a szerzetesek könnyebben tudnak megfelelõ embert kiállítani.


A szerzetesi közösségek rendkívül fontos feladata a lelkigyakorlatok, lelki napok biztosítása képzett szakemberekkel, lelkiatyákkal. Afféle oázisként kellene mûködniük a mai sivár, lelkileg kiüresítõ világban. Sajátosan fel kellene készülniök arra is, hogy maguknak a megfáradt és munkában kizsigerelt egyházmegyés papoknak, lelkipásztoroknak, világi kisegítõknek, hitoktatóknak biztosítsák a feltöltõdés lehetõségét. 


Természetesen a szerzeteseknek az apostoli tevékenységük során sem szabad elfelejteniük, - és ezt a lelkipásztorkodó papságnak is tudatosítani kell - hogy sajátos életformájuk és szabályzatuk korlátokat és mértéket állít fel a külsõ tevékenység területén. Ha ezt túllépik, éppen sajátos apostoli tevékenységük és kisugárzásuk sínyli meg.


Legvilágosabb az eddig is tanítással foglalkozó rendek feladata, akik mögött ott állnak hagyományaik. 


A középiskolai tanításnál és nevelésnél talán még fontosabbak a kollégiumok, ill. a jövõ katolikus elitjét nevelõ fõiskolai és egyetemi kollégiumok. Ezen a téren a jezsuiták mutatnak példát. Náluk különösen jól megfigyelhetõ sajátos profiljuk ápolása: a jövendõ értelmiség kinevelése, és az evangelizációban médiák intenzív felhasználása. (külföldi példa a Szent Pál Társaság)


Tudatos törekvés mutatkozik meg arra vonatkozóan is, hogy laikus tanító-nevelõ szerzetesek plántálják át hazai földbe tapasztalataikat ( pl. a maristák mûködése a gyõri Apor iskola központban).


2.	Szerzetesek és a szakosított lelkipásztorkodás


Különösen hatékony - és ez világszerte tapasztalható -, ha egy-egy szerzetesi közösség sajátos profilt tud kialakítani, a lelkipásztorkodás egy sajátos szak-területén tud dolgozni.


Ilyen szakterület lehet pl. drogosokkal, alkoholistákkal való foglalkozás; vagy lelki elsõsegély telefonszolgálat... 


Eszményi lenne, ha az országban egy-egy szakterületet szerzetesi közösség vállalt volna magára, mint pl. a liturgikus megújulás kiadványainak biztosítását, új szentírás-fordítást stb.


Szerzetesnõi közösség hivatásává tehetné pl. ízléses, nívós egyházi felszerelések, egyházi ruhák készítését. Ez hazánkban még mindig hiánycikk.


A szerzetesek - elsõsorban a laikus szerzetek, ill. a nõi rendek - természetesen maguk is bekapcsolódhatnak a hitoktatásba. De az is fontos lenne, hogy pl. egy szerzetesi közösség apostoli munkaként hitoktatási segédanyag megteremtésével, biztosításával foglalkozzék, vagy éppen a hitoktatók továbbképzésével és lelki gondozásával. 


A nõi rendeket, világi és apostoli intézményeket természetszerûen a szociális munka nõk számára kimeríthetetlen és változatos munkaterületei várják. - Ide tartozik a haldoklókkal való hivatásszerû törõdés (hospice szolgálat), mozgássérültek, csökkent képességûek szolgálata, stb. Természetesen ma magas szakmai képzést igényelnek ezek a munkák, kezdve a betegápolástól a cigány-pasztorációig, a drogosokkal és alkoholistákkal való foglalkozástól a börtön-pasztorációig. 


A missziós munka sajátos szerzetesi evangelizáció, és a külföldi missziókban részvétel akkor is rendkívül fontos, ha saját országunk is missziós területté vált.


A szerzetesi közösségek szinte megnyújthatják apostoli tevékenységüket a hozzájuk csatlakozó és lelkiségükbõl táplálkozó ún. harmadrendiekkel (oblátusok, külsõ tagok stb.).





Befejezésként:


A szerzetesi közösségeknek nyitott füllel és szemmel kell élniük, hogy meghallják a Szentlélek indításait és meglássák a mai élet kihívásait. Megvan a szerepük a hagyományos szerzetesrendeknek is, ha azt szemük elõtt tartják, hogy alapítójuk ma hogyan válaszolna az új kihívásokra.


A megszentelt életet élõknek és apostoli társaságoknak bizonyos kapcsolatban kell lenniük egymással. Legyenek információik egymás munkájáról, cseréljék ki tapasztalataikat, tekintsék át a helyi egyház igényeit és szükségleteit és bizonyos értelemben azok érdekeit is képviseljék. Ennek összefogására lenne hivatva a Szerzetesi Elöljárók konferenciája.











II.	A VILÁGI INTÉZMÉNYEK (Instituta saecularia)


(Midling Andrea)


A Perfectae Caritatis, a II. Vatikáni Zsinat szerzetesekrõl szóló dekrétuma csupán egy rövid fejezetben szól a Világi Intézményekrõl (Szerzetesek 11), de ebben megfogalmazásra kerül ennek az életformának három lényeges - lelkiségi és teológiai - szempontja:


A Világi Intézmények nem szerzetesrendek. Tagjai azonban az evangéliumi tanácsok szerinti teljes elkötelezettségben élnek a világban.


Sajátos jellemzõjük a világi jelleg, mely létrejöttük alapja.





A)	A világi intézmények nem szerzetesrendek.


1.	Kialakulásuk története


A kereszténység kezdete óta mindig voltak olyan hívõk, akik életüket az evangéliumi tanácsok megélésében látták kiteljesedni. Ez a személyes döntés az egyháztörténet során, a különbözõ szellemi, társadalmi és politikai áramlatok függvényében, a mindenkori egyházi struktúra és a felmerült problémák tükrében, különbözõ szerzetesrendek születéséhez vezetett.


Az egyháztörténelemre visszatekintve kb. a XII. századtól találkozunk olyan próbálkozásokkal, melyek által a monasztikus és konventhez kötött életforma meglazul, vagy teljesen megszûnik. Az igazi áttörést Loyolai Szent Ignác (1491-1556), a jezsuita rend alapítója jelentette, aki a hatékonyabb apostolkodás érdekében — a Világi Intézmények szempontjából ezért is nagy jelentõséggel bír — rendje tagjainak sem a szokásos kórusimát, sem egy kolostorban vagy egy konventben való közös együttélést, sem pedig a szokásos papi viselettõl elütõ más ruha viseletét nem írta elõ.


Merici Angela (1470-1530), Ignác kortársa, úgy került be az egyháztörténelembe, mint aki elõfutára a Világi Intézményeknek, hiszen az általa alapított szent Orsolyáról nevezett közösség tagjai nem tettek nyilvános fogadalmat, közös apostoli vállalkozásba sem kezdtek, egységes ruhaviseletük sem volt, s mindannyian családi körükben maradtak. Szabályzatukat sem igazították az akkor szokásos férfirendek szabályzatához, hanem a püspök által elfogadott szabályzat szerint apostoli területük a mindennapi felebaráti szeretet volt. Életformájukat azonban hamarosan egy pápai dekrétum alapján a már létezõ monasztikus rendek életformájához kellett igazítani.


Ward Mária (1585-1645), az angolkisasszonyok alapítója, már egyértelmûen Szent Ignáctól inspirálva, úgy kívánta rendjét felépíteni, hogy az klauzúra mentes legyen, tagjai ne hordjanak egységes ruházatot és közvetlenül a pápának legyenek alárendelve.


Páli Szent Vince (1581-1660) és az általa alapított “Filles de la Charité” (A Szeretet Leányai) szolgálatukat az öregek, betegek, árvák és hontalanok között az akkor szokásos paraszti öltözékben látták el, szabályzatuk pedig az alapító által adott utasítás: “Kolostoraitok a betegek házai, celláitok az albérletetek, kápolnátok a plébániatemplom, keresztutatok a város utcái, klauzúrátok az engedelmesség, rácsotok az istenfélelem, fátylatok a szent alázat.”


Szalézi Szent Ferenc (1557-1622) által megalapozott lelkiségben ugyancsak találunk a Világi Intézmény eszméjével összecsengõ pontokat, ami az apostolkodást, a fogadalmi kötöttséget, valamint a világhoz alkalmazkodó aszkézis meggyökereztetését illeti.


Sokan a Világi Intézmények tulajdonképpeni alapítójának P. Pierre-Joseph Picot de Cloriviere J-t (1735-1820) tekintik, aki a francia forradalom idején, 1790-ben alapítja “Société des Pretres du Ceur de Jésus” papok és a “Société des Filles du Ceur de Marie” Társaságot nõk számára, melynek tagjai családi körükben maradva, különösebb külsõ ismertetõjel viselete nélkül az evangéliumi tanácsok megtartására fogadalom által kötelezték magukat és az egyházmegyékben, ill. a plébániákon kisegítõ szolgálatot teljesítettek.


A megannyi próbálkozás, hogy az evangéliumi tanácsok megélése a világban új formát kapjon, az egyház által szentesítve elõször 1947-ben XII. Pius által kiadott Provida Mater apostoli konstitúcióban érte el célját, majd 1948-ban ugyancsak az általa kiadott motu proprio Priomo Feliciter dokumentumban; s végül az iméntiekben lefektetett alapeszmét összefoglalva és a Világi Intézményeket a szerzetesrendektõl világosan megkülönböztetve, a II. Vatikáni Zsinat dokumentumaiban (Szerzetesek. 1,11,23; Missziók 40), majd a Vita Consecrata-ban


2.	Evangéliumi tanácsok szerinti elkötelezettség


a)	Teológiai tartalom és egyházjogi keret


A két alapdokumentum (Provida Mater és Primo Feliciter) megszületése nem tisztázta azt az alapvetõ problémát, amely az új életforma létrejöttével felmerült, vagyis az evangéliumi tanácsok szerinti élet mélyebb teológiai kidolgozását, és a világban megélt keresztény egzisztencia pontosabb körülírását. Mivel ezek a közösségek nem szerzetesrendek, ezért rájuk nem vonatkoznak azok a jogi kötelezettségek, melyekhez az utóbbiaknak alkalmazkodniuk kell. A hagyományos egyházjogi terminológia szerint ugyanis a szerzetesrendek, melyekben az evangéliumi tanácsok szerinti élet realizálódik, a megszentelt élet állapotának birtokosai (a hagyományos szóhasználatban a tökéletes életállapot kifejezést használják), és így az (a megszentelt életállapot) a Világi Intézményeikre - a Provida Mater és a Primo Feliciter dokumentumok szerint is, hangsúlyozva bár speciális, vagyis világba ágyazott jellegüket - csak hasonlósági értelemben érvényes. A II. Vatikáni Zsinat új szemléletet hozott, amelyet tovább mélyít a IX. püspöki szinódus, és az ennek eredményeit összefoglaló apostoli buzdítás, a Vita Consecrata.


A Zsinat hangsúlyozza, hogy a Világi Intézmények tagjai is - a szerzetesekhez hasonlóan - az “igazi és teljes elkötelezettséget valósítják meg”. Ezzel nemcsak egy új fogalmi kategória meggyökereztetését tette lehetõvé az egyházi köztudatban, hanem ahhoz is utat készített, hogy az evangéliumi tanácsok szerinti élet leírásának hagyományos keretei kibõvüljenek, valamint mélyebb teológiai kidolgozást kapjon. 


Az evangéliumi tanácsok teológiai újragondolására Hans Urs von Balthasar hívta fel a figyelmet, melyhez ugyanakkor õ maga is kidolgozott teológiai tételeket adott.


b)	Nem kettõsség, hanem lényegi összetartozás


Ennek az életformának újszövetségi gyökere a második Isteni Személy megtestesülése. A világba ágyazott teljes jelenlét lelkiségének háttere ez a hittitok, - vagyis hogy a tagok családi, baráti, munkahelyi környezetükben maradnak, különösebb külsõ ismertetõjel nélkül élnek.


Ilyen értelemben beszél VI. Pál errõl az életformáról úgy, mint amelynek a megszentelt világi jelleg a sajátja és így külön karizma. “A keresztény élet két hatalmas áramlatának titokzatos egymásba torkollásában álltok, magatokba véve mind az egyik, mind pedig a másik kincseit. Egyrészt világiak vagytok, és mint ilyenek a keresztség és a bérmálás szentségén keresztül megszenteltek. Ezen túlmenõen azonban az evangéliumi tanácsok megvallásában szilárd és az egyház által elismert elkötelezettséget vállalva még nyomatékosabbá akarjátok tenni Istennek adottságotokat.” (VI. Pál beszéde a Provida Mater 25. éves évfordulóján.)


B)	Sajátos jellemzõjük a világi jelleg


“A Világi Intézmények tulajdonképpeni és sajátos jellege, vagyis a világi elem, mely egész létük jogosultságát adja, minden dologban kifejezésre kell, hogy jusson... A megszentelt életet a világban gyakorolni és azt megvallani.” (Primo Feliciter, 2. fej.)


A világi Intézmények életformája “nem egy - az ’egyház’ és a ’világ’ közötti - kompromisszum, sem pedig a ’tanácsok’ és a ’világi állapot’ közti forma; ezt csak az egész keresztény életet átfogó ív feszültségében lehet kitartóan megélni...” (H. U. v. Balthasar)


1.	Feladatuk a világban


A Zsinat által megfogalmazott iránymutatások alapján három dolgot kell kiemelni, mely különösen is a Világi Intézmények feladata kell hogy legyen:


Apostolkodás a teljes jelenlét által, mely elsõsorban a világi keresztények feladata: a világ humanizálása. Ennek a feladatnak eleget tenni nem elég azzal, hogy jámborok vagyunk, lelki életet élünk és amellett apostoli munkát vállalunk. A kettõ csak egységben valósítható meg, jóllehet az apostoli, missziós mozzanat adja meg a mindenkori formát.


Néhány közösség olyan irányba fejlõdött, hogy szabályzatuk és közösségi életük egyre inkább szerzetesrendi formát öltött, mely azzal függ össze, hogy szociális-karitatív vagy egyéb apostoli mûvek a közösség fõ céljává váltak. Elvileg azonban, amennyiben a Világi Intézmények sajátos küldetésükhöz, vagyis a világi apostolkodáshoz hûek akarnak maradni, akkor formájuk világi jellegének megõrzését szüntelenül szem elõtt kell tartaniuk. Ehhez a feltétel egy kiforrott lelkiség és élõ kommunikáció a tagok között.


Harmadik feladatként a Világi Intézmények tagjaira különösen is jellemzõ kötelezettségek hárulnak. Küldetésükbõl fakadóan elsõdleges feladataik közé tartozik, hogy tagjait mind a lelkiségi, mind pedig a profán területeken alapos képzettségben részesítsék. Az utóbbi a nehezebb feladat, melynek maga a Zsinat is a világiakról szóló konstitúcióban egy egész fejezetet szentelt.


2.	Típusaik


Ami a konkrét formát illeti, a Világi Intézmények két csoportját lehet megkülönböztetni, melyek között azonban éles választóvonal nem húzható.


Az elsõ csoportba azok a közösségek tartoznak, amelyek lehetségesnek tartják, hogy kis csoportokban tagjai együtt lakjanak, ami természetesen nem titkolható el a “világ” elõtt.


A második csoport tagjai egyenként saját munkaköri környezetükben maradva, egyedül vagy családi környezetükben élnek (s a közösség tagjai rendszeresen találkoznak).


A világtól való külsõ elszakadást kerülve amellett szállnak síkra, hogy kerüljenek minden olyan külsõ ismertetõjelet, mely elkülönítené õket.


Tagjai szempontjából három fajta közösséget lehet megkülönböztetni:


tagjai csak papok,


tagjai vagy férfiak, vagy nõk,


vegyes intézmények, melynek tagjai papok, férfiak és nõk is, önálló csoportban, és egy pap, vagy egy általános tanács vezetése alatt állnak.


A bevezetõ idõben tagjai, az életformára jellemzõ módon, saját környezetükben maradnak. Ez a bevezetõ idõ intézménytõl függõen 2-3 évet jelent. Ezalatt a közösséggel való találkozás havi összejöveteleken, közös lelkigyakorlatok alkalmával, a közösség lapján, illetve a személyes kapcsolatokon keresztül történik. Az elsõ fogadalmat követõen, mely intézménytõl függõen ígéret, eskü vagy odaadás nevet viseli, többszöri fogadalomújítás után (6-10 évig terjedhet) lehet az örökfogadalmat letenni.
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10. fejezet


Az állandó diakonátus és az evangelizáció


A)	A diakonátus kérdése az egyházban és hazánkban


A II. Vatikáni Zsinat visszaállította az állandó (nõs) diakonátust. Röviddel ezután felszentelték az elsõ diakónusokat. A kezdeti bizonytalanság, illetve bizalmatlanság következtében számuk eleinte csak lassan - 1974-ig csupán 1340-re - emelkedett. 1980-ban azonban már 6.000-en, 1997-ben 23.000-en vannak a világ különbözõ országaiban, és sokan készülnek erre a hivatásra. 


Magyarországon a Püspöki Kar 1991-ben tudott elõször érdemileg foglalkozni a témával�. 1998-ban hazánkban 35 diakónus van, közülük 11-en fõállásban... A nem fõállásúak között van tanár, orvos, mérnök sõt egy polgármester is. Képzésük, közösségi összefogásuk csupán két egyházmegyében rendezett�.


Néha felvetik a kérdést, hogyha a világiak sok helyen külön szentelés nélkül is, csupán püspöki megbízás alapján elláthatják mindazokat a feladatokat, amelyeket egy diakónus: prédikálhatnak, keresztelhetnek, igeliturgiát - sõt egész plébániai közösséget is - vezethetnek, mi szükség van arra, hogy diakónussá szenteljék õket?


A kérdés megválaszolásához mindenekelõtt tisztáznunk kell, mi a diakónusi hivatás helye az egyházban.�


B)	A diakonátus önálló, szolgáló hivatás


1.	A II. Vatikáni Zsinat és a paphiány


A II. Vatikáni Zsinat az állandó diakonátus visszaállításának legfõbb okaként a nagy paphiányt jelölte meg. Ebben a szemléletben a diakónus feladata, hogy azokban a közösségekben, ahol nincs pap, õ vezesse az egyházi közösséget, másutt a papság segítségére legyen.


“A diakónus feladata az - írja az egyházról szóló rendelkezés -, ha az illetékes hatóság megbízza vele, hogy kiszolgáltassa a keresztséget, õrizze és kiossza az Oltáriszentséget, az egyház nevében eskesse és áldja meg a házasságkötõket, vigye el a szent Útravalót a haldoklóknak, Szentírást olvasson a híveknek, oktassa és buzdítsa a népet, vezesse a hívek istentiszteletét és imádságát, szolgáltassa ki a szentelményeket és végezze a temetési gyászszertartást... „ (Egyházról 29).


A zsinat másutt azt hangsúlyozta: “hasznos lesz ui., hogy azok a férfiak, akik ténylegesen diakónusi szolgálatot teljesítenek, megerõsödnek az apostoloktól áthagyományozott kézfeltétel által..., hogy a diakonátus szentségi kegyelmeivel hatékonyabban tölthessék be tisztüket” (Missziók 16). (Vö. még: Egyházról 28,41; Liturgia 35; OE 17.)


A zsinat korában a diakónus tehát elsõsorban “pap-pótléknak“ vagy “pap-segédnek” tûnt. Az állandó diakonátus visszaállítása után kezdõdött meg egy mélyebb teológiai reflexió a diakónusok sajátos hivatásáról, szerepérõl az egyházban, amelyet legutóbb egy 1998 márciusában megjelent vatikáni dokumentum foglalt össze. Ma az egyház és a teológusok egyetértenek abban, hogy az állandó diakonátus nem csupán “pótlék”, hanem önálló hivatás.


2.	A Szentírás a diakónusi szolgálatról


A Szentírás elmondja, hogy a diakonátus szolgálata egy konkrét igény hatására keletkezett. Az apostolok megtapasztalták, hogy egyszerre nem képesek a legkülönfélébb feladatok betöltésére: az ige, a szentségek és a szegények szolgálatára is. Ezért összehívták a keresztényeket, hogy válasszanak ki maguk közül “jó hírben álló, bölcs és Szentlélekkel eltelt férfiakat”, akikre rábízhatják a szegények szolgálatát. Azok kiválasztották az elsõ hét diakónust. Az apostolok pedig “imádság közben rájuk tették kezüket”, átadták nekik a megbízatást (Csel 6,1-7).


Az újabb egyházi megnyilatkozások és a teológusok hangsúlyozzák, hogy a diakónusi hivatás lényegi alkotó elemét ma is a szolgálatban kell keresni. A diakonátus teológiai alapja az egyház szolgáló küldetése. Az egész egyház, minden keresztény meg van híva a szolgálatra, a szegényekkel, a hátrányos helyzetûekkel való törõdésre. Jézus - maga is “diakónus” volt - azért jött, hogy szolgáljon; azonosította magát a kicsinyekkel és megvetettekkel, s az utolsó ítélet mércéjéül azt tette, hogy hívei mennyire törõdtek ezekkel a legkisebbekkel (Mt 25,40). Jogos és szükséges tehát, hogy legyen az egyházban egy hivatás, amely sajátosan hordozza, képviseli a szegények, a legkisebbek iránti felelõsséget és munkát. Ez a diakonátus: a szolgáló Krisztus sajátos megjelenítõje az egyházban és a világban.


3.	A tanítóhivatal a diakónusi szolgálatról


Már a zsinat is szólt a diakónusok lényegi küldetésérõl: “Õk nem a papságra, hanem a szolgálatra kapják a kézföltételt” - írja az Egyházról szóló rendelkezés. Ezt a gondolatot vitte tovább VI. Pálnak a diakonátussal foglalkozó motu propriója. Eszerint az önálló diakonátus “a szükségben lévõ vagy hiányokkal küzdõ keresztény közösségek ügyvédje, a helyi keresztény közösségekben a szolgálat és diakonia szellemének elõmozdítója, magának az Úr Krisztusnak jele vagy szentsége, aki nem azért jött, hogy neki szolgáljanak, hanem hogy Õ szolgáljon.” (Ad pascendum 1972)�.


4.	A mai gyakorlat és a szolgáló diakonátus


A mai egyházi gyakorlat azt igazolja, hogy a diakonátus napjainkban is a diakonia, a szolgálat küldetését hordozza. A szolgáló hivatás bontakozik ki olyankor, ha a diakónusok a szegények, a rászorulók, a hátrányos helyzetûek között dolgoznak, de olyankor is, ha egy paphiány miatt egyedül maradt közösségben szolgálnak, vagy éppen a pappal mûködnek együtt a lelkipásztori munkában.


Vannak diakónusok, akik az egyházi vezetõk biztatására családjukkal elmentek a legszegényebbek közé: a dél-amerikai campesinók, az eszkimók, az európai vagy amerikai vándormunkások és segédmunkások közé, vagy az indiai rezervátumokba és a néger gettókba.


Mások egy-egy pap nélkül maradt plébániát vezetnek a püspök megbízásából.


Ismét mások papokkal együtt dolgoznak egy-egy egyházközségben, de sajátos feladatkörüket, elsõsorban a szegények, betegek, rokkantak, a közösség peremén lévõk gondozásában látják.


5.	Mi a diakónus sajátos feladata?


A diakónus részese az egyházi vezetõ hatalomnak, hiszen részt vesz az egyházi hivatalban (Amt; Ordo).� 


Feladata a szolgálat és a szolgálatra való felhívás az egyházi közösségben.


De vajon nem ugyanez a lényege a papi szolgálatnak is? Ha különbséget akarunk tenni, akkor a papi szolgálat - amint ezt már az apostolok megállapították - elsõsorban az ige szolgálata, míg a diakónusi küldetés inkább a konkrét szeretet (caritas) szolgálata. Továbbá míg a pap küldetése (a küldetés egyetemessége mellett is) inkább a keresztény közösség összefogása felé irányul, addig a diakónusé a rászorulók felé.


A diakoniának, az egyetemes szolgáló küldetésnek jelentõségére utal az is, hogy a kereszténység többnyire ott kezdett el terjedni, ahol a nem hívõk elõször is a krisztusi szeretet tetteit tapasztalták meg. 


“Ha el akartok vezetni Krisztushoz egy várost, elõször menjetek el a legszegényebbekhez, és szolgáljátok bennük Krisztust - mondja korunk egy nagy lelki vezetõje. - De ne megtéríteni akarjátok õket, csak szeretni: úgy, ahogy Krisztus szerette a legkisebbeket(„� - Az Apostolok Cselekedeteinek szerzõje miután elmondja, hogy a diakónusok a szegények szolgálatának szentelték magukat, nem azzal fejezi be beszámolóját, hogy “a szegények pedig jóllaktak”, hanem ezekkel a szavakkal: “Isten igéje pedig tovább terjedt, úgyhogy a tanítványok száma nagyon megszaporodott Jeruzsálemben. Sõt a papok közül is tömegesen hódoltak meg a hitnek” (ApCsel 6,7).


C)	A diakonátus - és a communió egyháztana


“A communió egyháztana véget vet az ellátó és gondoskodó lelkipásztorkodás modelljének - írja W. Kasper. - Ebbõl az egyházlátásból következik, hogy az egyház minden tagja felelõsséget hordoz az egyházért.”


“Az egyház nem önmagáért van, hanem az emberekért... A legtágabb érelemben vett diakonia tehát az egyháznak nem egy, hanem a lényegi dimenziója. - A hit diakonia nélkül nem keresztény hit. Az igehirdetés diakonia nélkül nem keresztény igehirdetés. Az Eukarisztiát ünneplõ gyülekezet, amely nem diakónusi irányultságú, kifejezi ugyan hitét, de hite holt marad... mivel figyelmen kívül hagyja, hogy Isten az emberekben, különösen a szegényekben engedi megtalálni magát.


Ha a diakónusi dimenziót komolyan veszik, akkor nem létezik ‘privát’ ínség, akkor az egyház communiója számára csak mindenkitõl szolidárisan vállalt ínség létezik. Ha egyik tag szenved, mindenki szenved...”�.


A diakónus tehát az egész test, az egész communió diakoniájának felelõse, mozgatója és kifejezõdése.


D)	A diakónusok helye a mai egyházban


1.	A papi rend fokozata


A diakónus a papszentelés részese, az egyházi rend tagja. A diakonátus “a papi rend alsóbb fokozata” (Egyházról 29). A diakónusnak összekötõ szerepe van a cölebsz papság és a világ között, hiszen általában családban él, és szentelésének küldetése értelmében többet tartózkodik az egyháztól távol állók, a peremen lévõk, a legszegényebbek körében, mint a papság; ugyanakkor tényleges részese az egyházi rendnek is. - A fenti értelemben összekötõ szerepe van a keresztény közösség és a világ között is.


2.	Kik lehetnek diakónusok?


Az elsõ diakónusokat a hívek választották. Ma a II. Vatikáni Zsinat eligazítása szerint, ha a püspöki karok szükségesnek látják az állandó diakonátus bevezetését, megtehetik azt. A jelöltek legyenek “érettebb korú házasemberek”; továbbá alkalmas ifjak, “de rájuk továbbra is érvényes a papi nõtlenség törvénye” (Egyházról 29). A mai rendelkezések szerint a nõs emberek diakónussá szentelésének alsó korhatára 35 év, nõtlen férfiaké 25 év (1031. k.).


3.	A nõk diakonátusa


Az 1971-es püspöki szinóduson sok püspök felvetette a nõk diakonátusának kérdését is. Azóta nemzeti zsinatok és teológusok ismételten felhozták ezt a témát. Felmerül a kérdés, hogy ha a gyakorlatban a nõk teljes értékû diakónusi feladatköröket tölthetnek be egyházi megbízatásból - a legkülönbözõbb karitatív munkáktól egészen az önálló plébánia-vezetésig - akkor vajon mi az akadálya a diakonissza-szentelésnek?� Bár egyértelmû, hogy a nõi természet nagyon megfelel a diakoniának, a kérdés egyelõre mégis nyitott...


4.	A papság szerepe


A diakonátusnak, illetve általában a világiak lelkipásztori munkába való bekapcsolásának kérdése jelentõsen függ a papság közremûködésétõl. A papságnak kell megismertetnie a keresztény közösség tagjaival a világiak apostoli küldetésének területeit és sajátosan a diakónusi hivatást. A papoknak kell felkészíteniük a hívõ közösséget, hogy ne fogadja ellenállással a (többnyire) nõs diakónusokat, vagy világi lelkipásztori kisegítõket. S végül a papságnak kell úgy bevezetnie a munkatársakat, a diakónusokat a lelkipásztori munkába, hogy azok - noha munkájukat a plébánossal egyetértésben kell végezniök - ne érezzék magukat alacsonyabb rendû beosztottnak, hanem igazi, sajátos küldetéssel rendelkezõ munkatársaknak - aminthogy a szentelés által valóban azzá is lesznek.


E)	Egy gyakorlati szempont


Bizonyára Magyarországon is nagy szükség volna több diakónusra. Alkalmazásukkal kapcsolatban leggyakrabban emlegetett nehézség a pénzhiány, illetve a méltányos fizetés kérdése (amelybõl egy család is eltartható volna). - Általában azonban megjegyezhetjük, hogy a nem pap lelkipásztori munkatársak országszerte ott mûködnek legeredményesebben, ahol nem fizetett alkalmazottként dolgoznak. A teljes fizetést amúgy is kevés plébánia bírja el, és általában szerencsésebb is, ha a plébánián dolgozók az élõ, plébániai közösségbõl nõnek ki s így válnak a közösség animátoraivá. - Amíg a fõállású diakónusok helyzete és fizetése kérdéses, addig is megvalósítható az élõ plébániákon, megfelelõ ott lakó személyek diakónussá szentelése - ha azok erre éreznek hivatást. (Illetve a lelkipásztor is biztathatja õket, ha alkalmasak.)


A diakónusi szolgálat visszaállításának döntõ oka a katolikus egyházban a paphiány volt. E szolgálat azonban azóta újra megtalálta sajátos kegyelmi helyét, szerepét az egyházban. Az az érdeklõdés, amellyel a legutóbbi idõben az egyház a diakonátus felé fordult, s az a nagyarányú növekedés, amit a diakónusok száma az utolsó években mutat, bizonyára csupán kezdete egy új fejlõdésnek.
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11. fejezet


Egyesületek, közösségek, mozgalmak- és az evangelizáció


A szociológiai, a pszichológiai, a társadalomtudományi irodalomban szinte közhelyszerû vélemény korunkban - amikor a társadalom hagyományos közösségei nagy arányban szétestek -, hogy a legtöbb társadalmi baj gyökere a közösségek hiánya, és a megoldás a közösségek létrehozása volna. 


Az egyházában is több szó van ma a közösségekrõl, azok evangelizációs jelentõségérõl, mint valaha. A Christifideles Laici írja: “Bár az egyház történelme folyamán a hívõk társulásai bizonyos módon mindig virágoztak, amint ezt számtalan konfraternitás, harmadrend és mindenféle segítõegylet tanúsítja, mégis a legutóbbi idõkben sajátos fejlõdés tanúi lehetünk. Ez tûnik ki a sokféle egyesület, társulások, csoportok, közösségek, mozgalmak születésébõl és terjedésébõl. A világi hívek társulásainak új korszakáról beszélhetünk, minthogy a hagyományos társulások mellett, és gyakran azok gyökerébõl sarjadva, más új mozgalmak és társulások születnek... amelyekkel a Szentlélek az egyházi életet táplálja...” (29)


Az alábbiakban megpróbáljuk összefoglalni a legfontosabb tudnivalókat e témában. I./ Lássuk elõször azt a történelmi kontextust, amelyben mi magyarok vagyunk, II./ majd az egyházi tanítóhivatal nyilatkozatait témánkban, III./ a kisközösségeket korunk egyházában, s ezután szóljunk IV./ a nálunk ma nagyon aktuális egyesületekrõl-társulásokról, V./ majd korunk megújulási mozgalmairól, VI./ végül a közösségek és a plébánia viszonyáról.


I.	EGYESÜLETEK, KÖZÖSSÉGEK A MAGYAR EGYHÁZ MÚLTJÁBAN


Amikor a világháború után a kommunizmus magához ragadta a hatalmat, elsõ nagyon jól kiszámított támadása az egyház ellen az volt - már 1946-ban!! - , hogy megsemmisítette az egyházi közösségeket (világi egyesületeket, társulatokat, szervezeteket), és néhány év múlva megtiltotta a világiak, papok és szerzetesek mindennemû összejöveteleit, összeesküvõknek bélyegezve, és börtönnel sújtva mindazokat, akik ennek nem engedelmeskedtek.


Az a kommunizmus, mely a kiscsoportos (vagy sejt-) munkával tudott az õt üldözõ idõkben megerõsödni, tudta, micsoda erõ rejlik a közösségi munkában.


A magyar katolikus egyesületi élet a 40-es években európai viszonylatban is fejlett volt. Hogy csak a legfontosabbakat említsük: A KALOT-nak - a Katolikus Agrárifjúsági Legényegyletek Országos Testületének - több mint 100.000 tagja volt (mintegy 35.000 tagjuk végzett 20 Népfõiskolájukon kurzusokat). A KALÁSZ-nak - a Katolikus Lánykörök Szövetségének - mintegy 30.000 tagja, a KIOE-nak - a Katolikus Ifjúmunkások Országos Egyesületének - 30.000 tagja, a Kolpingnak 30.000 tagja, az EMERICANA-nak, a katolikus egyetemisták egyesületének 10.000 tagja, a cserkészethez és a Mária kongregációhoz 700.000-en tartoztak, a Credo katolikus férfi egyesületnek 107 helyi szervezete volt.� Mindezeket a jól szervezett Actio Catholica országos fedõ-szerve fogta össze, illetve az AC országos és egyházmegyei felelõsei törekedtek arra, hogy minden plébánián is meglegyenek a megfelelõ helyi csoportok - a hit és erkölcs, a kultúra ápolására, a karitász munkára, a sajtó-apostolkodásra.


A hazai egyházüldözés egyik legnagyobb eredménye, hogy nemcsak az egyesületeket semmisítette meg, hanem sikerült ezzel (legalábbis országos szinten) a világiakat is kiszorítani az egyházi életben való aktív közremûködésbõl, és sikerült a papságot beszorítani a templom és az egyszemélyes lelkipásztorkodás falai közé.� S a kommunista diktatúra és megfélemlítés leggroteszkebb gyümölcsei közé tartozott, hogy amikor a 60-70-es években a földalatti ifjúsági és közösségi munka újra erõsödni kezdett, s a világegyházban hivatalosan jóváhagyott lelkiségi mozgalmak is kezdtek behatolni hazánkba, az AEH-nak és a velük kapcsolatban álló, a papságot kézben tartani hivatott titkosrendõröknek sikerült azt a tudatot kialakítani a klérus nem kis részének körében is, hogy minden kisközösségi munka nemcsak államilag tiltott, hanem egyház ellenes tevékenység is, mert az egyház egységét, a hit tisztaságát stb. veszélyezteti.� (S mindez egy olyan korban, amikor alig volt lehetséges egyéb rendszeres foglalkozás az ifjúsággal vagy a családokkal.)


A kisközösségek hazai megítélésére a ‘70—80-as években természetesen az is nagy hatással volt, hogy a világon és Magyarországon is jelentkeztek olyan “bázis-közösségek”, amelyek kontestáló magatartásukkal, s olykor a katolikus hagyománytól eltérõ tanításukkal világszerte kételyeket ébresztettek. 


De míg a világegyházban az egyesületekkel-társulatokkal stb. szemben sosem merült fel kétség, az újabb kisebb közösségekrõl, a lelkiségi mozgalmak közösségeirõl pedig - megfelelõ feltételek megfogalmazása mellett� - alapvetõen pozitív magatartás és vélemény alakult ki, addig Magyarországon - nem függetlenül a politikai háttértõl, és egyes közösségek egyoldalúságától - az összegyházzal harmóniában levõ szemlélet csak a 90-es évekre vált általánossá.�


II.	EGYHÁZI MEGNYILATKOZÁSOK A KISEBB KÖZÖSSÉGEKRÕL


A)	Miért van szükség rájuk?


A zsinat utáni évtized egyházi dokumentumai hangsúlyozzák, hogy pótolhatatlan szükség van élõ közösségekre az egyházban, s az egyház felelõseinek mindent meg kell tenniük annak érdekében, hogy “a plébániák mind a keresztény hívek közösségei legyenek” (CL 26). 


Miért oly fontos a közösségiség, miért oly fontosak a közösségek? (A Christifideles Laici 29. pontjában részletesen válaszol erre a kérdésre)


1.	Teológiailag, ontológiailag: 


Mert (láttuk a communió egyháztanáról szóló fejezetben) az egyház a közösségben éli meg lényegi küldetését. Közösségi voltában lesz a Szentháromság szentsége a földön, az egész emberi nem egységének jele és eszköze (Egyházról 1; CL 29).


S az egyes keresztény hívek és papok is csak a krisztusi szeretet-kapcsolatokban tudják megvalósítani önmagukat, a róluk készült isteni tervet (vö. CL 29; DpPMV 21). Éppen ez a II. Vatikáni Zsinat egyházlátásának lényege.


2.	Az egyház lelkipásztori küldetése szempontjából:


a) a közösség, a csoport ad otthont a hívõ közösség saját tagjainak (CL 29).


“A serdülõk, a fiatalok számára a csoportot életszükségletnek kell tekinteni” (ÁKD 76).


“A csoportnak jelentõs szerepe van a személyek fejlõdési folyamatában. Ez érvényes a katekézisre is, akár kicsinyekrõl van szó, akár fiatalokról - akiknél a személyiség formálásában szinte életszükséglet a csoport -, akár felnõttekrõl, akik között a dialógus, a megosztás és a kölcsönös felelõsség stílusát alakítja ki”.


A gyermek és felnõtt katekézist “a terméketlenség veszedelme fenyegeti, ha a hitoktatottakat, a katekumeneket nem fogadja be egy olyan közösség, amely a hitbõl él.” (CT 24; KÁD 69). 


“A lelkipásztorok szenteljenek nagy figyelmet a fiataloknak, nemkülönben a házasoknak és a szülõknek. Jó volna, ha baráti közösségben egymásra találnának, és így kölcsönösen segíthetnék egymást abban is, hogy a nemegyszer nagyon is nehéz életkörülmények között könnyebben és teljesebben élhessék a keresztény életet” (Papság 6).


A hívõknek a gyermekkortól kezdve az állandó megtérés utját kell járniuk. “E folyamat támogatásához szükséges egy olyan keresztény közösség, amely befogadja a kezdõket, támogatja és alakítja õket a hitben”. 


“A csoport jelentõsége, hogy tagja megtapasztalja a közösséget, valamint az egyház életében való részesedés célját és teljes megnyilvánulását. Jézus mondja: Ahol ketten vagy hárman összegyûlnek az én nevemben, ott vagyok köztük” (KÁD 159). - A közösség az az iskola, amely megtanít a krisztusi életre, kapcsolatokra, egymás elfogadására, dialógusra…


A plébániai közösségnek számos pótolhatatlan lelkipásztori feladata van. Pl. a szentségekre való felkészítésben: A felnõtteknek - az “Ordo Initiationis Christianae Adultorum” (OICA) szerint - csak úgy szabad beavató szentségeket kiszolgáltatni, ha elõzõleg élõ kapcsolatba kerülnek a keresztény közösséggel (OICA 19,38, 39, 41). - A közösség feladatáról ír a gyermekkeresztségrõl szóló rendelkezés is. “Isten népének, amelyet a helyi közösség képvisel, ugyanolyan szerepe van a gyermekek keresztségénél, akárcsak a felnõtteknél. A kisdedeknek joga van a közösség szeretetére és segítségére” (11,26). - Ugyanígy a bérmálásról szóló dokumentum: “Kiváltképpen Isten népére tartozik, hogy elõkészítse a megkeresztelteket a bérmálás vételére.” “A keresztény közösséggel és az egyes hívekkel való kapcsolat által kapják meg (a bérmálkozók) a megfelelõ támogatást, hogy ránevelõdjenek a tanúságtételre és az apostolkodásra, továbbá hogy meglegyen az igényük az eukarisztia vételére” (11,279-280). Figyelemre méltó, hogy az idézett rendelkezések a szentségi felkészítés szereplõirõl szólva sorrendben is elõször beszélnek a keresztény közösségrõl, s csak utána a lelkipásztorokról. - Hasonlóan a hitoktatásról szóló rendelkezések - az DCG és a CT - egyik legalapvetõbb axiómája, hogy “a hitoktatásnak támaszkodnia kell a keresztény közösség tanúságtételére” (DCG 35) mert támogató és befogadó közösség nélkül “terméketlenség veszedelme fenyegeti a katekézist” (CT 24). 


Végül “a kisközösség az alkalmas befogadó közeg azok számára, akik már megtették a katekézis utjának ... bizonyos szakaszát.” (KÁD 264).


b) Az egyén a csoportban-közösségben megvalósuló felelõs cselekvésben bontakoztathatja ki kreativitását, személyiségét. Ha eltiltják attól, hogy közös célokért közösségben tevékenykedhessen, illetve ha megvonják tõle a felelõsséget, akkor személyisége és kreativitása elsorvad.


Az egyház szociális tanításának egyik pillére a szubszidiaritás elve. Ennek lényege, hogy a nagyobb közösségeknek (államnak, egyháznak, plébániának) biztosítania kell az emberek kisebb csoportjai számára a szabadságot: és azt a feladatot, amit egy kisebb csoport el tud látni, ne vegye el tõle a nagyobb közösség (állam, egyház, plébánia stb.). E társadalmi-lélektani elv be nem tartásának gyilkos következményeirõl beszélnek a szocialista rendszerek; - és nem egy esetben az egyházi környezetben önállótlanná váló emberek jelensége is ezt példázza.�


c) Az egyház közösségi voltában jel. Egysége - látható közösségi megjelenése - tehát “az evangelizációhoz elengedhetetlen” (Papság 15, Egyházról 1; CL 29; Pdv 65,79: PpPMV 24). A nem hívõt elsõsorban a közösség vonzza (EN 21), és többnyire csak a közösség tudja végigvezetni a megtérõket az egyházba bekapcsolódás utján. (Ez az amirõl az egész OICA beszél, s ugyanezt húzza alá a KÁD.)


Szomorú tapasztalat Magyarországon, hogy különösen a politikai fordulat utáni sok felnõttként keresztelkedõ és elsõáldozó többsége - akik nem kapcsolódtak bele egy élõ keresztény közösségbe - rövidesen eltávolodott az egyháztól. Ez a katekumenátus logikája, illetve az OICA fontos megállapítása: katekézis, katekumenátus nem létezik élõ keresztény közösség nélkül - Fordítva viszont: az élõ keresztény közösségeknek általában sikerül elvezetniök megtértjeiket a beérett hitre, az egyházba kapcsolódásig (vö. OICA; KÁD).


d) A szentségekre való felkészítések, bármily alaposak legyenek is (pl. sokszori keresztelési vagy jegyesoktatások stb.) - a tapasztalat igazolja - többnyire “hiábavalóak, ha a hitjelöltet nem fogadja be élõ keresztény közösség” (CT 24: KÁD 69).


e) Mindennek eredménye tehát, amit már a zsinat megfogalmazott: “A lelkipásztori tevékenység nem szorítkozhat csak arra, hogy a hívekkel egyenként törõdjék, hanem ki kell alakítania a valódi keresztény közösséget” (Papság 6). 


A lelkipásztor feladata, hogy megértesse a rábízottakkal: “Az egyházi közösség adomány, a Szentlélek nagy adománya... S a világi hívõnek nincs joga önmagába zárkózni...” (CL 20).


Ugyanígy a katekézisnek is elsõdleges feladata nemcsak az oktatás, hanem a közösség kialakítása is (KÁD 86).


A plébániai lelkipásztorkodás és katekézis számára mintegy “vonatkoztatási pontként szükségesek azok a hitbe korábban beavatott érett keresztényekbõl álló közösségi magok, amelyek megfelelõ és megkülönböztetett lelkipásztori gondozásban részesülnek. E cél könnyebben elérhetõ, ha a plébánián segítik a kisebb egyházi közösségek alakulását” (CL 61; KÁD 258).


B)	A zsinati és a zsinat utáni egyházi megnyilatkozások - a közösségekrõl


A közösségi szemlélet a zsinaton jelent meg egyértelmûen. Ez tükrözõdik úgyszólván minden zsinati dokumentumban. A zsinat a lelkipásztori megújulás egyik alapfeladatának jelölte meg a közösségek létrehozását. - Errõl szóltunk az elõzõ fejezetekben. Lássuk most vázlatosan a közösségi szemlélet kibontakozását a zsinat utáni években.


 A szentségek liturgiáját megújító zsinat utáni rendelkezések közös vonása: kivétel nélkül mind kiemelik, hogy a lelkipásztor teremtsen családias, közösségi légkört a szentség-kiszolgáltatás közben. Ennek érdekében lehetõvé teszik, hogy a lehetséges alkalmakkor személyes, közvetlen szavakkal szólítsa meg a jelenlevõket. 


Az Ordo Initiationis Christianae Adultorum a felnõttek szentség-kiszolgáltatásáról és katekumenátusáról szóló rendelkezés sajátosan is szól a közösségi lelkipásztorkodásról, az élõ közösség pótolhatatlan szerepérõl. Elmondja, hogy általában egy élõ közösség indítja el a kívülállót a megtérés utján, fogadja be és vezeti el õt az élõ hitre. E rendelkezés, miközben helyreálltja a felnõttek katekumenátusát, feltételezi, hogy a plébániai lelkipásztorkodás elsõ feladata, hogy létrehozza a befogadó és a megtérés talajává váló közösséget.


A III., az evangelizációról szóló Püspöki Szinódus részletesen tárgyalt a kisközösségek (bázisközösségek) témájáról. A Szinódust elõkészítõ felmérés szerint az 5 földrészt képviselõ válaszok egyöntetûen a kisközösségek mellett foglaltak állást, mint amelyek az egyházi és lelkipásztori megújulás fontos eszközei. VI. Pál pápa az Evangelii Nuntiandi-ban (1975) e szinódus eredményeit is összefoglalva írja: Azok a bázisközösségek, amelyek egységben vannak az egyházi elöljárókkal, amelyek nem tartják magukat az igazság egyedüli birtokosainak “az evangelizáció melegágyai... . Szolgálatot tesznek a helyi egyházaknak..., s az egész egyház reménységei õk” (58).


A katekézissel foglalkozó IV. Püspöki Szinódus gondolatait összefoglaló II. János Pál pápa a Catechesi Tradende-ben többszörösen hangsúlyozza, hogy a hitoktatás csak akkor hatékony, ha közösséget hoz létre, illetve “a terméketlenség veszélye fenyegeti a katekézist, ha a katekument nem fogadja be olyan közösség, amely a hitbõl él” (24). - A katekézissel foglalkozó egyéb dokumentumok is nyomatékkal szólnak a közösség pótolhatatlan szerepérõl a hitoktatásban (vö. ÁKD 1972; KÁD 1997).


A családokkal foglalkozó V. Általános Püspöki Szinódust összefoglaló apostoli buzdítás, a Familiaris Consortio, többször beszél a plébániai közösség és a családi közösségek pótolhatatlan fontosságáról a család-lelkipásztorkodásban, s kiemeli: “Elismerést érdemel az a sok egyházi egyesület, csoport, mozgalom vagy bármilyen nevet viselõ közösség, amely - mindegyik a maga jellegzetességei, céljai, szolgálatai szerint - a család lelkipásztori gondjával törõdik...” (72).


A világiakkal és a plébániai élettel foglalkozó 1987-es Szinódust és annak dokumentumát a Christifideles Laicit egészében átjárja a közösség és a közösségek fontosságának hangsúlyozása. “A közösség az elsõ nagy jele az Üdvözítõ Krisztus jelenlétének a világban” (64). “A közösség és a küldetés mélyen összekapcsolódnak...A közösség a küldetés forrása és gyümölcse” (32) Pótolhatatlan jelentõségûek a plébánián a világi hívõk társulásai, csoportjai mozgalmai (29, 34, 35, 36, 61,62).


A papsággal és papneveléssel foglalkozó szinódusok és dokumentumok a papság lelkére kötik, hogy támogassák a közösségeket, mozgalmakat - mert azok a plébániai lelkipásztorkodás támaszai (CL 34,35,56); biztatják a papjelölteket, hogy merítsenek erõt a lelkiségi mozgalmakból és közösségeikbõl (Pdv 68), s biztatják magukat a papokat, hogy ápolják egymás között is az elmélyült papi közösséget ( DpPMV 26,29, 30, 32, 36, 40, 88).


János Pál pápa minden jelentõsebb írásában szólt a lelkiségi mozgalmak jelentõségérõl (akkor is, ha figyelmeztetett hibáikra is)�. 1998-ban pedig a Szentlélek éve csúcspontjának jelölte meg azt a római pünkösdi találkozót a Szent Péter téren, ahol találkozott a világ mintegy 50 nagyobb egyházi megújulási mozgalmának tagjaival. Az egyház új pünkösdje jeleinek nevezte õket, és az új evangelizáció fontos helyeinek, eszközeinek.


C)	Mikor nevezhetõ egy közösség katolikusnak?


Az egyház az ilyen apostoli jellegû társulásokban és közösségekben “az egyház egységének és közösségének jelét” látja. Egyes bázisközösségek illetve mozgalmak szélsõségei, sõt az egyházhoz hû mozgalmakban és közösségekben is elõforduló egyoldalúságok miatt az egyháznak meg kellett fogalmaznia, melyek azok a vonások, amelyekkel rendelkezniök kell a magukat katolikusnak nevezni akaró kisközösségeknek.


Egységükkel Isten jelenlétének jelei kell, hogy legyenek (CL 29).


Tartsák lényegi feladatuknak az életszentség ápolását


Legyenek elkötelezettek a katolikus hit megvallásában, egységben a római pápával és fõpásztoraikkal.


Kötelezzék el magukat az emberi társadalom megszentelésére (CL 30).


Legyenek minden ember felé nyitottak. Ne csak önmagukat tartsák Krisztus igazi egyházának, ellenkezõleg, legyenek meggyõzõdve arról, hogy az egyház más formákban is kifejezheti magát, mint az õ csoportjuk.


Napról napra növekedjenek a misszionálás felelõsségében, ne gondolják, hogy csak saját tagjaik felé kell hirdetniük az evangéliumot (EN 58).


III.	A KISKÖZÖSSÉGEK KORUNK EGYHÁZÁBAN


A)	Elterjedésük okai


A kisközösségek nagyarányú elterjedése több okra vezethetõ vissza:


Szociológiai szempontból megjelenésüket elsõsorban a társadalomban minden szinten jelentkezõ közösségigény okolhatja meg: a vágy az áttekinthetõ, személyes találkozást és kapcsolatokat lehetõvé tevõ közösségek után, amelyekben a pluralista kor magányos embere melegségre, biztonságra talál. - Ez az igény magyarázza a kiscsoportok korlátozott tag-létszámát is. Azt a közvetlenséget, amit a kiscsoport nyújt, “a nagyobb egyházi közösségek nem tudják biztosítani, különösen korunk nagyvárosaiban, ahol az emberek tömegei szinte névtelenül élnek egymás mellett” (EN 58: CL 29).


Általános vallási-valláslélektani szempontból elterjedésük oka: az utolsó évtizedekben világszerte jelentkezõ elmélyülés igénye.


Katolikus szempontból elterjedésüket a II. Vatikáni Zsinat szemléletváltása magyarázza: amely egyrészt hangsúlyozza Isten egész népének hivatottságát az életszentségre, másrészt a hívek megkereszteltségükbõl fakadó jogát az egyház dolgaiban való részvételre, a közösségek, társulatok létrehozására és vezetésére. Jelentõsen hozzájárult e csoportok terjedéséhez az, hogy sok ország püspöki karai, már a pápai megnyilatozások elõtt támogatták a közösségek terjedését.


Természetfeletti szempontból elsõrendû szerepe van e folyamatban a Szentléleknek - hangsúlyozza a pápa -, aki olyan karizmatikus személyeket támasztott korunkban (is), akik átadták magukat a Lélek vezetésének, s megkapták azt a karizmát, hogy tömegeket vonzzanak arra az útra, amelyet a Lélek nekik szánt.�


B)	A kisközösségek fajtái


Bár a közösségeknek vannak közös jellemzõi, mégis a sokféleség uralkodik köztük. Sokféleség az elkötelezettség fokában, a közösségi élet megvalósításának és elmélyítésének módjában (a teljes vagyonközösségben együttélõ fogadalmas közösségektõl a hetente vagy havonta találkozókig); s a tagok szempontjából is, hiszen alakultak csak férfiakból vagy csak nõkbõl vagy családokból álló közösségek, és olyanok is amelyekhez tartoznak családok is és a szûzi életet választók is stb. Próbáljuk némileg csoportosítani e közösségeket:


Vannak olyan közösségek, amelyek elsõsorban lelkipásztori célból jöttek létre, “mert a paphiány miatt rendes plébániai életrõl náluk nem lehet szó” (EN 58). Ilyeneket elsõsorban Dél-Amerikában és Afrikában találhatunk, bár a többi földrészen is növekszik számuk. A brazil püspöki karnak 1962-65 évre kiadott lelkipásztori terve a bázisközösségek kialakítását célozta meg, illetve azt, hogy az erõtlenné váló egyházközségi életet ilyen közösségek létrehozásával élesszék fel. Ezt átvéve, az összes latin-amerikai egyházak közös konferenciája (CELAM), 1968-ban a lelkipásztorkodás elsõ feladatául, s a paphiány megoldásaként a bázisközösségek elterjesztését tûzték ki. Így csupán Brazíliában a 70-es évek közepén már kb. 40.000 olyan kisközösséget tartottak számon, amelyek egy-egy pap nélküli közösség lelkipásztori gondozását látták el.


A legnagyobb számúak azok a közösségek, amelyeket VI. Pál szavaival: a Krisztussal való teljesebb közösség és a lelki elmélyülés utáni vágy “vagy a mai ember természetének jobban megfelelõ formák keresése hozott létre, hogy pl. megbeszéljék az Igét... vagy sajátosan gyakorlják a testvéri szeretetet” (EN 58). E közösségeket a Szentírás egyik-másik útmutatásának radikális komolyan vétele és megvalósításának vágya hozta létre. Közülük legismertebbek a karizmatikus, az új-katekumen, a taizéi indítású és a fokoláre közösségek, de ide sorolhatunk sok ima- és bibliaolvasó és számos egyéb közösséget, amelyek szerte a világon mûködnek, de nem ismerõsek mint világméretû mozgalmak.


Vannak továbbá olyan közösségek és mozgalmak, amelyek arra kaptak hivatást, hogy a társadalom vagy az egyház valamely konkrét ínségén segítsenek: hogy gondozzanak betegeket (Kamilliánus Családok), összefogjanak és emberhez méltó életre vezessenek testi fogyatékosokat, tanúságot tegyenek szellemi sérültek emberi értékeirõl és segítséget nyújtsanak nekik és családjaiknak (Hit és Fény, Bárka), erõt adjanak házaspároknak (Házas hétvége), családoknak (különbözõ családmozgalmak) és egyházmegyés papoknak (papokat közösségbe fogó, lelkiségüket mélyítõ mozgalmak) stb. életük megújítására.


IV.	az EGYESÜLETEK, TÁRSULATOK helye AZ EGYHÁZBAN


Az ember közösségben, elfogadó emberi kapcsolatokban érzi otthon magát. Ezek híján fizikailag is megbetegszik. Korunk magyar társadalmának számtalan sebe van: az idegbetegségek (depressziók, neurózisok), öngyilkosságok, kábítószerbe - alkoholba menekülés aránya óriási; s ezzel párhuzamban a 30-40 évesek várható élettartama 6-7 évvel kevesebb, mint pl. a szomszédos Ausztriában. Mindez szorosan összefügg azzal is, hogy az elmúlt negyven év módszeresen irtotta a társadalom természetes közösségeit, minden módon (akár börtönnel is) büntette a közösségteremtésre irányuló legkisebb próbálkozást is - s az emberek azáltal elmagányosodtak.�


Nem véletlen hogy minden diktatúra elõször a kisebb közösségeket, az ún. “civil szervezõdéseket” pusztítja el, hogy ezek híján teljes hatalmat gyakorolhasson a magányukban kiszolgáltatott emberek társadalma felett. “A kapcsolataitól, értékeitõl, önértékelésétõl megfosztott, magányosan szorongó ember tetszés szerint felhasználható a szükséges funkciókra, kicserélhetõ, manipulálható”�.


Az egyház, érzékelve ezt a veszélyt, társadalmi tanításának elsõ nagy enciklikájában, a Rerum Novarumban már felhívja a munkásokat, hogy hozzanak létre keresztény szakszervezeteket értékeik és jogaik védelmére.


A magyar egyháznak és lelkipásztorainak is fel kell ismerni korunk súlyos emberi és keresztény igényét a közösségek után - amelyek képesek az egyéneknek védelmet nyújtani, és képesek társadalmi szinten képviselni a keresztény és humán értékeket.


A)	Az egyesületek meghatározása és fajtái


Egyesületnek hívjuk “meghatározott cél érdekében önként és tartósan egymáshoz csatlakozott személyek jogilag is szervezett összességét”.�


Az egyesületi jog a hívõk “valódi és saját joga, és nem az egyházi tekintélybõl származik, hanem magából a keresztségbõl fakad.” “Az egyházi hatóságoktól való köteles függés tiszteletbetartása mellett tehát a világi hívõknek joguk van, hogy társulatokat alapítsanak és vezessenek” (CL 29; CIC 215).


A hívõk egyesületeinek sokféle fajtája van:


1.) Az alapítás szempontjából vannak:


az egyházi hatóság által alapított hivatalos egyesületek és


magán egyesületek, amelyeket a hívõk magánegyezsége hozott létre.


2.) A cél szempontjából vannak: 


jámborsági egyesületek 


pl. Jézus Szíve társulat, Mária Kongregáció, Jézus Szíve Családjai stb., illetve amelyeket a lelki élet mélyítésére, a szeretet célirányos gyakorlására vagy a templom- a liturgia szebbé tételére alapítottak. (Ezek némelyike plébániai szinten még a kommunizmust is átélte: mint a rózsafüzér-társulat, oltáregylet, szentségimádó egyesület stb.),


vannak egyesületek, amelyek inkább a katolikus közösségi életet szolgálják egy bizonyos típusú réteg (pl. férfiak, nõk, fiatalok, idõsek stb.) tagjai közt, bár ezekre általában jellemzõ a társadalmi elkötelezettség is;


Ilyenek voltak 1946 elõtt - illetve néhányuk újjászületett 90 után - a KALOT, KALÁSZ, EMSZO, EMERIKANA stb., új a KIM�


vannak olyanok, amelyek inkább egy konkrét társadalmi vagy egyházi feladat megoldására jönnek létre, 


Magyarországon rövidesen a politikai fordulat után (sõt részben már elõtte) megalakult néhány ilyen típusú országos egyesület: pl. A Keresztény Értelmiségiek Szövetsége; Keresztény Ökumenikus Társaság; Keresztény Szülõk Szövetsége; Magzatvédõ Társaság; Katolikus Ifjúsági Mozgalom, Katolikus Családszövetség stb.


Az elõzõ két típus nem mindig választható szét - hiszen vannak rétegenként szervezõdõ, de lényegileg társadalmi jelenlétre törekvõ egyesületek.


3.) Területi szempontból vannak


nemzetközi, nemzeti, egyházmegyei vagy plébániai egyesületek. Stb.


B)	Mi a célja és jelentõsége az egyesületeknek?


1.) Együttesen képviselni emberi és keresztény értékeket a társadalomban. 


Egy demokratikus államban egy összefogott, megfelelõ létszámmal rendelkezõ csoportnak, “civil szervezetnek” módja van beleszólni a társadalmi-emberi értékek alakításába, védelmébe, módja van küzdeni egyes (esetlegesen nem is olyan nagy létszámú) vallásellenes vagy liberális csoportok erkölcsformálási és média-monopóliuma ellen, küzdeni a családok, a gyermekek, az erkölcsi tisztaság, a társadalmi igazságosság, a média tisztasága stb., stb. érdekében.


Az elsõ katolikus egyesületek a 19. sz. közepe táján jöttek létre (elsõként Német és Franciaországban, majd némi eltolódással hazánkban is) mindenekelõtt azzal a céllal, hogy szembeszegüljenek a liberális állammal, amely ki akarta szorítani az egyházat a közéletbõl, s az egész társadalomra a maga liberális látásmódját, erkölcsét stb. akarta rákényszeríteni. -. A múlt században az egyesületi élet és a keresztény pártok születése által sikerült a katolikus egyháznak pl. Németországban az ún. Kulturkampf idején - a liberális hatalommal szemben - érvényre juttatni elveit, értékeit.


Az állam kötelessége, hogy támogassa polgárainak azokat az egyesüléseit (civil szervezeteit), amelyek a társadalom javát szolgálják. Magyarországon is milliárdokat osztanak szét az ún. civil szervezetek között, illetve pályázati alapon. Az egyház tagjai, rétegei, csoportjai csak akkor tudnak arányosan részesedni e támogatásokban, ha mint szervezet, társulat stb. jelennek meg, és pl. létszámuk nagyságát igazolni tudják.


A Magyar Úttörõszövetség - s egyéb pártérdekeltségû civil szervezetek - az MSZP támogatásával hatalmas összegeket kaptak a 90 utáni években pályázatok útján. Ehhez képest elenyészõ az, amit pl. a katolikus gyermekek kaptak, de ennek oka (többek között) a szervezetlenség.


2.) Összefogni, közösséget biztosítani tagjaiknak: feloldani a magányt, s megteremteni a közös cselekvés lehetõségét . (Errõl már hosszabban beszéltünk.)


3.) A hívek önállóságát, felelõsségét erõsíteni.


Az egyesületek, társulatok maguk által választott vezetõséggel, feladatokkal rendelkeznek. Ez biztosítja tagjainak önállóságát, kezdeményezõkészségét. Paphiányos világunkban különösen jelentõs: ha az egyház ügyeit magukénak érzõ, saját lábukon álló közösségek léteznek egy (pap nélkül maradt) plébánián...


4.) A közösség fennmaradását biztosítani a papi dispoziciók esetén.


Ha egy lelkipásztor által munkatársak, élõ közösségek születnek egy plébánián, szomorú, de nem ritka jelenség, hogy amikor elhelyezik õt, utódja rövidesen mindent megsemmisít. A közösséget az is megsemmisítheti, ha a lelkipásztor túlságosan saját személyéhez köti azt, és annak minden tevékenységét, döntését. Inkább városra jellemzõ probléma: amikor a hívek követik volt lelkipásztorukat, - s emiatt omlik össze a plébániaközösség. - Mindezeket a problémákat csökkentheti vagy megoldhatja, ha a plébánián megfelelõ önállóssággal rendelkezõ egyesületek mûködnek.


Azokban az országokban, (s a háború elõtti Magyarországon is!) ahol fejlett a hívek egyesületi élete, ilyen helyzetek alig jöhetnek létre, mert a hívek egyesületei nem semmisíthetõek meg, a helyi társulások sem a CIC (215.k) alapján, (különösen ha egyházmegyei vagy országos egyesületekrõl van szó), illetve az egyesületek megtartó ereje érvényesül.


5.) Az evangelizációt és a dialógust segíteni.


Az egyház minden kereszténynek és sajátosan az egyesületeknek feladatává teszi, hogy “szívesen dolgozzanak együtt az azonos célokért fáradozókkal”, legyenek azok más vallásúak vagy akár nem hívõk (Egyház a m. v. 43). Mivel az egyesületek célja többnyire a társadalmi cselekvés, kiválóan alkalmasak a másként gondolkozókkal való dialógusra, kapcsolatok ápolására, valamint az evangelizációra.


Természetesen ügyelniök kell arra, hogy minél tágabb körû kapcsolatot létesítenek másként gondolkozókkal, annál erõsebbnek kell lennie a katolikus magnak. Így tudják biztosítani, hogy a csoport katolikus-keresztény szellemisége ne szûnjék meg (a más világnézetûek nagyszámú jelenléte, illetve a velük való hamis eggyé válás következtében), ellenkezõleg, hogy a keresztény lelkület sugározzon azokra a más világnézetûekre, akikkel egy adott témában együttmûködnek.


C)	Az egyesületek életbehívása lelkipásztori feladat is


“A világi hívõk társulási joga lényegileg kötõdik a közösség életéhez és az egyház küldetéséhez” - mondja a CL (29).


Az elmúlt 50 év után, amikor a hívõk társadalmi és egyházi téren egyaránt megszokták, hogy semmibe sincs komoly beleszólásuk, az egyház és az egyes lelkipásztorok feladata, hogy megfelelõ felkészítés után, önálló kezdeményezésekre és egyesületek, társulatok, közösségek létrehozására indítsák a rájuk bízottakat; illetve a bennük tevékenykedõket felnõtt, felelõs munkatársaiknak tekintsék.


Bár az egyesületek létesítése a világiak joga, az egyházi hivatal maga is hoz létre egyesületeket. Történelmileg a katolikus egyesületi vagy szakszervezeti élet létrejötte az egyetemes egyház, illetve a helyi egyházi vezetõk felhívásainak és tevékenységének volt sok esetben eredménye. 


Természetesen az egyház különösen ajánlja azokat az egyesületeket, amelyeket maga létesített vagy jóváhagyott (298. k.). - De a jóváhagyás nem akarja a társulás szabadságát (a szubszidiaritást) korlátozni, csupán aláhúzni és biztosítani az egyházzal való közösséget (CL 29-30).


Ami itt-ott félelmet vált ki, hogy az egyesület - önállósága által - nem válhat-e a plébános ellenpólusává, kritikusává stb. - Ez az aggodalom nem jogtalan. Annál fontosabb, hogy az egyesület elõkészítése során kapjon hangsúly az egyházzal, és a helyi egyházzal való egység témája, s az egyesület alapszabályát is ennek megfelelõen fogalmazzák meg.�


A katolikus egyesület nem azonos egy egyházközségi munkacsoporttal vagy a képviselõtestülettel, - de fontos, hogy a helyi egyesületek képviselõi jelen legyenek pl. a képviselõtestületben, s így biztosítva legyen az összehangolt cselekvés.


Ha csak plébániai szinten gondolkozunk: egy jól mûködõ társulat (egy rózsafüzér társulat, egy örökimádó társulat stb.) nagymértékben építi az egyházközséget, s éppen önállósága miatt nem gondot, hanem segítséget jelent a lelkipásztornak. És szerepe van egy szerzetesrend, vagy egy országos szintû egyesület jelenlétének is, mert hozzájárulhatnak, hogy a plébánia ne zárkózzon be a maga szûk keretei közé, hanem megélje az egyház egészéhez való tartozását.


(A plébánia és egyesületek kapcsolatára még visszatérünk a VI./ pontban)





V.	AZ EGYHÁZ ÉS A MOZGALMAK KAPCSOLATÁNAK TEOLÓGIAI ELEMZÉSE (J. RATZINGER BÍBOROS� )





“Számomra csodálatos élmény volt, amikor a hetvenes évek elején elõször szorosabb kapcsolatba kerültem olyan mozgalmakkal, mint a Neokatekumenátus Útja, a Comunione e Liberazione, a Focolare, s megtapasztalhattam azt a lelkesedést és lendületet, amellyel ezek megélték hitüket, s szükségét érezték, hogy másoknak is továbbadják, amit ajándékul kaptak. Ez idõ tájt Karl Rahner és mások gyakorta az egyház “telérõl” beszéltek; úgy tûnt, mintha a Zsinat nagy virágzása után beköszöntött volna a fagy és nem bontakozott volna tovább a tavasz... És ekkor hirtelen történt valami, amit senki nem tervezett meg elõre. A Szentlélek ismét feltette a kérdést, és fiatal férfiakban és nõkben újra kisarjadt a hit. ..


Akadtak olyanok, akiket zavart a dolog intellektuális elképzeléseikben, szépen felépített egyház-modelljeikben. De hogyan történhetett volna mindez másképpen? Ahol erejével megjelenik, ott a Szentlélek mindig felforgatja az emberek terveit. Voltak és vannak ugyanakkor ennél komolyabb problémák. A mozgalmakon ugyanis megmutatkoztak a gyermekbetegségek. Érezhetõ volt bennük a Lélek ereje, aki azonban embereken keresztül mûködik, s nem szabadítja meg õket gyengeségeiktõl... Egyesek kizárólagosságra törekedtek vagy egyoldalúan hangsúlyoztak bizonyos dolgokat.... Fiatalos lendülettel azt a következtetés vonták le, hogy a helyi egyháznak kell az õ modelljükhöz és szintjükre felemelkednie, és nem pedig fordítva kell megtörténnie az alkalmazkodásnak...


Olyan jelenséggel nézünk szembe, amely idõrõl idõre különbözõ formában megjelenik az egyház történelme során. Mindig létezik az egyházi életnek egy folyamatos és alapvetõ formája, amely az egyház történelmi rendjének folytonosságát juttatja kifejezésre. Ugyanakkor a Szentléleknek léteznek mindig új megjelenési formái, amelyek mindenkor élõvé és újjá változtatják az egyház szerkezetét. Ezért nem kerülhetjük meg azt az alapvetõ kérdést, hogy hogyan helyezhetjük el teológiai szempontból korrekt módon e “mozgalmakat” az egyház történelmi rendjének folyamatában.


A)	Tisztázási kísérletek a fogalmak szembeállítása révén


1. Intézmény és karizma


Meg kell kérdeznünk: mi a kölcsönös kapcsolat a stabil egyházi szervezet és a mindig új karizmatikus lendület között? Erre nem ad kielégítõ választ az intézmény és karizma kettõssége, mivel e kettõ dualisztikus szembeállítása nem megfelelõen írja le az egyház valóságát. De a kettõ - egyébként elválaszthatatlan - kapcsolatát illetõen meg lehet fogalmazni néhány irányelvet:


a) Igen fontos, hogy a szent szolgálatot, a papságot karizmatikusan fogják fel és éljék. A papnak is kötelessége, hogy “lelki ember”, homo spiritualis legyen, olyasvalaki, akit a Szentlélek szólít meg, mozgat és ihlet... Nem szabad, hogy csupán szervezeti valóságának túlélésére összpontosítva, elõtérbe helyezze a számszerûséget a lelki igénnyel szemben... Nem fulladhatna bele a mindennapokba; ellenkezõleg, egyre inkább valóban a Lélek emberének kell lennie.


b) Ahol ilyen lelki és karizmatikus módon élik meg a szent szolgálatot, ott nem jön létre intézményesült merevség, hanem megmarad a karizma iránti bensõ nyitottság... Ekkor pedig a karizma is felismerheti ismét a maga eredetét a szolgálatot teljesítõ emberben, s így a termékeny együttmûködés formái bontakoznak ki a lelkek megkülönböztetésének terén.


c)Általánosságban az egyháznak a lehetõ legszûkebb korlátok közé kell szorítania az adminisztratív intézményeket. Nem szabad, hogy végképp elintézményesüljön, hanem mindig nyitottnak kell maradnia az Úr elõre nem látható és nem tervezhetõ hívásaira.


2.	A hierarchia és a prófétaság


Manapság vannak olyanok, akik Luthernek a törvényt és evangéliumot szembeállító szentírás-értelmezésére támaszkodva, szívesen szembeállítják a az üdvtörténetben a kultikus-papi vonulatot a profetikus vonulattal. A másodikba tartoznának eszerint a mozgalmak. Ez nem teljesen téves, mégis módfelett pontatlan...A Szentírás nem hatalmaz fel bennünket arra, hogy felosszuk az egyházat “bal-” és “jobboldalra”, a szerzetesrendek vagy a mozgalmak prófétai állapotára az egyik oldalon és a hierarchiára a másikon... Az egyház felépítése nem dialektikus, hanem organikus. Ami igaz ebben a szembeállításban, az egyedül annyi, hogy az egyházban különbözõ funkciók léteznek, és hogy Isten folyamatosan támaszt profetikus személyeket... Ezek az emberek adnak hangot azoknak a hívásoknak, amelyek az intézmény normális menetében nem volnának elég hangsúlyosak...


B)	A történelmi perspektíva: az apostolok utódai és az apostoli mozgalmak


1.	Az egyetemes és a helyi egyház szolgálata


Tegyük fel a kérdést: miképpen tûnik fel elõttünk az egyház kezdete? Krisztus küldésének közvetlen megszólítottjai pünkösd után a tizenkettek, akiket csakhamar úgy is neveznek: “apostolok”. Övék a missziós feladat, hogy vigyék el Krisztus tanítását “a föld végsõ határáig” (ApCsel 1,8; Mt 26,19)... Az apostolok nem meghatározott helyi egyházak püspökei voltak, hanem pontosan “apostolok”, és mint ilyeneknek, küldetésük az egész világhoz és az egész egyházhoz szólt... Az apostolok missziós tevékenységébõl születnek meg a helyi egyházak, amelyeknek szükségük van felelõs személyekre, akik vezethetik õket. E helyi vezetõké a felelõsség, hogy biztosítsák az egyház egészében a hit egységét, alakítsák a helyi egyházak belsõ életét és nyitottnak õrizzék meg a közösséget, amely ily módon lesz alkalmas arra, hogy számban növekedjen és elvigye az Evangélium ajándékát a még hitetlen embertársakhoz... 


A születõ félben lévõ egyházban kétségkívül fellelhetõ egymás mellett két fajta szolgálat: egyrészrõl a helyi egyházak szolgálata áll, másrészrõl az apostoli (missziós) szolgálat... Több szöveg tanúskodik róla, hogy a két szolgálat együttélése nem volt mentes a konfliktusoktól. (vö. 3 Jn)...


Utaltunk arra a veszélyre, hogy valaki a papi szolgálatot kiüresítve, csak bürokratikus értelemben fogja fel, s elfelejtkezik a karizmatikus dimenzióról;... az apostoli utódlás szolgálata is kiszáradhat, és szorítkozhat pusztán a helyi közösség szintjén végzett szolgálatra, szem elõl tévesztvén Krisztus küldetésének egyetemességétõl. Az a nyugtalanság, amely arra sarkall minket, hogy elvigyük másoknak is Krisztus ajándékát, lehûlhet, és belefulladhat a jól elrendezett egyház állóvizébe...


2.	A mozgalmak az egyház történelmében


A második században az egyetemes egyházra tekintõ missziós szolgálatok eltûnnek és a püspöki szolgálat veszi át helyüket. Sok szempontból elmondható, hogy ez a folyamat nem csupán történelmileg volt elkerülhetetlen, hanem teológiai szempontból is ... Ugyanakkor, ez a folyamat nem volt veszély nélküli. Ezért hát teljességgel logikus volt, hogy már a harmadik században felbukkanjon az egyház életének egy újabb eleme, a szerzetesség, amit nyugodt szívvel mozgalomként határozhatunk meg... 


Remete Szent Antalban, aki történelmileg is megfogható alakként van jelen a szerzetesség kezdeteinél, kitapintható az a szándék - ami minden mozgalomra jellemzõ - , hogy evangéliumi életet éljen, radikálisan az Evangélium szerint rendezze teljes életét. Megtérésének története meglepõen hasonlatos Assisi Szent Ferenc megtéréséhez. Azonos mozgatórugót találunk a két emberben: szigorúan és szó szerint komolyan venni az Evangéliumot, teljes szegénységben követni Krisztust, a teljes életet Krisztus élete szerint alakítani. A sivatagba történõ kivonulás azt jelenti, hogy Szent Antal elhagyja a helyi egyház jól szervezett valóságát, azt a kereszténységet, amely egyre inkább alkalmazkodott a világi élethez, és rászánta magát Krisztus feltétel nélküli követésére.


Nagy Szent Vazulnál, aki meghatározó volt a keleti szerzetesség formáinak kialakulásában, világosan megmutatkoznak azok a problémák, amelyekkel ma a mozgalmaknak szembe kell nézniük. Amint a mozgalmaknak általában, neki sem az volt a szándéka, hogy létrehozzon egy saját intézményt az intézményes egyház mellett..., hanem a kereszténység teljességét keresi, azt az egyházat, amely az Evangéliumnak engedelmeskedve az Evangélium szerint él. Vazul története abban is hasonlóságot mutat a mai mozgalmakhoz: be kellett ismernie, hogy a radikális krisztuskövetés mozgalma nem tud tökéletesen beolvadni a helyi egyház valóságába.


... A monasztikus mozgalom a keresztény élet új központját teremti meg, amely nem helyettesíti a helyi egyház apostoli szerkezetét, ám nem is esik egybe azzal, hanem úgy mûködik benne, mint életadó erõ. Olyan erõtartalékot jelent, amelybõl a helyi egyház meríthet a maga számára olyan valóban lelki töltésû hivatásokat, amelyekben mindig újra összefonódik az intézmény és a karizma. (Jelentõs ezzel kapcsolatban az a tény, hogy a keleti egyház a szerzetesek világából nyeri püspökeit...)


Ha egy pillantást vetünk az egyház történelmének egészére, nyilvánvalóan látszik , hogy... folyamatosan átjárják ezt a mozgalmak hullámai, amelyek mindig újra felmutatják az apostoli küldetés egyetemes aspektusát és az Evangélium radikalitását - és éppen ennek révén biztosítják a helyi egyházak lelki vitalitását és igazságát. Ezek közül a hullámok közül, amelyek az õsegyház szerzetesmozgalmát követik, szeretnék röviden ötöt felvázolni, amelyekbõl egyre világosabban tûnik ki annak lelki lényege, amit “mozgalomként” határozhatunk meg. Ez tehát segítségünkre lesz a jelenség ekkleziológiai elhelyezésében.


1.) Az elsõ ilyen hullámot a missziós szerzetesekben fedezem fel, amely hullám Nagy Szent Gergelytõl (590-604) II. Gergelyig (715-731) és III. Gergelyig (731-741) tart. Nagy Szent Gergely pápa fedezte fel, mekkora missziós erõtartalék rejlik a szerzetességben, s ezt használta fel, amikor a pogány angolok apostolául elküldte Ágostont (aki azután Canterbury érseke lett) és társait a brit szigetekre. Ezt megelõzte Szent Patrik írországi missziója, amely lelkileg szintén a szerzetességben gyökerezett. A szerzetesség lesz tehát az a nagy egyházi mozgalom, amely elviszi a katolikus egyházat a germán népekhez, s így részt vesz a keresztény Európa építésében. Keletet és Nyugatot összefogva Cirill és Metód, a vér szerinti testvérek, akik szerzetesek is, viszik el a keresztény hitet a szlávok világába. 


Ebbõl világosan kiemelkedik két összetevõ, amely a “mozgalmakat” jellemzi: 


a) A mozgalmakat nem a pápaság hozta létre, de a pápaság volt fõ támaszuk és tartóoszlopuk az egyház szervezetén belül. Ebben látható meg talán a péteri szolgálat legmélyebb értelme és valódi lényege. A római püspök nem csupán az egyik helyi egyház vezetõje: szolgálata mindig az egyetemes egyházra vonatkozik... 


b) Az evangéliumi élet motívuma, amelyet már Remete Szent Antalnál is megtalálunk a szerzetesség kezdeteinél, meghatározó marad. Most azonban nyilvánvalóvá válik, hogy az evangéliumi élet magába foglalja az evangelizáció szolgálatát...


2) Utalunk a Cluny-i monasztikus reformmozgalomra, amely a tizedik században meghatározó jelentõségû volt és szintén a pápaságra támaszkodott abban, hogy elérje a szerzetesség függetlenségét a feudalizmustól és a püspöki földesurak hatalmától.


3) Napjainkig él és hatékony annak az evangéliumi mozgalomnak a lelki ereje, amely a tizenharmadik században Assisi Szent Ferenccel és Szent Domonkossal vette kezdetét... Ferencnek nem állt szándékában új szerzetesrendet, különálló közösséget alapítani. Egyszerûen csak figyelmeztetni akarta az egyházat az Evangélium teljességére, össze akarta gyûjteni az “új népet”, meg akarta újítani az egyházat az Evangélium alapján.


Aquinói Szent Tamás a párizsi egyetem világi papjaival állt vitában, akik a helyi kötöttségû, zárt egyházi struktúra szószólóiként küzdöttek az evangelizációs mozgalom ellen... A világi papok ahhoz ragaszkodtak, hogy egyedül a Cluny-i típusú monasztikus szerzetesség érvényes, annak is csak a kései, megmerevedett formája: a helyi egyházaktól teljes mértékben különvált, szigorúan kolostori életbe zárkózott közösségek, amelyek egyedül az elmélkedéssel foglalkoztak. Az ilyen típusú közösségek nem jelenthettek zavaró tényezõt a helyi egyház számára, míg az új prédikátorokkal lépten-nyomon összetûzésekre került sor. Ebben a helyzetben Aquinói Szent Tamás magát Krisztust hozza fel példaként, és belõle kiindulva állítja, hogy az apostolkodás életformája elõbbre való a puszta elmélkedésnél...


A világi papság és az új mozgalmak képviselõi közötti párizsi vita, örökérvényû. Az a szûk és szegényes egyházkép, amely a helyi egyházi struktúrák abszolutizálásából fakad, nem tûrheti az új hithirdetõket, akik viszont legfõbb támaszukat abban lelik meg, akinek szolgálata az egyetemes egyház felé szól, vagyis a pápában, aki az egyház missziós lendületének és intézményiségének garanciája.


4) Rövid említést teszünk a XVI. század evangelizáció mozgalmairól. Közülük is kiemelkednek a jezsuiták, akik magukra vállalják a világméretû missziót a nemrég felfedezett Amerikában, Afrikában és Ázsiában. Nem kevésbé fontos a domonkosok és ferencesek ilyen irányú ténykedése, akikben kitart a missziós lendület.


5) Végezetül, mindnyájunk számára jól ismert a mozgalmak XIX. századi újabb hulláma. Kifejezetten missziós kongregációk születnek, amelyeknek kezdeti célja nem az egyház belsõ megújulása, hanem a kereszténység által még nem vagy éppen csak elért kontinensek missziója. Ez alkalommal többnyire elmarad az összeütközés a helyi egyházi berendezkedéssel, sõt, termékeny együttmûködés jön létre, amelybõl erõt merítenek a már létezõ helyi egyházak is, minthogy az új misszionáriusokat teljesen eltölti az Evangélium hirdetésének és a szeretetszolgálatnak a lendülete. 


Szembeötlõ itt egy elem, amely bár nem kerülheti el figyelmünket. A XIX. század mozgalmai jelentõs részben nõi mozgalmak, amelyekben elsõsorban a karitatív szolgálatra, a szenvedõk és szegények szolgálatára kerül nagy hangsúly... Ha visszatekintünk a korábbi korokra, felfedezhetjük, hogy a nõk mindig is meghatározói voltak az apostoli mozgalmaknak. Gondoljunk csak néhány bátor XVI. századi nõre, Mary Ward-ra vagy Avilai Szent Terézre, vagy a középkor egyes kiemelkedõ nõalakjaira, mint Bingeni Hildegárdra vagy Sziénai Szent Katalinra, vagy Szent Bonifác körének asszonyaira, egyes egyházatyák nõtestvéreire, a páli levelekben felbukkanó nõkre, vagy a Jézus köréhez tartozó asszonyokra. Bár õk sohasem voltak sem püspökök, sem papok, mindig osztoztak az apostoli életformában, s az abban foglalt egyetemes küldetésben.


3.	 Az apostol-utódok és a mozgalmak kapcsolata


Az egyháznak szentségi természetébõl következõen két elválaszthatatlan összetevõje van: Az egyik a megtestesülési-krisztológiai összetevõ, vagyis az a kapcsolat, amely az egyházat a megtestesülés és a húsvéti esemény egyszeri voltához köti... Ugyanakkor érzékelhetõ ennek az eseménynek a megjelenése a Szentlélek ereje révén, vagyis a krisztológiai-pneumatológiai összetevõ, amely egyszerre biztosítja az élõ egyház újdonságát és folytonosságát.


Ezzel is kapcsolatos, hogy Szent Péter utódainak szolgálata túlmutat az egyház pusztán helyhez kötött felfogásán. Szent Péter utóda nem csupán Róma püspöke, hanem az egyház egészéért és az egyház egészében püspök... Az egyházban mindig kell lennie olyan szolgálatoknak és küldetéseknek, amelyek nem pusztán helyi jellegûek, hanem annak a küldetésnek a függvényei, amely az egyház egészére és az Evangélium hirdetésére vonatkozik. A pápának szüksége van ezekre a szolgálatokra, s azoknak szükségük van a pápára. E két fajta küldetés kölcsönös voltában teljesedik ki az egyházi élet összhangja...


Az apostoli mozgalmak az egyház történelmében mindig új formában jelentkeznek, és ez szükségképpen így van, mivel a Szentlélek mindenkori válaszát jelentik arra a változó helyzetre, amelyben az egyház éppen található. Ebbõl következõleg, amiképpen a papi hivatásokat nem lehet elõállítani vagy adminisztratív úton meghatározni, ugyanígy a mozgalmakat sem szervezheti meg és használhatja fel az egyházi tekintély. Ajándékként érkeznek, és akként kell õket fogadni. A mi feladatunk az, hogy készségesen figyeljünk oda rájuk, s a megkülönböztetés ajándéka révén befogadjuk mindazt, ami jó bennük, s megtanuljunk túllépni mindazon, ami kevésbé megfelelõ. 


Ha visszatekintünk még egyszer az egyház történelmére, hálás szívvel láthatjuk, hogy mindenféle nehézség közepette mindig sikerült helyet adni az egyházban a benne kisarjadt nagy, új valóságoknak. Nem feledkezhetünk meg eközben azoknak a mozgalmaknak az elképzeléseirõl, amelyek tévútra tértek vagy tartós szakadásokhoz vezettek: montanisták, katarok, valdensek, husziták, a XVI. századi reformmozgalom. Valószínûleg mindkét részrõl követtek el hibákat, és végül ebbõl szétválás jött létre.


C)	Megkülönböztetések és kritériumok


1.	 Mi a mozgalom?


E témában elkerülhetetlenül szembe kell néznünk a megkülönböztetés kritériumainak kérdésével. Ehhez elõzõleg kissé pontosabban meg kell határoznunk, mi is a “mozgalom”.


Szeretnék elkülöníteni három különbözõ, korunkban fellelhetõ mozgalom-típust. Három különbözõ megnevezéssel azonosíthatnám õket: mozgalmak, irányzatok, kezdeményezések. 


Századunk elsõ felének liturgikus mozgalma, vagy a Máriás mozgalom az elmúlt század egyházában egyre növekvõ erõvel jelentek meg; ezeket nem annyira mozgalomnak, mint inkább áramlatnak nevezném. Ezek az áramlatok aztán mozgalmakba tömörültek, mint amilyen a Mária-kongregáció, a katolikus ifjúsági csoportok, de hatásuk nem merül ki ebben: ezek tehát áramlatok. 


Ezzel szemben, az aláírásgyûjtések egy-egy dogmatikai meghatározás megszavazására, vagy az egyház megváltoztatására, amik manapság divatban vannak, még ezek sem mozgalmak, hanem inkább kezdeményezések. 


Hogy mi is a mozgalom valójában és igazán, az legtisztábban valószínûleg az 1200-as évekbeli ferences virágzásban látható meg. A mozgalmak többségükben egy karizmatikus vezetõ személyiségbõl születnek, konkrét közösséggé formálódnak, és eredetükben újraélik az Evangéliumot a maga teljességében, és habozás nélkül felismerik az egyházban életük értelmét, ami nélkül nem tudnak létezni. ...Az alapvetõ kritérium, amely önkéntelenül is felmerül, az egyház hitébe ágyazottság, az az akarat, hogy a mozgalom az egyház élõ közösségében maradjon, a legkonkrétabban szólva, egység az Apostolok utódaival, és Péter utódjával... Ha a mozgalmak helye a teológiában az apostolság, számukra alapvetõen fontos kell, hogy legyen az apostoli élet iránti vágy: lemondás a vagyonról, a leszármazottakról, feladni az egyházról alkotott saját elképzelést, vagyis engedelmesség. Ezek Krisztus követésében minden korszakban alapvetõ elemei voltak az apostoli életnek, ami természetesen nem lehet egyformán érvényes mindenkire, aki egy mozgalomhoz tartozik, hanem mindenki számára különbözõ módon a személyes életének irányadó pontjai.


Ezenkívül az apostoli élet apostoli cselekedetre szólít. Elsõ helyen áll, ismét csak különbözõ módokon, az Evangélium hirdetése, a missziós elem, az evangelizáció, a szegények evangelizálása, elvinni az örömhírt a szegényeknek. De ez sohasem csupán szavakban nyilvánul meg: a szeretetet, mint a hithirdetés középpontját kell megélni, és ez maga válik örömhírré. Ezért van az, hogy az evangelizáció valamilyen formában mindig kötõdik a szociális szolgálathoz. Mindez - többnyire az eredeti karizmából áradó magával ragadó lelkesedésbõl fakadóan - feltételezi a személyes és mély találkozást Krisztussal. A közösséggé válás, a közösségépítés nem zárja ki, sõt igényli a személyes szintet. Csak ha az embert szíven ütötte és lelke legmélyén megváltoztatta Krisztus, csak ekkor érintheti meg õ is mások szívét, csak akkor jöhet létre valódi közösség.


2.	A veszélyek és azok legyõzése


Ebbõl láthatóak a mozgalmakban lévõ veszélyek csakúgy mint az azokon való felülemelkedés útjai. Ha a mozgalom nem úgy értelmezi saját lelki tapasztalatát, mint a keresztény lét egyik lehetséges formáját, hanem az evangéliumi üzenet teljességével azonosítják, akkor ez a tény oda vezethet, hogy abszolutizálják saját mozgalmukat, amelyet az egyházzal azonosítanak, abban az értelemben, hogy az a mindenki számára követendõ út - noha valójában az egyetlen utat különbözõképpen lehet megismerni.


Ugyanígy szinte elkerülhetetlenül fakad ebbõl az új tapasztalat teljességébõl fakadóan annak a veszélye, hogy lépten-nyomon összetûzésbe kerülnek a helyi közösséggel. Az ilyen ellentétekben mindkét fél lehet hibás, és így mindkét félnek szembe kell néznie a keresztény következetesség lelki kihívásával. Meglehet, hogy a helyi egyház megtalálta már a kényelmes együttélés módját a világgal, a só bizony ízetlenné lett már, az újdonság betörése zavart kelt, annál is inkább, ha ráadásul, amint gyakran meg is esik, gyengeségek, infantilizmus és mindenféle téves abszolutizálás kísérik.


Mindkét félnek rá kell hagyatkoznia a Szentlélekre és az egyházi hatóságokra, meg kell tanulniuk félretenni saját elképzeléseiket, ami nélkül nem lehetséges belsõ egyetértésre jutni azon formák különbözõségét illetõen, amelyeket a megélt hit magára ölthet. Mindkét félnek meg kell tanulnia, hogy hagyja magát megtisztítani, elviselni, és meg kell találni azt az utat, amely elvezet egy olyan magatartáshoz, amelyrõl Szent Pál a szeretethimnuszban beszél.


A mozgalmakhoz szól tehát a figyelmeztetés, hogy ha útjukon megtalálták a hit teljességét és ezt továbbadják másoknak, akkor õk ajándék az egyház egésze számára, és alá kell vetniük magukat ezen egységnek, ha hûek akarnak maradni ahhoz, ami számukra fontos.


De meg kell mondani a helyi egyházaknak és a püspököknek is: nem engedhetõ meg, hogy lelkipásztori terveikben és szervezeteikben uniformizálni akarjanak. Megtörténhet, hogy a helyi egyházak pusztán emberi terveikhez ragaszkodva megközelíthetetlenné válnak Isten éltetõ Lelke számára...Az olyan egyházi egység, amelyben eleve kiiktatják a konfliktusokat, és a belsõ békét azon az áron teremtik meg, hogy lemondanak a tanúságtételek teljességérõl, csakhamar gyengének fog mutatkozni.


Azt sem engedhetjük meg, hogy egy olyan szellemi felsõbbrendûségi tudat alakuljon ki, amely a Lélek által irányított emberek buzgalmát, és Isten szavába vetett tiszta hitét fundamentalizmusként bélyegzi meg...


D)	Befejezés 


Ezen megfontolások után hálával és örömmel kell gondolatmenetemet befejeznem, hiszen nyilvánvaló, hogy a Szentlélek mûködik ma is az egyházban, és új ajándékokat nyújt, ami által az egyház újraélheti ifjúsága örömét (Zsolt 42,2). Hálásak lehetünk mindazoknak a fiataloknak és idõseknek, akik a Szentlélek hívásának engedelmeskedve, anélkül hogy körülnéznének vagy hátratekintenének, örömmel vetik bele magukat az Evangélium szolgálatába.


Hálásak vagyunk azoknak a püspököknek, akik nyitottak az új utakra, helyet adnak nekik a saját egyházukban, és vezetõikkel türelmesen megvitatják, hogyan lehet elkerülni az egyoldalúság veszélyét és segítik rávezetni õket a helyes alkalmazkodásra.


Mindenek felett pedig köszönetet mondunk II. János Pál pápának, aki elõttünk jár lelkesedésben és a hitbõl fakadó belsõ megfiatalodásban, e lelkek megítélésében, az alázatos és nagylelkû harcban, hogy mind bõségesebbek legyenek az Evangéliumért tett szolgálatok... 


Krisztus él és elküldi az Atyától a Szentlelket: ez az az örömteli és éltetõ tapasztalat, amellyel megajándékoz bennünket a napjaink egyházi mozgalmaival való találkozás.” - (Eddig tart Ratzinger bíboros tanulmánya.)


VI.	A MOZGALMAK, LELKISÉGEK BEMUTATÁSA


A mozgalmak nem jelentenek újdonságot az egyházban. Az egyház történelme folyamán a legkülönbözõbb korokban voltak mozgalmak. 


Mozgalom alakult ki a IV. századbeli remeték, majd Sz. Benedek, Sz. Ferenc, Sz. Ignác, Páli Sz. Vince stb. stb. körül; mozgalmat hozott létre a szentolvasó vagy a Jézus Szíve tisztelet, sõt a legújabb korban is jogos a név, hogy liturgikus- vagy biblikus “mozgalom”. Korunk mozgalmai a korábbi mozgalmakhoz hasonló vagy velük azonos vonásokat mutatnak fel.


A zsinat, II. János Pál pápa, Ratzinger bíboros és korunk számos nagy teológusa (Congar, Rahner, Balthasar stb.) hangsúlyozzák, hogy az egyházban az intézményes (péteri-hierarchikus) elem elválaszthatatlanul kapcsolódik a “mozgalmi”, karizmatikus elemhez. A Szentlélek állandóan megújító vezetése, az egyház karizmatikus dimenziójában jelenik meg, s ez biztosítja az egyház intézményes dimenziójának állandó megújulását.�


A)	A mozgalmak meghatározása - II. János Pál pápa szavaival


A korunkban megjelenõ sokféle közösség között az egyház dokumentumai rendkívüli figyelemmel fordulnak az ún. egyházi (vagy megújulási) mozgalmak felé. Az imént idézett - kisközösségekrõl szóló - zsinat utáni dokumentumok kivétel nélkül, és többnyire kiemelten, említést tesznek a megújulási mozgalmakról, és azok szerepérõl az adott témában


Ugyanilyen elõszeretettel fordul feléjük a pápa: “Pápaságom kezdetétõl különös jelentõséget tulajdonítok az egyházi mozgalmaknak - mondta a mozgalmak 1998-as pünkösdi világtalálkozója résztvevõinek. - Õk képviselik az egyházban a legjelentõsebb gyümölcseit annak a tavasznak, melyet a II. Vatikáni Zsinat jelzett...”


“Mit is értünk azon, hogy mozgalom? - teszi fel a kérdést a pápa -. Ha egyik oldalról a kánoni definíciók nem is képesek lefedni mindazt a formai gazdagságot, amelyet Krisztus Lelkének életadó kreativitása hoz létre, a másik oldalról olyan konkrét egyházi valóságot jelöl, melyet túlnyomórészt világi hívek alkotnak, s mely a hitnek és a keresztény tanúságtételnek sajátos pedagógiai módszerét követi. Ez azon a karizmán alapul, mely az alapítónak adatott, meghatározott körülmények között”�. - “A karizmáknak, melyek életet adnak egy mozgalomnak, sajátos eredetiségük, hogy naprakész megoldást találnak a mindig változó idõ és körülmények sürgetéseire és kihívásaira.”�


Hogyan jön létre egy a mozgalom? - Egy (olykor több) egyéniség hatására, aki egy sajátos karizmát kapott a Szentlélektõl. “Természetükbõl kifolyólag a karizmák kommunikatívak, és elõsegítik annak az ‘emberek közötti lelki rokonságnak’ (vö. Christifideles Laici 24) és a Krisztussal való barátságnak a megszületését, amely útjára indítja a mozgalmakat. A karizmának mozgalommá való átalakulása az alapító titokzatos vonzereje által következik be, mert sokakat magával ragad lelki tapasztalata. Ily módon azok a mozgalmak, melyeket az egyházi hatóságok hivatalosan elismertek, úgy jelennek meg, mint a keresztények önmegvalósításának és az egyetlen egyház visszatükrözõdésének formái”. 


“ Születésük és elterjedésük az egyházban olyan újdonság volt, melyre senki sem számított, s mely egyes esetekben megosztottságot keltett. Ez természetesen sok kérdést, kellemetlenséget és feszültséget okozott; néha elbizakodottságot és türelmetlenséget az egyik oldalon, és nem kevés elõítéletet, fenntartást a másik oldalon. Ez az idõszak hûségük próbája volt, és fontos alkalom karizmáik eredetiségének elbírálására. Ma új szakasz nyílik meg elõttetek: - mondta 98 pünkösdjén a pápa - az egyházi érettség idõszaka...


A szekularizált kultúra által gyakran uralt világunkban, mely az Isten nélküli élet modelljeit hirdeti és erre ösztönöz, sokak hite kemény megpróbáltatásoknak van kitéve, sõt gyakran megfullad és kihuny. Mekkora szükség van ma rátok, érett keresztény személyiségekre, akik tudatában vagytok a keresztségben kapott identitásotoknak, hivatásotoknak valamint az egyházban és a világban betöltött küldetéseteknek! Mekkora szükség van élõ keresztény közösségekre! Íme a mozgalmak és az új egyházi közösségek: õk a válasz, melyet a Lélek hívott életre az évezred végének ebben a drámai kihívásában. Ti vagytok ez a gondviselésszerû válasz.”�


B)	A mozgalmak az egyházban


1.	Mit adnak a mozgalmak korunk egyházának?�


II. János Pál pápától idéztük már a válasz lényegét, de foglaljuk össze röviden. - Mi volt a szerzetesi megújulások szerepe a történelemben? - Egyrészt az, hogy új radikalitással élték az evangéliumot, másrészt, hogy ezáltal krisztusibb közösséggé váltak, és mint ilyenek a megtérések és a megújulás láncreakcióját indították el az egyházban. 


Korunk nagy lelkiségi mozgalmainak szerepe hasonló:


Új radikalitással veszik komolyan az evangéliumot - új hittel hiszik és élik annak igazságát, új vággyal adják át magukat a Szentléleknek, új szeretettel fordulnak embertársaik, - fõként a legkisebbek: a szegények, a más vallásúak és világnézetûek stb. felé.


Hitükbõl új közösségek jönnek létre, amelyek az egyház közösségi megújulásának részesei és modelljei is. Hiszen a közösségi megújulás az egyház és a lelkipásztorkodás központi kérdése.


Megtérések, hivatások elindítói, a plébániák és egyéb közösségek életre kelésének eszközei 


Míg sok plébánián kevéssé ismerõsek a megtérések, addig a mozgalmak hatására történt megtérések rendkívülien nagyszámúak.� -


A II. Vatikáni Zsinat egyházképe valósul általuk. - Ratzinger és von Balthasar egy nagy karizma ekkléziológiai funkcióját abban látják, hogy olyan újdonsággal áll elõ, amely által az egyház új módon fedezi fel önmagát. A lelkiségi mozgalmak egyik jelentõsége bizonyára az, hogy bennük az egyház mint közösség, mint testvériség jelenik meg - a világiak és a papok communiójában. 


Evangéliumi életre törekvõ közösségeik védelmet nyújtanak a keresztényeknek egy gyakran ellenséges világban.


Suenens bíboros írja Új Pünkösd címû közismert mûvében: “A kereszténység lényege szerint közösségi. De ha ez mindenkor és mindenütt igaz, ma még igazabb. A mai kereszténynek nemcsak azért van szüksége keresztény közösségre, hogy élhesse hitét, hanem hogy keresztény maradhasson a kereszténységtõl mindinkább elidegenedõ világban. Ár ellen evezni mindig kínos. Akaratunk ellenére már-már elsodor az ár, mert az ember inkább fia korának, mint apjának. Veszélyesen fenyeget bennünket, hogy a társadalom ránk nyomja saját képét, saját elveit, tekintet nélkül minden másra. Az emberiség, igaz, sokféle téren elõrehaladt, viszont sok más téren visszaestünk: itt az erkölcsi szabadosság, a szaporodó bûnözés, az erõszak, a merényletek. Ilyen világ levegõjét szívja a keresztény. ...És sok keresztény úgy nevelõdött, hogy a vallási jót azonosítja a társadalmilag elismert jóval. Minthogy pedig ma azt látják, hogy a társadalmi felfogás nem egységes többé, ez a tény sokakban meggyöngítette a hitet és a vallás gyakorlatát. Lehetetlen, hogy a hívõ ilyen körülmények között önmagában élni tudja kereszténységét ... Hogy a keresztény igazán keresztény életet éljen, olyan környezetben kell lennie, amely nyitottan befogadja a kereszténységet, beszél róla, éli.... Ha a társadalom már nem fogadja be a kereszténységet, szükségessé válik, hogy magunk alkossunk közösségeket a társadalomban, csak így tesszük lehetõvé a keresztény életet..... “� 


Ugyanezt mondja Ratzinger bíboros is: A keresztény mintegy sivatagban találja magát a mai világban. A magányos ember elpusztul a sivatagban. Csak úgy kelhetünk át rajta, ha útitársaságokat, kis közösségeket hozunk létre. A mozgalmak nagy szerepe, hogy elkezdték ezeket az élõ közösségeket, útitársaságokat létrehozni - amelyekben elkezdõdhet a megújulás - amelyekben a keresztények életben maradhatnak egy idegen - vagy a kereszténységgel ellentétes - világ sivatagában, és erõt meríthetnek az egyház megújításához.�


2.	Mi a különbség a mozgalmak és az egyesületek között?


II. János Pál pápának tették fel ezt a kérdést, s õ így válaszolt: “A mozgalmak különböznek az Actio Catholica korábbi struktúráitól... A különbség, hogy ezek a zsinat elõtt vagy esetleg a háború elõtt kialakult struktúrák inkább szervezetek voltak. Természetesen nem lehet azt mondani, hogy a mozgalmak nem szervezetek. De ami sajátos bennük: az a nagyfokú lelki elkötelezettség. A szervezetekben, egyesületekben talán inkább a társadalmi szempont dominál. A mozgalmak viszont arra törekszenek, hogy újra megtalálják a lelki-, vallási-, evangéliumi szempont elsõségét, majd ily módon próbáljanak behatolni a társadalomba. Így a mozgalmak - áldás az egyház számára.”�


Tudni kell ugyanakkor, hogy a különbségtétel nem tökéletes. A mozgalom és az egyesület között számos hasonlóság van. A mozgalom jellemzõje, a friss evangéliumi elkötelezettség, sok egyesületnek is célja és vágya. Továbbá a legtöbb mozgalom (az egyesületekhez hasonlóan) szervezetté vált, s válhat ma is. Amikor a zsinat utáni egyház újra és újra arra hívta a szerzetesrendeket, hogy térjenek vissza alapítójuk karizmájához, ezáltal arra is hívta õket, hogy az esetleg elidegenedõ szervezetiségbõl térjenek vissza a kezdeti evangéliumi (karizmatikus) tûzhöz, ami “mozgalmi” korukra volt jellemzõ...


3.	Miért jelentkeznek olykor feszültségek is körülöttük?


A mozgalmak (amint a próféták vagy a szerzetesrendek) megjelenése soha nem volt problémamentes. 


A nehézségek okairól Cordes püspök így ír: “Elkerülhetetlen, hogy amikor Isten Lelke radikális hitre sarkall, és a fellelkesült keresztények erre válaszolnak - de gyakran ügyetlenül - feszültségek ne keletkezzenek. - Aki szerette a megszokottat, az a változások következtében úgy érzi, hogy maga is kérdésessé vált. Aki viszont a fejlõdést sürgeti, az úgy gondolja, korlátok közé szorítják a korrigáló ellenvetések. A versengés és pártoskodás kikerülhetetlen.” �


Az újító olykor egyoldalú, szélsõséges, türelmetlen. Akik között él, nehezen értik... Ráadásul eleinte nem könnyû tisztázni, hogy az egyház egy belsõ megújulásáról van e szó vagy csupán egy szektás rajongásról. Errõl - megfelelõ idõ múltával - az egyházi hatóság dönt, amely rendelkezik a lelkek megkülönböztetésének ajándékával. 


Gyakran zavarba hozhatja a lelkipásztort, hogy egy-egy mozgalom kegyelmei válogatás nélkül érintenek meg embereket, még az õ plébániájáról is... Ez a tény nemritkán féltékenységet váltott ki már a szerzetesrendek keletkezésének idején is... Máskor a családok tiltakoznak, ha gyermekük váratlanul beáll egy mozgalom tagjai közé (Az is okoz idõnként botrányokat, ha egy vallástalan család gyermeke pap lesz... De a papság mégis valami közismert hivatás. Nem úgy a mozgalomhoz tartozás.) 


Végül, bizonyára minden mozgalomnak (amint minden szerzetesrendnek sõt minden embernek) a maga kegyelmei mellett megvannak a sajátos gyenge pontjai. 





C)	A legismertebb megújulási mozgalmak


Megkíséreljük röviden bemutatni a hazánkban legismertebb megújulási mozgalmakat. Az egyházban elfoglalt helyük és szerepük szempontjából is különös jelentõséggel bír, hogy az 1998-as pápával való pünkösdi találkozójukon több nagy mozgalom vezetõje elhatározta, hogy az eddigi testvéri együttélés után ezentúl szorosabb kapcsolatra kívánnak lépni egymással!


A nemzetközi egyházi szóhasználat olyan egyház által elfogadott mozgalmakat sorol a megújulási mozgalmak közé, amelyek századunkban születtek. - Így számos élõ és sok kegyelmet hordozó közösség, egyesület, harmadrend vagy világi rend is van, amely nem tarozik a szorosan vett megújulási mozgalmak sorába, bár azokhoz hasonló életet és tevékenységet mutat fel. �


A katolikus megújulási mozgalmakról hatalmas hazai irodalom is létezik, továbbá kaphatók rövid áttekintõ összefoglalások. Itt csak a legnagyobb létszámú vagy hatású mozgalmak néhány soros bemutatására van terünk a teljesség igénye nélkül. (Megjegyzendõ, hogy a bemutatott mozgalmak mind sokszoros egyházi és pápai jóváhagyásban és elismerésekben részesültek.)


Katolikus Karizmatikus Megújulás


1967-ben indult Amerikában: Néhány egyetemista és egyetemi oktató elment egy lelki hétvégére abban az erõs hitben, hogy a Lélek ma is elvezeti az igazságra azokat, akik hittel kérik, s ma is kiárad rájuk, az egyház javára. És valóban a Lélek rendkívüli kiáradását tapasztalták meg. Ennek valóságát tanúsítja, hogy hazatérve olyan új tûzzel tudtak beszélni tapasztalásukról, s tudták továbbadni azt, hogy százak, majd ezrek csatlakoztak imacsoportjaikhoz, amelyek azóta az egész világon elterjedtek.


Tagjai közt vannak papok, szerzetesek, püspökök is. Lelkiségük alapvetõ pontjai: a tudatos, személyes megtérés, életük átadása a Szentléleknek, s a Szentlélek megtapasztalása egyfajta személyes pünkösdben (amit a “Szentlélekben való megkeresztelkedésnek” is szoktak nevezni). - Szervezete: nem mondható egységesnek. Sokféle karizmatikus jellegû águk van, közülük több önálló mozgalom. Pl. a nálunk jól ismert Emmanuel közösség tagjai között vannak szerzetesi elkötelezettségû férfiak, nõk, családok, papok; hasonlóan a Nyolc Boldogság Katolikus Közösségben is. Ha ezeknek a mozgalmaknak keletkezési történetét olvassuk, ugyanúgy érezhetjük a Lélek mûködését, mint egy-egy korábbi szerzetesi mozgalom vagy rend elindulásának történetében�. - A karizmatikus mozgalmak tagjai rendszeresen rendeznek Élet a Lélekben (“Szentlélek”) Szemináriumokat hazánkban is, szerte az országban, amelyek sok plébánia lelki megújulásához járultak hozzá�. - Éves országos ima-találkozóikról sok szimpatizáns is megerõsödve tér haza. - Formái közül újszerûen hat a felemelt kezekkel (esetleg nyelveken való) imádkozás. - Magyarországon ma 80-100 imacsoportjuk van.�


Taizéi Közösség


A franciaországi Taizében Roger Schütz néhány társával ökumenikus közösséget hozott létre 1949-ben, a keresztények egységének megélésére és annak tanúsítására, hogy az egység lehetséges. A lassan növekvõ, bencés szellemiséggel rokon, mára is alig száz tagú szerzetesközösség körül a 60-70-es évektõl kezdve váratlanul és szinte robbanásszerûen százezres tömegû elsõsorban fiatalokat megérintõ mozgalom alakul ki. Megvalósul hitük, és Jézus ígérete, hogy ahol szeretik egymást, ahol az egységet keresik, ott láthatóvá válik, és mûködni kezd Isten (vö. Jn 13,34; 17,21). Fiatalokkal való kapcsolatuk lényege eleinte a Taizében töltött lelki napok vagy hét volt, majd a “Bizalom Zarándokútja”, melynek állomásai évrõl évre a világnak egy-egy nagy városa. - A közösség nem akart mozgalmat indítani, hanem arra ösztönzi a fiatalokat, hogy odahaza, saját egyházközségükben éljenek elkötelezett életet. - Pécsett  1989-ben volt nagy Taizéi találkozó, Budapesten 1994-ben. Taizéi indítású nagyobb imatalálkozók vannak Budapesten heti váltásban három plébánián és egy-egy protestáns templomban, továbbá az ország több plébániáján rendszeresen tartanak Taizéi imaórákat. - Meditatív énekeiket az egész keresztény világ énekli.�


Regnum Marianum�


A közösség sajátosan hazánk szülötte. A századfordulón kilenc budapesti hittanár, egyházmegyés pap, önkéntes életközösséget vállalt, és Néri Szt. Fülöp majd a cserkészet szellemében foglalkozni kezdett a külvárosi fiukkal. Állandó segítõik voltak a maguk nevelte ifjúsági vezetõk. (A kommunizmus alatt a közösség vezetõit 3 perben összesen 72 év börtönbüntetésre ítélték.) A civil vezetõk ezalatt a papok egyenrangú társaivá váltak az ifjúságnevelõ munkában, s az üldöztetés éveiben a jó papok mellett egy elkötelezett keresztény világi generáció nõtt fel soraikból, akik a politikai fordulat után fontos feladatokat vállaltak a szabadság utjára lépõ magyar egyház életében. Hozzájuk kötõdik a nagymarosi ifjúsági találkozó, a márianosztrai zarándoklat, a “Hajszoló” országos ifjúsági vezetõképzõ tanfolyam vagy a Zászlónk ifjúsági lap. Mintegy 1500-2000 gyermeket és felnõttet fognak össze 95 csoportban. Különös adományuk a nevelés: a csoportjaikban felnövekvõ gyermekeket rendkívüli arányban meg tudják tartani, s azok ifjúsági majd felnõtt vezetõkké, illetve elkötelezett felnõttekké válnak soraikban. Egy olyan “lelkipásztori” karizma ez, amelytõl minden lelkipásztor vagy nevelõ tanulhat. �


Fokoláre Mozgalom (Mária Mûve)


Trentoban Chiara Lubich körül született egy kicsi közösség 1943-ban. Chiara Lubichot és az elsõ csoportot néhány nagyon egyszerû lelki felfedezés indította útnak: Hogy Isten valóban a Szeretet, s arra hív, hogy minden eseményben szeretettel válaszoljunk szeretetére; hogy amit egynek a legkisebbek közül teszünk azt ténylegesen Jézusnak tesszük (s így minden emberben találkozhatunk Jézussal - olykor a bûneink miatt keresztre feszített Jézussal); hogy az evangélium minden mondata életre váltható (gyakorlatukká lesz, hogy a Szentírás egy-egy mondatát kiválasztják, és egy hónapon át megkísérlik minden cselekedetüket ennek az Igének irányítása szerint végezni); hogy Jézus ténylegesen megjelenik azok között, akik az Õ szeretetében jönnek össze (ha készek életüket adni egymásért). Ez a kis csoport elkezdi élni ezeket a felfedezéseket, s a megtapasztalják, hogy Jézus ígérete igaz: kicsi szeretetben élõ közösségeik hihetetlen erõvel vonzanak elõször Trentoban, majd Olaszországban, majd az egész világon. - A nép nevezte õket “fokoláre”-nak - ami családi tûzhelyt jelent - látva a közösségeikben uralkodó, s a kívüllevõket olyannyira vonzó szeretetet. Rövidesen kialakulnak a mozgalomban az evangéliumit tanácsokat követõ hivatások: férfiak, nõk és családok, majd csatlakoznak papok és szerzetesek, akiket ugyancsak megfog a radikális evangéliumi élet, a kölcsönös szeretetben való élet új lehetõsége. Világszerte kisebb településeket “városokat” építenek, mert szeretnék, hogy legyen olyan “város” a földön, ahol meg lehet látni, hogy ott keresztények élnek. E városokat százezrek keresik fel. Jelentõs ökumenikus tevékenységük, a párbeszéd nemcsak a keresztény egyházakkal, hanem a nagy világvallásokkal: zsidókkal, muzulmánokkal, buddhistákkal stb., és a nem hívõkkel is. - Évi nagy találkozóik a Máriapolik. - Magyarországon a lelkiség, belsõ tagjain túl, széles körben hat: sok közösség, plébánia és pap is merít belõle.�


Neokatekumenális Út (Új katekumenek)


Spanyol alapítóikat az a megdöbbenés indította útjára, hogy a keresztények mily kevéssé vannak tudatában annak, mit jelent az, hogy meg vannak keresztelve. A keresztényeknek újra végig kellene járniuk a katekumenátus útját, hogy felfedezhessék hivatásukat - mondják. A Neokatekumenális Út tehát a helyi plébános kérésére felnõtteket kateketizál, illetve vezet végig a katekumenátus utján egy új megtérés felé. Magyarországon 8 plébánián, 15 közösségben mûködnek. - (A pápa az “új evangelizáció” meghirdetésével lényegileg hasonlót állit, mint ami az õ alapelvük: hogy azoknak, akik eltávolodtak a hittõl vagy egyszerûen sosem jutottak el az igazi megtérésre, a katekumenátus útját kell végigjárniuk, hogy újra átélhessék, mit jelent kereszténynek lenni. Ugyanerrõl beszél a felnõttek keresztény beavatásáról szóló dokumentum, az OICA.)


Cursillo


Spanyolországból indult. Alapítóik 1949-ben azt tapasztalták, hogy egy háromnapos, nagyon átgondoltan szervezett lelkigyakorlat rendkívüli erõvel meg tud hívni az életszentségre, a keresztény közösségbe és az apostoli küldetésre. A “cursillo” rövid kurzust, tanfolyamot jelent. E “tanfolyamok” telve vannak az elõadók (világiak és egy pap) személyes élményeivel, tanúságtételével. - A cursillo nem elkülönülõ mozgalom, csupán a módszere sajátos. A lelkigyakorlatról hazatérõknek három támaszuk lesz: - egy rövid lelki útmutató, amit kézbe kapnak - egy közösség, amely tovább segíti õket utjukon (közösség nélkül nem mûködik), - s egy idõközi találkozó, ahol kicserélik lelki tapasztalataikat. - Magyarországon 1989 óta közel 3000-en vettek részt cursillón.�


Magyar Schönstatt Családok


A Nemzetközi Schönstatt Mozgalom hazai meggyökerezése. Céljuk a házasságok, illetve családok megerõsítése. Családcsoportokat hoznak létre, amelyek havonta jönnek össze (a heti összejövetel az egyes házaspároké). Magyarországon 1993-ban 70 család tartozott hozzájuk. - Lelkiségükben központi helyet foglal el a Teremtõ szeretetének felfedezése. Példaképük a Szûzanya, aki Krisztus vonásait akarja kialakítani bennünk... A Szûzanyával kötött szeretetszövetségben elkötelezik magukat, hogy úgy próbálnak engedelmeskedni Isten hívásainak, és olyan szeretettel válaszolni azokra, ahogyan Mária tette. - Öt napos “családnapjaik”-on lehet találkozni velük vagy családi összejöveteleken, amelyeken az egész család részt vesz: míg a szülõk elõadást hallgatnak, beszélgetnek, közösen imádkoznak, segítõ fiatalok vigyáznak a gyermekekre. - Olyan családokat, házaspárokat várnak soraikba, akik nem elégszenek meg a középszerûséggel, akik törekedni szeretnének az életszentségre.


Házas hétvége


A házas hétvége - vezetõik szerint - nem mozgalom a fenti értelemben, mégis sok hasonlósága miatt ilyen összefüggésben szokták emlegetni. Célja hogy a házaspároknak segítséget nyújtson abban, hogy a házasság szentségét a hétköznapokban is élni tudják, a szeretetet a gyakorlatban is megéljék. A házaspárok egy hétvégét töltenek együtt, s a vezetõk (egy pap és általában 3 házaspár) segítségével kapcsolatuk megújulásán dolgoznak: beszélgetnek önmagukról, párkapcsolatukról, az egyházban a világban betöltött szerepükrõl. A résztvevõk csaknem mindegyike megújultan tér haza e hétvégékrõl. Olyan módszert sajátítanak el - a párbeszédre, egymás elfogadására és szeretetére - amely, ha élik, tartósan hat életükre. - Papokat, szerzeteseket is hívnak a hétvégékre: nekik is segítséget nyújt, hogy átéljék elkötelezettségüket és közösséghez tartozásukat; továbbá egyedülálló lehetõséget jelent számukra, hogy betekintsenek a házassági kapcsolatokba, s a továbbiakban hatékonyabban tudjanak házaspároknak segíteni.� - Mozgalommá azáltal lesznek, hogy a hétvégéken részt vett családok egy része családközösséggé alakul, kisebb része bekapcsolódik a házas hétvégék szervezésébe, számukra az “imaháttér” biztosításába.


Hit és Fény


A francia Jean Vanier� kezdeményezése által elindult “Bárka”, majd Hit és Fény mozgalom küldetésének érzi: 


•	hogy segítsen az értelmileg sérült embereknek és szüleiknek helyüket megtalálni az egyházban, az egyházközségekben;


•	hogy tanúságot tegyen az értelmileg sérült ember értékeirõl egy teljesítmény-centrikus világban, amely oly kevéssé segíti elõ kibontakozásukat;


•	hogy a különbözõ keresztény egyházak, de még a nem hívõ emberek között is a kiengesztelõdés forrásává váljon, a legkisebbekkel vállalt közösségben és szolgálatban.


Egy-egy csoportjuk 20-30 tagot számlál, akik rendszeresen összejönnek, hogy találkozzanak, ünnepeljenek, imádkozzanak - együtt a sérültekkel és szüleikkel.


A fenti rövid összefoglalások a Györgydeák M. szerkesztésében megjelent: Lelkiségek és Mozgalmak a magyarországi Katolikus Egyházban c. kötet alapján készültek. Ott bõvebben olvashatunk más lelkiségekrõl is.


Bokor�


Bár a fent jelzett szempontok alapján nem tartják számon a katolikus lelkiségi mozgalmak között, nem mulaszthatjuk el, hogy ne szóljunk róla. - Bulányi György piarista szerzetes Debrecenben hozta létre elsõ közösségeit, mint egyetemista lelkész. Célja volt a keresztény hit, gondolkodás és gyakorlat átmentése a kommunista diktatúra idejében. A közösség életét megtörte az 1952-es letartóztatási hullám. Az elkötelezett keresztényeket összefogó mozgalom vezetõje majd tagjai közül is többen börtönbe kerülnek. A mozgalom önállóbb arculatát az alapítónak a börtönbõl való kiszabadulását követõen nyerte. Megszületik a közösség hittankönyve. Alapelveik radikálisak: erõszakmentesség - (híresek lesznek a fegyverviselés megtagadása miatt) - adás (példaadóak a szegények és a harmadik világ támogatásában) - közös felelõsségviselés, a vezetõk választása (a Bokor “nem ismer kinevezést, csak titkos választást”). - A 70-es évek közepéig a Bokor a többi hazai kisközösségekkel közös utat jár, e közösségek közötti kapcsolatok “a föld alatt” is élõek. Ekkoriban a magyar egyházi vezetés néhány tagja - nyilvánvalóan az állam (ÁEH) nyomására - elitélõen szól a kisközösségi életrõl, munkáról. A közösségi munka minden vezetõjét tagját nagyon fájóan érinti ez. A többi kisközösségi vezetõk hosszas vívódás és tanácskozás után úgy döntenek, hogy amíg a püspökök Rómával egységben vannak, addig meg kell õrizni velük az egységet. A bokor több vezetõje úgy ítéli, hogy ezekkel az állam által irányított fõpásztorokkal nem lehet együttmûködni. Ekkoriban a Bokor egyes képviselõi - akik közeli kapcsolatba kerültek a nyugati teológia liberális irányaival - több olyan elvet hirdettek, amelyek a katolikus tanítással nehezen összeegyeztethetõek (a papságról, az pap nélkül ünnepelhetõ Eukarisztiáról, a megváltásról stb.�). - Ilyen háttérben vonta meg az egyházi vezetés Bulányi Györgytõl a misézési engedélyt. 1997-ben ezt a tilalom (megfelelõ tárgyalás után) megszûnt. Ezután semmit sem kívánhatunk jobban, mint hogy a Bokorban élõ sok elkötelezett katolikus újra megtalálja helyét a hazai egyházban, s az egyház egységének és megújulásának építõje lehessen.


VII.	KÖZÖSSÉGEK, EGYESÜLETEK, MOZGALMAK A PLÉBÁNIÁN


A)	A világiak közösségeinek küldetése és joga a plébánián 


A témával kapcsolatban meg kell ismételnünk az elõzõekben már mondott alapelveket:


“A krisztushívõknek jogában áll, hogy vallásos célú társulásokat alapítsanak, vezessenek, valamint hogy ugyanilyen célok közös megvalósítása érdekében összejöveteleket szervezzenek” (215. k.; CL 29).


“A közösségeknek és mozgalmaknak meg kell õrizniök az egységet a helyi fõpásztorral és plébánossal, az õ egységesítõ karizmájukra figyelve (CL 30 stb.).


Az egyházi hatóságoknak elõ kell segíteni... a) a világiak részvételét a lelkipásztori felelõsségben..., b) valamint a kisebb egyházi közösségek, életközösségek létrejöttét, ... ezek ui. az egyházi közösség hiteles kifejezõdései és az evangelizáció központjai” (CL 26). 


“A plébános támogassa a hívõk vallásos egyesületeit és mozgalmait, karolja föl valamennyit, és segítse abban, hogy egymás között megtalálják az egységet nézeteikben, az imádságban és az apostolkodásban” (DpPMV 30; Pdv 74; Egyházról 12).


B)	Hol lehetnek feszültségek?


“Korunkban az egyház faladata mérhetetlen, és ezt egyedül betölteni a plébánia nem elégséges....- mondja a Christifideles Laici. - Vannak az apostolkodásnak különbözõ módjai... amelyek nem mindig találhatnak központra vagy kiindulási pontra a plébánián...” (CL 26). Hiszen lesznek olyan feladatok és apostoli tevékenységek, amelyeket egy egyházmegyei vagy országos szintû egyesület, mozgalom vagy szerzetesrend tud jobban ellátni.


A plébániák, illetve a lelkiségek és országos egyesületek (alkalmasint szerzetesrendek) tagjai között olykor felmerülõ feszültségnek több oka lehet:


A legelsõ bizonyára az, hogy a magyar plébániai rendszer (a papság és a világiak többsége) az elmúlt 50 évben elszokott attól, hogy a plébánián valamiféle önálló közösség mûködjék. Egy külön tanulási folyamat az egyszemélyi vezetésbõl (vagy az autokratikus gondolkodásból) átlépni egy olyan rendszerbe, amelyben ugyan az egységesítõ szerep a plébánosé, de neki is figyelembe kell vennie más elgondolásokat. 


Ha egy magyar lelkipásztor vagy világi meglátogat a germán nyelvterületen vagy Észak-Amerikában egy plébániát, meglepve fedezheti fel, hogy ezek többségében számtalan csoport és egyesület mûködik, és éppenséggel elképzelhetetlen, hogy annyira egyetlen személy irányítson, mint nálunk. S bár itt-ott az egyesületek élete formális, sok olyan plébániával is találkozhatunk Nyugaton, amelyekben - épp az egyesületi, mozgalmi, kisebb-közösségi élet által - a hívek rendkívüli elkötelezett részvételét tapasztalhatjuk meg.


A feszültségek okai lehetnek az egészen hétköznapi tényleges hibák: A mozgalom konkrét tagjainak emberi gyengesége, hibái; vagy az a sajátos egyoldalúság, amely egy-egy mozgalom sajátos karizmájához társulhat, különösen annak kevésbé érett tagjai esetében. - Ilyenkor (mint az élet és az egyházi élet annyi más helyzetében) a plébánia híveinek vagy a plébánosnak megértése és irgalma az, ami az idõk múltával feloldhatja a feszültségeket, és hozzájárulhat, hogy a csoport kibontakoztassa a közösség javára azokat az adományokat, amelyeket a Lélektõl kapott.


Feszültségi pont szokott lenni, hogy az országos vagy nemzetközi szervezettel és alkalmasint feladatokkal rendelkezõ csoportokra nem lehet mindig számítani a plébánián - néha épp akkor hívják õket országos továbbképzésre vagy munkára, amikor a plébánosnak legnagyobb szüksége volna rájuk. - Az egyházi dokumentumok ezzel kapcsolatban meghívják a fõpásztorokat és plébánosokat, hogy ismerjék el, tartsák tiszteletben és védjék a megfelelõ egyházi hatóság által jóváhagyott mozgalmaknak és egyesületeknek sajátos karizmáit és küldetését, amelyet a Szentlélektõl kaptak (vö. CL 29, 35, 61,62; DpPMV 26,30´). A lelkipásztorkodás különféle karizmák és küldetések sokféleségében tud jól fejlõdni. 


Minden kisebb közösség, csoport magában hordozza a veszélyt, hogy befelé fordul, önmagával törõdik: nem érez felelõsséget másokért, nem képes megszólítani és befogadni újakat (megszûnik a küldetéstudat, a misszió). - Gyakran elõfordul ez kisebb plébániai csoportoknál, ifjúsági közösségeknél stb... Amint Ratzinger bíboros írja idézett elemzésében - egy közösség vagy mozgalom életképességének és egyháziasságának jele éppen a missziós küldetéstudat és gyakorlat.


Bizonyos, hogy az egyesületek, mozgalmak, csoportok jelenléte a plébánián egy új dialógus kialakulását és megtanulását kívánja. - De egy egészséges sokféleség a plébániának és az egyes híveknek egyaránt javát szolgálja.


C)	Nem csak az “igazi keresztény”, aki egy csoporthoz tartozik


A zsinat buzdít a közösségi apostolkodásra (Világiak 10,18). Sok keresztény számára, aki el akarja kötelezni magát az egyház, s azon belül a plébánia szolgálatában, meghatározó, ha talál egy kisebb közösséget, amelyhez csatlakozhat, amelynek tagjaival összefoghat egy közös cél érdekében. - Az egyházszocológiai kutatások csoportosítani szokták a plébánián élõ híveket. Beszélnek a plébánia magját alkotó legaktívabbakról, akik - ha vannak közösségek vagy egyesületek a plébánián - tagjai valamely egyesületnek, lelki- vagy munkacsoportnak...


Mindebbõl azonban nem következik (egy közösségi plébánián sem) az, hogy csak az lehet a plébánia élõ tagja, aki valamely csoporthoz tartozik. Vannak különbözõ beállítottságú emberek, s köztük olyanok, akik nehezebben találják magukat egy csoportban. És vannak különbözõ korszakok a keresztény életben: Azoknak is, akik valamikor eljutnak egy közösségbe gyakran hosszabb belsõ érlelõdésre van szükségük, míg úgy érzik hogy ezt a lépést meg tudják tenni. - Minden esetben csak az szolgálja a hívõk helyes fejlõdését, épülését, és a plébániai közösséget, ha mindenki szabadnak érezheti magát abban a vonatkozásban, hogy tagja akar-elenni valamelyik sajátos csoportnak, vagy nem.


Fontos feladatuk e téren a létezõ közösségeknek, hogy nyitottak legyenek kifelé, hívjanak meg másokat is maguk közé vagy egyházközségi feladatkörükbe stb., (s ne zárkózzanak be egyfajta magukat ápolgató gettóba), - másrészt ne erõltessenek senkit, hogy hozzájuk kapcsolódjon. Éppen ez a szabadság teheti vonzóvá õket mások számára.


D)	Hogyan fogadja egy keresztény, illetve egy plébános az egyesületeket, mozgalmakat?�


Hálaadással. - Úgy ahogyan az egyetemes egyház pásztorai és dokumentumai (az esetlegesen jelentkezõ nehézségek mellett is): a Szentlélek mûködését látják bennük. - Nem minden karizma szól közvetlenül minden emberhez... De a keresztény - ha pl. egy-egy szerzetesrendbe nem is kapott hivatást - hálával és a Lélek erejét dicsõítve tekint Isten sokféle adományára...amellyel élteti és megújítja egyházát.


Türelemmel, - mert amint maga a kereszténység is botladozó emberi eszközök által valósul meg, ugyanígy a mozgalmak is. Nem szabad, hogy az emberi gyengeségek eltakarják elõlünk a Lélek mûködéseit! 


Nyitott szívvel, - hogy meríthessünk azokból a kegyelmekbõl amelyeket hordoznak... Természetesen kinek-kinek alkata határozhatja meg, hogy melyik szerzetesrendhez vagy megújulási mozgalomhoz érzi magát közelebb. De alig kétséges, hogy nagy kegyelem, ha valakinek plébániáján egy szerzetes közösség él, és az is, ha valaki egyéni vagy lelkipásztori életében kapcsolatba kerül egy-egy megújulási mozgalommal.


S ha nincsenek ilyenek a plébániáján, próbálja elültetni azokat, amelyek által azt tapasztalta, hogy élet fakad: hívja el ilyen társulatok vagy mozgalmak képviselõit, hogy ismertessék meg a plébánia híveivel életüket, küldetésüket. (Ilyen lelkipásztori magatartásra buzdít a legtöbb hazai egyházmegyei szinódus.)


Ratzinger bíboros “A Föld sója” címû könyvében mondja: “Minden várható változás ellenére meggyõzõdésem szerint a plébánia megmarad a közösségi élet alapvetõ sejtjének. De az egész mostani plébánia rendszert aligha tudjuk fönntartani, ami egyébként elég új keletû. Meg kell tanulnunk a közeledést egymáshoz és ettõl gazdagodni fogunk. Mint a történelemben szinte mindig, e mellett lesznek csoportosulások, melyeket egy meghatározott karizma, egy alapító személyiség, egy sajátos lelki út tart össze, A plébánia és a “ mozgalom” között termékeny cserére van szükség: A mozgalomnak szüksége van a plébániával való kapcsolatra, hogy ne váljon szektássá, a plébániának szüksége van a “mozgalomra”, hogy el ne fásuljon.”� 
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�A diakonátussal foglalkozik a zsinat több dokumentuma: Egyházról 29,41; Kinyilatkoztatás 25; OE 17; Püspökök 15; Missziók 15,16; majd VI. Pál Sacrum Diaconatus Ordinem (1967), Ministeria quaedam (1972), Ad pascendum (1972) c. motu proprioi, és II. János Pál pápának 1998. III.-ban közzétett motu propriója. - Megtalálhatók magyarul: Molnár F.(szerk.):A diakonátus, 273-303


� Kasper W., i. m. 326.


� Chiara Lubich, Egy város nem elég, in Elmélkedések, Budapest (Új Város) 1995,112.


� Kasper W., i.m. 327-328.


� Gerl-Falkovitz H. B., Nachdenkliches zum Diakonat der Frau, in Communio 1996., 534-542.


Hauke M., Diakonat der Frau? in Forum Katholische Theologie, 1996., 36-42.





� Vö. Magyar katolikus Almanach II. Budapest (SZIT) 1988,283-289; 292-323; András E., Morel J., Bilanz des Ungarischen Katholizismus, München 1969, 136-137.


� Ezzel szemben meg kell emlékeznünk azokról a világiakról és papokról, akik minden üldözés és sokak börtönbezárása ellenére is folytatták a fiatalokkal, családokkal, csoportokkal való foglalkozást (mint sok szerzetes és pl. a Regnum Marianum papjai és világiai)  


� A békemozgalom, és annak újsága a Katolikus Szó különösen is fontosnak tartotta a kisebb közösségek „veszélyét” tudatosítani, s jelezni, hogy ez állami szempontból is súlyosan tiltott.


� Vö. EN 58, - amelyre még visszatérünk


� Vö. a témához: Tomka F., A mai magyar katolikus hitélet és lelkipásztorkodás, A kisközösségek, in Magyar katolikus Almanach II. Budapest (SZIT) 1988, 596-603.


� A szubszidiaritás elv jelentõsége: helyet ad az egyének és a kisebb közösségek szabadságának, hiszen ezek csak ilyen szabadságban válhatnak éretté, kreatívvá, maguk lábán megállóvá... Ennek hiányában kezdeményezésképtelenné, személyi, közösségi önállóságban fejletlenné válnak.


� Vö. az elõzõ bekezdésekben idézetteken túl pl. RMi 72.


� Vö. II. János Pál üzenete 1998 máj. 27-én, a pünkösdi találkozó elõkészítésére összejött lelkiségi mozgalmi vezetõkhöz


� A téma részletes áttekintését adja: Kopp M., Skrabski Á., Magyar lelkiállapot c. kötete, (Végeken) 1995


� i. m. 200.


� A témát részletesen és jogilag pontosan tárgyalja Erdõ P., Egyesületek, in Magyar Katolikus Lexikon II., 819-21; A világháború elõtti állapotról lásd a régi Katolikus Lexikonban (1931) az egyházi egyesületek, Társulások címszavakat!


� Egyesületi életünk kommunizmus elõtti helyzetérõl vö. Magyar katolikus Almanach II. Budapest (SZIT) 1988,283-289; 292-323; András E., Morel J., Bilanz des Ungarischen Katholizismus, München 1969,136-13; és a régi Katolikus Lexikonban (1931) az egyházi egyesületek, Társulások címszavakat


� a témában szükséges legfontosabb jogi tudnivalókat lásd Erdõ P., i. h.


� J. Ratzinger bíboros elõadása elhangzott Rómában 1998. V. 28-án, a II. János Pál pápa által egybehívott egyházi mozgalmak találkozóján. A teljes szöveg megjelent az Esztergom-Budapesti Érsekség Pasztorális Helynökségének kiadványában: Lelkiségek és mozgalmak találkozója (Szerk. Dániel I.) 1998. - A jelen anyag az elõadás rövidített változata.


� Mindennek részletes teológiai kifejtését adta Ratzinger bíboros 1998 Pünkösdje elõtti napon, a mozgalmak vezetõinek találkozóján tartott elõadásában: „Movimenti ecclesiali e loro collocazione teologica” címmel. Megjelenés elõtt áll a Vigiliában...


� I. h.


� Amint a szerzetesrendek alapítói arra kapták karizmájukat, hogy a kor egy-egy sebét megfelelõ módon (megfelelõ „pedagógiával”) gyógyítsák, úgy - mondja a pápa - a mozgalmak alapítói is.


� II. János Pál beszéde 1998 pünkösdjén, a Sz. Péter téren, a lelkiségi mozgalmak találkozóján


� A témához vö. Nagy K., A mozgalmak mint a Szentlélek eszközei korunkban, in Tomka F. (szerk.), A Szentlélek életünkben, közösségeinkben, plébániánkon, Budapest (OLI),1998, 56-64.


� Az európai püspöki konferenciák tanácsának egyik szimpóziumán Danneels belga bíboros sokakkal egyetértve jelentette ki, hogy úgy tapasztalja, a legtöbb megtérés Európában a mozgalmak hatására jön létre, s nem az egyház hivatalos struktúrái, a plébánia és az egyházmegye által. Vö. Danneels G., Evangelisierung in einem „säkularisierten” Europa, in CCEE (Hg.), Die europäischen Bischöfe und die Neu-evangelisierung Europas, Bonn, 1991


� Suenens L. J., Új pünkösd? Einsiedeln 1976, 118-119.


� Ratzinger J., A föld sója, Budapest (SZIT) 1997, 216-217.


� Vö. Avvenire, 1998. IX. 13.


� Cordes P. J., A Lelket ki ne oltsátok! Budapest (OLI) 1993, 58. k.


� Az 1998-as pünkösdi találkozóra a pápa csak ilyen típusú csoportokat hívott meg. Nem jogtalan az OLI kiadványának összefoglalása sem, - Györgydeák M. (szerk.)., Lelkiségek és mozgalmak a magyarországi katolikus egyházban, OLI 1994 - amely a mozgalmak közé sorolja pl. a Ferences Világi Rendet vagy a Bencés Oblátus Közösséget stb.


� Az Emmanuel mozgalom keletkezésérõl szól: Peyrous B., Catta H. M., Tûz és remény, Budapest (Emmanuel Közösség), 1997; a Nyolc Boldogság Közösségérõl: Efraim testvér, Kései esõk; A szántóföldek már megértek az aratásra (Nyolc Boldogság Katolikus Közösség kiadása) 1992; „A Jeruzsálemi Testvéri Közösség életszabályzata” - betekintést nyújt életük szépségébe, Bencés Kiadó 1992


� Czopf K. M. és Varga L., A Szentlélek szemináriumokról, vö. Tomka F. (Szerk.): A Szentlélek életünkben, közösségeinkben plébániánkon, 69-75.


� A Karizmatikus Mozgalom sok jó könyvet jelentet meg. A karizmatikus mozgalom születésérõl szól: Suenens H. J., Új Pünkösd? i. m.; Mansfield, P. G., Az új pünkösd kezdete, Bp. (Marana Tha) 1995; 


� Fontosabb irodalom Taizérõl: Spink K., Roger testvér, Taizé alapítója, Bp. 1989 (SZIT) ; Roger testvér, A lélekre nyitottan, Vigilia 1996; Taizéi énekek Budapest (Ecclesia) 1987; Lámpás Kiadó 1991


� A Regnum sem tartozik szoros értelemben a lelkiségek közé, de a legjelentõsebb hazai kisközösségi szervezõdések közé igen.


� A Regnum történetérõl és életérõl szól: Dobszay J., Így vagy sehogy, Budapest (Regnum) 1991; ugyanõ: Mozaikok a Regnum Marianum életébõl, Budapest (Regnum) 1996; vö. a Regnum lelkigyakorlatairól in Tomka F. (Szerk.): A Szentlélek életünkben, közösségeinkben plébániánkon, 91-95.


� A fokoláre mozgalomról és lelkiségrõl szól: Chiara Lubich, Legyenek mindnyájan egy Budapest (Ecclesia), 1986; ugyanõ: Az egység kalandja, Budapest (Új Város) 1992; vö. A Mariapoli-lelkigyakorlatról in Tomka F. (Szerk.), A Szentlélek életünkben, közösségeinkben plébániánkon, 83-90.


� A cursillóról vö. in Tomka F. (Szerk.): A Szentlélek életünkben, közösségeinkben plébániánkon, 65-69.


� A házas hétvégérõl vö. in Tomka F. (Szerk.): A Szentlélek életünkben, közösségeinkben plébániánkon, 76-83.


� Jean Vanier több könyvet írt, legismertebb „A közösség - A megbocsátás és ünnep helye”, Budapest (Vigilia) 1995


� Vö. Schanda B., A „Bokor”-ról, in Vigilia 1998/7, 552-554; Mérleg 1997/3, 242-245. A Bokorral kapcsolatban jogosan felvethetõ kérdések egy részét megfogalmazza Nagy Ferenc SJ a Távlatok társszerkesztõje a Távlatokban 1998/3,462-464 (Néhány mai egyházi kérdés a Bokorral kapcsolatban)


� Volt aki Jézus istenségét tagadta, mások a megváltás tanát, mások a papszentelés fontosságát stb.


� Vö. Nagy K., i. m. 63.


� Ratzinger J., i. m. 216.
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