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Spotkanie formacyjne UKCHS – luty 2023

Temat: WSPÓLNOTA PRZEZ DIALOG
Tekst biblijny (Łk 24, 13-32)

Krajowa synteza synodalna – D I A L O G

„Kościół dialogu jest otwarty na wewnętrzną różnorodność form przeżywania wiary, które nie «rywalizują» ze sobą, ale się uzupełniają. Jest otwarty na rozmowy ze światem zewnętrznym, nie zamyka się w elitarnych grupach. Akceptuje odmienność poglądów społecznych i politycznych. Jest cierpliwy w społecznym dialogu. Zdecydowany tam, gdzie komuś odbierana jest godność. Komunikuje się językiem przystępnym, nawiązującym do doświadczenia ludzi. Unika abstrakcyjnych uzasadnień, hermetycznych pojęć i pompatycznych przemówień”. Ta wizja zderza się 
z naszym codziennym doświadczeniem. (…) Krótka wypowiedź młodej osoby w trakcie konsultacji synodalnej: „Kościół jest jak mieszkanie z osobnymi pokojami, które nie łączą się ze sobą nawet ścianami. W każdym z pokojów zgromadzone są różne grupy: młodzież, osoby niewierzące, księża, parafianie, biskup. Teoretycznie są razem, ale tak naprawdę – osobno. Pomiędzy nimi znajduje się zimny korytarz, na który nikt nie chce wyjść, bo boi się utraty ciepła swojego pokoju. W zimnym korytarzu również przebywają ludzie. Ponieważ nie mogą wejść do żadnego pokoju, zaczynają wychodzić z mieszkania. Tym, co sprawia, że mieszkanie tak wygląda, jest brak chęci zrozumienia innych. W mieszkaniu tym potrzebny jest remont. Remont polega na budowaniu dróg, które prowadzą do Chrystusa. Mogą go przeprowadzić tylko osoby, które zauważają obecną sytuację”. https://episkopat.pl/synteza-ogolnopolska
Słowo ks. Franciszka Blachnickiego (Zob. Ks. Fr. Blachnicki, Referat wygłoszony na Międzynarodowym Kongresie „Movimenti nella Chiesa”,   25.09. 1981r., [w] Charyzmat Światło-Życie, Kraków 2010, s. 5-17)
Cechą najbardziej charakterystyczną soborowej eklezjologii jest uczynienie jej punktem wyjścia tajemnicy Trójcy Przenajświętszej, tajemnicy życia wewnętrznego Boga, która jako tajemnica jedności w wielości i wielości w jedności jest wzorem i zasadą tajemnicy jedności Kościoła. Konsekwencją takiego spojrzenia na Kościół jest dostrzeżenie człowieka, głównie w jego wartości osoby, i zrozumienie tajemnicy osoby jako przeznaczenie do życia we wspólnocie. Tę tajemnicę osoby ukazał Sobór w odniesieniu do wewnętrznej wspólnoty Kościoła. Jak najbardziej bowiem wewnątrz Kościoła stoi człowiek – osoba ludzka – w jej szczególnym, tylko osobie właściwym odniesieniu do Boga (Kard. Karol Wojtyła we Wstępie ogólnym do polskiego wydania Dokumentów Soborowych). Communio 
z Ojcem przez Syna w Duchu Świętym, istota nowego człowieka będącego owocem odkupienia, znajduje się 
w centrum uwagi dokumentów soborowych, stanowiąc ich charakterystyczny personalizm, warunkujący właściwe spojrzenie na Kościół jako wspólnotę. Ta communio – stanowiąca istotę chrześcijańskiego życia wewnętrznego – dokonuje się przez spotkanie z Chrystusem w słowie i sakramencie w Duchu Świętym, sprawiającym w człowieku wiarę, nadzieję i miłość, cnoty teologiczne uzdalniające do osobowych kontaktów z Chrystusem. Communio dochodzi do skutku przez agape – bezinteresowną miłość, uzdalniającą osobę do uczynienia bezinteresownego daru z siebie (KDK 24), do posiadania siebie w dawaniu siebie. To oddanie skierowane do Chrystusa obejmuje jednak także bliźnich i dlatego prowadzi do communio w wymiarze horyzontalnym.
Założenie statutowe UKCHS:(Statut Stowarzyszenia Unii Kapłanów Chrystusa Sług, rozdz.2, §7)

Duchowość Unii Kapłanów Chrystusa-Sługi w powyższym rozumieniu cechuje przede wszystkim chrystocentryzm dialogiczny, polegający na przeżywaniu swego życia chrześcijańskiego i powołania kapłańskiego jako bezpośredniej relacji ja – Ty do Osoby Jezusa, Boskiego Oblubieńca, przychodzącego, aby dać Siebie i wezwać do spotkania i communio we wzajemnym dawaniu siebie. W centrum życia wewnętrznego kapłana Unii musi więc znajdować się wiara polegająca na przyjmowaniu Jezusa dającego Siebie przez Słowo i Sakrament, przyjmowanie ostatecznie przez miłość polegającą na posiadaniu siebie w bezinteresownym dawaniu siebie. Taka postawa jest równoznaczna z jednoczeniem się z Jezusem w  Duchu Świętym.
Pytania do refleksji i dzielenia:

1) Od kogo nauczyłem/uczę się dialogu?
2) Kiedy najbardziej doświadczam dialogu z Chrystusem, a w zjednoczeniu z Nim z Bogiem Ojcem?
3) Na ile praktykuję dialog jako metodę duszpasterską do tworzenia relacji, rozeznawania pastoralnego i współpracy?

4) Jakie przeszkody w urzeczywistnianiu wspólnoty Kościoła przez dialog widzę w sobie i wokół siebie?

5) Jak możemy - kapłani Stowarzyszenia UKChS- promować dialog wewnątrzkościelny?
Materiały dodatkowe – pogłębiające

Jan Paweł II, Encyklika Ut unum sint
28. Postawa ‘dialogiczna’ odpowiada naturze osoby i jej godności. […]Dialog leży na jedynej drodze do samospełnienia człowieka: zarównoposzczególnych osób, jak też każdej ludzkiej wspólnoty. Chociażw pojęciu ‘dialog’ na pierwszy plan zdaje się wysuwać moment poznawczy (gr. dia-logos), każdy dialog ma również wymiar całościowy,egzystencjalny. Angażuje cały ludzki podmiot; dialog między wspólnotamiangażuje w sposób szczególny podmiotowość każdej z nich.[…] Dialog nie jest tylko wymianą myśli, ale zawsze w jakiś sposób‘wymianą darów’. 

Franciszek, Adhortacjaapostolska Evangelii Gaudim
141. Stajemy zdziwieni wobec zasobów, z ja​kich korzysta Pan, aby dialogować ze swoim lu​dem, objawić wszystkim swoje misterium, aby zafascynować zwyczajnych ludzi tak wzniosłym i wymagającym nauczaniem. Uważam, że sekret kryje się w spojrzeniu Jezusa na lud, ponad jego słabościami i upadkami: «Nie bój się, mała trzód​ko, gdyż podobało się Ojcu waszemu dać wam królestwo» (Łk 12, 32). Jezus przepowiada w tym duchu. Pełen radości w Duchu Świętym, błogo​sławi Ojca pociągającego prostaczków: «Wysła​wiam Cię, Ojcze, Panie nieba i ziemi, że zakryłeś te rzeczy przed mądrymi i roztropnymi, a obja​wiłeś je prostaczkom» (Łk 10, 21). Pan cieszy się naprawdę 
z dialogu ze swym ludem, a kaznodzie​ja powinien dać odczuć słuchaczom tę przyjem​ność Pana. 

Słowa, rozpalające serca
142. Dialog jest czymś znacznie większym niż komunikowanie prawdy. Realizuje się dzię​ki przyjemności rozmawiania i dzięki konkret​nemu dobru komunikowanemu między tymi, którzy się kochają za pośrednictwem słów. Jest dobrem, które nie polega na rzeczach, ale ist​nieje w samych osobach dających się nawzajem w dialogu. Przepowiadanie czysto moralizujące lub indoktrynujące, również i to, które przemie​nia się w lekcję egzegezy, pomniejsza tę komuni​kację między sercami, jaka ma miejsce w homilii i która powinna mieć charakter niemal sakramen​talny: «wiara rodzi się z tego, co się słyszy, tym zaś, co się słyszy, jest słowo Chrystusa» (Rz 10, 17). 
W homilii prawda idzie w parze z pięknem i dobrem. Nie chodzi o abstrakcyjne prawdy lub zimne sylogizmy, ponieważ przekazuje się także piękno obrazów, jakimi poslugiwał się Pan, by pobudzać do praktykowania dobra. Pamięć wier​nego ludu, podobnie jak pamięć Maryi, powinna obfitować w wielkie w zadziwiające dzieła Boże. Jego serce, otwarte na nadzieję radosnego i moż​liwego praktykowania miłości, jaka została mu ogłoszona, czuje że każde słowo w Piśmie jest nade wszystko darem, bardziej niż wymaganiem. 


Pojęcie dialogunależy najpierw sprecyzować, ponieważ ma ono szerokie konotacje w filozofii, antropologii, literaturoznawstwie, psychologii, teorii komunikacji i teologii. … Dialog ma przede wszystkim charakter interpersonalny. Dochodzi do niego wtedy, gdy osoby zwracają się do siebie nawzajem w sposób refleksyjny 
i dobrowolny, aby wyrazić siebie. Zachodzi w nim nie tyle reakcja na bodziec innej osoby, ale wspólna akcja, 
a dokładniej interakcja i taka komunikacja interpersonalna, że osoby mówią lub słuchają się w sposób „maksymalizujący to, co osobiste”.Filozofowie podkreślają w dialogu dwa integralne elementy: spotkanie i rozmowę (Martin Buber, Emmanuel Levinas, Józef Tischner). Polega ona nie tyle na wymianie informacji, co raczej na wspólnym poszukiwaniu i zbliżaniu się do prawdy, a przez to do siebie nawzajem. W greckim pniu słowa dialog znajduje się wyraz legein, który oznacza mówić, ale też gromadzić. Dialog jest takim sposobem komunikacji, który prowadzi do nawiązania relacji i zawiązania wspólnoty między uczestnikami. Zakłada przy tym wzajemne otwarcie na siebie, interakcje i zaangażowanie. Nie ogranicza się wyłącznie do wymiany zdań, ale absorbuje ontologicznie całą osobę na rzecz drugiej osoby do tego stopnia, że jedna dla drugiej jest darem. W dialogu zachodzi więc wymiana darów, w której człowiek wyraża siebie i swoje doświadczenie egzystencji drugiej osobie i przyjmuje jej doświadczenie życia.

(A. Cygański, Dialogiczny wymiar homilii po Soborze Watykańskim II, Kraków 2018 s. 18-19)

https://repozytorium.ptt.net.pl/xmlui/bitstream/handle/item/65/Dialogiczny%20wymiar%20homilii%20%28online%29.pdf?sequence=1&isAllowed=y) 

Stosunek dialogu do prawdy 
Wojtyła stwierdza, że wiara jest dojrzałym stosunkiem do prawdy
. „Prawdy zaś – czytamy w soborowej Deklaracji o wolności religijnej - trzeba szukać w sposób zgodny z godnością osoby ludzkiej i z jej naturą społeczną, to znaczy przez swobodne badanie przy pomocy magisterium, czyli nauczania, przez wymianę myśli i dialog, przez co jedni drugim wykładają prawdę, jaką znaleźli albo sądzą, że znaleźli, aby nawzajem pomóc sobie w szukaniu prawdy; skoro zaś prawda została poznana, należy mocno przy niej trwać osobistym przeświadczeniem” (DWR 3).

Wiara jako odpowiedź udzielona objawiającemu się Bogu domaga się od człowieka także gotowości do dialogu 
z tymi, „którzy tej odpowiedzi nie dają, zdaje się, że nie dają, albo też dają ją w jakiś inny sposób”. Dialog jest swoistym egzaminem z prawd wiary, z „przeświadczenia” dawanego im przez rozum i z miłości do ludzi odmiennych przekonań. W ten sposób dialog staje się metodą wzbogacenia wiary od strony podmiotu, gdyż stawia osobie wierzącej wymóg uzasadnienia swojej wiary wobec innych
. Postulat wzbogacenia wiary, jak zauważył K. Wojtyła, leży u podstaw realizacji soboru i odnowy Kościoła. Owo wzbogacenie oznacza „nic innego jak właśnie coraz pełniejsze uczestnictwo w prawdzie Bożej”
. 

Jeśli więc wiara jest przyświadczeniem o prawdzie zbawczej, a dialog wzbogaca ją i pozwala na osobiste uczestnictwo w tej prawdzie, napięcie między dialogiem a prawdą jest pozorne. Dialog nie przeczy autorytetowi prawdy, ale wręcz tworzy wokół niej wspólnotę myśli i postaw. Prawda jest celem dialogu w sensie poznawczym 
i jego granicą. W prawdziwym dialogu nie ma miejsca na manipulację. Można jednak przekonywać uczciwie partnera dialogu do poznanej prawdy
, która – jak czytamy w soborowej Deklaracji o wolności religijnej – „wnika w umysły jednocześnie łagodnie i silnie” (DWR 1). Kościół trzyma się tego - jak stwierdził papież Jan XXIII - że jest tylko jedna prawda i dlatego przeciwnych „prawd” być nie może
.Rezygnacja z prawdy prowadziłaby do sceptyzmu, pragmatyzmu a w wymiarze religijnym i moralnym do synkretyzmu i zwodniczego irrenizmu
.
Dialog wewnątrz Kościoła 

Dialog wewnątrzkościelny to, według Pawła VI, rodzinna rozmowa (ES 113). Zachodzi w nim proces wzajemnego od​działywania na siebie członków Ludu Bożego, którzy poprzez wymianę myśli i autentyczne świadectwo zmierzają do coraz pełniejszego odczytania i głębszego zrozumienia prawd wiary oraz doskonalenia współżycia we wspólnocie Kościoła
. Przykładem tego był sam Sobór Watykański II.

Dialog wewnątrzkościelny zakorzenienia się w dialogu wewnątrztrynitarnym. Po drugie, wspólną płaszczyzną relacji między członkami Kościoła jest: godność chrześcijanina, jeden Zbawiciel, wspólna wiara, chrzest i kapłaństwo powszechne wiernych oraz powołanie do świętości, jak również równość mężczyzny i kobiety w zaangażowaniu na rzecz Kościoła. Podstawy do tego typu dialogu daje nauka św. Pawła Apostoła o wierze, chrzcie, bierzmowaniu 
i o charyzmatach
.Równocześnie podstawą dialogu w Kościele jest odrębność członków Kościoła oraz różnorodności ich powołań i doświadczeń w Kościele. Dialog zachodzi między biskupami i kapłanami oraz świeckimi, 
z wykorzystaniem różnych instytucji w Kościele, np. synody, rady kapłańskie czy duszpasterskie. Dialog taki zakłada koncyliarność Kościoła
. Według myśli Jana Pawła II, podstawą dialogu wewnątrzkościelnego jest „duchowy pluralizm”, który oznacza tę samą godność dzieci Bożych, ale różne charyzmaty służące Kościołowi oraz jedność posłannictwa lecz różnorodność apostolstwa
. Pluralizm ten określa zasada – „niech w rzeczach koniecznych będzie jedność, w wątpliwych wolność, a we wszystkich miłość” - łac. in necessariis unitas, in dubiis libertas, in omnibus caritas (KDK 92).

Przedmiotem dialogu wewnątrzkościelnego są prawdy wiary, zasady moralności i liturgia oraz życie chrześcijańskie w Kościele i świecie
. Zarówno Paweł VI jak i Jan Paweł II są zgodni, iż dialog wewnętrzny powinien być „otwarty na wszystkie prawdy, na wszystkie cnoty i wartości duchowe, które obejmuje dziedzictwo nauki Chrystusowej”, a zarazem „skory do wsłuchiwania się w pragnienia dzisiejszych ludzi”, „zdolny do uczynienia z katoli​ków ludzi rzeczywiście wartościowych, roztropnych, wolnych, zrównoważonych i mężnych” (ES 113)
. Ostatecznie dialog wewnątrzkościelny musi być taką wymianą myśli, która w całości służy praw​dzie i dobru Ewangelii oraz jedności Kościoła. Powinien ożywiać i pogłębiać „wzajemną komunikację i ugruntować braterską communio fideliom”
. Zagrożeniem dla tak pojętego dialogu są samowola, zawistna rywalizacja, upór i zuchwalstwo, które zmieniają dialog w kłótnię, rozdarcie i nienawiść (ES, 114). Jan Paweł II wymienia w tym kontekście także tendencję do narzucania swojej racji i ingerencję opinii publicznej w toczący się dialog
. Ponadto dialogowi szkodzi fałszywa demokratyzacja Kościoła według zasad wyłącznie społeczno-politycznych z pominięciem kryteriów chrystologii, soteriologii i eklezjologii
. 

We właściwie prowadzonym dialogu duch braterstwa zakłada autorytet przełożonych wspólnot kościelnych 
i posłuszeństwo im (ES 114)
. Dialog nie zastępuje autorytatywnego nauczania, ale z nim koreluje, gdyż „zmysł wiary całego Ludu Bożego opiera się na Magisterium”
. Kardynał Wojtyła mówił wręcz o sprowadzeniu „autorytetu do dialogu”. Chodzi o dialogowy charak​ter nauczania autorytatywnego, aby nie miało ono formy „przedmiotowego totalizmu, w której człowiek jako człowiek przestaje się liczyć”
. Zdrowo pojmowane relacje partnerskie mogą nawet wzmocnić autorytet urzędowy autorytetem osobistym. 
Kard. Wojtyła wyróżnił trzy rodzaje dialogu eklezjalnego: a) doktrynalno-teologiczny, b) praktyczno-pastoralny, c) „organizacyjny”
. Pierwszy to dialog Urzędu Nauczycielskiego Kościoła z teologami. Do Magisterium należy „pogłębienie, wyjaśnienie i stosowanie nauki objawionej”. Teologowie zaś opierając się na Piśmie Świętym i żywej Tradycji, pod przewodnictwem Urzędu Nauczycielskiego starają się wyjaśniać „naukę zawartą w Objawieniu zgodnie z wymogami rozumu” i nadawać jej „jednorodną, systematyczną formę” (PDV 55). Dialog tego rodzaju jest wyrazem odpowiedzialności za prawdę objawioną i powierzoną Kościołowi do wierzenia i przekazywania. Wiara wyznawana przez Kościół musi być stale odnawiana i pogłębiana w świadomości Ludu Bożego. W dialogu praktyczno-pastoralnym uczestniczy hierarchia i wierni świeccy (KK 37; KDK 43; PDV 9; DA 9-22). Następuje w nim wymiana poglądów i doświadczeń życiowych z różnych dziedzin życia, a także wspólnotowe rozeznawanie znaków czasu (DK 9). Świeckim przysługuje głos doradczy, ale ostateczna decyzja należy do prezbitera jako przewodnika wspólnoty
.

Dialog „organizacyjny” (instytucjonalny) prowadzą różne podmioty kościelne dobierając cele, środki i struktury kościelne adekwatnie wyrażające wiarę
. Istotnym jest także dialog międzypokoleniowy. Jego przykładem jest dialog małżeński
 i dialog prowadzony przez rodziców z dziećmi w ramach tzw. katechezy rodzinnej (RH 19).
Dialog jako metoda duszpasterska

Zdaniem Wojtyły, papież Paweł VI w encyklice Ecclesiam Suam zaproponował „Kościół dialogu”, który jest otwarty przede wszystkim do wewnątrz, a równocześnie na zewnątrz ku wszystkim ludziom
. Dialog należy zatem uznać za współczesną metodą ewangelizacji, za metodę pośrednictwa zbawczego Kościoła i swoistą metodę duszpasterską. Jej szczególną zaletą jest:nawiązywanie relacji ze współczesnym społeczeństwem oraz wewnątrz Kościoła, wzbogacanie wiary od strony podmiotu człowieka wierzącego, kształtowanie właściwego  stylu życia 
i działania Kościoła oraz realizowanie soborowego postulatu odnowy (accommodata renovatio), poprzez twórcze podejście całego Ludu Bożego do istoty i misji Kościoła. Dzięki tej metodzie możliwy jest Kościół dialogu wierny swojej istocie i posłannictwu. Wizję Kościoła dialogu nakreślił ostatni sobór powszechny a zarazem oczekuje go współczesne społeczeństwo. Jest on przeciwieństwem i antidotum dla „Kościoła twierdzy”, który dziś już nie tyle pozycjonuje Kościół jako hermetyczną społeczność, ale stawia go niemal poza społeczeństwem
. Dzięki dialogowi ze społeczeństwem „Kościół przybiera formę słowa, orędzia i dialogu” (ES 65). Kongregacja do spraw wychowania katolickiego, umieszczając dialog w szerszej perspektywie ewangelizacyjnej, stwierdza: „działalność duszpasterska Kościoła w jego odniesieniach do świata jest apostolstwem obecności, dialogu i służby biorącej początek z wiary”
.
(A. Cygański, Dialogiczny wymiar homilii po Soborze Watykańskim II, Kraków 2018, s. 114-123)
(https://repozytorium.ptt.net.pl/xmlui/bitstream/handle/item/65/Dialogiczny%20wymiar%20homilii%20%28online%29.pdf?sequence=1&isAllowed=y) 
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