การทำงานร่วมกับฆราวาส
มุมมองด้านเทววิทยาตามแนวทางสังคายนาวาติกันที่สอง
โดย ภราดา เปาลุส แมคคุลแนล 
ช่วงเวลาระหว่างและหลังสังคายนาวาติกันที่สอง มีการเรียกร้องซ้ำแล้วซ้ำเล่าให้สมาชิกของพระศาสนจักรที่เป็นฆราวาสเข้ารับผิดชอบตามที่ควรเป็น ร่วมกับประชากรทั้งปวงของพระเจ้า สืบเนื่องมาจากการรื้อฟื้นความเข้าใจในแนวใหม่ต่อความหมายของ พระศาสนจักรในมิติประชากรของพระเจ้า ทำให้ลำบากที่จะอธิบายเกี่ยวกับเทววิทยาของฆราวาส แต่ก็อาจอธิบายได้ในมิติของพระศาสนจักร (ecclesiology) ซึ่งให้คำจำกัดความและอธิบายบทบาทของฆราวาสไว้แล้ว
ใน ค.ศ. 1987 สังคายนาบรรดาพระสังฆราชซึ่งมีขึ้น ๒๐ ปี หลังสังคายนาวาติกันที่สอง ในหัวข้อ “กระแสเรียกและพันธกิจของฆราวาสในพระศาสนจักรและโลก” และในเดือนธันวาคมวันที่ 30 ค.ศ. 1988 พระสันตะปาปายอห์นปอลที่ 2 ได้ออกสมณสารชื่อ Christfideles Laici อันเป็นผลสืบเนื่องมาจากการสังคายนาครั้งนั้น
1. ย้อนรอยประวัติศาสตร์
สภาพการณ์ของฆราวาสในพระศาสนจักรมิได้ราบรื่นนัก บ่อยทีเดียวที่ผู้สังเกตการณ์ภายนอกอาจอ้างวาจาของนักกวียอห์น มิลตันผู้ได้กล่าวไว้ว่า “บรรดาแกะที่หิวโหยต่างพากันแหงนมองเบื้องบน แต่ก็มิได้รับการเลี้ยงดู” ยิ่งไปกว่านั้นแล้ว มีบ่อยๆ ที่บรรดาผู้นำในรูปแบบของอีกชนชั้นหนึ่ง ดูเหมือนจะไม่เข้าใจคำกล่าวของ น. เปาโลเกี่ยวกับฆราวาสที่ว่า
พระศาสนจักรแรกเริ่มบริหารจัดการในแบบชุมชน ตามแบบที่ลูกศิษย์ของ น. เปาโลเข้าใจคือ “เพราะร่างกายของเรามีองค์ประกอบหลายส่วน และส่วนต่างๆ เหล่านี้ไม่มีหน้าที่เดียวกันฉันใด แม้เราจะมีจำนวนมาก เราก็ร่วมเป็นร่างกายเดียวในพระคริสตเจ้าฉันนั้น โดยแต่ละคนต่างเป็นส่วนร่างกายของกันและกัน” รม 12:4-5
ปิตาจารย์สมัยแรกเริ่มพระศาสนจักร เช่น น. เคลเมนท์แห่งโรมเรียกฆราวาสว่า “ประชากรพระเจ้า” โดยหมายถึงสมาชิกพระศาสนจักรทุกคนโดยไม่มีใครยกเว้น จากทุกชนชั้นและจากทุกสภาพชีวิต น. เอากุสตินหมายความเช่นเดียวกันเมื่อท่านกล่าวว่า “เมื่อไรที่ข้าพเจ้าตื่นตระหนกกับความแตกต่างระหว่างข้าพเจ้ากับท่าน ข้าพเจ้าก็ยังดีใจได้ว่าข้าพเจ้าไม่แตกต่างไปจากท่าน สำหรับท่านข้าพเจ้าคือพระสังฆราช แต่ร่วมกับท่านแล้วข้าพเจ้าก็คือคริสตชนคนหนึ่ง”
แต่เมื่อเวลาล่วงเลยเข้าสู่ศตวรรษที่ 4 แนวคิดเกี่ยวกับ “ประชากรพระเจ้า” ก็เปลี่ยนไปเนื่องจากภาวะบีบคั้นต่างๆ เช่นการอุปถัมภ์โดยจักรพรรดิ์ นักเขียนในด้านศาสนจักรเช่น น. ซีเปรียน เตตูเลี่ยน และออริเจน ต่างเห็นว่าความหมายนี้มิได้หมายถึงประชากรพระเจ้าทุกคน แค่หมายถึงผู้ที่มิได้รับศีลบรรพชาเท่านั้น ดังนั้นจึงเกิดการแบ่งแยกชนชั้นในบรรดาสมาชิกพระศาสนจักรออกเป็นฝ่ายสงฆ์และฆราวาสขึ้น พวกเราในสมัยนี้คงเข้าใจได้ไม่ยากถึงความหมายใหม่ที่มาแทนที่ของเดิม เพราะในปัจจุบันเราจะได้ยินว่า “รัฐและประชาชน” คล้ายๆ กับที่พูดกันถึงฐานันดรสงฆ์และประชากร เพราะว่าเมื่อมาถึงช่วงเวลานี้นั้น ฐานันดรสงฆ์กลายเป็นชนชั้นปกครองไปแล้ว
ล่วงเลยมาถึงสมัยสังคายนาเทรนท์ (ค.ศ. 1545-1563) มีการให้คำจำกัดความของพระศาสนจักรว่า คือ สังคมครับครันแต่ไม่เท่าเทียมกัน สิ่งนี้มิได้เพียงนำไปสู่การตอกย้ำความแตกต่างระหว่างสงฆ์และฆราวาสเท่านั้น แต่เน้นอำนาจการปกครองของฝ่ายสงฆ์และเรียกร้องให้ฆราวาสเชื่อฟังด้วย ไม่นานนักมิติด้านสถาบันและด้านชนชั้นปกครองของพระศาสนจักรก็เข้าครอบงำ โดยที่ฆราวาสสามัญทั่วไปถูกหลงลืม จึงไม่แปลกอะไรที่พระศาสนจักรถูกมองว่าเป็นขอบเขตของฝ่ายสงฆ์เพียงอย่างเดียว
มีองค์ประกอบหลายๆ อย่างที่นำให้ “การปกครองโดยสงฆ์” ในพระศาสนจักรพัฒนายิ่งๆ ขึ้นไป องค์ประกอบสำคัญข้อหนึ่งก็คือ ความจำเป็นในการปกป้องเทววิทยาด้านวัฒนธรรมศีลศักดิ์สิทธิ์ของพระศาสนจักร ในยุคหลังการฟิ้นฟู (Post reformation) สถาบันพระศาสนจักรยึดมั่นในด้านการบวชเป็นพระสงฆ์โดยเน้นถึงการเป็นผู้นำซึ่งได้รับแรงดลใจ ซึ่งคล้ายๆ กับกรณีที่เกิดขึ้นกับชนอิสราแอลหลังยุคถูกกวาดต้อนไปเป็นเชลยศึก
ไม่นานมานี้ พระสันตะปาปาเกรกอรี่ที่ 16 (ค.ศ. 1831-1846) ทรงตรัสว่า “คงไม่มีใครปฎิเสธได้ว่า พระศาสนจักรเป็นสังคมที่ไม่เท่าเทียมกันหมด โดยพระเจ้าได้ทรงลิขิตให้บางคนออกคำสั่งให้คนอื่นๆ เชื่อฟัง” พระสันตะปาปา เลโอที่ 13 (ค.ศ. 1878-1903) ทรงประกาศเช่นกันว่า มีสองชนชั้นต่างกันชัดเจนในพระศาสนจักรคือ ชุมพาบาลและฝูงแกะ ผู้นำและประชาชน พระองค์ตรัสว่า “บทบาทของกลุ่มแรกคือเทศน์สอน ปกครองและนำชีวิตผู้คน ออกกฎหมาย หน้าที่ของคนอื่นๆ คือภักดี เชื่อฟังกลุ่มแรก ปฎิบัติตามคำสั่งและให้ความเคารพ
ในประวัติศาสตร์ช่วงเดียวกันนี้ มีบุคคลเช่น พระคาร์ดินัล นิวแมน (ค.ศ. 1801-1890) ได้วิงวอนให้ดำเนินการให้การศึกษาแก่ฆราวาสคาทอลิก และถึงขนาดกระตุ้นให้ปรึกษาฆราวาสผู้เชี่ยวชาญในด้านที่เกี่ยวข้องกับข้อความเชื่อด้วย โชคไม่ดีที่ว่า เนื่องจากสภาพบรรยากาศที่โรมในช่วงนั้นไม่เอื้ออำนวย แนวคิดของนิวแมนจึงมิเพียงไม่เป็นที่ยอมรับเท่านั้น แต่ตัวนิวแมนเองก็กลายเป็นที่ต้องสงสัยในด้านความเชื่อเที่ยงแท้ด้วย
ปฎิกิริยาตอบโต้พระคาร์ดินัล นิวแมน จากมองซินยอร์ ทัลบอท คือจดหมายที่ท่านมีไปถึงคาร์ดินัล แมนนิ่ง ว่า “ถ้าไม่มีการตีกรอบให้กับฆราวาสอังกฤษแล้ว พวกเขาจะปกครองพระศาสนจักรอังกฤษแทนสันตะสำนักและบรรดาพระสังฆราชท้องถิ่น... ขอบเขตของฆราวาสคืออะไรหรือ คือการล่าสัตว์ คือการยิงเป้า และให้ความรื่นเริง พวกเขาเข้าใจสิ่งเหล่านี้ดี แต่การจะเข้ามายุ่งเกี่ยวในเรื่องของพระศาสนจักรนั้นพวกเขาไม่มีสิทธิ์เลย และเรื่องราวของ ดร. นิวแมน นั้นเป็นประเด็นของพระศาสนจักรทั้งสิ้น... นิวแมนเป็นบุคคลที่อันตรายที่สุดในอังกฤษ และพระคุณเจ้าจะได้เห็นในเวลาต่อๆ ไปว่า เขาจะใช้ฆราวาสทำการต่อต้านพระคุณเจ้าเอง”  
พระคาร์ดินัล นิวแมน กลับเป็นฝ่ายถูก เพราะคำสอนของพระศาสนจักรต่อๆ มาในด้านบทบาทของฆราวาสซึ่งประกาศโดยพระสันตะปาปาปีโอที่ 10 (ค.ศ. 1903 - 1914) พระสันตะปาปาปีโอที่ 11        (ค.ศ. 1922 - 1939) และพระสันตะปาปาปีโอที่12 (ค.ศ. 1939 - 1959) พระสันตะปาปาทั้งสามองค์นี้ทรงส่งเสริมการร่วมงานของฆราวาสในพันธกิจของพระศาสนจักรอย่างเด่นชัด รวมทั้ง น. วินเซนต์ ปาลอตตี (ค.ศ. 1795 - 1850) ผู้ก่อตั้งสมาคมกิจกรรมคาทอลิกด้วย
ในการปราศรัยช่วงเปิดประชุมสังคายนา ค.ศ. 1987 เกี่ยวกับฆราวาสนั้น พระสันตะปาปายอห์นปอลที่ 2 ได้ทรงรวมแนวคิด 2 แนวคิดเกี่ยวกับ กายทิพย์ของพระคริสต์และประชากรของพระเจ้าเข้าด้วยกัน “พระศาสนจักรคือกายทิพย์ซึ่งชีวิตพระคริสต์หลั่งไหลสู่สัตบุรุษที่ร่วมเป็นหนึ่งเดียวกับพระองค์อย่างจริงจังและอย่างลึกลับ ทางศีลศักดิ์สิทธิ์ต่างๆ พระศาสนจักรนั้นในเวลาเดียวกันก็เป็นทั้งประชากร ประชากรใหม่ของพระเจ้าซึ่งมีพระคริสต์เป็นดั่งศีรษะ มีศักดิ์ศรีและอิสรภาพเช่นบุตรของพระเจ้า มีกฎหมายใหม่คือความรัก มีเป้าหมายคือพระอาณาจักรพระเจ้า”
คริสตชนไม่เพียงแต่เป็นประชากรของพระเจ้าและสมาชิกของกายทิพย์ เพราะรับศีลล้างบาปเท่านั้น พวกเขายังมีหน้าที่เข้าร่วมในพันธกิจของพระศาสนจักรด้วย นั่นคือ “เพื่อเผยแพร่พระอาณาจักรพระคริสต์ไปทั่วโลกเพื่อพระสิริมงคลของพระบิดาเจ้า เพื่อให้ทุกๆ คนมีส่วนในการไถ่กู้และความรอด เพื่อพวกเขาจะได้สร้างสัมพันธภาพอันเหมาะสมกับพระคริสต์ไปทั่วโลก” (Apostolicum Actuositatem, 2)
พระศาสนจักรมีความเป็นหนึ่งเดียวกันทางความเชื่อและทางพันธกิจ สมาชิกแต่ละคนมีกระแสเรียกและถูกส่งออกไป แน่นอนว่าพระศาสนจักรมิได้ดำรงอยู่เพื่อตนเอง แต่เพื่อผู้อื่น ทุกๆ สิ่งในพระ ศาสนจักร ไม่ว่าจะเป็นพระวรสาร ศีลศักดิ์สิทธิ์ต่างๆ ข้อคำสอนที่ไม่ผิดพลาด ศีลบรรพชาและพระพรพิเศษของคณะนักบวชต่างๆ ทุกสิ่งเหล่านี้ก็เพื่องานแพร่ธรรมหรือเพื่อให้บริการผู้อื่น เราทุกคนทั้งสงฆ์ นักบวชและฆราวาส ก็คือพระศาสนจักร และพระศาสนจักรจำต้องให้ทุกสิ่งที่ตนได้รับจากพระคริสต์กับทั้งโลก “เพราะฉะนั้น ท่านทั้งหลายจงไปสั่งสอนนานาชาติ... จงสอนเขาให้ปฎิบัติตามคำสั่งทุกข้อที่เราให้แก่ท่าน... เราจะอยู่กับท่านทุกวันตลอดไปตราบจนสิ้นพิภพ” มธ 28:19-20.
2. ทำความเข้าใจกับความหมายของ สัตบุรุษ และ ฆราวาส (Lay Faithful/Laity)
แม้ว่าบางครั้งจะใช้คำทั้งสองคือ สัตบุรุษ และ ฆราวาส สลับสับเปลี่ยนกันไป แต่ทั้งสองคำก็มีความหมายต่างกันไป ธรรมนูญพระศาสนจักร (Canon Law) ให้คำจำกัดความของสัตบุรุษ (Christifideles) ว่าคือผู้ที่สมัครใจเข้าร่วมกับพระคริสต์โดยทางศีลล้างบาป ดังนั้นจึงถือได้ว่าเป็นประชากรพระเจ้าแล้ว นอกเหนือไปจากนี้ เนื่องจากพวกเขามีส่วนร่วมในบทบาทมิติของสงฆ์ ประกาศกและกษัตริย์ของพระคริสต์ พวกเขาจึงได้รับการเรียกให้ร่วมแรงร่วมใจในพันธกิจซึ่งพระเจ้ามอบแก่พระศาสนจักร ตามแต่สถานภาพของแต่ละคน (อ้าง ธรรมนูญ ข้อ 204) ด้วยเหตุนี้เองคำว่า “สัตบุรุษ” จึงหมายถึงคริสตชนที่รับศีลล้างบาปแล้วทุกคนโดยไม่คำนึงถึงสถานภาพของชีวิตหรือหน้าที่ของพวกเขาในพระศาสนจักร
สำหรับคำว่า “ฆราวาส” นั้น ขั้นแรกเราสังเกตว่า ธรรมนูญข้อ 207 กล่าวว่า เบื้องบนได้กำหนดให้มีสัตบุรุษสองกลุ่มคือ กลุ่มสงฆ์และฆราวาส ผู้ที่ถวายตัวถือศีลบนสามข้อมาจากทั้งสองกลุ่มนี้ ดังนั้นจึงอาจกล่าวได้ว่าฆราวาสคือผู้ที่ไม่ได้รับศีลบรรพชา ศีลศักดิ์สิทธิ์ซึ่งทำให้ผู้ที่ได้รับเป็นสมาชิกสงฆ์
ตามแนวคิดนี้เราอาจให้คำจำกัดความว่า สงฆ์นั้นมิใช่ฆราวาส หรือนักบวชคือผู้ที่มิใช่ทั้งฆราวาสและสงฆ์ การตีความในด้านลบเช่นนี้ไม่ช่วยให้เข้าใจถึงความสำคัญของสถานภาพชีวิตที่ต่างกันในพระศาสนจักรนัก โดยเฉพาะระหว่างฆราวาสและนักบวชผู้ถวายตัวทั้งชายและหญิง
ในบริบทนี้ เอกสารจากวาติกันที่ 2 อธิบายถึงฆราวาสในทางบวกมากว่า นั่นคือ เอกลักษณ์เฉพาะด้านฝ่ายโลกนั้นเหมาะสมเป็นพิเศษต่อฆราวาส... เนื่องจากเป็นกระแสเรียกพิเศษ ฆราวาสจึงแสวงหาพระอาณาจักรพระเจ้าในแนวทางการใส่ใจในกิจกรรมฝ่ายโลก และนำพามันไปตามแนวทางของน้ำของพระทัยพระเจ้า ฆราวาสใช้ชีวิตในโลก นั่นคือ พวกเขาใส่ใจในงานและธุรกิจทุกด้านของโลก และใส่ใจในสภาพการณ์ทั่วๆ ไป ทางสังคมและชีวิตครอบครัวซึ่งเป็นแนวทางชีวิตของพวกเขา ในสภาพการณ์เช่นนี้เองที่พระเจ้าทรงเรียกพวกเขาโดยการนำของพระจิต สู่พระวรสาร พวกเขามีส่วนทำให้โลกศักดิ์สิทธิ์ขึ้นจากภายในโลกนั้นเอง เหมือนกับเชื้อแป้ง ด้วยการทำหน้าที่เฉพาะของพวกเขา... ฆราวาส ... ได้รับกระแสเรียกพิเศษนี้เพื่อทำให้พระศาสนจักรปรากฏตัวและบังเกิดผลในสถานที่และสภาภการณ์นั้นๆ ซึ่งมีก็แต่ฆราวาสเท่านั้นที่จะแสดงบทบาทเป็นดั่งเกลือดองโลกได้ (Lumen Gentium, 31) 
3. ความโน้มเอียงในทางทำให้ฆราวาส “เป็นแบบสงฆ์”

ในค.ศ. 1939 ในช่วงแรกเริ่มของกิจกรรมคาทอลิก พระสันตะปาปาปีโอที่ 11 ให้ความหมายว่าคือ “การมีส่วนร่วมของฆราวาสในงานแพร่ธรมของฝ่ายสงฆ์ของพระศาสนจักร” นักเทวศาสตร์หลายท่านไม่ค่อยสบายใจนักกับการตีความพันธกิจของฆราวาสดังนั้น มีบางท่านแสดงปฎิกิริยาตอบโต้ บุคคลสำคัญในกลุ่มนี้คือ เอ็ดเวิร์ด สกิลลาเบคซ์ โอพี. (Edward Schillebeeckx O.P.)
ในบทความซึ่งท่านตีพิมพ์ใน ค.ศ. 1965 ท่านเขียนว่า “ยังเข้าใจกันไม่ลึกซึ้งพอว่า เนื่องจากเป็นสมาชิกที่มิใช่สงฆ์ในกลุ่มประชากรพระเจ้า ฆราวาสจึงผูกพันกับฝ่ายโลก อันเป็นพันธกิจพิ้นฐานของเขาในพระศาสนจักรด้วย ผลก็คืองานแพร่ธรรมของฆราวาสถูกประเมินค่าต่ำกว่าที่เป็นจริง และเมื่อลงมือแพร่ธรรมจริงๆ ฆราวาสก็จะหันไปใช้วิธีการของสงฆ์ ซึ่งไม่เหมาะกับสภาพฆราวาสของเขา” (อ้างจาก Schillebeeckx, La missione della Chiesa, Roma, 1971, pp. 129-291.)
จะเห็นได้ว่ามุมมองแบบเดียวกันนี้สะท้อนก้องอยู่ใน “ธรรมนูญเรื่อง การแพร่ธรรมของฆราวาส” ซึ่งประกาศออกมาหลังจากสังคายนาวาติกันที่ 2 ว่า กิจการทุกอย่างของกายทิพย์ซึ่งมุ่งหมายเพื่อสร้างสัมพันธภาพอันดีงามระหว่างโลกกับพระคริสต์นั้น ถือได้ว่าเป็น “งานแพร่ธรรม” (Apostolate - Apostolicam Actuositatem)
พระสันตะปาปายอห์นปอลที่ 2 ทรงแสดงความรู้สึกเช่นเดียวกันไว้ว่า “ชีวิตคริสตชนใหม่นี้มีพื้นฐานและสถานภาพที่เท่าเทียมกันในหมู่ผู้ที่รับศีลล้างบาปในพระคริสต์ ในหมู่สมาชิกทั้งหลายของกลุ่มประชากรพระเจ้า “ในฐานะสมาชิกพวกเขามีส่วนในเกียรติและศักดิ์ศรีเดียวกันของการเกิดใหม่ในพระคริสต์ พวกเขาได้รับพระพรของความเป็นพี่น้องกัน และกระแสเรียกสู่ความครบครันเหมือนๆ กัน พวกเขาได้รับความรอด ความหวัง และความรักอันเดียวกัน” เนื่องจากเกียรติและศักดิ์ศรีเดียวกันที่ไหลหลั่งมาจากศีลล้างบาป สมาชิกฆราวาสแต่ละคน รวมทั้งกลุ่มผู้ได้รับศีลบรรพชาและนักบวชชาย-หญิง ต่างร่วมมือกันรับผิดชอบต่อพันธกิจของพระศาสนจักร (Christifideles laici 15)
แม้จะมีบทสอนอย่างเป็นทางการเผยแพร่ออกมามากมาย แต่สถาบันพระศาสนจักรก็ยังคงกำลังดิ้นรนเพื่อเข้าใจว่า พระศาสนจักรคือประชากรพระเจ้า คือกายทิพย์ของพระคริสต์ ต้องพยายามกระตุ้นให้ฆราวาสเข้าที่เข้าทางของตนในชุมชนคริสตชนใหญ่นี้ เพื่อที่ว่าพระศาสนจักรจะได้กลายเป็นประชากรใหม่ของพระเจ้าอย่างแท้จริง ในบริบทเช่นนี้ การร่วมงานกับฆราวาสอาจแสดงถึงการริเริ่มขั้นเล็กๆ ที่สำคัญ เพื่อนำพระศาสนจักรสู่ทิศทางที่ถูกต้อง เพื่อพัฒนาฆราวาสซึ่งเปี่ยมด้วยปรีชาญาณขึ้นมาในพระ ศาสนจักร สิ่งนี้เป็นบทบาทในมิติประกาศกข้อหนึ่ง ซึ่งเราถูกเรียกให้เป็นประจักษ์พยานในฐานะภราดาผู้อุทิศตนในช่วงนี้ของประวัติศาสตร์ ในพันธกิจของเรา 

เราเองก็เช่นกัน ที่จำเป็นต้องคอยระวังตัวไม่พยายามทำให้ฆราวาส “เป็นแบบสงฆ์” หรือแบบผู้อุทิศตนเช่นเราในกระบวนการฝึกอบรมผู้ร่วมงานและกลุ่มเพื่อนมงฟอร์ต เอกลักษณ์และพันธกิจของฆราวาสจำต้องได้รับการปกป้องและส่งเสริมด้วย
4. ร่วมงานกับฆราวาส
เพื่อพระศาสนจักรซึ่งเข้าใจตนเองมากและลึกซึ้งยิ่งๆ ขึ้นไป เพื่อบทบาทอันสำคัญซึ่งฆราวาสต้องแสดงออกในชีวิตและพันธกิจของพระศาสนจักร เพื่อการตระหนักว่าพระพรพิเศษของคณะฯเราเป็นพระพรจากพระเป็นเจ้าสำหรับมวลมนุษย์ และเพื่อการเรียกร้องร่วมสมัยซึ่งบังคับให้เราร่วมมือกับชายและหญิงผู้มีน้ำใจทุกคน 
1. ข่าวดีซึ่งพระเยซูทรงประกาศก็คือ “พระอาณาจักรพระเจ้า” และพระองค์ทรงขอให้สาวกของพระองค์ไปประกาศทั่วโลก (มธ 28:19-20) ภารกิจที่ทรงมอบให้กลุ่มสาวกนี้เองคือพันธกิจของพระศาสนจักร ดังนั้น พันธกิจจึงมิใช่เป็นเพียงกิจกรรมของพระศาสนจักร แต่เป็นแก่นแท้ (อ้าง Evangelii Nuntiandi) และพันธกิจนี้ถูกมอบสืบทอดให้กับสมาชิกของพระศาสนจักรทุกๆ คน
2. ฆราวาสดำเนินการในด้านพันธกิจตามสถานภาพชีวิตของเขา และตามบริบทของฝ่ายโลกซึ่งพวกเขาดำเนินชีวิตอยู่ ฆราวาสมีกระแสเรียกให้แพร่ธรรมในโลกในด้านมิติทางวัฒนธรรม การเมือง เศรษฐศาสตร์ วิทยาศาสตร์และศิลปศาสตร์ และความสัมพันธ์ระดับสากล (อ้าง Christifideles Laici)
3. พันธกิจก็คือวิถีสู่ความศักดิ์สิทธิ์และเป็นกระแสเรียกสากลของทุกๆ คนที่ได้รับศีลล้างบาปแล้วในพระคริสต์ ในฐานะคริสตชนเราถูกเรียกให้สร้างวัฒนธรรมแห่งความรักต่อมวลมนุษย์ทั้งปวงและต่อทุกมิติของชีวิตมนุษย์ ในพันธกิจเดียวกันนี้เอง นักบวชและฆราวาสอาจร่วมงานอย่างเท่าเทียมกันกับพระคริสต์เพื่อเผชิญหน้ากับสิ่งท้าทายใหม่ๆ ของโลกเพื่อสร้างพระอาณาจักรขึ้นมา
4. สถาบันครอบครัวและเยาวชน มีบทบาทพิเศษในอันที่จะดำเนินการเพื่อพันธกิจเดียวกันนี้ของพระศาสนจักร สังคายนาวาติกันที่สองอธิบายถึงสถาบันครอบครัวว่าเป็น “พระศาสนจักรในระดับครอบครัว” (Lumen Gentium 11) สถาบันครอบครัวเป็นสังคมพื้นฐานซึ่งดำเนินชีวิตตามแนวทางพระวรสารและสืบทอดต่อกันมาอย่างมีประสิทธิผล สถาบันครอบครัวเช่นนี้ จะเป็นประจักษ์พยานให้พระวรสารแพร่หลายไปทุกแห่งหนและทุกๆ ส่วนของสังคม
5. เราอยู่ในช่วงเริ่มศตวรรษที่ 21 ซึ่งสัญญาณแห่งกาลเวลาชี้นำว่าพระจิตเจ้าทรงเป็นแนวทางใหม่ต่อพันธกิจของพระศาสนจักร โดยเฉพาะสำหรับฆราวาส  ซึ่งได้ทรงชี้นำว่าจะเป็นศตวรรษของฆราวาส
6. เราเชื่อมั่นว่าการร่วมงานกับฆราวาสเป็นความต้องการของยุคสมัยนี้ และสิ่งนี้จะเป็นประสบการณ์ที่เสริมสร้างและมั่งคั่ง อันจะช่วยให้เราแสดงบทบาทของแต่ละฝ่ายในพระศาสนจักรอย่างมีความหมายยิ่งๆ ขึ้นไป ด้วยกระบวนการเช่นนี้เราจะสามารถพัฒนากลุ่มฆราวาสที่เปี่ยมไปด้วยปรีชาญาณขึ้นมาในพระศาสนจักร
7. พระพรพิเศษของคณะฯ ที่เราได้รับมา เป็นพระพรของพระจิตซึ่งทรงมอบให้เราเพื่อโลก เป็นหน้าที่ของเราที่จะแบ่งปันกับทุกคน
8. การแบ่งปันพระพรพิเศษของคณะฯกับฆราวาส คือวิธีการทำให้พระศาสนจักรสูงส่งขึ้นและจะช่วยเอื้อในด้านการสืบทอดพระพรพิเศษนี้สืบต่อไปในพระศาสนจักร
5. ชีวิตฝ่ายจิตของการร่วมงาน
การร่วมงานกับฆราวาสของเราควรตั้งอยู่บนหลักการ 8 ข้อที่กล่าวไว้ข้างบนนี้ หลักการทั้งหมดนี้คือเทววิทยาของการร่วมงานกับฆราวาส การดำเนินชีวิตตามหลักการแต่ละข้อนี้อย่างจริงใจในชีวิตประจำวันก็คือชีวิตฝ่ายจิตของการร่วมงานกับฆราวาส ถ้าการทำความเข้าใจและการนำไปปฎิบัติในแนวทางคริสต์คือเทววิทยาแล้ว การดำเนินชีวิตในแนวทางนั้นก็คือชีวิตฝ่ายจิตนั่นเอง
ชีวิตฝ่ายจิตของการร่วมงานกับฆราวาส เป็นกระบวนการซึ่งสามารถเปลี่ยนแปลงเราให้เป็นสมาชิกที่สนิทสนมกันของกายทิพย์ของพระคริสต์ เป็นกระบวนการซึ่งสามารถเปลี่ยนแปลงเราให้กลายเป็นกิ่งก้านที่สดชื่นของเถาองุ่นซึ่งก็คือพระคริสต์ และยอมให้กิ่งก้านอื่นๆ อีกมากมายงอกเงยออกมาจากองุ่นเถาเดียวกันนี้ ทำให้เกิดความเป็นหนึ่งเดียวกันด้วยความรักใคร่กลมเกลียวกันและมีประสิทธิผล ซึ่งก็คือสัญญลักษณ์ของพระอาณาจักรพระเจ้า และดังนี้แล้ว เราก็สามารถเป็นประจักษ์พยาน ด้วยชีวิตฝ่ายจิตของการร่วมมือกับฆราวาสนี้ในงานของคณะฯ ถึงสิ่งที่พระศาสนจักรควรเป็น นี่ก็คือพันธกิจในมิติประกาศกซึ่งเราถูกเรียกร้องให้แสดงบทบาท ณ ช่วงเวลานี้
ชีวิตฝ่ายจิตของการร่วมงานกับฆราวาสเป็นชีวิตฝ่ายจิตทางพันธกิจซึ่งเรียกร้องให้เรา หยั่งรากในพระคริสต์ มีวินัยส่วนตน อุทิศตนและเปิดตนเองเพื่อโอบกอดและรับการโอบกอดของโลก โลกยุคใหม่มีสิ่งท้าทายอยู่อีกมากมาย คือ วัตถุนิยมซึ่งปฎิเสธพระเจ้า สภาพเศรษฐกิจที่บางส่วนมั่งคั่งและบางส่วนยากจนข้นแค้น สงครามและความรุนแรงในรูปแบบต่างๆ การแบ่งแยกกันในชุมชนและทางศาสนา สรุปคือโลกซึ่งกระหายหาความยุติธรรมและสันติภาพ การประกาศพระวรสารในบริบทของโลกในสภาพนี้ ก็คือพันธกิจของพระศาสนจักรในปัจจุบัน เรา ภราดามงฟอร์ตคณะเซนต์คาเบรียล ด้วยความเป็นน้ำหนึ่งใจเดียวกันกับฆราวาส (กลุ่มเพื่อนมงฟอร์ตและผู้ร่วมงาน) จะสามารถเผชิญกับสิ่งท้าทายต่างๆ อย่างมีประสิทธิผลยิ่งขึ้น และดำเนินพันธกิจของเราได้อย่างมีความหมายยิ่งๆ ขึ้น
สรุป
เรามาประชุมกันที่นี่ในฐานะตัวแทนของคณะฯ เพื่อใคร่ครวญและแบ่งปันประสบการณ์ของเราเกี่ยวกับการร่วมงานกับฆราวาสโดยเฉพาะในด้านการแบ่งปันพระพรพิเศษของคณะฯกับพวกเขา ทำให้พวกเขาแสดงบทบาทของพวกเขาได้อย่างมีเกียรติ์และสมศักดิ์ศรี และเผชิญหน้ากับสิ่งท้าทายต่างๆ ในโลกร่วมกับพวกเขา นี่เป็นโอกาสที่จะขยายครอบครัวของเราและทำให้การสืบทอดพระพรพิเศษของคณะฯดำเนินไปได้ในบริบทของโลกที่เปลี่ยนแปลงอยู่เสมอในขณะนี้ เราได้ถือปฏิบัติในเรื่องนี้มานานแล้วในบางส่วนของคณะฯ ผมอยากมองว่า ปรากฏการณ์ที่กำลังดำเนินไปท่ามกลางพวกเรานี้ เป็นเสมือนวิวัฒนาการของคณะฯซึ่งพระจิตทรงนำจากภายในคณะฯ ให้เราดำเนินการเพื่อให้หน่อใหม่ได้แตกออกมาจากรากของคณะฯ ดังที่สมัชชาครั้งที่ 28 ได้แสดงจุดประสงค์ไว้แล้ว
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