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Hans-Jiirgen Bdmelburg, Katolickie ruchy poboznosci i tworzenie heterodoksyjnych
koSciotow w Europie Srodkowo-Wschodniej. Mariawici w Polsce przed I wojng Swiatowa

W polskich badaniach w ostatnich dziesiecioleciach pojawilo sie wiele prac dotyczacych
Mariawitow. Niniejszy artykul przedstawia te prace i ich rezultaty. Celem artykulu jest
analiza omawianego ruchu poboznos$ci na tle zmian spotecznych I mentalnych w Europie
Srodkowo-Wschodniej na przelomie XIX i XX wieku. Ruch Mariawitéw oparty jest na
objawieniu Milosierdzia Bozego, dostapionego przez polska zakonnica Felikse Kozlowska
(1862-1921), ktora po objawieniach w 1893 podjela misje uzdrowienia polskiego
duchowienstwa. Wspdlnota mariawicka dziatala poczatkowo w ramach KoSciota
rzymskokatolickiego, zachowujac jego zwyczaje i praktyki poboznosciowe. Jednakze w 1906
r., po ekskomunice nalozonej przez papieza Piusa X na zalozycielke i ksiedza Jana Marii
Kowalskiego (1871-1942), zostala z niego wylaczona.

Kosciét Mariawitow byl zaangazowany w pomoc spoleczna poprzez zakladanie
ochronek, szkol, przytutkéw oraz tanich kuchni. By} szczegolnie popularny w regionie
16dzkim, gdzie nedza byla wyjatkowo dotkliwa. Pod presja Kosciota Mariawitow takze
Kosciot katolicki zaczal bardziej angazowac sie w opieke spoleczng. Ponadto Mariawici
zapewnili kobiecej poboznosci wiecej przestrzeni I tym samym odpowiedzieli 6wczesnym
potrzebom czasu.

Andrzej Kopiczko, Losy i rola niemieckich duchownych pozostatych w diecezji warminskiej
po II wojnie Swiatowej

Sytuacja ksiezy warminskich, wyswieconych przed 1945 r. w nowej sytuacji politycznej nie
byla tatwa. Owczesne paristwo polskie dazyto do unifikacji narodowej, a w tym programie nie
bylo miejsca dla ludnoSci niepolskiej. Jednak zasadniczym motywem wysiedlania, takze
ksiezy miejscowego pochodzenia, byla odpowiedzialnos¢ Rzeczy Niemieckiej za II wojne
Swiatowg i ogromne zniszczenia na terenie panstwa polskiego oraz wymordowanie wielu
milionéw ludnosci cywilnej. W pierwszych latach po zakonczeniu dziatan wojennych trudno
bylo sobie wyobrazi¢ zgodne wspolistnienie obu narodéw. Inaczej te sytuacje widziatlo
miejscowe spoteczenstwo. Ksieza ci cieszyli sie nadal bardzo duzym autorytetem moralnym,
w pewnym tez sensie sprawiali, ze wielu sposrod miejscowej ludnosSci nadal chciato pozosta¢
na swojej ojcowiznie. Wypehiali tez luke spowodowang brakiem duszpasterzy
polskojezycznych, opiekujac sie ludnoscia naptywajaca. Pehili role posrednikow miedzy
Kosciolem warminskim sprzed 1945 r., a odradzajagcym sie w nowej rzeczywistosci
politycznej.

Grzegorz Jasinski, Diecezja Mazurska KoSciota Ewangelicko-Augsburskiego w latach 1945—
1960. Kwestie narodowe i jezykowe

Kilkudziesieciotysieczna spotecznos¢ luteranska na Mazurach i Warmii, ktora po drugiej
wojnie Swiatowe]j znalazta sie pod opieka polskiego Kosciola Ewangelicko-Augsburskiego,
charakteryzowala sie niemieckimi przekonaniami narodowymi, a takze nikla znajomoscia
jezyka polskiego. Od 1945 r. wiladze panstwowe stawialy przed KoSciotem obowigzek
bezposredniego uczestnictwa w akcji polonizacyjnej, znaczna za$ grupa duchownych
podzielata opcje polonizacji Mazuréw i uczynienia z nich istotnej czesci polskiego KosSciota



ewangelickiego. Jednak szybko Polnisch als vorherrschende Staatssprache w rzeczywistej,
niemieckiej postawie narodowej wiernych, dlatego przez nastepne lata, do czasu zakonczenia
wielkiej akcji wyjazdowej (1959/1960), duchowni musieli lawirowa¢ miedzy wilasnymi,
polskimi przekonaniami narodowymi a oczekiwaniami wiernych. Jednak dla tych ostatnich,
choc realizm oraz naciski zewnetrzne zmusity ich do uznania polskiego jako jezyka narodu
dominujacego (czyli jezyka oficjalnego, komunikacyjnego), niemiecki pozostat lingua sacra,
Swiatynie stanowily ten fragment przestrzeni publicznej, w ktérym przynajmniej czesciowo
mowa ta mogla sie jeszcze zachowac.

Po ustabilizowaniu sie powojennej sytuacji wzmogly sie naciski wiernych, zadajacych
niemieckiego w postudze duszpasterskiej. Co wiecej, tzw. akcja mazurska (1952-1954),
zorganizowana przez Urzad do Spraw Wyznan, ktorej jednym z glownym celow miato byc¢
ostateczne wyparcie jezyka niemieckiego z obszaru koscielnego, przyniosta odwrotny skutek.
Wraz z poprawa postugi duszpasterskiej, zatrudnieniem wiekszej liczby duchownych (w tym
wywodzacych sie juz z miejscowej ludnosci) oraz zreorganizowaniem sieci parafialnej
wzrosty wymagania wiernych wobec KosSciota. Przelozylo sie to takze na plaszczyzne
jezykowa. Wladze koscielne (zarowno w Olsztynie, jak i w Warszawie) zalewane byly
zadaniami wprowadzenia jezyka niemieckiego. Ostatecznie duchowni, rozdarci miedzy
postulatami wiernych a nieustepliwg postawa wiadz politycznych, zaczeli sie domagac, aby
panstwo wzielo na siebie pelng odpowiedzialnos¢ za kwestie jezykowa w Kosciele.

Po pazdzierniku 1956 r. Kosciol, widzac ze uparte trwanie przy pelnej polonizacji
zycia religijnego powoduje wrecz wrogos¢ wiernych, prébowat ztagodzic polityke jezykowa.
Jednak spotkat sie z oporem wladz, ktore nakazaly kontynuowanie dotychczasowej linii. W
praktyce masowe wyjazdy z lat 1956-1959 zalagodzily kwestie jezykowa, nacisk wiernych
zmalal, cho¢ dawat o sobie znac jeszcze w latach 60. XX wieku.

Jarostaw Klaczkow, Kosciol ewangelicki na terenie Pomorza Gdanskiego i ziemi
chelminskiej 1945-1956

Ewangelicyzm na ziemiach polskich znalazt sie w wraz z wybuchem II wojny Swiatowej, na
ponad 50 lat, w nowej totalitarnej rzeczywistosci. Na obszarze Pomorza Gdanskiego i ziemi
chelminskiej pozostaly nieliczne i odizolowane od siebie, zZyjace w glebokiej diasporze grupki
ewangelikow niemieckiej oraz polskiej mowy. Ci ostatni starali sie odtworzy¢ zlikwidowane
w 1939 r. przez III Rzesze polskie parafie ewangelickie oraz przeja¢ pozostate na terenie ich
dziatalnosci pounijne lub staroluteranskie obiekty sakralne. W wiekszosci przypadkow proces
ten nie zakonczylt sie powodzeniem. Dzialo sie tak ze wzgledu na niewielka liczebnos¢ oraz
utozsamiania ich en block jako Niemcow. Z punktu widzenia wiladz lepsza rekojmig
polonizacji terenu byl Kosciét katolicki utozsamiany z posiadaniem w swych szeregach
wylacznie Polakow. Dlatego to jemu przeznaczano w zdecydowanej wiekszosci przypadkow
pozostate w regionie budynki poewangelickie.

Parafie ewangelickie powstaly wylacznie w miastach, natomiast nie odtworzyla sie
zadna gmina wiejska. Miastami gdzie ponownie zaczeto odprawia¢ nabozenstwa
ewangelickie byly: Bydgoszcz, Grudziadz, Lidzbark Welski, Torun i Sopot (czeScia Wolnego
Miasta Gdanska) z podleglym mu filialem w Tczewie. Podkreslany szczegélnie mocno po
wojnie aspekt narodowy i martyrologiczny, z peini zrozumialy ze wzgledu na okolicznosci i
osobiste przezycia duzej czesci wiernych. Watek narodowy i podkreslanie ich polskiego
charakteru determinowato dziatalno$¢ parafii ewangelickich na terenie Pomorza Gdanskiego i
ziemi chelminskiej roéwniez przez kolejne lata. Stalo sie takze jedna z ich cech
tozsamos$ciowych ksztattujacych ich dalsze funkcjonowanie. Byta to naturalna kontynuacja
ideologii ,,polskiego ewangelicyzmu” realizowanej jeszcze w okresie miedzywojennym.



Igor Hatagida, Ukraincy w poinocnej Polsce. Instancje integracyjne i rola kosciolow w latach
1947-1957

Po wytyczeniu, w mysl jaltanskich ustalen, nowej powojennej wschodniej granicy na terenie
tzw. Polski Lubelskiej pozostalo okolo 630-700 tys. Ukraincow. W latach 1944-1946 z
Polski wyjechato od 450 do niemal 520 tys. os6b narodowosci ukrainskiej. W kwietniu 1947
r. rozpoczela sie przymusowa akcja wysiedlencza oznaczona kryptonimem ,,Wista”. W sumie
w ciggu kilku miesiecy na zachodnie i péinocne ziemie Polski przesiedlono okoto 140 tys.
Ukraincow; najwiecej do wojewddztw poinocnych — olsztynskiego i szczecinskiego.

Zasadniczym celem przesiedlenia osadnikow z akcji ,,W” bylo ich asymilacja w
nowym srodowisku polskim. Ludnos$¢ ukrainska poddano tez roznego rodzaju restrykcjom i
obostrzeniom, likwidujac wszelkie formy aktywno$ci spotecznokulturalnej stanowigcej
dotychczas podstawe ich zycia. Istotng role w procesach ,przeciwdzialania” procesom
dezintegracyjno-asymilacyjnym odgrywala religia. O ile instytucjonalna dziatalnosc
Koscioléw zostala przez wiladze zredukowana do maksymalnego minimum, wyjSciem
nierzadko pozostawaly indywidualne praktyki religijne. Szacuje sie, ze 2/3 przesiedlonych
Ukraincow bylo grekokatolikami, zas 1/3 to byli wyznawcy prawostawia. O ile wiladze
komunistyczne zgodzily sie na ograniczong dzialalnos¢ KoSciola prawostawnego, to
stanowczo zwalczano wszelkie préby dzialalnosci Kosciota greckokatolickiego, uznajac, ze
po 1947 r. przestal on w Polsce istnie¢. Deportacji do USRR w latach 1944-1946 unikneto
ponad 100 kaptanow, ktérzy poddani zostali pod opieke prymasa Polski i jako birytualisci
mogli podja¢ postuge w parafiach tacinskich. Wyjatkiem byt — osiedlony w Chrzanowie koto
Etku — ks. Mirostaw Ripecki, ktory w jednym z pomieszczen budynku niedziatajacej szkoly
urzadzit kaplice i juz w 1947 r. odprawit pierwsze nabozenstwo w obrzadku wschodnim.

Brak nabozenstw greckokatolickich na ziemiach zachodnich i péocnych
spowodowal, ze ukrainscy katolicy staneli przed dylematem: czy chodzi¢ do koSciotow
rzymskokatolickich, poswiecajac tradycyjna wschodnia liturgie, czy tez bra¢ udzial w
nabozenstwach prawostawnych, tracac przy tym kontakt z katolicyzmem. W zaistniatej
sytuacji, trudna do sprecyzowania czes¢ Ukraincow-grekokatolikéw rezygnowata catkowicie
z regularnego uczestnictwa w nabozenstwach lub brala w nich udzial jedynie przy okazji
wiekszych Swiat lub uroczysto$ci rodzinnych. — Polowa lat piecdziesigtych przyniosta istotne
zmiany zarOwno spotecznym, jak i religijnym.



