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Confessio fidei pro haereticis, in gremium
Ecclesiae catholicae transeuntibus ¢

Wyznanie Wiary dla heretykow
przechodzacych na lono Kosciola katolickiego

KONGREGACJA SW. INKWIZYCJI

A~ A~~~

Ja, N. N., majac przed oczyma $w. Ewangelie, ktorej sie dotykam wtasnymi
rekoma, i wiedzac, ze nikt nie moze sie zbawié¢ poza ta Wiara, ktorej sie trzyma,
wierzy, glosi i naucza $wiety, katolicki i apostolski Kosciét rzymski, zatuje, ze
przeciwko niemu ciezko bladzilem, poniewaz poza tym Kosciolem urodzony,
przyjmowalem i wierzylem w nauki, przeciwne jego nauczaniu.

Oswiecony obecnie taska Boza wierze, ze Swiety Kosciot katolicki, apostolski i
rzymski jest jedynym i prawdziwym Kosciolem, ustanowionym przez Jezusa
Chrystusa na ziemi, ktéremu sie poddaje z calego serca. Wierze we wszystkie
artykuly, ktére mi podaje do wierzenia; odrzucam i potepiam wszystko, co on
odrzuca i potepia, i jestem gotow do zachowania wszystkiego, co on mi nakazuje, a
mianowicie: wierze:

W Boga jednego w trzech Osobach oddzielnych i réwnych, to jest Ojca, Syna i
Ducha Swietego;

W nauke katolicka o Wcieleniu, Mece, Smierci i Zmartwychwstaniu Pana
naszego Jezusa Chrystusa i polagczenie hipostatyczne dwoch natur Boskiej i ludzkiej;
w Boskie Macierzynstwo Najswietszej Panny Maryi, Jej nienaruszone Dziewictwo i
Niepokalane Poczecie;

W obecnos$¢ prawdziwg, rzeczywista i istotng Ciala Pana naszego Jezusa
Chrystusa z dusza i Bostwem w Najswietszym Sakramencie Eucharystii;
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W siedem Sakramentéw, ustanowionych przez Jezusa Chrystusa dla
zbawienia rodzaju ludzkiego, to jest: Chrzest, Bierzmowanie, Eucharystie, Pokute,
Ostatnie Namaszczenie, Kaplanistwo i Malzeristwo;

W czysciec, zmartwychwstanie ciala, zywot wieczny;

W zwierzchnictwo nie tylko honoru, ale i wtadzy Biskupa Rzymskiego,
nastepcy Swietego Piotra, ksiecia Apostotow, i zastepcy Jezusa Chrystusa (Vicario di
Gesu Cristo infallibile) (a);

W czesé Swigtych i ich obrazow;

W powage Podania apostolskiego i koscielnego i Pisma Swietego, ktére mozna
ttumaczy¢ i przyjmowac tylko w rozumieniu, jakie przyjal i przyjmuje Swiety
Kosciot katolicki, Matka nasza;

We wszystko, co okreslity i oglosily Swiete kanony, $wiete Sobory
powszechne, a szczeg6lniej Swiety Sobor Trydencki i Sobér Watykanski.

Wiec sercem szczerym i wiarg nieobludna brzydze sie i wyrzekam wszelkiego
btedu kacerstwa i sekty, przeciwnej temu $wietemu, katolickiemu i apostolskiemu
Kosciotowi rzymskiemu. (Hic manu dextera tangit librum Evangeliorum). Tak niech mi
Bog dopomoze i ta Swieta Ewangelia, ktorej sie dotykam wlasnymi rekomal

A~~~ I~~~

Cyt. za: Formularium legale practicum in Parochorum, Vicariorum Foraneorum nec non Curiarum
Episcopalium usum compositum cui binae documentorum appendices accedunt. Edidit Marianus
Nassalski, M. S. Th. Ephemeridum "Homiletyka" Director. Editio altera, aucta et emendata.
Wladislaviae 1905, ss. 211-213.

(Tytut w ttumaczeniu polskim, nazwa Kongregacji oraz ilustracje od red. Ultra montes).

Przypisy:

(*) S. Off. 20 iulii 1859 et 24 febr. 1884. Inter Collectanea S. Propaganda Fide, ed. anni 1893, n. 1689, p.
649. (a)

(@) W wydaniu Collectanea S. Congregationis de Propaganda Fide... z 1907 r. dodano stowo infallibile:
"Credo tutti gli articoli che essa mi propone a credere; riprovo e condanno tutto cio che essa
riprova e condanna, e sono pronto ad osservare tutto cio che essa mi comanda, e specialmente
professo di credere: (...) Il Primato non solo di onore, ma anche di giurisdizione del Romano
Pontefice, successore di S. Pietro Principe degli Apostoli, e Vicario di Gesut Cristo infallibile".
- Collectanea S. Congregationis de Propaganda Fide seu decreta, instructiones, rescripta pro apostolicis
missionibus. Vol. I. Ann. 1622-1866. NN. 1-1299. Romae. Ex Typographia Polyglotta S. C. de

Propaganda Fide. MCMVII (1907), p. 643, n. 1178. (Przyp. red. Ultra montes).
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Professio fidei pro haereticis, in gremium
Ecclesiae catholicae transeuntibus

SACRA CONGREGATIO ROMANAE ET UNIVERSALIS INQUISITIONIS SEU SANCTI OFFICII

A~~~

Ego N. N., coram me habens sancta Evangelia, quae mea manu tango, et
sciens, neminem salvari posse extra fidem, quam tenet, credit, praedicat et docet
sancta catholica et apostolica Ecclesia Romana, doleo, quod contra hanc fidem
graviter erraverim, eo quod, natus extra Ecclesiam, habuerim et tenuerim doctrinas
ipsius doctrinae contrarias.

Nunc vero, illuminatus gratia Dei, profiteor me credere, sanctam Romanam
Ecclesiam catholicam et apostolicam esse unicam et veram Ecclesiam a Christo Jesu
hac in terra fundatam, eique me ex toto corde submitto. Credo igitur omnes
articulos, quos ipsa mihi credendos proponit; reprobo et condemno omnia, quae
ipsa reprobat et condemnat, atque paratum me declaro ad servanda omnia quae
ipsa mihi mandaverit.

Speciatim profiteor et credo: Unum Deum in tribus personis distinctis quidem
sed aequalibus, Patrem, Filium et Spiritum Sanctum.

(Credo) catholicam doctrinam de Incarnatione, Passione, Morte, et
Resurrectione Domini nostri Jesu Christi, hypostaticam duarum naturarum
unionem, divinae naturae et humanae; divinam maternitatem Beatissimae Virginis
Mariae simul cum eius integerrima Virginitate atque immaculata conceptione.

(Credo) praesentiam veram, realem et substantialem Corporis simul cum
Anima et Divinitate Domini Nostri Jesu Christi in sanctissimo FEucharistiae

Sacramento.

(Credo) Septem sacramenta instituta a Christo Jesu pro salute generis humani,
videlicet: baptismum, confirmationem, Eucharistiam, poenitentiam, extremam

unctionem, ordinem, matrimonium.




(Credo) purgatorium, resurrectionem mortuorum, vitam aeternam.

(Credo) primatum Romani Pontificis, successoris S. Petri principis
apostolorum et vicarii Jesu Christi (Vicario di Gesu Cristo infallibile) (a), primatum non

honoris tantum, sed etiam iurisdictionis.
(Credo) cultum Sanctorum eorumque imaginum.

(Credo) auctoritatem tum apostolicae et ecclesiasticae Traditionis, tum
sacrarum Scripturarum, quas non debemus interpretari et intelligere nisi eo sensu,

quem tenuit ac tenet Sancta Mater Ecclesia catholica.

Credo reliqua omnia, quae a sacris canonibus et oecumenicis Conciliis,
speciatim a sacrosancto Concilio Tridentino et Concilio Vaticano definita et
declarata sunt.

Dein corde sincero et fide non ficta detestor et abiuro omnem errorem, omnem
haeresim et sectam, quae supradictae Sanctae Romanae Ecclesiae catholicae et
apostolicae contraria est. Sic me Deus adiuvet et haec sancta Dei Evangelia, quae
mea manu tango.

A~~~ I~~~

Manuale sacerdotum: diversis eorum usibus tum in privata devotione, tum in functionibus liturgicis et
sacrementorum administratione. Accomodavit P. Josephus Schneider, S. J., Sacr. Congreg. Indulg. et
S. Reliqu. Consultor. Editio sexta decima. Cura et studio Augustini Lehmkuhl, S. J., SUPERIORIBUS
ECCL. APPROBANTIBUS. Coloniae, SUMPTIBUS ET TYPIS JOANNIS PETRI BACHEMII. 1905, Pars II.
Liturgica et pastoralis, pp. 412-413. (1)

Notae:

(1) S. Offic. dicto decr. 20. Julii 1859 pro America septemtr. aliam formulam professionis fidei
praescripsit, quam hic subnecto translatam in linguam latinam (ex Collect. S. C. de Prop. fid. ed.
anni 1893, No. 1689) (a). - Manuale sacerdotum: diversis eorum usibus tum in privata devotione, tum in
functionibus liturgicis et sacrementorum administratione. Accomodavit P. Josephus Schneider, S. J.,
Editio sexta decima. Cura et studio Augustini Lehmkuhl, S. J., Coloniae 1905, Pars II, p. 412.

(@) In editione Collectanea S. Congregationis de Propaganda Fide... anni 1907 additum est verbum
infallibile: "Credo tutti gli articoli che essa mi propone a credere; riprovo e condanno tutto cio che
essa riprova e condanna, e sono pronto ad osservare tutto cio che essa mi comanda, e specialmente
professo di credere: (...) Il Primato non solo di onore, ma anche di giurisdizione del Romano
Pontefice, successore di S. Pietro Principe degli Apostoli, e Vicario di Gesut Cristo infallibile".
- Collectanea S. Congregationis de Propaganda Fide seu decreta, instructiones, rescripta pro apostolicis
missionibus. Vol. I. Ann. 1622-1866. NN. 1-1299. Romae. Ex Typographia Polyglotta S. C. de
Propaganda Fide. MCMVII (1907), p. 643, n. 1178. (Nota ab ed. Ultra montes).

6




Krotka Historia Religii

~A~~~

POCHWALONA I ZALECONA

przez

OJCA SW. PIUSA X

Przetozyl z wloskiego

Ks. FRANCISZEK ALBIN SYMON

Arcybiskup

A~~~ I~~~

SPIS RZECZY
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Stworzenie Swiata

Stworzenie czlowieka, mezczyzny i niewiasty
O Aniotach

Upadek Adama i Ewy i ukaranie ich
Obietnica Odkupiciela

Dzieci Adama i Patriarchowie

Potop

Wieza Babel

Naré6d Bozy

Poczatki narodu Bozego. Odnowienie dawnego przymierza z Abrahamem
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Jakub i jego synowie w Egipcie

Niewola Zydéw w Egipcie
Wyprowadzenie Zydéw z niewoli przez Mojzesza
Przejscie przez Morze Czerwone

Zydzi na puszczy

Dziesiecioro przykazan Boskich
Przybytek i Arka przymierza

Jozue i wnij$cie do ziemi obiecanej

Hiob

Zydzi pod sedziami

Zydzi pod krélami

Rozdziat krolestwa

Kroélestwo Izraelskie i jego upadek
Kroélestwo Judzkie i niewola Babiloniska
Daniel

Koniec niewoli i powrét Zydéw do Judei
Machabeusze

Rzymianie i koniec krélestwa Judy
Prorocy

Niektore proroctwa o Mesjaszu

Czesé II. Krotki zarys historii Swietej Nowego Testamentu
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Narodzenie Pana Jezusa

Postuszenistwo Pana Jezusa i Maryi prawu Mojzeszowemu

Medrcy

Rzez niewiniatek i ucieczka do Egiptu




Jezus pomiedzy doktorami w kosciele

Chrzest Pana Jezusa i post Jego na puszczy

Pierwsi uczniowie Pana Jezusa i pierwszy cud Jego

Wybranie dwunastu Apostotow

Opowiadanie Pana Jezusa

Przedziwne skutki opowiadania i cudéw Pana Jezusa

Wojna otwarta przeciwko Panu Jezusowi

Przyczyna ostatecznej nienawisci i zdrada Judasza

Ostatnia Wieczerza i ustanowienie Najswietszego Sakramentu
Meka Pana naszego Jezusa Chrystusa

Zlozenie Pana Jezusa do grobu, Zmartwychwstanie Jego i Wniebowstgpienie
Zestanie Ducha Swietego. - Opowiadanie Apostoléw

Apostot Pawet

Rozejscie sie Apostoléw na wszystek Swiat

Czesé trzecia. Krotki rzut oka na dzieje Kosciola
Konstantyn i pokéj dany Kosciotowi

Herezje i sobory

Niektore wskazéwki co do tego, jak sie uczy¢ prawdziwej religii z dziejow

Kosciota

A~~~ A~

POJECIA ZASADNICZE

1. Wszystko, co Pan Bég w madrosci Swojej stworzyl, czyli powotal z nicosci

do bytu, mialo na celu objawia¢ nieskoniczone doskonatosci Jego i przez to samo
oddawaé Mu czes¢ i chwate. Tenze sam cel musial mie¢ i czlowiek, najprzedniejsze
stworzenie Boskie w $wiecie widomym. Obdarzony od Pana Boga rozumem i wolna
wola, powinien on byl za pomoca tych wladz zmierza¢ do swojego ostatecznego
celu, poznawajac Boga, kochajac Go i stuzac Jemu w tym zyciu, by potem w zyciu
przyszlym dostapic¢ takiej nagrody, jaka Boég przeznaczy! dla niego. Ten wezetl
moralny, czyli to prawo powszechne, na mocy ktérego czlowiek z natury swojej

zwiazany jest z Bogiem nazywa sie Religiq naturalng, czyli przyrodzona.
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2. Bog jednak w nieprzebranej dobroci swojej postanowitl da¢ czlowiekowi
nagrode nieréwnie wieksza i wyzsza anizeli sam on moglt zapragna¢ dla siebie;
mianowicie postanowil przypusci¢ go do uczestnictwa we wlasnej swej chwale i
szczesliwosci. Wyniklo stad, ze religia naturalna, czyli przyrodzona nie mogta juz
jemu wystarczy¢, i Pan Boég musial sam przyjs¢ mu w pomoc i nauczyé¢ go
obowigzkoéw religijnych. Tym sposobem Religia od samego poczatku musiata by¢
nadprzyrodzona, to jest objawiona cztowiekowi przez samego Boga.

3. Jakoz rzeczywiscie Pan Bog objawil Religie Adamowi i pierwszym
Patriarchom, ktérzy nastepujac po sobie i zyjac bardzo dlugo, przekazywali ja z
pokolenia w pokolenie, dopoki Bég nie utworzyt osobnego narodu, ktéry miat ja
przechowac¢ w calosci az do przyjscia na Swiat Zbawiciela Jezusa Chrystusa. Pan
Jezus ze swej strony nie tylko nie usunat jej, lecz, przeciwnie, dopelnil, udoskonalit i
poruczyt Kosciotowi swojemu, by ja chowat i opowiadal wszystkim narodom az do
konica $wiata.

Wszystko to stwierdza historia Religii, ktéra, rzec mozna, jest zarazem historia
catej ludzkosci. Z tego pokazuje sie jasno, ze wszystkie inne, tak zwane religie, poza
ta jedna, prawdziwa i objawiona od Boga, o ktérej tu mowa, sa wynalazkami
ludzkimi i zboczeniami od prawdy, pelnymi basni, klamstwa i niedorzecznosci, z
zachowaniem gdzieniegdzie niejakich okruszyn Religii objawionej.

4. Stosuje sie to nie tylko do religii poganskich, ale tez i do rozmaitych sekt
chrzescijaniskich, ktére sie¢ oderwaly od jedynego prawdziwego Kosciota
Chrystusowego, jakim jest Kosciét katolicki, apostolski, rzymski. Potworzyli je i
podtrzymywali albo ludzie zarozumiali, ktérzy, odstapiwszy od powszechnej nauki
Kosciota, poszli dobrowolnie i uporczywie za wlasnym lub cudzym wymystem, i to
byli heretycy; albo tez ludzie pyszni i zadni pierwszeristwa, ktérzy majac siebie za
rozumniejszych od calego Kosciota, pociagneli za soba czes¢ synéw jego, i wbrew
zaleceniu Chrystusa, rozdarli jednos¢ katolicka, zerwawszy z Papiezem i z
Biskupami katolickimi - i to byli schizmatycy czyli odszczepiency.

Natomiast chrzescijanie katolicy, ktérzy poddaja swéj rozum pod powage
slowa Bozego, jakie w imieniu KoSciota glosza im prawi ich pasterze, i wiernie
zachowuja $wiete prawo Boskie, krocza bezpiecznie po drodze zbawienia, i im
wiecej poznaja Religie, tym bardziej sie przekonywuja o boskosci i prawdziwosci
swej Swietej Wiary.
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5. Taki tez byl sposéb, ustanowiony od Boga dla przekazania prawdziwej
Religii w czasy potomne, mianowicie: ciagte i nieprzerwane nastepstwo pokoler
miodszych po pokoleniach starszych, tak, ze prawdy, ktére otrzymali w spusciZnie
przodkowie, w tenze sam sposéb przechodzily do ich potomkéw, i ten porzadek
pozostal w calej swej sile nawet i wtedy, kiedy z postepem czasu z Bozego
natchnienia pewna czes$¢ prawd objawionych zostata spisana w Ksiggach swietych.

Jedne z tych ksigg Swietych napisane zostaly przed przyjSciem Pana Jezusa i
nazywajq si¢ ksiegami Swietymi Starego Testamentu, a drugie ulozone zostaty po
przyjsciu Pana Jezusa i nazywaja si¢ ksiegami Nowego Testamentu.

6. Przez stowo Testament rozumie sie tutaj Przymierze czyli Umowe, ktéra Bog
zawarl z ludZmi, i moca ktérej zobowigzal sie zbawi¢ ich za posrednictwem
Odkupiciela pod warunkiem, jezeli oni uwierza w Niego i ulega¢ beda rozkazaniom

Jego.

Przymierze stare zawarl Bog najprzéd z Adamem i Noem, a nastepnie w
sposob Scidlejszy z Abrahamem i jego potomstwem; wymagato ono od ludzi wiary
w przyszilego Odkupiciela i zachowania prawa Bozego, danego ludziom od samego
poczatku, a potem ogloszonego Izraelitom przez Mojzesza.

Przymierze nowe zawart Bég po przyjsciu Jezusa Chrystusa z tymi wszystkimi,
ktérzy przyjmuja znak, ustanowiony od Niego, to jest Chrzest swiety, wierza w
Niego i zachowuja prawo, ktére sam On uzupelnit, udoskonalil i wlasnymi usty
oglosil, poruczywszy Apostotom opowiadac je wszystkim ludziom. Postuszni temu
rozkazowi swojego Mistrza, Apostolowie wnet po otrzymaniu Ducha Swietego
poszli opowiada¢ Ewangelie, i Zzywym swym stowem szeroko juz ja rozglosili byli,
zanim ona z natchnienia Bozego spisana zostala. Zreszta nie wszyscy i nie sami
tylko Apostotowie spisywali ja, a na pewno ani jedni ani drudzy nie zapisali tego
wszystkiego, co widzieli i styszeli.

7. Z tego, cosmy tylko co powiedzieli, jak i z tego, o czym nadmieniliémy
wyzej (pod liczba 5), kazdy tatwo zrozumie, jak wielkiej wagi jest Tradycja, czyli
Boskie Podanie. Jest ono tym stowem Bozym, ktére Apostolowie zaczerpneli z
ust samego Jezusa Chrystusa i ktére przechodzac potem przez nieprzerwany
szereg nastepcow Apostoléw, doszlo az do nas w pierwotnej swej czystosci.
Stusznie przeto i na nim tez, jak na mocnym fundamencie, opiera sie Wiara

nasza.
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8. To Boskie Podanie razem z Pismem Swietym, czyli cale stowo Boze tak
pisane, jako tez przekazane zywym glosem, Pan Jezus poruczyt Kosciotowi swojemu
Katolickiemu i Apostolskiemu, stanowiac go publicznym, ciggle zywym i nieomylnym
strozem 1 ttumaczem tegoz stowa Bozego. Totez Kosciél katolicki, opierajac si¢ na
udzielonej sobie powadze Bozej i ufny w przyrzeczona sobie pomoc i $wiatlo Ducha
Swigtego, okresla, ktore to sa owe ksiegi Swiete, co zawieraja w sobie Objawienie
Boze, ttumaczy je, objasnia prawdziwe znaczenie tego lub owego ich miejsca, ilekro¢
powstanie co do niego jaka$ watpliwos¢, rozstrzyga wszelkie spory, tyczace sie
Wiary i obyczajow, i wyrokuje ostatecznie we wszystkich sprawach, ktore
pozostajac w Scistym zwigzku z Wiarg i obyczajami, moglyby umysty i serca
wiernych sprowadza¢ na manowece.

9. Potrzeba wszelakoz to sobie zanotowaé, ze to prawo sadzenia i
wyrokowania w rzeczach Wiary i obyczajow lub w kwestiach, tyczacych sie¢ Wiary i
obyczajow, nalezy do tej wybranej czesci Kosciola, ktéra sie zowie Kosciotemn
nauczajgcym, a ktéra na poczatku stanowili wszyscy Apostotowie ze Sw. Piotrem na
czele, a po nich nastepcy Apostolow Biskupi, z nastepca sw. Piotra - Papiezem.
Papiez nadto, bedac obdarzonym od Chrystusa takim samym darem nieomylnosci,
jaki posiada dla zachowania jednosci i czystosci nauki Kosciét swiety, ilekroc
przemawia z katedry, to jest jako Pasterz i Nauczyciel wszystkich wiernych, moze
sam od siebie w rzeczach Wiary i obyczajow wydawaé wyroki, ktéorym kazdy
chrzes$cijanin winien jest ulega¢ pod kara odpadniecia od Kosciota. Moze tez zawsze
wykonywac najwyzsza swa wladze i w tym wszystkim, co sie $cigga do karnosci i
zarzadu Kosciota, a wszyscy wierni maja obowiazek stucha¢ go, poddajac mu swoj
umysl i serce.

Na tym postuszenstwie najwyzszej wladzy Kosciola i Papieza, w imie ktorej
podaja sie¢ nam prawdy Wiary, stanowia sie przykazania kosScielne i nakazuje sie
nam to wszystko, co sie¢ odnosi do nalezytego porzadku w Kosciele, spoczywa
prawidto Wiary naszej.

A~~~ I~
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CZESC PIERWSZA

Krotki zarys historii Swietej Starego Testamentu

~NA~ A~~~

Stworzenie Swiata

10. Na poczatku Bég stworzyl niebo i ziemie i to wszystko, co jest na niebie
i na ziemi; a chociaz mégl tego wielkiego dzieta dokona¢ w jednej chwili, uzyt
na nie sze$¢ dlugich okreséw czasu, ktére Pismo Swiete nazywa dniami.

Pierwszego dnia rzekl: Niech sie stanie $wiatlos¢, i stala sie Swiatlos¢;
drugiego dnia uczynil firmament; trzeciego dnia oddzielit wody od Iladu, i
rozkazal ziemi wydac ziola, kwiaty i wszelkiego rodzaju owoce; czwartego dnia
uczynil stonce, ksiezyc i gwiazdy; piatego dnia stworzyl ryby i ptactwo;
szostego dnia stworzy! reszte zwierzat, i w koricu stworzyt czlowieka.

Dnia si6dmego Pan Bog przestal tworzy¢, nazwal dzien ten Sobotg, czyli
odpoczynkiem, a potem przez Mojzesza rozkazal Zydom poswieca¢ go ku czci
swej.

Stworzenie czlowieka, mezczyzny i niewiasty

11. Pan Bég stworzyl czlowieka na obraz i na podobienstwo swoje, a
stworzyl go tak: z ziemi ulepil cialo a potem tchnal w twarz jego i wlal wen
dusze nie$miertelna.

Nazwal Bég pierwszego czlowieka Adamem, czyli wzietym z ziemi, i
umiescil go w rozkosznym ogrodzie, nazwanym Rajem ziemskim.

12. Lecz Adam byl sam jeden. Pan Bég, chcac mu dac¢ towarzyszke i zone,
przypuscil na niego twardy sen, podczas ktérego wyjal zen zebro, utworzyt z
niego niewiaste i przedstawit ja Adamowi. Adam powitatl ja z radoscia i nazwat
Ewg, to jest Zyciem, poniewaz miala by¢ matka wszystkich zyjacych.

O Aniolach

13. Przed czlowiekiem, ktéry jest najdoskonalszym stworzeniem w Swiecie
widomym, Pan Boég stworzyl niezliczone mnéstwo innych istot, nieréwnie
wyzszych, zwanych Aniofami.

14. Aniotowie sa to duchy czyste, nie maja zadnej postaci widzialnej, i
stanowia nature calkiem odrebna, ktéra do istnienia swego nie potrzebuje sie
taczy¢ z zadnym cialem. Stworzyl ich Pan Boég takze na podobienstwo swoje,
uczynil zdolnymi znaé i milowa¢ siebie, i obdarzyl ich wolna wola, wskutek
ktorej mogli czyni¢ Zle i dobrze.
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15. Wigksza czes¢ tych duchéw wytrzymata prébe i pozostata wierna Panu
Bogu; lecz wielu zgrzeszyto pycha, chcac by¢ réownymi Bogu i nie zaleze¢ od Niego.

16. Duchy wierne Bogu, zwane Aniotami dobrymi, Duchami niebieskimi, lub po
prostu Aniotami, otrzymali w nagrode wieczna szczesliwos¢é w niebie.

17. Aniotowie Zzli, zwani diabtami, czartami, szatanami, lub ztymi duchami, zostali
straceni z nieba do piekia na wieczne meki.

Upadek Adama i Ewy i ukaranie ich

18. Pan B6g w niewystowionej dobroci swojej podniést byl Adama i Ewe do
stanu nadprzyrodzonego; obdarzyt ich niewinnoscia, taska poswiecajaca, uczynit
szcze$liwymi, wyjal z pod prawa $mierci i wszelkich cierpierr na duszy i na ciele i
przeznaczyl do wiecznej chwatly z Soba w niebie. Wszystkie te taski i dary mialy tez
splynac i na cale ich potomstwo.

19. W zamian za tyle dobrodziejstw chcial Pan Bég, by oni uznawali Go za
swego Pana i Wladce, i w tym celu pozwoliwszy im jes¢ owoce ze wszystkich drzew
raju ziemskiego, zabronil pozywaé owocéw z jednego tylko drzewa, ktére bylo w
posrodku raju i nazywalo sie drzewem wiadomosci dobrego i ztego. Nosito ono te nazwe
dlatego, ze w razie postuszenstwa Adama i Ewy miato im sluzy¢ ku dobremu, to
jest pomnaza¢ w nich laske i zgotowaé im szczesliwo$¢ wieczng; w razie za$
niepostuszenstwa miato przyprawic ich samych i cate ich potomstwo o utrate faski
Bozej i o doznanie wszystkiego zlego na duszy i na ciele.

Szatan pozazdroscit ludziom tak wielkiego szczescia i oto razu jednego ukazat
sie¢ Ewie w postaci weza i poczal ja kusi¢ do ztamania Boskiego zakazu. Ewa ulegla
pokusie; jadla sama z zakazanego owocu i data go Adamowi, ktéry jadt takze; i tak
zgrzeszyli oboje.

20. Grzech ten sprowadzil na nich i na cate ich potomstwo najoptakansze
skutki. Utracili wnet taske poswiecajaca, przyjazi Boska i prawo do nieba; stali sie
niewolnikami szatana i zastuzyli na pieklo. Pan B6g wydat na nich wyrok $mierci,
wypedzil z raju i skazal na ciezka prace w pocie czola i na wszelkie cierpienia,
choroby i nedze.

21. Grzech ten Adama i Ewy przeszed! potem na wszystkich ich potomkoéw, z
wyjatkiem jednej NajSwietszej Maryi Panny. Zowie sie on grzechem pierworodnym, bo
si¢ w nim wszyscy rodzimy.
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22. Grzech pierworodny zakaza dusze i od pierwszej chwili naszego istnienia
czyni nas nieprzyjaciélmi Boga a niewolnikami szatana, pozbawia nas na zawsze
prawa do nieba, i skazuje na Smieré¢ i na wszystkie biedy w tym zyciu i w
przysztym.

Obietnica Odkupiciela

23. Ulitowat sie Pan B6g nad nieszczesliwym losem Adama i jego potomstwa,
i w nieskonczonym milosierdziu swoim obiecal mu natychmiast Mesjasza czyli
Odkupiciela, ktéry miat wybawié¢ rodzaj ludzki z niewoli szatana i grzechu, i
wystuzy¢ im na nowo prawo do nieba. Obietnice te ponawial potem dos¢ czesto,
najprzod Patriarchom, a nastepnie ludowi swojemu przez Prorokéw.

Dzieci Adama i Patriarchowie

24. Adam i Ewa po wypedzeniu z raju ziemskiego mieli dwéch synow,
ktorych nazwali Kainem i Ablem. Wyréstszy, Kain oddatl sie rolnictwu, a Abel
pasterstwu. Obaj, nauczeni od rodzicow mieli zwyczaj sklada¢ Bogu ofiary z
owocOw swej pracy. Kain ofiarowal plody ziemi, a Abel z tego, co miat
najlepszego ze swej trzody. Ofiary Abla, poniewaz pochodzily z czystego i
poboznego serca, podobaly sie Panu Bogu; ofiary za$ Kaina, jako pochodzace z
grzesznego serca, odrzucal Bég. To bylo powodem, ze Kain powzial straszny
gniew i nienawié¢ do brata, i razu pewnego, wyprowadziwszy go daleko w
pole, zamordowatl.

25. Dla pocieszenia Adama i Ewy po stracie ukochanego Abla, Pan Bég dal im
innego syna, ktérego nazwali oni Setem, ktéry tak samo jak Abel, byl bardzo
dobrym i pelnym bojazni Boze;j.

Adam, zyjac bardzo diugo, bo 930 lat, mial mnéstwo innych jeszcze synéw i
corek, ktérzy, mnozac sie ciggle, powoli zaludniali ziemie.

26. W miare tego jak sie¢ mnozyli potomkowie Seta i innych syn6w Adama,
powstawaty wielkie pojedyncze rody, na czele ktorych stali starsi ojcowie, taczac w
sobie wysokie godnosci wodzéw, sedzidw i kaptanéw. Historia daje im zaszczytne
miano Patriarchow. Opatrzno$¢ darzyta ich bardzo dlugim zyciem, by mogli w
najdalsza potomnos¢ przekaza¢ objawionag od Boga religie, czuwa¢ nad wiernym
przechowywaniem obietnic Bozych i utrzymywaé wsréd licznych swych rodéow
zywa wiare w przysztego Mesjasza.
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Potop

27. Pomimo to wszystko z postepem wiekéw skutki grzechu pierworodnego
wzmagaly sie wéréd potomkéw Adama coraz bardziej, zepsucie obyczajow doszto
w koncu do tego, ze cala ziemia zamieszkala od ludzi, stala si¢ widowniq
najstraszniejszych wystepkéw i zbrodni. Pan Bég najprzéd grozil, a potem ukarat
rodzaj ludzki potopem powszechnym. Spuscil na ziemie gwaltowna ulewe, ktora
trwala czterdzieSci dni i czterdzieSci nocy tak, ze wody pokryly najwyzsze
wierzchotki gér. W tych wodach zatoneli wszyscy ludzie z wyjatkiem Noego i jego
rodziny.

28. Noe na sto lat przed potopem poczat z rozkazu Bozego budowac¢ arke czyli
rodzaj duzego okretu, do ktérego potem wszed! sam z zong swoja, zabratl tez synéw
swoich: Sema, Chama i Jafeta z trzema Zonami ich, i te zwierzeta, ktére Pan Bog
wskazat byl jemu.

Wieza Babel

29. Potomkowie Noego dos¢ predko tak sie rozmnozyli, Ze nie mogac
mieszka¢ razem, postanowili rozejs¢ sie po Swiecie. Przed rozejéciem si¢ jednak
umyslili zbudowaé¢ wieze, ktéra by siegala nieba. Jakoz zabrali si¢ do roboty;
budowa rosta szybko; gdy oto Bég, obrazony pycha tych ludzi zstapit i pomieszal
im jezyki, tak, ze jeden drugiego nie rozumial. Skutkiem tego musieli si¢ rozej$¢, nie
ziSciwszy grzesznego swego zamiaru. Niedokoniczona wieza zostata nazwana Babel,
CO znaczy pomieszanie.

Nardd Bozy

30. Po potopie ludzie niedlugo pozostawali wiernymi Bogu: owszem dos¢
rychlo popadli w dawne grzechy i nawet doszli do tego, ze stracili pojecie o
prawdziwym Bogu i wpadli w balwochwalstwo, to jest poczeli oddawaé czes¢
Boska rzeczom stworzonym i dzielom rak wtasnych.

31. Skutkiem tego Pan Bég, dla zachowania wsréd ludzi prawdziwej religii,
wybral sobie osobny naréd, ktérym zaopiekowal sie w sposéb szczegdlny,
zachowujac go od powszechnego zepsucia.
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Poczatki narodu Bozego. Odnowienie dawnego przymierza z
Abrahamem

32. Na ojca i prarodzica ludu swojego wybral Pan Bég cztowieka z Chaldei,
ktéry mial imie Abraham i pochodzit od dawnych Patriarchéw, z rodu Hebera. Stad
i naréd, ktéry powstat z niego, nazywat sie¢ narodem Hebrajskim.

Nie zwazajac na powszechne w swym kraju balwochwalstwo, Abraham
pozostawal Bogu wiernym i sprawiedliwym. Dla zachowania jego w tej wierze i
Swietobliwosci, Pan Bog rozkazal mu porzuci¢ swoéj kraj i przenies¢ sie do ziemi
Chanaan, zwanej takze Palestyna, obiecujac, ze go uczyni ojcem wielkiego narodu i
Ze z jego potomstwa narodzi sie Mesjasz, czyli Zbawiciel Swiata. Na potwierdzenie
tej Boskiej obietnicy, Sara, Zzona Abrahama, jakkolwiek bardzo juz podeszia w
leciech, powila syna, ktéremu dano imie Izaak.

33. Dla wyprobowania wiernosci stugi swego, Pan Bég rozkazat mu zabi¢ na
ofiare tegoz jedynaka, ktérego on wielce mitowat i na ktérym spoczywaty wszystkie
obietnice Boze. Abraham bedac pewnym tych obietnic, nie zachwial si¢ w wierze,
lecz jak powiada Pismo Swiete, mocny w nadziei, przygotowal sie do spelnienia
Boskiego rozkazu. W chwili jednak, gdy podnidst juz byl reke, by zabi¢ Izaaka,
Aniot z nieba powstrzymat go, a Pan Bég w nagrode za taka wiernoé¢, blogostawit
go i zapowiedzial, ze wlasnie z potomstwa tegoz Izaaka narodzi sie¢ Odkupiciel
Swiata.

34. 1zaak, majac lat czterdziesci, poslubil sobie krewna swoja Rebeke, ktéra
powila mu dwoje blizniat: Ezawa i Jakuba. Prawa pierworodztwa i szczegdlne
blogostawienistwo ojcowskie nalezaly do Ezawa, ale ze ten za licha strawe odstapit
je swemu bratu, Pan Bog tak zrzadzil, Ze za staraniem Rebeki Izaak poblogostawit
Jakuba.

35. Ezawa wprawilo to w gniew srogi i Jakub uciekajgc przed bratem, udat sie
do Haran, do swego wuja Labana, ktéry wydat za niego dwie corki swoje, najprzéd
Lie a potem Rachele. Po dwudziestu latach stuzby u Labana, Jakub powrécit do
domu z wielkimi bogactwami i liczng rodzing. W drodze, zanim sie pojednat z
Ezawem, mial widzenie Boze, w ktérym Pan Bég, zamiast dawnego imienia, nazwat
go Izraelem, skad poszlo, ze i naréd hebrajski nazywano takze narodem izraelskim.

36. Jakub mial dwunastu synéw, z ktérych dwaj najmtodsi: Jozef i Beniamin
byli dzie¢mi Racheli.
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Pomiedzy wszystkimi synami Jakuba roztropnoscia i czystoscia obyczajow
odznaczat sie Jozef, ktorego tez ojciec mitlowal najbardziej. Z powodu tej szczegodlnej
mitosci, starsi bracia znienawidzili go do tego stopnia, ze zrazu chcieli go zabi¢, lecz
potem sprzedali go pewnym kupcom izmaelickim, ktérzy zaprowadzili go z soba
do Egiptu i tu odsprzedali Putyfarowi, ministrowi Faraona, czyli kréla Egiptu.

Jakub i jego synowie w Egipcie

37. W Egipcie Jozef cnotami swoimi rychlo zjednatl sobie szacunek i mito$¢ u
swego pana; potem wszelakoz, oczerniony przez panig, zostal wtracony do
wiezienia. Tu pozostawal dwa lata, to jest do czasu, kiedy wytlumaczywszy
Faraonowi dziwny sen jego i przepowiedziawszy po siedmiu latach
nadzwyczajnego urodzaju drugich lat siedem strasznego glodu, zostat przez niego
mianowany wicekrélem Egiptu. Korzystajac z lat urodzajnych, J6zef zgromadzit
takie zapasy zywnosci, ze gdy dokota poczal dokuczaé glod srogi, w Egipcie byto
pelno chleba.

38. Ze wszystkich krajow okolicznych poczeli ciagnaé¢ ludzie do Egiptu dla
kupienia zboza; byt tez i Jakub zmuszony postaé¢ tam synéw swoich. Ci, z poczatku
nie poznali J6zefa, cho¢ J6zef poznat ich od razu, i gdy sie potem odkry! przed nimi,
kazat przyprowadzi¢ do Egiptu Ojca z cala rodzing. Jakub, uradowany na wies¢ o
swoim ukochanym synu, udat sie wnet do Egiptu, gdzie otrzymatl od Faraona na
mieszkanie dla siebie i dla calej swej licznej rodziny ziemie Gessen.

39. Po siedemnastu latach pobytu w Egipcie, Jakub, czujac sie¢ bliskim $mierci,
zwolal do siebie wszystkich dwunastu swych synéw z dwoma synami J6zefa,
Efraimem i Manassesem polecit im wroéci¢ do ziemi Chanaan i zabra¢ z sobg kosci
jego, pobtogostawil kazdego z kolei, a Judzie przepowiedzial, ze nie miato by¢
odjete berto czyli wladza krélewska, od potomstwa jego az do przyjscia Mesjasza.
Od tego Judy, jednego z praojcow Chrystusa, naréd hebrajski albo izraelski
otrzymat trzecia nazwe Judedéw, czyli po polsku Zydow.

Niewola Zydéw w Egipcie

40. Potomkom Jakuba czas jaki§ dobrze sie dzialo w Egipcie; ale gdy sie zbyt
rozmnozyli i uros$li w naréd wielki, jeden z pdzZniejszych Faraonéw poczal ich
srodze uciskac¢ najciezszymi robotami, i w koricu doszed! do tego, ze rozkazat topic
w Nilu nowonarodzone ich chlopieta.
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Wyprowadzenie Zydéw z niewoli przez Mojzesza

41. Narod zydowski bytby zginat wszystek w okropnej niewoli Egipskiej i nie
obaczylby nigdy ziemi obiecanej, gdyby Pan Bég cudownym sposobem nie byl go
wyrwat z ragk ciemiezcow.

42. Dla dokonania tego dzieta natchnal On mysla cérke samego Faraona, aby
wyratowata jedno pacholatko zydowskie, ktére obaczyla byla w koszyku na rzece
Nilu. Wzieta wiec je do patacu kroélewskiego, nazwala Mojzeszem i zajela sie
troskliwie wychowaniem jego. Jego to uzyt Bog potem do wybawienia swojego ludu
i do spetnienia obietnic danych Abrahamowi.

43. Gdy Mojzesz byl juz wyrést na meza, Pan Bég rozkazal mu stanaé¢ ze
swym bratem Aaronem przed krélem Egiptu i zazadaé puszczenia Zydéw na
wolnosé, by mogli sie uda¢ do ziemi swych ojcow. Faraon i slysze¢ o tym nie chciat.
Wtedy Mojzesz, uzbrojony laska, dotknat caty Egipt dziesieciu strasznymi plagami, z
ktoérych ostatnia byta ta, ze Aniot Bozy o péinocy, poczynajac od najstarszego syna
samego krola, zabil wszystkich pierworodnych w domach Egipcjan tak w ludziach
jak i w bydletach.

44. Tejze samej nocy Zydzi z rozkazu Bozego obchodzili po raz pierwszy
Swieto Paschy, czyli Przejscia Parskiego. A obchodzili je, stosownie do Boskiego
przepisu w ten sposéb. Kazda rodzina zabila baranka bez skazy, i krwia jego
naznaczyla podwoje domu swojego, aby Aniol Niszczyciel, widzac te krew,
przechodzil mimo, nie zabijajac pierworodnych zydowskich; potem pieczono tegoz
baranka i pozywano go, stojac w ubraniu podréznym, i z kijem w reku, na znak
gotowosci do drogi.

Baranek 6w byl figura niepokalanego Baranka, Jezusa, ktérego krew miata
zbawi¢ wszystkich ludzi od $mierci wieczne;j.

45. Faraon i wszyscy Egipcjanie na widok razonych S$miercia swych
pierworodnych, nie opierali sie juz dtuzej, lecz owszem naglili Zydéw, by czym
predzej opuscili kraj ich, oddajac im ztoto, srebro i wszystko, czego tylko zazadali
od nich.

Zabrawszy tedy wszystek swo6j dobytek, wyruszyli wszyscy spotem, i po
trzech dniach drogi staneli nad Morzem Czerwonym.
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Przejscie przez Morze Czerwone

46. Rychlo pozatowal Faraon, Zze wypuscil Zydéw; zebrawszy tedy liczne
wojsko, puscil sie w pogon za nimi i zastal ich jeszcze rozlozonych obozem nad
brzegiem morza.

Zydzi, widzac Egipcjan za soba a morze przed soba, ulekli si¢ bardzo; lecz
Mojzesz wyciagnatl swa laske ku morzu, i oto wody jego rozwarly sie az do dna i
stanely jakby murem po jednej i po drugiej stronie. Zydzi wstapili pomiedzy
najezone balwany i przeszli morze suchg noga.

47. Pomiedzy te wody rzucit sie tez i Faraon z calym swym wojskiem, lecz
zaledwie sie znalazt w potowie drogi, gdy stojace dotad balwany morskie nagle
opadly i zatopily wszystkich i wszystko: Faraona i wojsko, konie i wozy.

Zydzi na puszczy

48. Zydzi, przeszediszy Morze Czerwone, weszli na pustynie arabska, i w
predkim czasie mogliby byli stanag¢ w ziemi obiecanej, czyli w Palestynie, gdyby
postuszni byli prawu Bozemu i rozkazom Mojzesza; lecz poniewaz wciaz si¢ burzyli
i szemrali, Pan Bog przetrzymat ich na puszczy przez lat czterdziedci, az wymarli
wszyscy, ktorzy dorostymi wyszli byli z Egiptu, procz Kaleba i Jozuego.

Przez caly ten czas Pan Bog karmit ich spadajaca cudownie z nieba manna,
ktéra nad rankiem, na ksztatt biatych krup drobnych, obficie pokrywala ziemie.
Spadata ona co dzien z wyjatkiem soboty, ktéra byla dniem §wietym u Zydéw, i
dlatego w piatek rano zbierano ja w podwojnej ilosci. Dostarczatl tez im Pan Boég i
wody, ktéra tryskala cudownie ze skat za uderzeniem laski Mojzeszowej. Procz tego
towarzyszyl im oblok duzy, ktéry we dnie zaslaniat ich od goracych promieni
stonecznych, a w nocy w postaci ognistego stupa oswiecal i wskazywal im droge.

Dziesiecioro przykazah Boskich

49. Trzeciego miesiaca po wyjéciu z Egiptu Zydzi staneli u podnézy gory
Synaj. W tym to miejscu, wérdd btyskawic i groméw, Pan B6ég mowil do nich i
oglosit im dziesigcioro przykazan swoich, wyrytych na dwoch tablicach
kamiennych, ktére na szczycie géry wreczyt Mojzeszowi.

50. Atoli, gdy Mojzesz po czterdziestu dniach, spedzonych na rozmowie z
Panem, zeszedl! ze szczytu gory, obaczyl, jako lud wszystek, zarazony

batwochwalstwem, w dzikim upojeniu oddawat cze$¢ Boska cielcowi, odlanemu ze
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ztota. Na widok ten, zdjety gniewem Swietym, cisnal o ziemie kamienne tablice i
roztrzaskatl je; spalil i skruszyl na proch cielca, i ukaral $miercia gléwniejszych
sprawcOw tej ciezkiej zbrodni. Powrdcil potem na gore, btagal Pana o przebaczenie i
otrzymat od Niego nowe tablice prawa; a gdy schodzit z géry, lud ze zdumieniem
ogladal, jak z czota jego bity dwa duze snopy promieni, ktére cudownym blaskiem
roz$wiecaly cale oblicze jego.

Przybytek i Arka przymierza

51. Tamze u stop gory Synaj Mojzesz z rozkazu i podlug wskazéwek samego
Boga uczynit Przybytek i Arke przymierza.

Przybytek byl to namiot duzy w ksztalcie kosciota, ktéry ustawiano w
posrodku obozu, ilekro¢ Zydzi zatrzymywali sie w swej podrézy.

Arka za$ byla to skrzynia z drogiego drzewa, cala pokryta zlotem zewnatrz i
wewnatrz, do ktorej zlozone zostaly tablice prawa, naczynie z manng, i rézdzka
Aarona, ktéra zakwitla byta.

52. W ciggu swej dtugiej podrézy przez pustynie arabska, Zydzi nieraz za
swoje niedowiarstwo i szemranie przeciw Bogu i Mojzeszowi $ciggali na siebie kary
surowe. Jedna z kar takich bylo nastanie na nich jadowitych wezéw, od ukaszenia
ktérych wielu z nich umieralo. Wtedy Mojzesz z rozkazu Bozego na wysokiej
zerdzi, majacej wyglad krzyza, zawiesit weza miedzianego, na ktérego ktokolwiek z
ukaszonych spozieral ze skrucha, odzyskiwal zdrowie. Byl to obraz Krzyza
Chrystusowego, ktéry mial leczy¢ grzechowe rany dusz naszych.

Jozue i wnijscie do ziemi obiecanej

53. Po czterdziestu latach blgkania si¢ po puszczy Zydzi weszli nareszcie do
ziemi obiecanej. Mojzesz ogladat ja tylko z daleka, ale nie wszedt do niej. Po $mierci
jego wodzem ludu Bozego byt Jozue.

54. Pod wodza Jozuego Zydzi poprzedzeni Arka przeszli przez rzeke Jordan,
ktéra na to przejScie wstrzymala byla bieg sw¢j; zdobyli miasto Jerycho; podbili
wszystkie narody, ktére zamieszkiwaly Palestyne, i rozdzielili j3 na dwanascie
czeéci wedle liczby pokolert swoich. Tym sposobem Pan Bég przez Zydéw ukarat
owe ludy chananejskie za straszne ich zbrodnie.

Pokolenia, pomiedzy ktére podzielona zostata Palestyna, nazywaly sie:
Ruben, Symeon, Juda, Isachar, Zabulon, Dan, Neftali, Gad, Aser, Beniamin, od tyluz
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synéw Jakuba, oraz Efraim i Manasses, od imion dwéch synéw Jozefa. Pokolenie
Lewi nie otrzymalo osobnej dzielnicy, poniewaz Pan Bég powotal je byt do stuzby
kaplaniskiej i sam chcial by¢ czescia i dziedzictwem jego. Pokolenie Judy uwazano
za najprzedniejsze, poniewaz z niego, wedle proroctwa Jakuba, mial si¢ narodzi¢
Jezus Chrystus.

Hiob

55. Okoto tego czasu zyt w Idumei ksigze bardzo bogaty i sprawiedliwy,
imieniem Hiob, ktéry batl si¢ Pana Boga i strzegl sie wszelkiego grzechu. Pan Boég,
chcac go uczyni¢ wzorem cierpliwosci wéréd najwiekszych nieszczesé tego zycia,
dozwolit szatanowi utrapi¢ go najokrutniejszymi sposobami. W ciggu dni kilku
zniszczyl on majetnosé jego, wymordowat cata dos¢ liczna rodzineg, i w koricu jego
samego dotknat strasznym wrzodem na catym ciele. Pod nawalem tylu nieszczes¢
Hiob zachowatl swieta cierpliwos¢ i nie zgrzeszyl. Owszem, padl na twarz przed
Panem i wyrzekl: Pan dal, Pan zabral, niech bedzie blogostawione imie Jego. W
nagrode za tak wielka cnote Pan Bég btogostawil mu, przywrécit go do zdrowia i
szczescil mu we wszystkim wiecej, niz przedtem.

Wszystko to przepigknie jest opisane w jednej z ksiag swietych, ktéra zowie
sie ksiega Hioba.

Zydzi pod sedziami

56. Zydzi, zdobywszy Palestyne, pozostali w niej. Po $émierci Jozuego rzadzili
nimi podlug prawa Mojzeszowego starsi z ludu, czyli sedziowie, a potem krolowie.

Sedziami, pomiedzy ktérymi byly tez dwie mezne niewiasty, Debora i
Jahel, nazywaly sie osoby, ktére B6g wzbudzat i wybierat od czasu do czasu dla
wybawienia Zydéw z niewoli nieprzyjaciét ich, ilekro¢ karani nig byli za
grzechy swoje.

57. Pomiedzy sedziami najbardziej si¢ odznaczali Samson i Samuel.

Samson, obdarzony od Boga nadzwyczajng sila, przez diugie lata niepokoit i
nekal zajadlych nieprzyjaciét Boga i Zydéw: Filistynéw. Zdradzony potem od
wlasnej zony i pozbawiony cudownej swej sity, uzyt ostatkow jej do zburzenia
boznicy swych wrogéw, pod gruzami ktérej pogrzebat wielu z nich i samego siebie.

Samuel za$, ostatni z sedziéw, pokonawszy Filistynéw, zebral na rozkaz Bozy
wszystek nardd, ktory sie burzyt i domagat kréla i wobec niego wybrat i poswiecit

na pierwszego krola Zydoéw Saula, z pokolenia Beniamina.
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Zydzi pod krélami

58. Saul panowal dos¢ dilugo, cho¢ za ciezkie swe niepostuszeristwo
odrzucony byl od Boga, a na jego miejsce zostal obrany i namaszczony mlodziuchny
Dawid, z pokolenia Judy, ktéry wkrétce sie wstawit zabiciem w walce filistyniskiego
olbrzyma, imieniem Goliata, ktéry uragat hufcom ludu Bozego.

59. Gdy Saul zginal nieszczesliwie w wojnie z Filistynami, Dawid objal rzady
kroélestwa i panowat przez lat czterdziesci. W ciggu tego panowania podbit reszte
buntowniczych plemion chananejskich, i zdoby! na nich miasto Jerozolime, ktére
uczynil stolica panstwa.

60. Po Dawidzie nastapil syn jego Salomon, najmedrszy z ludzi, jacy
kiedykolwiek zyli. Panowal dlugo i szcze$liwie zbudowal Panu wspaniala
Swiatynie w Jerozolimie. Na nieszczeScie pod koniec zycia dal si¢ opanowaé przez
cudzoziemki, ktéore przywiodly go do balwochwalstwa, skad niektoérzy
powatpiewaja o jego zbawieniu.

Rozdzial krolestwa

61. Po Salomonie nastapit syn jego Roboam. Ten, poniewaz nie chcial
zmniejszy¢ ciezkich podatkéw, jakie wlozyt byl na naréd ojciec jego, wywolat
zbrojne powstanie przeciwko sobie dziesigciu pokolen, ktére oderwaly sie od niego
i obraly na kréla przywoédce swego Jeroboama. Przy Roboamie pozostaty dwa tylko
pokolenia: Judy i Beniamina. Tym sposobem naréd zydowski rozpad? sie na dwa
krélestwa: Judzkie i Izraelskie, ktére nie Iaczyly sie juz z soba nigdy, lecz kazde szlo
droga odmienna.

Krolestwo Izraelskie i jego upadek

62. Krolow izraelskich bylo dziewietnastu; stolice swoja mieli w mieScie,
zwanym Samaria, i panowali przez lat 254. Wszyscy byli strasznie przewrotni,
kianiali sie bogom falszywym i do balwochwalstwa wrciagneli wieksza czes¢
poddanych swoich. Pan Bég na ukaranie okropnych zbrodni, jakie si¢ dzialty w tym
krélestwie, postal wreszcie krola asyryjskiego Salmanasara, ktory podbit je pod
panowanie swoje, i czes¢ mieszkarnicow rozproszyl, a cze$¢ zabral do niewoli i
przesiedlit do Asyrii. Roku 722 przed Chrystusem upadto krélestwo Izraelskie, aby
juz nigdy nie powstac.
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Na miejsce Zydéw przybyli z Asyrii koloniéci poganie, ktérzy, pomieszani z
resztkami miejscowej ludnosci zydowskiej, wytworzyli osobny naréd, zwany
Samarytanami, nienawidzacy Zydow.

Pomiedzy Izraelitami, przesiedlonymi do Niniwy, stolicy asyryjskiej,
znajdowal sie maz bardzo cnotliwy, imieniem Tobiasz, ktérego dzieje opowiada
jedna z ksigg Swietych. Z dziejéw tych mozemy sie nauczy¢, ile wazy bojazn Boza i
jak dziwne sa drogi Opatrznosci.

Krélestwo Judzkie i niewola Babilonska

63. Krolow judzkich byto wszystkich dwudziestu i panowali przez lat 388.
Niektorzy z nich byli bardzo dobrzy i pobozni, lecz inni nie ustepowali w
przewrotnosci krélom izraelskim.

64. Za panowania Manassesa, jednego z ostatnich kréléw judzkich, wydarzylto
sie to, co opisuje ksiega Judyty, stawnej bohaterki ludu wybranego, ktéra, zabiwszy
naczelnego wodza wojsk asyryjskich, Holofernesa, ocalita miasto Betulie i odroczyta
na czas jaki$ upadek krélestwa judzkiego.

Koniec temu krélestwu potozyl dopiero Nabuchodonozor, krél asyryjski,
ktoéry zdobyt Jerozolime i zburzyl ja az do gruntu, razem ze $wiatynia Salomonowa;
pojmat ostatniego kroéla judzkiego Sedecjasza i wylupit mu oczy, a lud wszystek
zagnal do Babilonii.

Daniel

65. Podczas niewoli babiloriskiej zyt prorok Daniel. Wychowany z kilkoma
innymi mlodziericami, ziomkami swoimi, na dworze krdélewskim i wyniesiony
potem na wysoki urzad, zdoby! sobie u Nabuchodonozora wielki szacunek i
przyjazn, zwlaszcza, gdy mu wyttumaczyt sen jeden, o ktérym on byt zapomniat.

Wszelakoz, jakkolwiek byl ulubieficem krola, nie uniknal przesladowania
swych wrogoéw, ktérzy, oskarzywszy go o oddawanie czci swojemu Bogu wbrew
rozkazom kroélewskim, wymogli na krolu, ze kazal go wrzuci¢ do lwiej jamy, z
ktorej jednak cudem wyszed! caly i nietkniety.

Koniec niewoli i powrét Zydéw do Judei

66. Niewola babiloniska trwala siedemdziesigt lat, po uplywie ktérych
pogromca Asyryjczykow, Cyrus, pozwolit Zydom wréci¢ do kraju. Wyruszyli wiec
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pod wodza Zorobabela do Judei roku 534 przed Chrystusem i tu, wspierani zacheta
krolewskiego ministra Nehemiasza i proroka Aggeusza, odbudowali Jerozolime i
kosciot.

67. Nie wszyscy atoli wrécili do ojczyzny. Pomiedzy wielu innymi z
zrzadzenia Boskiego pozostala na obczyZnie Ester, ktéra przybrana za matzonke od
kréla Aswerusa, wyratowata nardéd swoj od zaglady, na jaka skazat go byt Aswerus,
poduszczony do tego przez ministra swego Amana, zacietego wroga
Mardocheusza, wuja krélowej.

68. Po odzyskaniu swobody, Zydzi byli odtad wiernymi Bogu; $cisle
przestrzegali zakonu Mojzeszowego i uwazali za glowe catego narodu najwyzszego
swego kaptana, zostajac jednak w pewnej zaleznosci od sasiednich monarchéw, to
perskich, to syryjskich, to egipskich, stosownie do tego, ktéremu z nich sprzyjat orez
wojenny.

69. Niektorzy z tych kréléw pozostawiali Zydéw w spokoju, ale nie zbywato i
na takich, ktérzy ich uciskali, zmuszajac do balwochwalstwa. Pomiedzy tymi
najokrutniejszym byt krél syryjski Antioch Epifanes, ktéry pod kara $mierci zmuszat
wszystkich swych poddanych do przyjecia religii poganskiej. Niestety, mnéstwo
Zydéw wyrzeklo sie wtedy wiary swych ojcéw, wigksza czeéé jednakze pozostala
wierng Bogu, a niektérzy poniesli nawet chwalebng $mieré¢ meczeriska, jak swiety
starzec Eleazar i siedmiu braci Machabeuszow wraz ze swoja matka, jedna z
najdzielniejszych niewiast w starym zakonie.

Machabeusze

70. Wtedy niektérzy odwazniejsi, nie mogac znie$¢ dluzej bezboznosci i
okrucienstw Antiocha, chwycili sie¢ do broni. Na czele ich stanal kaplan Matatiasz z
pieciu dzielnymi i walecznymi synami swoimi. Ukrywszy sie najprzéd w gorach i
zebrawszy kolo siebie liczniejsza druzyne, wpad! na ciemiezcéw swoich i pobit ich
na glowe.

71. Walke, podjeta przez ojca, prowadzil dalej syn jego Juda, zwany
Machabeuszem. Ten przy pomocy Bozej i swych braci zatozyl krolestwo, ktorym
rzadzili Machabeusze przez 128 lat, z poczatku jako ksigzeta i arcykaptani, a potem
jako krélowie.

Wielki ten woédz ludu Bozego, nazwany w PiSmie Swietym najmezniejszym,
zostawil piekny przykilad zywej swej wiary w istnienie czySéca, posylajac do
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kosciota jerozolimskiego znaczng kolekte pieniezng z prosba o ofiary i modlitwy za
dusze poleglych w obronie religii i ojczyzny. Panowat nad Judea dos¢ dtugo, byt
ulubieficem swego narodu, a postrachem wrogéw. W koricu jednak, ciSniety
zewszad od poganskich sasiadéw, polegl Smiercig bohaterska z bronig w reku roku
161 przed Chrystusem. Po nim nastepowali kolejno bracia jego Jonatan i Szymon, a
potem syn tego ostatniego Jan Hirkan, ktérego rzady byly madre, chwalebne i
pomyslne.

72. Dalsi wszelakoz potomkowie Judy Machabeusza zwyrodnieli, a zyjac z
soba w ciaglej wasni i mieszajac si¢ do kl6étni moznych sasiadoéw, przyprowadzili
kraj do zupelnej ruiny. Judea, pozbawiona znaczenia i sily, podpadia pod
panowanie Rzymian.

Rzymianie i koniec krélestwa Judy

73. Judea pod panowaniem rzymskim byla z poczatku prowincja
hotdowniczg, lecz wkrétce Rzymianie narzucili jej kréla cudzoziemca w osobie
Heroda, Idumejczyka. Jakkolwiek z powodu niektérych znaczniejszych dziel,
ktérych dokonal, zowie sie on Wielkim, to¢ jednak w rzeczy samej byt czlowiekiem
lichym i tyranem. On to pierwszy czyhal na zycie Boskiego dzieciatka Jezusa, i z
tego powodu dopuscil sie rzezi niewinigtek betlejemskich. Na pozér wielki i
szczesliwy, zyl i umarl marnie, jak wszyscy tyrani i przes§ladowcy.

Nastepcami po sobie miat trzech synéw i dwéch wnukéw, ktérych panowanie
jednak nie bylo ani Swietne ani dlugie. Kraj caly zostal zwyczajng prowincja
rzymska z rzymskim starostg na czele.

Prorocy

74. Dla zachowania, lub przywracania prawdziwej religii wéréd ludu swojego,
szczegoblniej za$ dla uchronienia jego od balwochwalstwa, do ktérego zbyt byl
pochopnym, Pan Bég w rozmaitych czasach wzbudzal ludzi nadzwyczajnych,
zwanych Prorokami, ktérzy, natchnieni od Niego, przepowiadali przyszte rzeczy.

75. Niektorzy z tych Prorokéw, jak Eliasz i Elizeusz, nie zostawili zadnych pism
po sobie, za to o nich samych i o ich czynach opowiadajg inne ksiegi sw.

Lecz szesnastu innych zostawilo nam swe proroctwa na pismie, ktére naleza
do zbioru ksigg Swietych.
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76. Pomiedzy tymi mamy czterech, to jest Izajasza, Jeremiasza, Ezechiela i
Daniela, ktérych nazywamy wigkszymi, poniewaz wiecej napisali; i dwunastu innych,
ktorych zowiemy mmniejszymi, bo pisali mniej.

77. Glownym zadaniem Prorokéw bylo utrzymywaé w zywej pamieci
obietnice Mesjasza i przygotowac ludzi do poznania Jego. Dlatego na wiele wiekéw
przedtem przepowiedzieli czas Jego przyjscia, a nawet tak szczegdtowo opisali Jego
narodzenie, zycie, meke i Smier¢, ze, czytajac wszystkie te ich proroctwa razem,
wydaje sie nam, jak gdyby oni nie rzeczy przyszle przepowiadali, lecz raczej
opisywali to, co sie juz stalo i na co sami patrzyli.

Niektdre proroctwa o Mesjaszu

78. Oto sa niektére proroctwa, tyczace sie czasu, w ktéorym mial przyjsé
Zbawiciel Swiata.

Daniel pod koniec niewoli babiloniskiej przepowiedzial najwyrazniej, ze
Mesjasz przyjdzie, dziata¢ bedzie, i zostanie od Zydéw odrzuconym i zabitym po
uplywie siedemdziesieciu tygodni lat, i ze wkrétce potem Jerozolima zostanie
zburzona, a Zydzi rozproszeni po calym $wiecie bez nadziei zebrania sie
kiedykolwiek w jeden samoistny naréd.

79. Prorocy Aggeusz i Malachiasz zapowiedzieli, ze Mesjasz wnijdzie do
koéciota drugiego, to jest do tego, ktéry Zydzi zbudowali byli po powrocie z niewoli
babilonskiej; a wiec przed zburzeniem jego.

Prorok Izajasz, procz mnéstwa szczegéldw, tyczacych sie narodzenia i zycia
Mesjasza, prorokowal, ze po Jego przyjsciu poganie si¢ nawrdca i uznaja
prawdziwego Boga.

80. Wszystko, co ci i inni prorocy przepowiedzieli, spelnilo si¢ dawno.
Wypehily sie siedemdziesiat tygodni lat, Jerozolima zostala zburzona, Zydzi
rozproszeni, poganie sie nawrodcili i nawracaja wciaz; wypada stad, ze Mesjasz
przyszedl. Malo tego: te wszystkie proroctwa spelnily si¢ w osobie Jezusa
Chrystusa, i nie w kim innym, tylko w Nim jednym: On wiec byl prawdziwym, od
Boga obiecanym Mesjaszem.

A~~~ I~
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CZESC DRUGA

Krotki zarys historii Swietej Nowego Testamentu
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Zwiastowanie Najswietszej Maryi Panny

81. Za panowania kréla Heroda, zwanego Wielkim, zyla w Nazarecie, matej
miescinie galilejskiej, Panna wysokich cnét i nadzwyczajnej Swietosci, imieniem
Maryja, posSlubiona J6zefowi, ktérego Ewangelia nazywa mezem sprawiedliwym.
Chociaz oboje pochodzili z krélewskiego rodu Dawida, byli jednak bardzo ubodzy i
utrzymywali sie z pracy rak wlasnych.

82. Do tej Panny zostal postany od Boga Aniot Gabriel, ktéry pozdrowit Ja jako
taski petng i zwiastowal Jej, ze zostanie matka Zbawiciela $wiata. Na widok i na
stowa Aniola, zatrwozyla sie Maryja, lecz zaraz uspokojona od niego,
odpowiedziata: Otom ja stuzebnica Parnska, niech mi si¢ stanie wedtug stowa twego. W tej
samej chwili Syn Bozy, za sprawg Ducha Swietego przyjal na sie w przeczystym Jej
tonie dusze i ciato ludzkie i, nie przestajac by¢ prawdziwym Bogiem, poczal by¢
prawdziwym tez czlowiekiem. Tak sie rozpoczelo wielkie dzieto odkupienia rodu
ludzkiego.

Nawiedzenie Sw. Elzbiety i narodzenie sw. Jana Chrzciciela

83. Z rozmowy swej z Aniolem Gabrielem dowiedziala si¢ Maryja, ze krewna
Jej Elzbieta, zona Zachariasza, chociaz bardzo juz w leciech podeszla, miata
porodzi¢ syna. Niezwlocznie wiec pospieszyla do niej w gory judejskie, by ja
pozdrowic i by¢ jej pomocna w postugach domowych. Jakoz pozostata u niej przez
trzy miesigce, ustugujac jej.

Elzbieta, obaczywszy Ja wchodzaca do domu swego, z natchnienia Ducha
Swietego pozdrowila, jako Matke Boga, na co Maryja odpowiedziata wzniostym
hymnem: Wielbij duszo moja Pana, ktéry Kosciot az dotad tak czesto powtarza.

84. Syn, ktorego powila Elzbieta, zostal nazwany Janem i byl przestaticem
Mesjasza.
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Narodzenie Pana Jezusa

85. Okoto tego czasu, kiedy Maryja oczekiwatla lada dzien przyjsScia na Swiat
Jezusa Chrystusa, cesarz August nakazal spis wszystkiej ludnosci olbrzymiego
panstwa rzymskiego. Wskutek tego rozkazu kazdy powinien byt zapisa¢ swe imie
w ksiegach tego miasta, z ktérego pochodzili przodkowie jego; a ze Maryja i Jozef
byli potomkami Dawida kroéla, ktéry byt sie urodzit w Betlejemie, oboje przeto udali
sie¢ z Nazaretu do Betlejemu. Przybywszy tutaj, znaleZli wszystkie domy i gospody
tak przepetnione, ze byli zmuszeni szuka¢ schronienia nieopodal od miasteczka w
nedznej grocie, ktora stuzyta pasterzom za obore i stajenke.

86. W tej to stajence okolo péinocy Syn Bozy, wcielony dla zbawienia ludzi,
narodzil sie z Maryi Panny, ktéra owineta Go w ubogie pieluszki i polozyta we
zlobie.

Tejze samej nocy Aniot si¢ ukazal pasterzom, strzegacym swej trzody w
poblizu, i oznajmil im, ze sie narodzil Zbawiciel Swiata. Zdumieni pasterze
przybiegli do stajenki i, znalazlszy w niej Dziecie Boze, pierwsi oddali Mu pokion.

Posluszenistwo Pana Jezusa i Maryi prawu Mojzeszowemu

87. Dnia 6smego po narodzeniu, stosownie do przepisu prawa Mojzeszowego,
Dziecie zostalo obrzezane i nadano Mu imie Jezus, jak to objawil byt Maryi Aniot
Gabriel, zwiastujac Jej tajemnice wcielenia.

Przez postuszenistwo tez prawu Mojzeszowemu Maryja, chociaz nie
obowigzana do tego, dnia czterdziestego stawila si¢ z Jezusem w kosciele dla
dopelnienia obrzedu oczyszczenia, przy czym, jako uboga, ofiarowala pare
synogarlic, czyli gotabkoéw, i przepisana cene na okup swego pierworodnego.

88. W kosciele znajdowal sie natenczas Swiety starzec Symeon, ktéremu
objawit byt Duch Swiety, ze nie umrze, dopoki nie obaczy Chrystusa Panskiego.
Poznawszy w Dziecieciu swego Odkupiciela, z radoscia wzial Je na rece,
blogostawil i pozdrowil rzewnym hymnem: Teraz puszczasz stuge Twego, Panie,
ktérym Kosciot koriczy codziennie swe modty.

O tejze samej godzinie nadeszta do kosciola pobozna wdowa staruszka,
imieniem Anna, ktéra réwniez poznala Boze Dziecig, serdecznie sie cieszyla z
ogladania Jego i rozpowiadala o Nim wszystkim, ktérzy oczekiwali odkupienia
Izraela.
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Medrcy

89. Po uplywie niejakiego czasu od narodzenia Pana Jezusa, przybylo do
Jerozolimy z dalekiego Wschodu trzech Medrcow, zwanych takze krélami, pytajac:
Gdzie jest nowonarodzony Krol Zydowski?

U siebie w kraju obaczyli oni byli dziwng gwiazde na niebie i, pomni
dawnego proroctwa, dobrze znanego na Wschodzie, wniesli z ukazania sig¢ jej, ze sie
musial narodzi¢ w Judei Krél, ktérego oczekiwaly wszystkie narody. Oswieceni
Swiatlem wewnetrznym, wyruszyli wnet w droge i, idac za ta cudowna gwiazda,
przyszli wilasnie do Jerozolimy, aby sie pokioni¢ temu Krélowi.

Postyszawszy o tym stary i okrutny krél Herod, zatrwozyt sie bardzo i poczat
sie rozpytywac u przedniejszych kaptanéw, gdzie sie miat Chrystus narodzi¢; a gdy
sie dowiedzial od nich, ze w Betlejemie, bo tak jest napisano u Prorokéw, wyprawit
Medrcéow tamtedy, zalecajac im chytrze, by rychlo wracali i oznajmili mu o
Dzieciatku, aby i on moégt p6js¢ poklonié sie Jemu.

Zaledwie Medrcy opusécili Jerozolime, cudowna gwiazda ukazata sie na nowo
i szta przed nimi, az staneta nad miejscem, gdzie bylo Boze Dziecie. Wszedlszy w
dom znaleZli Jezusa i Maryje matke Jego, a padlszy na twarz poklonili sie Jemu.
Potem otworzyli swe skarby i ofiarowali Mu zloto, kadzidlo i mirre, uznajac w Nim
przez te dary krdla, Boga i cztowieka $miertelnego. Nastepnej nocy ostrzezeni we $nie,
aby sie nie wracali do Heroda, inng droga udali sie do krainy swojej.

Rzez niewiniatek i ucieczka do Egiptu

90. Na prézno Herod czekat powrotu Medrcow; w koncu widzac, ze byt
omylonym przez nich, i mniemajac w dzikiej przebiegtosci swojej, ze w inny sposéb
dosiegnie Jezusa, rozkazal zabi¢ wszystkie dzieci od dwoch lat i nizej, jakie sie
znajdowaty w Betlejemie i w okolicach jego.

Tymczasem, zanim sie¢ to stalo, Aniot Pariski ukazal sie we $nie Jézefowi,
uprzedzil go o niegodziwych zamiarach Heroda i rozkazal wuciekaé¢ =z
Dziecigtkiem i matka do Egiptu. J6zef wstal natychmiast, zabrat Dziecie i matke
i uszedt do Egiptu i pozostal tam az do Smierci Heroda. Poczym ostrzezony
znowu przez Aniola, wrocil do kraju, ale juz nie do Betlejemu w Judei, lecz do
Nazaretu w Galilei.

30




Jezus pomiedzy doktorami w kosciele

91. Gdy Pan Jezus mial juz lat dwanascie, rodzice zabrali Go z soba do
Jerozolimy na S$wieta wielkanocne, ktére trwaly dni siedem. Po skornczonych
Swietach, wedle przyjetego zwyczaju, Maryja z niewiastami, a J6zef z mezczyznami
wracali do Nazaretu. Dzieciom wolno bylo i8¢ w orszaku jednym lub drugim.
Uszedlszy dzierr drogi i stanawszy na nocleg, J6zef i Maryja spostrzegli sie, ze nie
bylo z nimi Jezusa. Poczeli tedy rozpytywac si¢ o Niego znajomych i krewnych, a
nie znalazlszy, z niepokojem i bolescia w sercu powrdcili do Jerozolimy, szukajac
Go po domach i ulicach miasta. Wreszcie po trzech dniach znalezli Go w koSciele,
siedzacego w posrodku doktoréw, stuchajacego i pytajacego ich; a gdy sie uzalali
nad tym, co im byl uczynil, rzekl do nich: Po cézescie mig szukali? Czyz nie
wiedzieliscie, ze w rzeczach, ktore sie tyczq Ojca mojego, potrzeba zebym byt? stwierdzajac
tymi stowy po raz pierwszy Béstwo swoje.

Potem wrocil z nimi do Nazaretu i tu pozostawal w ukryciu az do lat
trzydziestu. Z tego dlugiego czasu Ewangelia nie podaje nam o Nim zadnych
szczeg6tow, a powiada tylko, ze zyt poddany rodzicom swoim i z latami pomnazat sie w
madrosci i w tasce uw Boga i u ludzi. Z powodu tego dluzszego przebywania w
Nazarecie nazwano Go Jezusem Nazarenskim.

Chrzest Pana Jezusa i post Jego na puszczy

92. Jan, syn Zachariasza i Elzbiety, przeznaczony od Boga, jak
wspomnieliémy wyzZej, na przestarica Mesjasza i dla przygotowania Zydéw do
przyjecia Jego, od pierwszej swej mlodosci zyt na puszczy w ostrej pokucie,
dopoki nie nadeszta chwila rozpoczecia swego poslannictwa. Wtedy
przyodziany w gruba skoére wielbtadzia i przepasany pasem skérzanym ukazat
sie na brzegach Jordanu i poczat kazac i chrzcié, wotajac: Czyricie pokute, bo sig
przyblizyto krolestwo niebieskie.

Dnia jednego wsrod niezliczonych tlumoéw, ktére stuchaty kazan $w. Jana i
przyjmowaly od niego chrzest pokuty, zjawil sie takze Pan Jezus, ktory,
skoniczywszy lat trzydzieSci, powinien byt ukazac si¢ Swiatu. Z natchnienia Bozego
poznat Go Jan natychmiast, a nie czujac si¢ godnym udzieli¢ Mu chrztu, z poczatku
odmowil, potem wszelakoz na wyrazny rozkaz Jego, ochrzcil Go. I oto, zaledwie
Pan Jezus wyszed! z rzeki, otworzyto sie niebo, Duch Swiety w postaci gotebicy
zstapil na Niego i dat sie stysze¢ glos, ktory moéwil: Ten jest Syn moj najmilszy.
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Po chrzcie Pan Jezus wiedziony od tegoz Ducha Swietego, udat sie na puszcze,
gdzie spedzil czterdziesci dni i czterdziesci nocy na czuwaniu, poscie i modlitwie;
poczym chcial by¢ kuszonym po trzykro¢ od diabta, aby nas nauczy¢, jak mamy
zwyciezaé pokusy.

Pierwsi uczniowie Pana Jezusa i pierwszy cud Jego

93. Przygotowawszy sie w ten sposob do publicznego zawodu swego, Pan
Jezus powrdcil na brzegi Jordanu, gdzie Swiety Jan w dalszym ciagu chrzcit i
opowiadal pokute. Obaczywszy zblizajacego si¢ Pana Jezusa wolal on do rzeszy:
Oto Baranek Bozy, oto ktory gladzi grzechy swiata. To uroczyste Swiadectwo o
Chrystusie, jako tez i inne, wypowiedziane nazajutrz, pobudzily dwoéch uczniéw
Janowych do péjécia za Boskim Mistrzem, ktory caly ten dzieni zatrzymat ich przy
sobie. Pierwszym z nich byt Andrzej, a drugim brat jego Szymon, ktérego on
przyprowadzit do Jezusa. Pan Jezus, obaczywszy Szymona, utkwil wer wzrok swoj
i powiedzial: Tys jest Szymon, syn Jana, lecz odtqd bedziesz sie nazywal Piotrem, co
znaczy Opoka.

94. Nastepnie wielu innych, juz to na wyrazne wezwanie Pana Jezusa, jak
Jakub, Jan, Filip i Mateusz, juz to pociagnieci nauka Jego, przystali do Niego. Z
poczatku nie pozostawali z Nim ciagle, lecz, spedziwszy czas jaki§ na stuchaniu
nauk Jego, wracali do domu i do zwyklych swych zajeé; pdzniej dopiero,
zostawiwszy wszystko, poszli za Nim na zawsze.

Z niektérymi z nich dnia jednego byl On zaproszony na gody weselne w
Kanie Galilejskiej, gdzie si¢ znajdowala takze Najswietsza Matka Jego. Na Jej to
przyczyne zamieniajac wode w wino, dokonat Jezus pierwszego cudu, przez ktoéry
objawil Boska swa chwale i utwierdzit w wierze uczniéw swoich.

Wybranie dwunastu Apostolow

95. Z pomiedzy wielu swych uczniéow wybratl potem Pan Jezus dwunastu,
ktérych nazwat Apostotami, aby mie¢ ich zawsze przy sobie i posyta¢ ich w rézne
strony na opowiadanie Ewangelii. Byli to: Szymon, nazwany Piotrem, i brat jego
Andrzej, Jakub i Jan, synowie Zebedeusza. Filip, Barttomiej, Mateusz, Tomasz, Jakub,
syn Alfeusza, Juda Tadeusz, Szymon Chananejczyk i Judasz Iskariota, ktoéry potem
zdradzil Pana Jezusa. Glowa ich wszystkich postanowil Pan Jezus Piotra, ktéry
pOzZniej miat zosta¢ Namiestnikiem Jego na ziemi.

32




Opowiadanie Pana Jezusa

96. W ciagu trzech lat Pan Jezus w towarzystwie Apostotéw swoich, lub
poprzedzany od nich, obchodzil po kilka razy cala Judee i Galilee, opowiadajac
Ewangelie i stwierdzajac swe stowa niezliczonymi cudami.

NajczeSciej nauczat w synagogach w dnie sobotnie, lecz précz tego korzystat z
kazdej sposobnosci, by wszedzie udziela¢ ludziom Boskich swych nauk. Jakoz
czytamy, ze rzesze nie odstepowaly Go nigdzie, a On opowiadal nie tylko w
domach, ale tez na placach publicznych, w polu, na gérach, na puszczy, na brzegu
morza i nawet na morzu, wstepujac do todzi Piotrowej. Stawne kazanie Jego o
oémiu btogostawienstwach, nazywa sie kazaniem na gorze wlasnie od miejsca, na
ktérym wygloszone byto.

Nauczal za$ nie tylko stowem, ale i przykladem. Uczniowie, podziwiajac
dlugie samotne modlitwy Jego, prosili Go pewnego razu, aby i im tez wskazal, jak
modli¢ sie majg, wiec nauczyt ich wzniostej modlitwy Ojcze nasz.

97. W nauczaniu swoim Pan Jezus dla rozmaitych przyczyn, pomiedzy
ktérymi byla i ta, aby sie zastosowaé do pojecia wiekszosci swych stuchaczéw i do
zwyczaju ludéw wschodnich, uzywat bardzo czesto przypowiesci, czyli podobieristw.
Wszystkie one odznaczaja sie przedziwna prostota i glebokoscia mysli, jak np.
przypowies¢ o synu marnotrawnym, o samarytaninie, o dobrym pasterzu, o
dziesieciu talentach, o dziesieciu pannach, o rozpustnym bogaczu, o niewiernym
wlodarzu, o studze niechcacym przebaczyé, o robotnikach w winnicy, o
zaproszonych na gody, o ziarnku gorczycznym, o nasieniu, o faryzeuszu i celniku, o
robotnikach, o kakolu, i inne, dobrze znane tym wszystkim, ktérzy w niedziele i
Swieta bywaja na Mszy parafialnej i stuchaja wykladu Ewangelii.

Przedziwne skutki opowiadania i cudéw Pana Jezusa

98. Zwykle, gdy Pan Jezus konczy! nauki swoje, cisneli sie do Niego r6zni
chorzy: niemi, glusi, Slepi, sparalizowani, kalecy, tredowaci, a On uzdrawiat ich.

Nie tylko w synagogach rozsypywal dokola swe taski i dobrodziejstwa,
lecz wszedzie, gdziekolwiek nadarzala sie sposobnos$¢ po temu nidést pomoc
nieszczesliwym, ktérych w ogromnej liczbie przyprowadzano lub przynoszono
do Niego z calej Palestyny i z krajow sasiednich, gdyz stawa cudéw Jego
rozeszla si¢ juz byla po calej Syrii. Szczegélniej garnelo sie do Niego wielkie
mnostwo opetanych od ztych duchéw, ktérzy, gdy wyganiat ich, wotali nieraz:
Tys jest Chrystus, Syn Bozy!
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99. Dwa razy kilkoma chlebami nakarmil cudownie tysigczne rzesze na
puszczy; w bramie miasta Naim wskrzesit jedynaka, syna wdowy, ktérego niesiono
na cmentarz; a na krétko przed meka swoja powotat do zycia zmartego od czterech
dni i juz cuchnacego w grobie Lazarza.

100. Niepoliczone i zdumiewajace sa cuda, ktére zdzialat w ciggu trzech lat
publicznego nauczania swego, aby przekonaé¢ wszystkich, ze uczyl z rozkazu
Bozego, ze byl Mesjaszem, oczekiwanym przez Patriarchow i zapowiadanym od
Prorokéw, ze byt prawdziwym Synem Bozym. Takim sie tez objawil podczas
Przemienienia swego, kiedy oblicze Jego zajasnialo jak storice, blaskiem chwaly, a
Ojciec niebieski obwiescil Go jako najmilszego Syna swego.

Na widok tych cudéw mnéstwo nawracato sie do Niego i szli za Nim;
niezliczone rzesze okrzykami radosci witaly Go, a nawet chciaty obwota¢ Go krélem.

Wojna otwarta przeciwko Panu Jezusowi

101. Te tryumfy Pana Jezusa budzily od samego poczatku zazdro$¢ uczonych
zydowskich, faryzeuszéw, przedniejszych kaptanéw i starszych ludu, ktéra potem
rosta z dniem kazdym, zwlaszcza gdy Pan Jezus poczal im wyrzuca¢ publicznie ich
zbrodnie. Poczeli Go tedy przesladowac i czernié, nazywali Go opetanym od zlego
ducha, usitlowali pochwyci¢ Go na jakim stowie, aby potem oslawié¢ przed ludem,
albo nawet zaskarzy¢, jako buntownika, przed starosta rzymskim. Zazdros¢ ta
wybuchla gwaltowniej, gdy po wskrzeszeniu t.azarza mnéstwo Zydéw uwierzyto
wen. Zebrali sie wiec przedniejsi kaptani i faryzeusze i radzili, czyby nie nalezato
Go straci¢. Rade zamknal najwyzszy kaptan Kajfasz tymi stowy: Pozyteczno, aby
jeden cztowiek umart za lud, a nie wszystek nardod zgingt, nie przypuszczajac jak wielkie

wyglaszal proroctwo, bo wlasnie Smier¢ Jezusa miala zbawi¢ wszystek rodzaj
ludzki.

Przyczyna ostatecznej nienawisci i zdrada Judasza

102. Nienawis¢ ich doszla nareszcie do ostatnich granic, kiedy Pan Jezus z
powodu zblizajacej sie Wielkiejnocy (a byla to czwarta Wielkanoc, ktéra obchodzit
w Jerozolimie, odkad poczal nauczac) siedzac na osiotku wjechatl tryumfalnie do
Jerozolimy, witany od ttumow, ktére zebratly sie byly na Swieta ze wszystkich stron,
a teraz wyszly na spotkanie Jego, jedni niosac w rekach palmowe lub oliwne
galezie, drudzy Scielac swe szaty po drodze, a inni obcinajac mtode gatazki drzew i
rzucajac je przed Nim.
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103. Niezwlocznie tedy zebrali sie do domu Kajfasza doktorowie zakonni,
starsi ludu i przedniejsi kaptani, i uchwalili spotem schwyta¢ Pana Jezusa, ale
potajemnie i zdradziecko, by nie wywota¢ rozruchéw wséréd ludu. Zaraz tez
nadarzyla sie po temu wyborna sposobnosé, gdyz oto stawit sie przed nimi jeden z
dwunastu Apostotéw, Judasz Iskariota, i obiecal wydac¢ im Boskiego swego Mistrza
za trzydzieSci srebrnikow.

Ostatnia Wieczerza i ustanowienie Najswietszego Sakramentu

104. Gdy nadszed! pierwszy dzien Przasnikéw, w ktérym nalezato ofiarowac i
pozywac baranka wielkanocnego, Pan Jezus wieczorem w oznaczonej godzinie
przybyl do domu, gdzie Piotr i Jan, wyslani naprzéd, przygotowali juz byli
wszystko, co byto potrzebnym do wieczerzy; i zasiadl do stolu wraz ze wszystkimi
Apostolami swymi.

105. Podczas tej to ostatniej swej Wieczerzy Pan Jezus dat ludziom najwigkszy
dowodd swej ku nam mitosci, ustanawiajac Przenajswietszy Sakrament.

Meka Pana naszego Jezusa Chrystusa

106. Skonczywszy wieczerze, Boski Zbawiciel w towarzystwie jedenastu
Apostoléw wyszed! z miasta, i czule rozmawiajac z nimi po drodze i udzielajac im
najwzniodlejszych nauk, zdazal, wedle zwyczaju, do ogrodu Getsemani na
modlitwe. Tu, usunawszy sie od Apostoldéw, padl na kolana, rozmyslat o bliskiej
swej mece, modlit sie i sktadal siebie w ofierze Ojcu Przedwiecznemu za grzechy
wszystkich ludzi, az Go calego oblat pot krwawy. Wycieficzonego z sit pokrzepit
Aniof z nieba.

107. Wtem nadszed! Judasz zdrajca na czele licznej rzeszy zotdakéw,
uzbrojonych w kije i miecze, i dat pocalunek Jezusowi. Byt to znak umoéwiony, po
ktérym zoldactwo mialo poznac Jezusa.

Przerazeni Apostotlowie, wszyscy wnet uciekli, zoldacy za$, ujawszy i
zwiazawszy Jezusa, wsérdéd najokropniejszych zniewag, wlekli Go najprzéd do
bylego najwyzszego kaplana Annasza, a potem do Kajfasza. Kajfasz, pomimo, ze
byla to noc pézna, zwolat czym predzej Wielka Rade, ktéra po krétkich rozprawach

zawyrokowala, ze Jezus winien jest Smierci.
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108. Po rozwigzaniu Rady oddano Pana Jezusa w rece zoldactwa, ktore
najnielitosciwiej przez cala noc pastwito sie nad Nim.

Tejze nocy bolesnej Piotr zasmucil serce Jezusa, zapierajac sie Go po trzykro¢,
lecz niebawem, tkniety do glebi duszy zalosnym spojrzeniem Jezusa, uczut zal
wielki, zalal sie 1zami i juz nie przestat az do konica zycia optakiwac grzech swoj.

109. Zaledwie zaswital dzier,, znowu zebrala si¢ Wielka Rada i postanowita
odesta¢ zwiazanego Jezusa do starosty rzymskiego, Ponckiego Pitata, domagajac sie
od niego, by Go skazal na $mier¢. Tegoz samego domagata sie od niego niezliczona
ttuszcza, poduszczona od kaptanéw. Pilat, przekonany o niewinnosci Jezusa i o
przewrotnoéci Zydéw, poczal szukaé ré6znych wybiegéw, aby Go wyratowadé; a ze
zwykl byl na Wielkanoc uwalnia¢ jednego ze skazancéw, wiec najprzéd dat ludowi
do wyboru Jezusa, lub ztoczyrice Barabasza. Tiuszcza wybrala Barabasza.

Dowiedziawszy sie nastepnie ze Jezus jest rodem z Galilei, odestal Go do
Heroda Antypasa, ktéry nadwczas z powodu $wiat bawit w Jerozolimie; lecz Herod,
nie otrzymawszy od Jezusa ani jednego stowa odpowiedzi na swe zapytania,
wysémial Go przed calym swym dworem, jako oblakanego, kazatl przyoblec w bialg
suknie i odestat na powrét do Pitata. Tedy Pilat kazat Go ubiczowaé, mniemajac, ze
moze tym sposobem nasyci zajadloé¢ Zydéw. Oprawcy porwali wnet Jezusa,
posiekli cale Jego cialo tak, ze sie zdawalo by¢ jedna wielka rana od stép az do
glowy, na uragowisko wttoczyli Mu na gtowe korone z cierni, na ramiona narzucili
plachte szkarlatna, a w rece dali trzcing, i, pozdrawiajac Go krélem zydowskim,
dawali policzki. Tak zbitego i calego okrwawionego, z ta korona na glowie i z ta
szmata szkarlatng na plecach, Pitat ukazat tluszczy, pewny, ze ten widok litos¢ w
niej wzbudzi, lecz tluszcza tym gloéniej wotata: Ukrzyzuj, ukrzyzuj Go! Wiec skazat
Go na ukrzyzowanie.

110. Wtloczono tedy na barki Jezusowe ciezkie drzewo krzyza, ktére musiat
dzwigac¢ az na gore Kalwarig; tu zdarto z Niego szaty, napojono zo6lcig i mirra,
wsrdd catego morza najsrozszych mak i tortur przybito gwozdZzmi do krzyza i
zawieszono pomiedzy dwoma lotrami. Cale trzy godziny tak wisial w bolesnym
konaniu, az wreszcie skonal, modlac si¢ za oprawcoéw swoich, ktérzy tymczasem
nie przestawali bluZzni¢ Jemu i naigrawac¢ sie z Niego. Nawet juz umartemu
wl6czniag bok przeszyli.

111. Zaden umyst ludzki nie moze sobie wystawi¢ i zaden jezyk nie zdota
wypowiedzie¢ ile Pan Jezus wycierpial i w te noc straszng gdy byl pojmany, i w
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drodze od jednego sadu do drugiego, i przy biczowaniu, i przy cierniem
ukoronowaniu, i w koricu w dtugich godzinach konania. Jedna tylko milos¢, ktéra byta
zrodlem tych cierpienr, moze we wdziecznym swym sercu odtworzy¢ staby ich obraz.

Najswietsza Maryja Panna z nadludzka moca patrzala na zgon Boskiego
swego Syna i boles¢ serca swojego Iaczyta z meka Jego na okup rodzaju ludzkiego.

Ojciec niebieski, jak przedtem za zycia, tak teraz przy $mierci Chrystusa, jak
najjasniej okazal Béstwo Jego; bo gdy wisiatl na krzyzu, stonice sie za¢milo i czarna
noc pokryla ziemie; a kiedy skonal, od strasznego wstrzas$nienia zachwiala sie
ziemia, w koSciele rozdarla si¢ zastona od wierzchu az do dotu, i wielu umartych
wstalo z grobu i ukazalo sie na ulicach miasta.

Zlozenie Pana Jezusa do grobu, Zmartwychwstanie Jego i
Whniebowstapienie

112. Pan Jezus umarl w piagtek i tegoz samego dnia wieczorem przed
zachodem slonica zdjeto z krzyza Swiete Jego cialo i ztozono tuz pod géra w nowym
grobie. Starszyzna zydowska grob ten opieczetowala i postawila straz przy nim, z
obawy, aby snadZ uczniowie nie przyszli i nie wykradli ciata.

Lecz oto o pierwszym $wicie dnia trzeciego, to jest w nasza niedziele, zadrzata
ziemia. Jezus ozyl, i pelen chwaly i majestatu wyszedt z grobu. Ukazawszy sie
Magdalenie, ukazal sie¢ Apostolom, aby ich pocieszy¢; a jeszcze pierwej, wedle
zdania niektérych Ojcow Kosciola, Najswietszej swej Matce.

113. Po zmartwychwstaniu swoim Pan Jezus pozostal na ziemi czterdziesci
dni, ukazujac sie czesto Apostolom i obcujac z nimi. Upewniat ich cudownie o
swoim zmartwychwstaniu, umacniat w wierze, odkrywatl im tajemnice Boskie i
dawal ostatnie przestrogi. Wreszcie dnia czterdziestego zebrat ich na gérze Oliwnej
i, poblogostawiwszy, podnidst sie przed nimi w gore i wstapil do nieba.

Zestanie Ducha Swietego. - Opowiadanie Apostoléw

114. Po powrocie z gory Oliwnej, Apostolowie, stosownie do rozkazu
Boskiego swojego Mistrza, zamkneli sie w wieczerniku z NajSwietsza Maryja Panna
i z innymi uczniami Jezusowymi, i tu przez dni dziesie¢ trwali jednomyslnie na
modlitwie, oczekujac obiecanego im od Chrystusa Ducha Swietego, ktéry tez dnia
dziesigtego rano, w uroczystoé¢ Zielonych Swiatek, zstapil na nich w postaci
ognistych jezykow.
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115. Nagle i cudownie przemienieni w innych ludzi, poczeli oni méwic
rozmaitymi jezykami, wedle tego, co im sam Duch Swiety do serca i ust podawat.
Na ten cud zbiegli sie ludzie ze wszystkich narodéw, ktérych podéwczas petno byto
w Jerozolimie, i po kazaniu $wietego Piotra o proroctwach, ktore sie ziScity w osobie
Chrystusa, i o cudach Jego, trzy tysiace z nich przyjelo Chrzest Swiety.

W kilka dni potem, gdy tenze Piotr, majac z soba $w. Jana Apostola, przy
drzwiach koscielnych cudownie uzdrowit znanego w catym mieScie chromego od
urodzenia, i znowu przeméwil do ludu, drugich pie¢ tysiecy uwierzylo w
Chrystusa.

116. Starsi ludu i przedniejsi kaplani, widzac, jak liczba wierzacych w
Chrystusa z dniem kazdym rosta, poczeli Sciga¢ Apostoléw, pozywaé¢ do sadu,
trapi¢ i najsurowiej zakazywaé, by sie nie wazyli méwi¢ o Jezusie. Lecz oni
odpowiadali im: Rozsgdzcie sami, azali sprawiedliwa jest stucha¢ was raczej, nizli Boga.
Nie mozemy nie mowic tego, cosmy widzieli i styszeli. Wiec zamykano ich w wiezieniu,
skazywano na chloste, swietego Szczepana, diakona, ukamienowano: wszystko to
jednak nie tylko ze nie odstraszato Apostoléw, lecz, owszem, dodawalo im odwagi i
Swietego zapalu. Radowali sig, ze sie stali godnymi cierpie¢ dla Chrystusa, i
opowiadali dalej; i liczba wiernych mnozyla sie nie tylko w Jerozolimie, ale i w calej
Judei i daleko poza granicami je;.

Apostol Pawel

117. Najslawniejszym ze wszystkich nawréconych do Chrystusa byt
Szawet, nmazwany potem Pawtem, rodem z Tarsu. Z zacietego wroga i
przesladowcy chrzescijan, tkniety cudowna laska Boza, stal si¢ on naczyniem
wybranym, najgorliwszym i najpracowitszym Apostotem.

Trudno przedstawi¢ sobie podrdze, prace i utrapienia, jakie przenidst ten
cudowny okaz taski Bozej, aby da¢ pozna¢ imie i nauke Chrystusa pomiedzy
poganskimi narodami, skad zyskatl miano Apostota narodow. Opowiadajac wiare nie
z zasobem madrosci i wymowy ludzkiej, lecz w mocy Bozej, i stwierdzajac ja
cudami mnogimi, tysigce nawrécit do Chrystusa, aczkolwiek wcigz obwiniany
przez nieprzyjaciét Krzyza Chrystusowego. Owszem, Opatrznos¢ tak zrzadzita, ze
te obwinienia zawiodly go do Rzymu, gdzie i on opowiadal Ewangelie
mieszkajgcym tam zydom i poganom. Po nowych dalekich podrézach, powrécit do
tegoz Rzymu i tu, wiericzac swe trudy apostolskie meczeristwem, zostat Sciety za
tegoz samego cesarza Nerona, ktéry jednoczesnie skazal Swietego Piotra na

ukrzyzowanie.
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118. Pozostato nam po nim czternascie listow, pisanych po wigkszej czesci do
zalozonych przez niego koscioléw. Sa one nowym dowodem postannictwa
apostolskiego, jakie otrzymal on byl od Chrystusa, albowiem, jak powiada Sw.
Augustyn, tyle jest w nich rzeczy, jasnosci, glebokosci i namaszczenia, ze moga by¢
dzielem samego tylko Ducha Swietego.

Rozejscie sie Apostolow na wszystek Swiat

119. Oglosiwszy Ewangelie w Judei, Apostotowie, wedle rozkazu Pana Jezusa,
poszli opowiadaé ja po calym swiecie. Sw. Piotr, ksigze Apostotéw, udal sie do
Antiochii, gdzie wierni Chrystusowi poczeli sie nazywac chrzescijanami, a potem do
Rzymu, gdzie ostatecznie zalozyl stolice swoja i tamze, jako Biskup Rzymski, za
panowania Nerona, $miercia meczeriska zakonczyt swe zycie.

Nastepcy Sw. Piotra na Stolicy rzymskiej dziedziczyli po nim te wladze
najwyzsza, jaka otrzymat on od Chrystusa; byli wiec nieomylnymi Nauczycielami
Kosciota, zrédlem wladzy duchownej, opiekunami i obroncami wszystkich
chrzescijan. Nastepowali po sobie bez przerwy, jeden po drugim, az do naszych
czasOw i nazywali sie Papiezami, to jest Ojcami wszystkich wiernych.

120. Wszyscy inni Apostotowie, zgodni i jednomys$lni pomiedzy soba i
zjednoczeni ze $w. Piotrem, opowiadali wszedzie tez sama Wiare i sprawowali tez
samq Ofiare i te same Sakramenty, a w miare tego, jak ludzie rzucali
balwochwalstwo i nawracali sie do Chrystusa, zakladali pojedyncze koscioly, czyli
diecezje, na czele ktérych dla prowadzenia dalej dzieta zbawienia stanowili
Biskupow.

~ A~~~ i~

CZESC TRZECIA

Krotki rzut oka na dzieje KosSciola

~A~~

121. Wiara chrzescijariska musiata przejs¢ przez ciezkie proéby, zanim
okazalo si¢ jawnie, zZe jest dzielem Bozym i ze Pan Bog ja podtrzymuje. W ciagu
pierwszych trzech wiekéw, czyli przez calych lat trzysta, wyznawcy
Chrystusowi doznawali najokrutniejszych przesladowan, wzniecanych przeciwko
nim od cesarzéw rzymskich.
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Przesladowania te nie byty ciagle, lecz wybuchaty od czasu do czasu; i wtedy
wyszukiwano chrzescijan, pociggano do wiladz, pytano o wiare i kazano palié
kadzidla bogom poganskim, a gdy sie opierali, zadawano im najstraszniejsze meki,
jakie tylko ztos¢ ludzka wymysleé¢ mogta, i w koricu zabijano.

122. Chrzescijanie atoli ani nie draznili swych nieprzyjaciél, ani zadnego nie
dawali im powodu do tego przesladowania. Nawet na Msze Swieta i na swoje
nabozenistwa zbierali sie najczeéciej w podziemiach pustych i ciemnych zwanych
katakumbami lub cmentarzami, ktére dotychczas mozna widzie¢ w Rzymie i
gdzieindziej; lecz pomimo to nie mogli uniknaé¢ niebezpieczeristwa $mierci.
Ogromny jest zastep tych, ktérzy przez wylanie krwi wlasnej oddali Swiadectwo
Wierze Chrystusowej na wzér Apostotéw i najblizszych ich nasladowcéw. Dlatego
tez nazywaja sie oni z greckiego Martyres, czyli Swiadkami. Te ofiary za Chrystusa
Kosciét uznawal za drogie swe skarby, ze czcig i mitoScig zbierat ich ciata i kosci,
sktadat je na miejscach Swietych, a im samym stawiat oltarze.

Konstantyn i poko6j dany Kosciotowi

123. Koscioét nie doznal pokoju az dopiero za panowania cesarza Konstantyna,
ktéry, pokonawszy swych nieprzyjaciol, oraz oSwiecony i zachecony widzeniem
niebieskim, wydal szereg rozporzadzer, moca ktérych kazdemu dal prawo
wyznawaé¢ Wiare chrzescijafiska, powr6cil chrzedcijanom dobra, z ktérych byli
wyzuci, zabronit niepokoi¢ ich z powodu wiary, dopusécit do wszystkich urzedéw
panstwowych, pozwolil budowacé koscioly i nawet sam tozyl koszta na nie.

Wyszli wtedy z wiezienh wszyscy wyznawcy Wiary i chrzescijanie poczeli
odprawia¢ publicznie z cala okazaloscia swe nabozenstwa, ktére pociagaty
mnostwo pogan do czci prawdziwego Boga.

124. A gdy Konstantyn zwyciezyt ostatniego swego wspotzawodnika i sam
jeden zostal panem catego panstwa rzymskiego, Krzyz Chrystusowy zajasnial
wreszcie i na sztandarach cesarskich.

Nastepnie podzielit on cesarstwo rzymskie na wschodnie 1 zachodnie,
zalozywszy stolice cesarstwa wschodniego w Bizancjum, nad Bosforem, ktora
nazwatl Konstantynopolem (330 r. po Chrystusie). Stolica ta, z powodu przeniesionej
tam siedziby cesarskiej, stala si¢ niebawem nowym Rzymem.

Natenczas duch pychy i nowosci opanowat niektérych tamtejszych Biskupow,
ktérzy zapragneli wynies¢ sie nad Papiezy i nad wszystek Kosciét Chrystusowy.
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Powstaly stad ciezkie zatargi, ktore trwaly czas dluzszy i skoriczyly sie oplakana
schizma, czyli odpadnieciem wiekszej czesci Wschodu od nastepow Swietego Piotra
i Namiestnikow Chrystusowych. Stato sie¢ to w wieku dziewiatym.

Herezje i sobory

125. Zaledwie Kosciét wyrwat sie byl z rak okrutnych przesladowcéw swoich
i wyszedl zwyciesko z wojny zewnetrznej, gdy oto rzucili si¢ naii wrogowie
wewnetrzni i zapalili wojne nieréwnie straszniejsza, bo domowa. Ta dluga i bolesna
walka, wszczeta i podtrzymywana przez ztych chrzedcijan i wyrodne dzieci jego,
trwa dotad; nie watpimy wszelakoz, ze i z niej wyjdzie Kosciét zwyciesko wedle
niezawodnej obietnicy, jaka Boski Zalozyciel dal pierwszemu swemu
Namiestnikowi, Swietemu Piotrowi: Tys jest Opoka (czyli Piotr), a na tej opoce zbuduje
Kosciot moj, a bramy piekielne nie zwyciezq go.

126. Juz za czaséw Apostolskich znajdowali si¢ ludzie przewrotni, ktérzy,
powodowani checig zysku lub zarozumiato$cia, rozsiewali potworne btedy i kazili
czystos¢ wiary wéréd ludu wierzacego. Lecz Apostolowie wnet kiadli im tame
przez zywe opowiadanie, przez listy swoje i przez nieomylne wyroki pierwszego
soboru, ktéry odbyli w Jerozolimie.

127. Po $mierci Apostoléw duch ciemnosci z sitg coraz wieksza ponawial swe
napady na Kosciél i na prawdy Boze, ktérych jest on strézem wiekuistym.
Wzbudzajac nowe wcigz herezje, targat sie z kolei na wszystkie artykuly Wiary
chrzescijanskiej.

128. Pomiedzy innymi smutnie si¢ wslawily herezje: Sabeliusza, ktory
podkopywal dogmat Tréjcy Swietej; Manesa, ktory znosit jednosé Boga i przyjmowat
w czlowieku dwie dusze; Ariusza, ktéry nie chcial uznawaé Bostwa Jezusa
Chrystusa; Nestoriusza, ktéry odmawial NajSwietszej Maryi Pannie wysokiej
godnosci Matki Bozej i Chrystusa dzielit na dwie osoby; Eutychesa, ktéry w
Chrystusie uznawat jedna tylko nature; Macedoniusza, ktéry nie przyznawat Béstwa
Duchowi Swietemu; Pelagiusza, ktéry znosit grzech pierworodny i potrzebe taski;
Obrazoburcow, ktoérzy odrzucali cze$¢ Swietych obrazéw i relikwii; Berengariusza,
ktoéry zaprzeczal rzeczywistej obecnosci Pana Jezusa w NajSwietszym Sakramencie;
Jana Husa, ktéry uderzal na pierwszenstwo Sw. Piotra i Papiezy; i wreszcie wielka
herezja, zwana protestantyzmem, ktorej gléwnymi sprawcami w wieku szesnastym
byli Luter i Kalwin. Nowatorzy ci, odrzuciwszy Podanie Boskie i sprowadziwszy
cale objawienie Boze do jednego tylko Pisma swietego, tudziez usunawszy to Pismo
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Sw. z pod powagi nauczajacego Kosciola, a zostawiwszy je prywatnemu
rozumieniu kazdego, zburzyli wszystkie podstawy wiary, wydali Ksiegi §wiete na
zniewage pyszalkow lub nieukéw, i otworzyli wrota do wszystkich herez;ji.

129. Protestantyzm, czyli, jak go w swej pysze nazywaja jego zalozyciele,
religia zreformowana, jest stekiem wszystkich herezji, jakie byly przedtem, jakie
potem powstaly i jakie na zgube dusz ludzkich moga powsta¢ w przysziosci.

130. W walce, ktoéra trwa bez przerwy od tylu wiekéw, Kosciét katolicki nie
przestawal broni¢ skarbu prawd, od samego Boga sobie powierzonych, i ochraniaé¢
wiernych od trucizny nauk heretyckich.

131. Za przykladem Apostoléw, ilekro¢ wymagata tego ogélna potrzeba:
zbieral on sobory powszechne, na nich z cala jasnoscig okreslal prawde katolicka;
podawal swym synom to, w co wierzy¢ maja pod utrata zbawienia; wyrzucal ze
swego lona heretykéw, potepiajac ich bledy, a na nich samych rzucajac klatwe
koscielna.

Sobor powszechny jest to dostojne zebranie, na ktére Papiez zwotuje wszystkich
Biskupoéw calego swiata i innych wyzszych dostojnikéw duchownych, i ktéremu
przewodniczy sam przez sig¢, lub przez swoich legatoéw. Zebranie takie, poniewaz
przedstawia caly Kosciét nauczajacy, ma zapewniong sobie od Chrystusa pomoc
Ducha Swietego, i dlatego wyroki jego w rzeczach wiary i obyczajow, potwierdzone
przez Papieza, sa tak samo pewne i nieomylne, jak stowo Boze.

132. Sobdr, ktéry potepit bledy protestanckie, nazywa sie Sw. Soborem
Trydenckim od miasta Trydentu, w ktérym sie odbywat.

133. Protestantyzm, razony wyrokami tego soboru, niedtugo czekat, az zarody
rozkladu, ktére nosit w skazonym swym tonie, poczely sie rozwijaé: niebawem jely
go szarpa¢ wasnie wewnetrzne, mnozyly sie sekty, ktore, dzielac sie ciagle,
rozsadzaly go na drobne kawatki. Obecnie nie oznacza on juz zadnego jednolitego i
rozpowszechnionego wierzenia, lecz tylko pokrywa swa nazwa najpotworniejszg
mieszanine bledéw prywatnych i osobistych, streszcza w sobie wszystkie herezje, i
przedstawia wszelkie postacie rokoszu przeciwko Kosciotowi katolickiemu.

134. Wszelakoz duch protestantyzmu, to jest duch wyuzdanej swawoli i oporu
przeciwko wszelkiej wladzy, szerzyt sie coraz dalej; wcigz powstawali ludzie,
upojeni falszywa nauka i zarozumialoscia, albo tez zadni znaczenia lub popierali
nowe teorie, wywracajace wiare, moralnosc¢ i wszelka powage Boska i ludzka.
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135. Papiez Pius IX, potepiwszy w Syllabusie gléwniejsze twierdzenia tych
zuchwatlych chrzescijan, aby przytozy¢ siekiere do korzenia zta, zwolal byl do
Rzymu nowy sob6r powszechny. Sobér ten rozpoczat juz byl wielkie i zbawienne
swe dzieto, i odbyl kilka posiedzen w bazylice Watykariskiej sw. Piotra, skad
otrzymatl tez nazwe Soboru Watykanskiego, gdy nagle zajecie Rzymu przez kréla
Piemontu w roku 1870 zmusilo Biskupéw do zawieszenia swych prac, a Papieza do
zamkniecia sie w Watykanie.

136. Nalezy sie spodziewad, ze gdy sie uspokoi burza, ktéra szaleje dzisiaj nad
Kosciotem, Papiez wznowi i doprowadzi do korica opatrznosciowe dzielo swietego
soboru, i ze, po osadzeniu btedéw, ktére podkopuja obecnie Kosciét i panistwo,
prawda katolicka zajasnieje nowym Swiatlem i wiekuistymi blaskami swymi
o$wieci Swiat caly.

Niektore wskazowki co do tego, jak sie uczy¢ prawdziwej religii z
dziejow Kosciola

137. Na tym konczymy krétki rzut oka na dzieje Kosciola, niepodobna tu
bowiem wdawacé si¢ w blizsze szczegély, polaczone z wypadkami politycznymi,
bez poruszenia kwestii mniej odpowiednich dla zwyklego czytelnika i bez
rozminiecia sie z celem niniejszego zarysu.

Szczery katolik powinien si¢ zaopatrzy¢ w dobry, napisany przez autora
katolickiego, podrecznik historii koscielnej, w czym dopomoéc mu moze proboszcz, lub
Swiatly spowiednik, i czyta¢ go z prostota i pokora chrzescijariska, a zobaczy, jak
matka Jego, Kosciél Swiety katolicki jasnial zawsze tymi cechami, ktérymi
odznaczyl swoéj Kosciét Jezus Chrystus, mianowicie, ze byl zawsze i jest dotad Jeden,
Swiety, Katolicki i Apostolski.

138. Jeden. - Jednosc te zobaczy w nieprzerwanych objawach wiary, nadziei i
mitosci. Zobaczy, jak w ciggu dwudziestu wiekéw zycia zawsze mlodego i
kwitnacego, ktére liczy Kosciét katolicki, tyle pokolen, takie mnoéstwo ludzi,
réoznych pod wzgledem charakteru, narodowosci i jezyka, wyznawalo zawsze te
same prawdy wiary, krzepilo si¢ ta sama nadziej, uczestniczylo w tym samym
nabozenstwie i w tych samych Sakramentach, pod kierownictwem swych prawych
Pasterzy. Zobaczy, jak Hierarchia koscielna, zlozona z tylu tysiecy Biskupow i
kaplanéw, pozostawalta zawsze w Scistej jednosci z soba przez to, ze sie jednoczyla
ze Stolica Apostolska i byla postuszna Papiezowi, uznajac w nim glowe swoja,
ustanowiong od Jezusa Chrystusa i pobierajac od niego te boskie nauki; ktore
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nastepnie jednozgodnie podawala ludowi swemu. Skadze plynela ta jednosé
cudowna? Oto z cigglej obecnosci i pomocy Pana Jezusa, ktéry powiedzial byl
Apostotom: Oto ja jestem z wami az do skorniczenia wiekow.

139. Swiety. - Katolik, ktéry z czysta intencjq czyta historie koscielna, zobaczy
takze, jak Kosciél jego jasnial zawsze Swietoscia, nie tylko przez istotna Swietos¢
niewidomej swej glowy, Jezusa Chrystusa, przez Swietos¢ Sakramentéw, nauki,
zgromadzenn zakonnych i calego zastepu swych dzieci, lecz takze przez obfitos¢
nadzwyczajnych daréw Ducha Swietego, przez proroctwa i cuda, ktérymi
odznaczat B6g wobec calego Swiata jeden tylko Kosciét katolicki, nie udzielajac ich
zadnej innej spolecznosci religijnej.

Kto szczerze bada dzieje Kosciola, nie moze nie podziwiaé, jak wyraznie i
cudownie Opatrznos¢ Boska zasilala zawsze jego Swietosc i zycie, i jak czuwata nad
zachowaniem jego. Ona to od samego poczatku wzbudzala w nim tych
znakomitych ludzi, nieSmiertelng chlube chrystianizmu, ktérzy pelni madrosci i
nadludzkiej cnoty, w miare tego, jak powstawaly herezje i btedy, zwyciesko
odpierali je. Byli to Ojcowie swigci i Doktorowie Kosciota, ktérzy, wedle wyrazenia
Pisma Swietego, swieci¢ bedq, jak gqwiazdy, na wieki wieczne. Powszechne i
jednozgodne $wiadectwo ich stuzylo zawsze Kosciotowi do stwierdzenia Boskiego
Podania i prawdziwego znaczenia Ksigg swietych.

Nie moze rowniez nie podziwiaé, jak opatrznosciowo w najodpowiedniejszym
czasie powstawaly Wielkie Zakony i Zgromadzenia zakonne, pochwalane i
blogostawione od Kosciota, w ktérych, poczawszy od czwartego wieku, przez
wykonywanie rad ewangelicznych za pomoca Sluboéw czystosci, ubdstwa i
postuszenstwa kwitly najwznio$lejsze i cnoty i ciagle dazenie do wyzszej
doskonatosci chrzescijanskiej.

Historia mu wskaze, jak te Zgromadzenia zakonne w ciggu wiekow to
powstawaly, to sie odnawialy, majac na celu, stosownie do potrzeb czasu, albo
modlitwe, albo nauczanie, albo prace apostolska, albo tez najrozmaitsze postugi i
uczynki milosci chrzeScijaniskiej. Jak matka ich, Kosciél, doznawaly i one
najsrozszego przeSladowania: spotwarzano je, wyrzucano ze swych siedzib,
rozpraszano; ale przez pelnienie rad ewangelicznych naleza one do istoty Kosciola i
stanowia najSwietsza czastke jego, dlatego nigdy zupelnie zagina¢ nie mogly.
Owszem, ogienh przesladowania oczyszczal i odmtadzal je; wygnane z jednego
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miejsca, odradzaly sie i mnozyly gdzieindziej, przynoszac najobfitsze owoce i
pozostajac ciagle niewyczerpanym Zrédltem swietosci Kosciola.

140. Katolicki. - Czytajac historie Kosciota, katolik dowie sie z bolescia serca,
jak w ciagu wiekéw tlumy chrzescijan, a niekiedy i cale narody, odpadaly od
jednosci jego; ale i to tez zobaczy, jak jednocze$nie wzbudzal Pan Bég mezoéw
apostolskich, ktérzy za przykladem Apostoléw niesli swiatto Ewangelii do innych
narodéw i nawracali je do Swietej Wiary katolickiej. Obaczy z wielka radoscia serca,
jak i dzisiaj Pan Bo6g nie przestaje powolywaé¢ do tegoz apostolstwa tysigce
kaptanéw, zakonnikéw i zakonnic, ktérzy parowcami, lub koleja zelazna
przebiegaja lady i morza w celu rozkrzewiania krélestwa Chrystusowego. - A'i o
tym sie przekona, jak bezwstydnie klamia niedowiarkowie, powtarzajac, ze
katolicyzm upada i ze ludzie zajmuja si¢ dzisiaj jednym tylko rozwojem sztuk i
nauk. Statystyka koscielna pouczy go, jak ogodlna liczba katolikéw w pieciu
czeSciach $wiata, nie zwazajac na przesladowania i rozmaite trudnosci, wzrasta co
roku, i zZe niebawem, przy Boskiej pomocy i przy wiekszej latwosci drég, nie
pozostanie zadnego zakatka ziemi, gdzie by nie bylo skromnego kosciétka i obok
ubogiego misjonarza pewnego grona katolikow, zlaczonych mys$la i sercem z
bra¢mi calego Swiata, a przez Biskupéw i Wikarych Apostolskich, posytanych z
Rzymu, zjednoczonych z centrem wiary i jednosci katolickiej, z Papiezem. I to jest
wlasdnie, co nazywamy powszechnoscig Kosciola. Jest on jeden prawdziwie katolicki,
czyli powszechny, bo sie rozcigga do wszystkich miejsc i czaséw.

141. Apostolski. - Czytajac historie koscielna zobaczy katolik, jak wsrod
najwiekszych nieraz trudnosci nastepowali po sobie Papieze, jeden za drugim; i jak
wszyscy, bedac w posiadaniu pelnosci wladzy, ktéra Pan Jezus zlal na swietego
Piotra, udzielali z niej samym nawet nastepcom Apostoléw, Biskupom. A jak zaden
z Apostotéw nie odlaczat si¢ nigdy od $w. Piotra, tak tez i dzisiaj nikt nie moze by¢
prawdziwym Biskupem, kto sie odlacza od Papieza, bo przez to samo przestaje
naleze¢ do Kosciota Chrystusowego, ktéry wilasnie dlatego nazywa sie i jest
apostolskim.

142. Z historii koScielnej nauczy sie katolik rozpoznawac¢ i unika¢
nieprzyjaciét KosSciota i swej Wiary katolickiej. Natrafi on tam na tajne
towarzystwa, ktére powstawaly pod réznymi nazwami, nie juz dla wielbienia
wiecznego, wszechmocnego i dobrego Boga, lecz dla obalenia czci Jego, a
wprowadzenia natomiast - rzecz trudna do uwierzenia, a jednak prawdziwa -
czci szatana.
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A po tym wszystkim nie bedzie si¢ juz dziwil, ze prawi nastepcy $w. Piotra,
na ktéorym Pan Jezus zbudowal sw¢j Kosciél, byli zawsze i sa do dzi§ dnia
przedmiotem nienawisci, pogardy i wstretu, izby tym sposobem stawali sie
podobniejszymi do swego Boskiego Mistrza, ktéry powiedzial: Mnie przesladowali, i
was tez przeSladowac bedq. Prawda jednak, ktéra wykazuje historia, jest ta: ze caly
szereg pierwszych Papiezy stusznie zostal zaliczony w poczet Swietych, poniewaz
wielu z nich przelalo krew swoja za Wiare; i ze prawie wszyscy inni odznaczali sie
niepospolita madroscia i cnotg, gorliwie pracowali nad o$wieceniem, bronieniem i
u$wiecaniem wiernego ludu i byli zawsze gotowi, jak ich poprzednicy, oddaé¢ swe
zycie na zas$wiadczenie nauki Chrystusowej. Céz znaczy, jesli pomiedzy tyloma
znalazto sie kilku mniej godnych tego najwyzszego urzedu, przy ktérym i
najmniejsza skaza wydaje si¢ zbyt razaca, skoro pomiedzy samymi Apostolami
znalazl sie jeden niegodziwy? - Chciat Pan Bog przez to okaza¢ tym jawniej opieke
swoja nad Kosciolem, zachowujac czlowieka ulomnego w osobistym swym zyciu
nieomylnym w nauczaniu Kosciola.

KONIEC.

A~~~ A~~~

Krétka Historia Religii. Pochwalona i zalecona przez Ojca Sw. Piusa X. Przelozyt z wloskiego Ks. Franciszek
Albin Symon, Arcybiskup. Warszawa. Nakladem ksiegarni "Polaka Katolika", Krak. Przedmiescie 64. 1908,
str. 72+I11L.
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APPENDIX V

(Haec Appendix, in latinum versa, ex Catechismo Pii Pp. X desumpta est)

A~~~

Epitome historiae divinae revelationis

I. - De mundi et hominis creatione.

1. In principio nihil erat extra Deum. Qui, cum per se infinite perfectus ac
beatus esset, nemine quidem nullaque re indigebat; sed, sua tantum bonitate
adductus, quae voluit, creavit, id est ex nihilo fecit quae caelo terraque continentur,
visibilia et invisibilia.

2. Quaecumque creata sunt, omnia mirifico ordine facta sunt; omnium

postremus, homo, quasi totius creationis complementum, ad imaginem et
similitudinem Dei factus est.

3. Primo homini, quem Deus Adam vocavit, Hevam sociam dedit, quam ex
una de costis eius tulerat; atque ex his universum humanum genus prodivit.

II. - De hominis lapsu ac de Redemptoris promissione.

4. Homo, rex universae terrae constitutus, in loco amoenissimo, seu paradiso
terrestri, positus est, in quo omni voluptate frueretur; verumtamen, ut plenam
Creatoris potestatem agnosceret, praecepit ei Deus ne de ligno scientiae boni et mali
comederet.

5. Heva, serpenti magis credens quam Deo, et Adam Hevae morem gerens,
divinum mandatum misere transgressi sunt; eorumque culpa, quod Deus
denuntiaverat, evenit, ut non solum uterque, sed etiam omnes deinde homines tum
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gratia aeternaque beatitudine, tum ceteris donis privarentur, quae defectibus
naturae humanae medebantur. Ita daemonis servituti et cupiditatibus et aerumnis et
ipsi morti obnoxii facti sunt, nosque omnes in discrimen amissionis aeternae
felicitatis coniecerunt.

6. Deus vero, cum ex paradisi voluptatibus expulsos ad laborem, dolorem
corporisque mortem damnasset, non eis aeternae salutis spem ademit; quin immo
illud praenuntiavit, nefariam daemonis tyrannidem a se deletam iri per Messiam seu
Christum, qui in plenitudine temporum venturus esset: qua spe ac fide fretus homo

revivisceret, legi morum, quae in eius corde sculpta est, obtemperando.

II1. - De hominum corruptione, de diluvio, de populo electo.

7. At vero, iam inde a Cain qui ob invidiam fratrem suum Abel interfecit, adeo
peccata, succrescente humano genere, multiplicata sunt super terram, ut omnes
prorsus corrumperentur. Quapropter diluvium Deus misit in terram, unde omnes
perierunt, praeter Noe, virum iustum, cum familia, quem Deus in arca, seu
praecipua quadam navi quam condi iusserat, servavit. De hoc autem beneficio ut
gratiam redderet, Noe, cessante diluvio, holocaustum Deo super altare obtulit.

8. Verum variae quoque nationes quae a Sem, Cham et laphet, filiis Noe, ortae
sunt, de via decesserunt; ac progressu temporis, unius veri Dei oblitae, idola omne
genus coluerunt. Deus igitur, ex paucissimis qui ex stirpe Sem fideles remanserant,
Abraham chaldaeum delegit; e patria eum evocavit, eidemque spopondit,
dummodo iustus ipse cum suis posteris permansisset, se fore eorum Deum; ac
praeterea non modo eosdem in immensum aucturum, dominatoresque facturum
terrae  Chanaam seu Palestinae, sed etiam omnes gentes in semine eius
benedicturum. Haec ipsa promissio tum Isaac, Abraham filio, tum Iacob seu Israel,
alteri Isaac filio, a Deo iterata est.

9. Ita Abrahami et Israelis progenies populus electus facta est, ut fidem
veramque religionem tueretur ac promissionem Servatoris posteris traderet.

IV. - De Hebraeis in Aegypto exsulantibus, eisdemque per Moisem
liberatis.

10. Iacob in Aegypto mortuus est, quo, in summa annonae caritate, cum suis
omnibus confugerat ad losephum, filium dilectissimum, quem fratres, invidia
permoti, uti servum Aegyptiis vendiderant. Pharao, idest Aegypti rex, propheticum

losephi spiritum, fidelitatem prudentiamque admiratus, eum ad amplissimam regni
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dignitatem evexit. In Aegypto Hebraei in tam ingentem numerum excreverunt in
eamque devenerunt prosperitatem, ut alius postea Pharao crudelissimus, eorum
potentiam suspectam habens, per durissimam servitutem eos extinguere conatus sit,
iubens omnes eorum masculini sexus natos in Nilum flumen proiici.

11. At Deus populo suo opitulatus est. Moisem enim, futurum populi
servatorem, ipsamet regis filia ex aquis ereptum, in regia domo alendum curavit; ac
per eum deinde Deus regi praecepit ut Hebraeorum populum dimitteret. Quod cum
Pharao exsequi nollet, regnum eius decem flagellis, quae Aegypti plagae
nuncupantur, horrendum in modum percussum est; quorum postremum fuit ut
omnes maiores natu Aegyptiorum per noctem ab Angelo interficerentur: Angelus
autem Domini Hebraeorum domibus, quas agni sanguine linitas invenerat,
transiens pepercit.

12. Cum rex postulationi cessisset, Moises et populus statim profecti, mare
Rubrum, undis mirifice divisis, transierunt. Cumque concessi discessus Aegyptios
poenituisset, ipsi quoque, ad Hebraeos insequendos, mare ingressi sunt: verum
aquae cum se iterum iunxissent, omnes perierunt.

Ita transitus, id est Pascha (Exod., XII), evenit, cuius prodigialis facti
memoriam quotannis Hebraei usque ad Iesu Christi Pascha celebrarunt, in quo
humanum genus a peccati captivitate, omnium longe deterrima, redemptum est.

V. - De Hebraeis in deserto, de lege, de Iosue, de terra promissa.

13. Hebraeis per desertum ductis, Deus, super montem Sinai cum maiestate
magna inter tonitrua et fulgura, Decalogum seu decem praecepta dedit, duabus
lapideis insculpta tabulis: quibus adiunxit alias rituales et sociales leges, quas
populus usque ad Messiae adventum observaret ut divinarum promissionum
compos fieret.

14. Hoc fuit vetus Testamentum, seu Dei pactum, cum populo electo; haec lex
antiqgua, mosaica, quae, minutis gravibusque praeceptis cum constaret, eo spectabat
ut et fidem cultumque unius veri Dei, quem ubique gentes ignorabant, tueretur, et
praeparatio quaedam esset ad novum Testamentum, seu novam Christi legem, antiqua
longissime praestantem; hoc denique fundamentum est quo constitutio hebraicae
nationis a Moise conditae innititur.

15. Quamvis vero Deus hoc pacto Hebraeos dignatus esset, et mirum in
modum in deserto sustentasset, hi tamen ingressum sibi in promissam terram ob
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suas noxas remorati sunt. Moises autem ad ipsius terrae fines mortuus est; in cuius
locum losue successit, qui demum, post annos quadraginta ex quo Hebraei
peregrinari coeperant, Palestina potitus est, eamque in duodecim tribus, originem a
duodecim filiis lacob ducentes, divisit.

V1. - De Iudicibus, de Regibus, de Davide, de Salomone, de templo, de
Iudae regno.

16. Defuncto losue, Iudices populum moderati sunt, qui quoties gravis
quaedam necessitas postulabat, a Deo excitabantur; ac deinde Reges, quorum primus
Saul fuit. Huic, postquam a Deo reiectus est, David successit, vir quidem animosus
ac fidelis, ex tribu Iuda; in cuius familia hereditarium regnum mansurum erat, ac
postremo Messias nasciturus, cuius regni non erit finis.

17. Salomon, David filius, omnium sapientissimus, peramplum Domino
splendidumque templum Hierosolymae aedificavit; sed aetate iam senior in
luxuriam et idololatriam prolapsus est. Propter hoc crimen, itemque ob cordis
duritiam filii eius ac successoris Roboam, decem tribus e domo David segregatae
sunt, ex quibus per Jeroboam, defectionis auctorem, regnum Israel constitutum est;
quod cum brevi in idololatriam delapsum esset, a Deo reprobatum est et ab Assyriis
deletum.

18. Interea tribus quoque Iudae et Beniamin, quibus regnum Iudae constabat,
quaeque David successoribus supererant, non semel praevaricatae sunt, quamvis
ipsarum crimina Prophetae, praesertim sub impiis regibus, ut Achaz et Manasses,
acriter improbassent. Quamobrem Nabuchodonosor, Babyloniae rex, intervenit, qui,
Hierosolyma cum templo deleta, regem populumque in servitutem redegit.

VII. - De captivitate Babylonensi, de reditu in patriam novoque templo
exstructo.

19. Hebraei, aegritudine captivitatis Babylonensis affecti, et monitis
Prophetarum permoti, ad bonam frugem se receperunt, fidemque suam in Deum et
in libertatem Israel per Messiam efficiendam confirmarunt.

20. Quare, post annos LXX, cum Cyrus, Persarum rex, qui Babyloniam in
servitutem redegerat, reditum in patriam Israelitico populo, iuxta mirabilem illam
Isaiae Prophetae vaticinationem, concessisset, magno omnium religionis studio ac
fervore lerusalem urbs, Zorobabel ac Neemia ducibus, iterum aedificata fuit,

imprimisque templum, quod quidem, quamvis non ut vetus opere ornatuque
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magnificum, praesentia tamen exspectati Dominatoris et Angeli novi Testamenti
honestandum erat. Cultus in Deum publice restitutus, atque, Esdra sacerdote
curante, populus ad legis oboedientiam reductus est, cuius legis exemplaria coram
omnibus perlecta fuere et opportune eisdem explanata.

21. Deinceps, saeculorum decursu, quamvis Israelitici populi civilis libertas,
vires et opes sensim dilaberentur, non deferbuit tamen, quin immo convaluit, etsi
plures a pristinae vitae instituto recesserant, studium divinae legis itemque
expectatio Servatoris generis humani, a Prophetis manifestius in dies praenuntiati,
usque dum lesus Nazarenus apparuit, in quo simul omnes vaticinationes divinitus
impletae sunt. (1)

VIIL. - De vita, praedicatione, morte, resurrectione et ascensione Iesu
Christi.

22. lesus in Bethlehem natus est ex Maria Virgine, loseph sponsa de domo
David. Uti Angelus Gabriel eidem praenuntiarat, Spiritus Sanctus obumbraverat
eam; ideoque virgo permanens, mater Divini Verbi facta est, quod ex ea carnem
sumpsit.

23. Secundum legis praecepta, circumcisus et lesus seu Salvator vocatus, post
illam in Aegyptum peregrinationem ad quam Herodis insectatione coactus est, in
oppido Nazareth vixit, Mariae et Ioseph subditus, proficiens in dies «sapientia et
aetate et gratia apud Deum et homines». Triginta annos natus, postquam
Baptismum poenitentiae a loanne Baptista in lordano flumine accepit, per ludaeam
et Galilaeam cepit Evangelium, seu bonum nuntium, praedicare, remissionem nempe
peccatorum et vitam aeternam iis omnibus qui in eum credituri eiusque praeceptis
obtemperaturi essent, divinam suam doctrinam et missionem miris prodigiis
confirmans.

24. Plures in eum crediderunt, in primis duodecim Apostoli seu viri missi,
quos Ipse delegit ut institueret Ecclesiam, cuius caput et quasi fundamentum
Petrum constituit. At odium invidiamque pontifices, pharisaei legisque doctores in
eum concitaverunt, quippe qui potestati eius inviderent, eiusque obiurgationes
contra errores simulationesque suas aegro animo ferrent. Quod quidem odium
causa fuit cur Synedrium, id est supremum nationis tribunal, eum, Redemptorem a
gentibus expectatum, morte multaret, eique Barabbam latronem anteponeret, cum
Pilatus, romanus Praeses, animo pavidus, ei gratiam vitamque concedere,
adventante Paschatis die, conaretur.
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25. Acerbissimis cruciatibus affectus, nempe flagellatus, spinis coronatus et in
Calvariae loco prope lerusalem, duos inter latrones, cruci affixus, non modo inimicis
ignoscens, sed eisdem etiam a Deo veniam implorans, reclinato capite, emisit
spiritum. Ita Redemptionis opus perfecit, absolutissimam aeterno Patri
satisfactionem pro nobis praebens. Tum vetus Testamentum impletum est, pactum
videlicet cum immemori ingratoque illo populo initum, a quo Deus Redemptor
omnium reiectus fuerat crudeliterque interfectus, qui novum aeternumgque
Testamentum pretioso sanguine suo dedicavit.

26. Sepulto lesu corpore, eius anima ad inferos descendit, ut iustorum animas,
quae illic redemptionem expectabant, liberaret. Tertia vero die, ut saepius
praedixerat, a mortuis resurrexit; et quum piis mulieribus, Petro, duobus illis
discipulis qui oppidum Emmaus petebant, ceterisque Apostolis, adhuc de rei
veritate dubitantibus, apparuisset, iidem, gloriosis eius plagis inspectis, de Christi
resurrectione certiores facti sunt. Quos quidem de regno Dei edoctos ac facultate
auctos remittendi ac retinendi peccata, in universum mundum misit ut omnes
gentes docerent et baptizarent, ipsis pollicitus se Spiritum Sanctum missurum,
seque cum ipsis usque ad consummationem saeculi mansurum. Die autem
quadragesima postquam a mortuis resurrexerat, ipsis cernentibus in caelum est
elevatus, sedetque ad dexteram Patris, omnemque potestatem habens in caelo et in
terra.

IX. - De adventu Spiritus Sancti et de Ecclesia catholica.

27. Post alios decem dies, in festo Pentecostes, Spiritus Sanctus, quem
Christus promiserat, super Apostolos et nascentem Ecclesiam, a qua nunquam
postea se erat separaturus, descendit. Ita Dei regnum, habens Apostolos rectores
propagatoresque, supernaturalibus auxiliis tum divini verbi oretenus prolati, vel
scriptis traditi, tum Sacramentorum (quae inter praecipuum obtinet locum
Sanctissima FEucharistia, sub cuius velis Christus delitescens, nobiscum
continenter adest), tum denique donorum Spiritus Sancti Paracliti, conditum
perfectumque est, et seorsum a Synagoga suum proprium munus in salutem
humani generis, exercere coepit. Ex quo factum est, ut paullatim ethnici,
quamvis severissimae romani imperii persecutiones obstarent, a perverso
idolorum cultu et a pessima morum corruptione in quam lapsi erant,
revocarentur, ipsorumque bene multi, catholicam fidem amplexati, virtutum
omnium laude floruerint.
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28. Concidit subinde, una cum urbe principe ac templo, civitas Iudeorum,
iique in omnes terrarum partes dispersi sunt: corruit, suis consumptus vitiis, vetus
mundus: periere vetustate regna et imperia; Ecclesia autem cum civili cultu ab ea
invecto manet, in humanae societatis salutem magis in dies progrediens, etiamsi
nationes vel potentissimae per schisma et haeresim a materno eius sinu misere
discesserint, et christiani nominis hostes bellum contra eam indesinenter gesserint
hodieque gerant. «Portae inferi non praevalebunt»: qua divina promissione freti,
boni Christi milites nihil profecto pavent, et cum Ecclesia matre preces Deo fundunt,
laborant, adversa omnia patienter ferunt, novissimum illum diem exspectantes, quo
gloriosus vivorum et mortuorum iudex, Christus, iterum adveniet; qui et odia et
persecutiones defectionesque praenuntians, suorum omnium animos auget et
recreat, illud edicens: «5i mundus vos odit, scitote quia me priorem vobis odio
habuit. Si me persecuti sunt, et vos persequentur. Confidite: ego vici mundumb». (2)

A~~~ A~~~

Catechismus catholicus. Cura et studio Petri cardinalis Gasparri concinnatus. Decima editio. Typis
Polyglottis Vaticanis - MDCCCCXXXIII (1933), pp. 281-290. (a)

Notae:

(1) Cf. Part. I, g. 80.

(2) Argumenta quibus divinitas Iesu Christi evincitur, vide in maiori nostro catechismo, q. 82.
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KATECHIZM MNIEJSZY

CZYLI

NAUKA CHRZESCIJANSKA

KROTKO ZEBRANA I ULOZONA

Z ROZKAZU

KLEMENSA VIII PAPIEZA

PRZEZ
KARDYNALA ROBERTA BELLARMINA

A~~~ )~~~

SPIS PRZEDMIOTOW

Potwierdzenie Klemensa VIII Papieza

Uwaga

Modlitwa przed nauka, i Modlitwa po nauce
KATECHIZM

O tym co jest Chrzeécijanin, i o znaku Krzyza Sw.

Wyktad Sktadu Apostolskiego

Wyktad Modlitwy Panskiej i Pozdrowienia Anielskiego

O Przykazaniach Bozych

O Przykazaniach Koscielnych

O Radach Ewangelicznych

O Sakramentach

O Cnotach teologicznych i gtéwnych

O Darach Ducha Swietego

O Uczynkach mitosiernych

O Grzechach
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O Czterech ostatnich rzeczach cztowieka

O Roézancu

Akty potrzebne do zbawienia

Oddanie sie pod opieke Najswietszej Panny

Litania do Najswietszej Panny

A A~~~ A~~~

KLEMENS VIII PAPIEZ

NA PRZYSZEA RZECZY PAMIATKE

Pasterska Rzymskiego Biskupa pieczolowitosé, itd. Gdy przeto itd. Nowa
Ksiazke Nauki Chrzescijaniskiej, przez ukochanego Syna Roberta Bellarmina,
Kaptana S. J., z rozkazu naszego pisana, wydac i drukiem ogtosi¢ rozkazalisémy, itd.
UPOMINAMY w Panu, czcigodnych Patriarchéw, Arcybiskupéw, Biskupoéw i
ukochanych synéw Wikariuszoéw ich, tudziez Opatéw, Proboszczéw wszystkich,
gdziekolwiek istniejacych, i wszystkich, do ktérych to nalezy, izby, o ile to przez
nich sta¢ sie moze, do nauczania Nauki Chrzescijariskiej we wszelkich Kosciotach,
Diecezjach, Parafiach, do kazdego z nich w szczeg6lnosci nalezacych, wspomniona
Ksiazke, (jak sie to rzeklo) potwierdzong, i z rozkazu naszego wydana, przyjeli, i
uzywali, tudziez izby byla przyjeta i uzywana starali sig, czynili, itd. Bez wzgledu,
itd.

Dan w Ferrarze, pod PierScieniem Rybaka, dnia 15 lipca 1598. Papiestwa
Naszego Roku siodmego.

MARCELLUS VESTRIUS BARBIANUS.

I I I I I I e I I
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UWAGA

W nauczaniu Nauki ChrzeScijariskiej, nalezy mie¢ wzglad na dwie gtéwne
rzeczy: 1° Na potrzebe, to jest na to, co kazdy do zbawienia koniecznie umie¢
powinien; 2° na zdolno$¢, to jest, na pojetnos¢ tych ktérych nauczaé¢ mamy.

Ze wzgledu na potrzebe; kazdy potrzebuje i powinien umieé koniecznie,
przynajmniej cztery nastepujace rzeczy:

1. Skiad Apostolski; azeby wiedzial w co ma wierzy¢.

2. Modlitwe Pariska i Pozdrowienie Anielskie, to jest Ojcze nasz, i Zdrowas$
Maryjo; azeby wiedzial, czego si¢ ma spodziewaé, od kogo sie ma spodziewad, i do
kogo ma sie ucieka¢ dla otrzymania tego czego spodziewac sie powinien. Chociaz
umienie Skladu Apostolskiego jest z porzadku pierwszym, nie ganimy wszakze
zwyczaju nauczania dzieci matych pierwej Ojcze nasz i Zdrowa$ Maryjo, anizeli
Wierze w Boga, ktore jest dluzsze i do spamietania trudniejsze.

3. Dziesiecioro Bozego Przykazania, tudziez Przykazania Koscielne: jedne
bowiem i drugie obowiazuja wszystkich, i stuza wszystkim do tego, aby kazdy
wiedzial, co ma czyni¢ a czego nie czynié, zgodnie z miloécia Boga i z mitoScia
blizniego.

4. Siedem Sakramentéw, ktoére sa srodkami ustanowionymi przez Boga, do
otrzymywania grzechéw odpuszczenia, tudziez do nabywania, zachowywania i
pomnazania w nas taski Bozej i Daréw Niebieskich, a mianowicie Wiary, Nadziei i
Mitosci.

Katechizm utozony z rozkazu Soboru Trydenckiego, majacy bez watpienia
najwyzsza powage, zawiera tylko wyklad tych czterech rzeczy, zdaje sie
wszakze, iz mozna z pozytkiem doda¢ do nich niektére inne, jako to: Cnoty
glowne, ktore sa Zrédlami dobrych uczynkéw; Uczynki milosierne Bogu
najmilsze; Grzechy, ktére, podlug wyrazenia Pisma Swietego, wotaja o pomste
do Boga; Rady Ewangeliczne; Cztery ostatnie rzeczy czlowieka; i Tajemnice
Rézarica Swietego.
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O innych rzeczach, w tym poczatkowym Katechizmie, lepiej zamilcze¢; bo
albo sa przytrudne, albo na malo przydatne, obcigzajace pamieé, i przez uczonych
nawet na pamieé nieumiane. Zreszta, inne sa rzeczy ktére dziateczki i
prostaczkowie na pamie¢ umieé¢ powinni; inne za$ te, ktére zna¢ i umie¢ powinni ci
ktorzy im wykladaja Nauke Chrzescijariska. A przeto, naprzéd spiszemy to
wszystko co potrzeba umie¢ na pamiec: a nastepnie ulozymy obszerniejszy wyktad
Nauki Chrzescijariskiej, przeznaczony mianowicie dla tych ktérzy nauczac jej maja,
a jednak dostepny pojeciu kazdego.

N U i o i o I o

MODLITWA PRZED NAUKA

W Imie Ojca t i Syna 1 i Ducha Swietego + Amen.

Wszystkie sprawy nasze, prosimy Cie Panie, natchnieniem Twoim uprzedzaj,
a pomoca wspieraj, aby wszelka modlitwa i praca nasza, zawsze si¢ od Ciebie
poczynata, i w Tobie koriczyta. Przez Chrystusa Pana naszego. Amen.

W Imie Ojca t i Syna 1 i Ducha Swietego + Amen.

A~~~ ~ A~

MODLITWA PO NAUCE

W Imie Ojca t i Syna 1 i Ducha Swietego + Amen.

Dzieki Ci sktadamy, Wszechmogacy Boze, za wszystkie dobrodziejstwa
Twoje. Ktory zyjesz i krélujesz na wieki wiekéw. Amen.

W Imie Ojca t i Syna 1 i Ducha Swietego + Amen.
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O TYM CO JEST CHRZESCIJANIN, I O ZNAKU KRZYZA
SWIETEGO

NAUCZYCIEL. Czy jeste$§ Chrzescijaninem?

UCZEN. Jestem z taski Boze;j.

N. Coz to jest by¢ ChrzeScijaninem?

U. Jest to wyznawac¢ Wiare i Prawo Chrystusa Pana.
N. Na czym gléwnie zalezy Wiara Chrystusowa?

U. Na dwéch gtéwnych Tajemnicach, objetych w znaku Krzyza Swietego; z
ktorych pierwsza, jest Jednos¢é i Troistos¢ Boga: druga, Wcielenie i Smieré
Zbawiciela naszego.

N. Co znaczy Jednos¢ i Troistos¢ Boga?

U. Jednos¢ i Troisto$¢ Boga, znaczy to, iz w Bogu jest jedno tylko Béstwo, to
jest jedna istnos¢ i natura Boza; ktéra wszakze jest we Trzech Osobach Bozych: a
tymi sg, Bég Ojciec, Bog Syn, i B6g Duch Swiety.

N. Dlaczegéz te Trzy Osoby, sa jednym i tymze samym Bogiem?

U. Bo maja jedna i ta sama istnos¢, jedna i ta sama wszechmocno$é, jedna i ta
sama madros¢, jedna i ta sama dobroé.

N. Co znaczy Wcielenie i Smier¢ Zbawiciela naszego?

U. Wcielenie i Smier¢ Zbawiciela naszego, znaczy to, ze Syn Bozy, to jest
druga Osoba Tréjcy PrzenajSwietszej, stal sie Czlowiekiem, i umart na Krzyzu
dla zbawienia naszego.

N. Jakim sposobem te dwie Tajemnice sa objete w znaku Krzyza Swietego?

U. Oto tym sposobem, iz znak Krzyza Swigtego czyni sie ktadac prawa reke
naprzod na czolo, i méwigc, W Imie Ojca; potem na piersi, méwiac, i Syna; na

koniec na ramie, wprzdd lewe a potem prawe, méwiac, i Ducha Swietego.
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N. Jakimze sposobem wyrazona tu jest pierwsza Tajemnica, to jest Tajemnica
Tréjcy Swietej?

U. Oto tym sposobem, iz wyraz ten, w Imie, oznacza Jednoé¢, a inne wyrazy

oznaczajg Troistosc.

N. Jakimze sposobem w znaku Krzyza Swietego wyrazona jest druga
Tajemnica, to jest Tajemnica Wcielenia?

U. Oto tym sposobem, iz znak Krzyza t oznacza Smier¢ Zbawiciela, ktory
stawszy sie Czlowiekiem, i wskazawszy nam droge zbawienia nauka, przykladem i
cudami, umart na drzewie Krzyza Swietego.

T i ) i i o I I

WYKLAD SKEADU APOSTOLSKIEGO
TO JEST WIERZE W BOGA

NAUCZYCIEL. Co jest prawidlem Wiary?

UczeN. Prawidlem Wiary jest Sklad Apostolski, ktory pospolicie nazywamy
Wierze w Boga.

N. Odmoéw Wierze w Boga.

U. 1. Wierze w Boga Ojca, wszechmogacego Stworzyciela nieba i ziemi.
2. I w Jezusa Chrystusa, Syna Jego jedynego, Pana naszego.

3. Ktory sie poczat z Ducha Swietego, narodzil sie z Maryi Dziewicy.
4. Umeczon pod Ponckim Pitatem, ukrzyzowan, umart i pogrzebion.
5. Zstapit do piekiel, trzeciego dnia zmartwychwstat.

6. Wstapil na Niebiosa, siedzi na prawicy Boga Ojca wszechmogacego.
7. Stamtad przyjdzie sadzi¢ zywych i umartych

8. Wierze w Ducha Swietego.

9. Swiety Kosciét powszechny, Swietych obcowanie.

10. Grzechéw odpuszczenie.

11. Ciata zmartwychwstanie.

12. 1 zywot wieczny. Amen.
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N. Kto utozyt ten Sklad Wiary?
U. Dwunastu Apostolow; i dlatego jest podzielony na dwanascie Artykutow.
N. Co zawieraja te dwanascie Artykutow?

U. Zawieraja to wszystko, w co koniecznie i szczegétowo wierzyé mamy o
Bogu i o Kosciele Oblubienicy Jego: pierwsze osiem Artykuléw odnosza sie do
Boga, a cztery ostatnie do Koéciola Swietego.

N. Wyt6z Artykut pierwszy Sktadu Apostolskiego.

U. Wierze mocno i niezachwianie w jednego Boga, ktéry jest Ojcem
przyrodzonym jedynego Syna swojego, oraz Ojcem przez faske wszystkich dobrych
Chrzescijan, ktorzy sie dlatego nazywaja przysposobionymi synami Bozymi, na
koniec Ojcem wszech rzeczy, przez stworzenie. A ten Bog jest wszechmogacy, bo
moze wszystko co chce, i stworzyl z niczego niebo i ziemie, z tym wszystkim co sie
w nich znajduje, to jest §wiat caty.

N. Wyt6z Artykut drugi.

U. Wierze takze w Jezusa Chrystusa, ktory jest Synem jedynym Ojca, przezen
przedwiecznie zrodzonym; i jest Bogiem przedwiecznym, nieskoriczonym,
wszechmogacym, Stworca i Panem naszym i wszech rzeczy, réwnie jak Bég Ojciec.

N. Wyt6z Artykut trzeci.

U. Wierze, iz Jezus Chrystus nie tylko jest prawdziwym Bogiem, ale jest takze
prawdziwym Czlowiekiem, bo wzial cialo ludzkie w zywocie Niepokalanej
Dziewicy Maryi, za sprawa Ducha Swietego: a jako w Niebie zrodzon jest z Ojca bez
Matki, tak na ziemi narodzit sie z Matki bez Ojca.

N. Wyt6z Artykut czwarty.

U. Wierze, iz Jezus Chrystus, dla odkupienia Swiata Krwia swoja
przenajdrozsza, umeczon zostal pod Ponckim Pitatem, Rzadca Judei; bedac
ubiczowany, cierniem ukoronowany i przybity do Krzyza, na ktérym skonat, a z
ktorego zdjety, w nowym grobie pogrzebion zostat.

N. Wyl6z Artykul piaty.

U. Wierze, iz Jezus Chrystus, zaraz po skonaniu, zstapit dusza swoja do
piekiel, to jest do otchtani, w ktorej zawarte byly dusze Swietych Ojcoéw
odkupienia oczekujace; a trzeciego dnia, co przypadto w Niedziele, z chwalj i
zwyciestwem zmartwychwstal.
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N. Wyl6z Artykut szosty.

U. Wierze, iz Jezus Chrystus przebywszy czterdziesci dni z Apostotami, dla
przekonania przez liczne zjawiania si¢ o prawdziwym zmartwychwstaniu swoim,
wstapil na Niebiosa: tam wywyzszony nad wszystkie Choéry Anielskie, siedzi na
prawicy Boga Ojca wszechmogacego; to jest, iz rowny jest w chwale Ojcu, jako Pan i
Rzadca wszech stworzen.

N. Wyt6z Artykut si6dmy.

U. Wierze, iz gdy przyjdzie koniec Swiata, Jezus Chrystus zstapi z Nieba w
najwyzszej potedze i chwale, i sadzi¢ bedzie wszystkich ludzi, dajac kazdemu
nagrode lub kare, na jaka kazdy zastuzy.

N. Wyt6z Artykut 6smy.

U. Wierze w Ducha Swietego, ktory jest Trzecia Osoba Tréjcy
Przenajswietszej, pochodzi od Ojca i Syna, i jest im ré6wnym we wszystkim i przez
wszystko; to jest, iz jest Bogiem Przedwiecznym, Nieskoriczonym, Wszechmocnym
Stworca i Panem wszech rzeczy, jak Bég Ojciec i B6g Syn.

N. Wyt6z Artykul dziewiaty.

U. Wierze takze, iz jest Kosciél Swiety, jeden, ktory jest Zgromadzeniem
wszystkich wiernych Chrzescijan, to jest tych, co sa ochrzczeni, co wierza i wyznaja
Wiare Jezusa Chrystusa Pana naszego, tudziez uznaja Papieza za Namiestnika
Chrystusowego na ziemi.

N. Dlaczego Koéciét nazywa sie Swietym i Katolickim?

U. Nazywa sie Swietym, bo Chrystus Pan, ktéry jest glowa jego, jest
$wiety; bo miedzy czlonkami Kosciola jest wielu Swietych; bo jego Wiara,
Prawa, i Sakramenty, sa Swiete. Nazywa sie za$§ Katolickim, bo jest
powszechnym; wyraz bowiem katolicki, znaczy powszechny.

N. Co znaczy Swietych Obcowanie?

U. Znaczy, ze wszyscy czlonkowie Kosciota, maja udzial w modlitwach i
dobrych uczynkach Kosciota calego.

N. Wyl6z Artykul dziesiaty.

U. Wierze, iz w KoSciele jest prawdziwe grzechéw odpuszczenie przez
Sakramenty; i ze ludzie wchodzac na tono Kosciota, z synéw Szatana skazanych
na pieklo, stajq si¢ synami Bozymi i dziedzicami Nieba.
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N. Wyl6z Artykutl jedenasty.

U. Wierze, iz gdy przyjdzie koniec $wiata, ludzie zmartwychwstang, w tychze
samych ciatach ktére mieli za zycia, lecz zdrowych, mtodych i pieknych; a to przez
moc Boza, dla ktdrej nie masz nic niepodobnego.

N. Wyt6z Artykut ostatni.

U. Wierze, iz dla dobrych Chrzescijan jest Zywot wieczny, peten wszelkiej
szczesliwosci 1 wolny od wszelkiego zlego: a za$ przeciwnie, dla Niewiernych i dla
ztych Chrzescijan, jest Smier¢ wieczna, pelna wszelkiej nedzy i pozbawiona
wszelkiego dobra.

N. Co znaczy, Amen?

U. Znaczy, tak jest w istocie.

I i ) I i o I o

WYKEAD MODLITWY PANSKIE]
I POZDROWIENIA ANIELSKIEGO

NAUCZYCIEL. Wylozywszy juz to wszystko w co wierzy¢ powinnismy,
obaczmy czy wiesz to, czego sie spodziewaé¢ mamy, od kogo spodziewac sie mamy,
i do kogo ucieka¢ si¢ mamy dla otrzymania tego czego powinnismy sie spodziewac.
Czy umiesz Modlitwe Pariska, to jest Ojcze nasz?

UczeN. Umiem i nieZle, bo to jest pierwsza rzecz ktérej mie nauczono na
pamieé: co dzien tez rano i wieczér odmawiam Ojcze nasz, Zdrowas Maryjo i
Wierze w Boga.

N. Powiedz Ojcze nasz.
U. Ojcze nasz, ktérys jest w Niebiesiech,
1. Swie¢ sie Imie Twoje.

2. Przyjdz Krélestwo Twoje.
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3. BadZ wola Twoja, jako w Niebie tak i na ziemi.

4. Chleba naszego powszedniego daj nam dzisiaj.

5.1 odpusé nam nasze winy, jako i my odpuszczamy naszym winowajcom.
6. I nie w6dzZ nas na pokuszenie.

7. Ale nas zbaw ode zlego. Amen.
N. Kto te modlitwe utozyt?

U. Jezus Chrystus Pan nasz; i dlatego modlitwa ta jest ze wszystkich innych
najdoskonalsza.

N. Co ta modlitwa zawiera?

U. To wszystko, o co tylko Boga prosi¢, i czego tylko od Niego spodziewac sie
mamy. Bo w tej modlitwie jest siedem présb, z ktorych cztery pierwsze prosza o to
wszystko co dla nas jest dobre; a w trzech ostatnich prosimy aby nas Bég wybawit
od zlego.

Co do dobrego: prosimy naprzéd, o chwale Boza; po wtére, o najwyzsze
dobro nasze; po trzecie, o taske do osiggnienia tego dobra; po czwarte, o srodki do
nabycia i zachowania tej faski.

Co do ztego: prosimy aby Bég wybawil nas, naprzéd, od ztego przesztego; po
wtore, od zlego przyszlego, po trzecie, od zlego terazniejszego; a wiec od
wszelkiego zlego.

N. Wyl6z stowa poprzedzajace pierwsza prosbe, to jest, Ojcze nasz, ktorys jest
w Niebiesiech.

U. Te slowa stanowia Wstep, z ktérego sie uczymy, dlaczego mozemy sie
o$mieli¢ méwi¢ do Pana tak wielkiego, i mie¢ nadzieje iz nas wystucha. Nazywamy
Go bowiem Ojcem naszym, dlatego iz nas stworzyl, i przysposobit za syny swoje; a
przeto uciekamy sie do Niego jako dzieci do Ojca: a za$§ moéwiac iz jest w
Niebiesiech, przypominamy sobie iz jest Panem wszech rzeczy, a przeto iz nas
wystucha¢ moze jesli chce; a spodziewamy sie ze chce, bo jest Ojcem naszym.

N. Wyl6z pierwsza prosbe.

U. W pierwszej prosbie, prosimy Boga, azeby Swiat caly poznat Go, i jak
nalezy czcit i wielbil §wiete Imie Jego.
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N. Wyl6z druga prosbe.

U. W drugiej prosbie, prosimy Boga, azeby predko przyszio Krélestwo
ktére nam obiecal: to jest, azebySmy po skonczeniu walki z Szatanem, ze
Swiatem i z cialem, dostapili wiecznej szczeSliwosci, w ktorej bez zadnej juz
trwogi i przeszkody, z Bogiem krélowac¢ bedziemy.

N. Wyl6z trzecia prosbe.

U. W trzeciej prosbie prosimy Boga o taske, za pomoca ktérej powinnismy by¢
tak doskonale postuszni Swietym przykazaniom Jego, jako Mu sa postuszni
Aniotowie w Niebie: albowiem droga do Nieba jest postuszeristwo przykazaniom.

N. Wyl6z czwarta prosbe.

U. W czwartej prosbie, prosimy Boga o chleb powszedni, tak o duchowny,
to jest o Stlowo Boze i o Sakramenty; jak o cielesny, to jest o pozywienie i
odzienie. Albowiem Stowo Boze opowiadane przez Kaptanéw i zawarte w
ksiegach duchownych, tudziez Sakramenty Swiete, mianowicie SpowiedZ i
Komunia, bylebySmy je Swiecie przyjmowali, sa przez moc swoja Srodkami
najskuteczniejszymi do nabycia, zachowania i pomnazania taski Bozej, o ktéra w
trzeciej prosbie prosimy. Za$ pozywienie i odzienie, potrzebne nam sa do zZycia
doczesnego na stuzbe Boza.

N. Wyl6z piata prosbe.

U. W piatej prosbie, prosimy Boga, azeby nas wybawil od zlego przeszlego: to
jest od grzechow ktéreSmy popetnili: odpuszczajagc nam wine i kare, na ktora
zastuzyliSmy przez grzechy nasze. A za$ dodajemy te stowa, jako i my
odpuszczamy naszym winowajcom: albowiem niestuszng byloby rzecza, azeby Bog
odpuszczal nam winy nasze, jesli my nie chcemy odpusci¢ winowajcom naszym, to
jest tym, ktoérzy nas obrazili i ukrzywdzili; bo krzywdy nasze, chociazby najciezsze,
niczym sa w porownaniu z obraza jaka Bogu przez grzech wyrzadzamy.

N. Wyl6z sz6sta prosbe.

U. W széstej prosbie, prosimy Boga, azeby nas wyzwolil od pokus; a to,
albo nie dopuszczajac aby$Smy kuszeni byli, albo dajac nam moc potrzebna do
ich zwyciezenia.

N. Wyl16z si6dma prosbe.
U. W siédmej prosbie, prosimy Boga, azeby nas wyzwolil od zlego
terazniejszego, to jest od wszelkiego utrapienia i nedzy, a takze od wszelkich

pomyslnosci i wielkosci doczesnych, jesliby te zbawieniu dusz naszych
zaszkodzi¢ miaty.
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WYKLEAD POZDROWIENIA ANIELSKIEGO

N. Odmoéw Pozdrowienie Anielskie, to jest Zdrowa$ Maryjo.

U. 1. Zdrowa$ Maryjo, taski$§ petna, Pan z Toba: Blogostawiona$ Ty miedzy
niewiastami:

2. I blogostawion Owoc zywota Twego, Jezus.

3. Swigta Maryjo, Matko Boza, moédl sie za nami grzesznymi, teraz i w godzine
Smierci naszej. Amen.

N. Czyje sa te stowa?

U. Pierwsza ich czesc¢ jest Archaniola Gabriela, druga sw. Elzbiety matki Jana
Chrzciciela, a trzecia Kosciota Swigtego.

N. Dlaczego po modlitwie Panskiej odmawiasz Pozdrowienie Anielskie?

U. Azeby to o co prosze Boga, tym tatwiej otrzymac za wstawieniem sie Matki
Bozej; bo Ona jest Ucieczka i Opiekunka grzesznikéw, pelna milosierdzia,
wywyzszona w Niebie nad wszystkie Chory Anielskie, i najmilsza Bogu.

N. Czy nie uciekasz sie jeszcze do innych Swietych w potrzebach twoich?

U. Owszem, uciekam sie do wszystkich Swietych, a szczegdlniej do mojego
Patrona i do mojego Aniofa Stréza.

e e e L L L L L o L]

O PRZYKAZANIACH BOZYCH

NAUCZYCIEL. Przystapmy teraz do tego, co czyni¢ mamy aby kochaé¢ Boga i
blizniego.

Odmow Dziesiecioro Bozego Przykazania.

UCZEN. Jam jest Pan Bog tw¢j, ktérym cie wywiodt z ziemi Egipskiej z domu
niewoli.

1. Nie bedziesz mial Bogéw cudzych przede mna.
2. Nie bedziesz brat Imienia Pana Boga twego nadaremno.
3. Pamietaj aby$ dzien Swiety $wiecil.
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4. Czcij Ojca twego i Matke twoja.

5. Nie zabijaj.

6. Nie cudzot6z.

7. Nie kradnij.

8. Nie dawaj falszywego Swiadectwa przeciw bliZniemu twemu.
9. Nie pozadaj zony bliZniego twego.

10. Ani domu, ani roli, ani stugi, ani sluzebnicy, ani wotu, ani osta, ani
zadnych rzeczy ktore jego sa.

N. Kto dat te Przykazania?

U. Sam Bog dat je w Starym Zakonie, a Chrystus Pan w Nowym Zakonie
potwierdzit je.

N. Co zawieraja te Przykazania?

U. To wszystko co czyni¢ mamy a czego nie czyni¢, aby kochaé¢ Boga i
blizniego: bo pierwsze trzy Przykazania nauczaja nas jak mamy zachowa¢ sie
wzgledem Boga sercem, mowa i uczynkiem: a za$ siedem nastepnych, ucza nas
czyni¢ dobrze bliZzniemu, oraz nie czyni¢ mu krzywdy ani na osobie, ani na slawie,
ani na rzeczy jego, ani uczynkiem, ani mowg, ani my$la nawet. A koniec wszystkich
przykazan jest Miloé¢, ktéra nakazuje cztowiekowi, kocha¢ Boga nade wszystko, a
blizniego jak siebie samego.

N. Wyl6z pierwsze Przykazanie.

U. Nasamprzoéd Bog oznajmia nam, iz jest naszym prawdziwym i najwyzszym
Panem; i dlatego to powinnismy by¢ Mu postuszni jak najpilniej. Potem przykazuje
nam azeby$my nikogo innego za Boga nie mieli. Przeciwko temu Przykazaniu

grzeszg ci wszyscy, ktérzy zamiast oddawania czci Stworzycielowi, oddajg czes¢
stworzeniom.

N. Wyt6z drugie Przykazanie.

U. Drugie Przykazanie =zakazuje bluZnierstwa, ktore jest grzechem
najciezszym,; przysiegi falszywej, tudziez niepotrzebnej; niedotrzymywania slubow;
i wszelkich innych zniewag ktére przeciwko Bogu mowa popelnione by¢ moga.
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N. Wyl6z trzecie Przykazanie.

U. Trzecie Przykazanie nakazuje zachowywanie Swiat, ktére zalezy na
wstrzymaniu si¢ od prac stuzebnych; abySmy mieli czas na rozmyslanie
dobrodziejstw Bozych, na odwiedzanie kosciotéw, na modlitwe, na czytanie
duchowne, na stuchanie stowa Bozego, i na tym podobne uczynki pobozne i $wiete.

N. Wyl6z czwarte Przykazanie.

U. Czwarte Przykazanie nakazuje nam czci¢ Ojca i Matke, nie tylko w
stowach i w obejsciu sie, lecz takze sluzba i wspomaganiem we wszystkich
potrzebach. To co si¢ méwi o Ojcu i Matce, nalezy tez zachowaé¢ wzgledem
innych bliznich, chociaz nie w takim stopniu jak wzgledem Ojca i Matki, ktérzy
nam dali zycie i wychowali nas z wielkim staraniem i z niemalym trudem.

N. Wyl6z pigte Przykazanie.

U. Piate Przykazanie nakazuje nam azebySmy nikogo nie zabijali
niesprawiedliwie, ani zadnego zlego nie czynili osobie jego. Mowie,
niesprawiedliwie, bo sedziowie ktérzy zltoczyricow na $mier¢ sadza, i oprawcy
ktérzy wyrok $mierci spelniaja, jako tez zolnierze w wojnie sprawiedliwej, bijac
i zabijajac, nie grzesza.

N. Wyl6z szoste Przykazanie.

U. Széste Przykazanie zakazuje nam cudzotdstwa, porubstwa, i wszystkich
grzechow cielesnych i sproénych.

N. Wyl6z si6dme Przykazanie.

U. Si6dme Przykazanie nakazuje, aby nie braé¢ rzeczy cudzej; ani skrycie,
co sie nazywa kradziezg; ani jawnie, co si¢ nazywa grabieza; ani przez
oszukanstwo w kupnie, sprzedazy, i tym podobnych umowach; na koniec izby
w zadnej rzeczy nie ukrzywdza¢é bliZzniego.

N. Wyt6z 6sme Przykazanie.

U. Osme Przykazanie zakazuje falszywego $wiadectwa, obmowy, ktamstwa,
pochlebstwa, szemrania, i wszelkiej szkody i krzywdy czynionej bliZzniemu mowa.

N. Wyl6z ostatnie dwa Przykazania.

U. W ostatnich dwoéch Przykazaniach, B6g nakazuje, aby nikt nie pozadat
ani cudzej zony, ani zadnej rzeczy cudzej: albowiem Boég, ktéry widzi serca
nasze, chce azebySmy byli czysci i $wieci nie tylko w uczynkach, lecz takze w
mys$lach i uczuciach naszych, izby$my tym sposobem byli prawdziwie i
zupelnie sprawiedliwi.
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O PRZYKAZANIACH KOSCIELNYCH

NAUCZYCIEL. Ile jest Przykazan, ktore Kosciot Swiety przydat do Przykazan
Bozych, i jakie sg?

UCZEN. Jest ich sze$¢, a sa nastepujace:
1. Stucha¢ Mszy Swi@tej w Niedziele i Swieta uroczyste.

2. Posci¢ przez Post czterdziestodniowy, zwany Wielkim Postem; w
oznaczone Wigilie do Swiat wielkich; i w Suche Dni, ktére przypadaja cztery razy
do roku. A nadto, wstrzymywac sie od pokarméw miesnych w Piatki i Soboty (1).

3. Spowiadac¢ sie, przynajmniej raz na rok.

4. Komunikowag, to jest przyja¢ PrzenajSwietszy Sakrament, przynajmniej w
czasie Wielkanocnym.

5. Oddawa¢ dziesieciny Kosciotowi.

6. Nie zawiera¢ Sluboéw malzeriskich w czasach zakazanych, to jest od
pierwszej Niedzieli Adwentu az do Trzech Kréli, i od Popielca az do Przewodnej
Niedzieli, wigcznie.

I I I ) I o ) I I

O RADACH EWANGELICZNYCH

NAUCZYCIEL. Oprécz Przykazann Bozych i Koscielnych, do ktérych
zachowywania wszyscy sa obowigzani, czy sa jakie Rady tyczace si¢ doskonatosci
Chrzescijanskiej?

UCZEN. S trzy Rady, podane przez Pana naszego Jezusa Chrystusa, tym,
ktoérzy pragna dostapi¢ doskonatosci Chrzescijaniskiej.

N. Jakiez sa te Rady?

U. Ubéstwa dobrowolnego, Czystosci, i Postuszeristwa w tym wszystkim co

nie jest grzechem.
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O SAKRAMENTACH

NAUCZYCIEL. JuzeSmy powiedzieli o tym wszystkim w co mamy wierzyd,
czego sie mamy spodziewa¢, i co czyni¢ mamy. Pozostaje nam moéwic jeszcze o
Sakramentach, za pomoca ktérych nabywamy taski Bozej.

Ile jest Sakramentow?

UCZEN. Siedem.

1. Chrzest.

2. Bierzmowanie.

3. Ciato i Krew Pariska.

4. Pokuta.

5. Ostatnie Namaszczenie Olejem Swietym.
6. Kaptanstwo.

7. Malzenstwo.

N. Kto ustanowit Sakramenty?

U. Jezus Chrystus Pan nasz.

N. Jakie skutki sprawia Chrzest Swiety?

U. Przez Chrzest Swiety cztowiek staje sie synem Bozym i dziedzicem Nieba:
Chrzest zmazuje wszystkie grzechy, oraz napelnia dusze taska i darami Ducha
Swietego.

N. Jakie skutki sprawia Bierzmowanie?

U. Bierzmowanie umacnia ChrzeScijanina, izby mial mestwo wyznawania
Wiary Zbawiciela naszego; a tak czyni nas prawdziwymi zolnierzami
Chrystusowymi.

N. Jakie skutki sprawia Sakrament Ciata i Krwi Panskiej?

U. Cialo i Krew Panska jest pokarmem utrzymujacym i pomnazajacym mitos¢,
ktora jest zyciem duszy; i dlatego Sakrament ten udziela si¢ nam pod postacia
chleba i wina. Wszakze to co si¢ w nim wydaje by¢ chlebem i winem, nie jest
chlebem i winem, ale prawdziwym Cialem i Krwig Chrystusa Pana, pod postacia
chleba i wina.
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N. Jakie skutki sprawia Sakrament Pokuty?

U. Sakrament Pokuty odpuszcza grzechy popelnione po Chrzcie Swietym, i
pojednywa z Bogiem, tych, ktorzy przez grzech stali si¢ nieprzyjaciéimi Bozymi.

N. Czego potrzeba do przyjecia Sakramentu Pokuty?

U. Potrzeba mie¢ zalos¢ za grzechy, i postanowienie aby juz nigdy nie
grzeszy¢. Potrzeba wszystkie swe grzechy wyspowiada¢ przed Kaptanem
upowaznionym do stuchania Spowiedzi przez wlasciwa wladze duchowna. Na
koniec potrzeba odby¢ pokute, ktéra Spowiednik naznaczy.

N. Jakie skutki sprawia Sakrament Ostatniego Namaszczenia?

U. Sakrament Ostatniego Namaszczenia zmazuje resztki grzechéw, uwesela
dusze, i udziela jej mocy potrzebnej do zwyciezenia Szatana w ostatniej chwili zycia:
a nadto pomaga do przywrécenia zdrowia, jesli to jest potrzebnym do zbawienia
duszy.

N. Jakie skutki sprawia Sakrament Kaptanistwa?

U. Sakrament Kaptanstwa daje moc i taske potrzebna Kaplanom i innym
stopniom w Kaplaristwie, azeby mogli dobrze dopetnia¢ obowigzkéw swoich.

N. Jakie skutki sprawia Sakrament Malzerstwa?

U. Sakrament Malzenstwa daje malzonkom, podlug praw Kosciota
zaslubionym, moc i faske potrzebna do pozycia w zgodzie i miltosci, i do rodzenia i
wychowywania dziatek w Swietej bojazni Bozej, azeby oplywaé mogli w wesele
prawdziwe w tym i w przyszltym zyciu.

e e e L L L L L o L]

O CNOTACH TEOLOGICZNYCH I GROWNYCH

NAUCZYCIEL. JuzeSmy przeszli cztery gtéwne czeSci Nauki ChrzeScijaniskiej,
ktorymi sa: Skiad Apostolski, Modlitwa Paniska i Pozdrowienie Anielskie,
Przykazania, i Sakramenty; teraz nalezy poméwié¢ o cnotach i o grzechach, oraz o
niektorych rzeczach wielce pomocnych do zycia podtug woli Boze;.

Ile jest cnoét przedniejszych?
UCZEN. Siedem, z ktérych trzy Teologiczne, a cztery Gtéwne.
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N. Jakie sa cnoty Teologiczne?
U. Wiara, Nadzieja, i Milosc¢.
N. Dlaczego nazywaja sie Teologiczne?

U. Bo wyraz Teologiczny, wziety z Greckiego, oznacza rzecz nalezaca lub tez
odnoszaca sie do Boga.

N. Jakze Wiara odnosi sie do Boga?

U. Bo sprawia, iz wierzymy w to wszystko co Boég objawil Kosciotowi
Swietemu.

N. Jakze Nadzieja odnosi sie do Boga?

U. Bo sprawia, iz poktadamy ufnos¢ w Bogu, i od Niego spodziewamy sie
Zywota wiecznego, za poérednictwem taski Bozej i zastug naszych, ktére tez w tasce
Bozej poczatek swoj biora.

N. Jakze Mitos¢ odnosi sie do Boga?

U. Bo sprawia, iz kochamy Boga nad wszystko, a dla mitosci Bozej kochamy
bliznich jak siebie samych.

N. Jakie sa cnoty Gléwne?

U. Roztropnoé¢, Sprawiedliwosé, Wstrzemiezliwosé, i Mestwo.
N. Dlaczego nazywasz je gléwnymi?

U. Bo sa niejako zZrédtami uczynkéw dobrych.

N. Co sprawiaja te cnoty?

U. Roztropno$¢ czyni nas rozwaznymi i ostroznymi w kazdej rzeczy, izbySmy
ani nie oszukiwali ani oszukiwac sie nie dawali.

Sprawiedliwo$¢ to sprawia, iz oddajemy kazdemu co jego jest.

Wstrzemiezliwos¢ to sprawia, iz nakladamy wedzidlo ztym skltonnosciom

naszym.

Mestwo to sprawia, iz jesteSmy nieustraszonymi w stuzbie Bozej, na wszelkie

niebezpieczenistwo i na $mier¢ nawet.
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O DARACH DUCHA SWIETEGO

NAUCZYCIEL. Ile jest Daréw Ducha Swietego?
UCZEN. Siedem:

1. Madrosé.

2. Rozum.

3. Rada.

4. Moc.

5. Umiejetnosc.

6. Poboznos¢.

7. Bojazn Boza.

N. Ku czemu stuza te dary?

U. Ku wspieraniu cnoty, i ku posuwaniu nas na drodze Bozej. I tak: Bojazn
Boza, wstrzymuje nas od grzechéw. Poboznosé¢, czyni nas postusznymi Bogu.
Umiejetno$é, uczy nas poznawa¢ wole Boza. Moc, daje nam mestwo do
wykonywania woli Bozej. Rada, broni nas od uludzeni Szatana. Rozum, czyni nas
zdolnymi do zatapiania si¢ w Tajemnicach Wiary. Przez Madroé¢, stajemy sie
doskonatymi, obracajac na chwale Boza cale zycie i wszystkie uczynki nasze:
albowiem madry zna koniec ostateczny i ku niemu we wszystkim zmierza.

I I I ) I o o I I

O UCZYNKACH MIXOSIERNYCH

NAUCZYCIEL. Ile jest uczynkoéw milosiernych, o ktére szczegolniej w dzienr
Sadu Ostatecznego pytani bedziemy, czySmy je czynili?

UCZEN. Jest ich siedem:
1. Nakarmiac¢ taknacych.
2. Napajac pragnacych.

3. Przyodziewa¢ nagich.
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4. Dawac przytulek pielgrzymom.
5. Nawiedza¢ chorych.

6. Odwiedzac¢ wiezniow.

7. Grzeba¢ umartych.

N. To sa uczynki tyczace sie ciala. A czy sa takze uczynki milosierne tyczace

sie duszy?

U. Sa, ijest ich takze siedem.

1. Dawac¢ rade watpigcym.

2. Nauczac nieumiejacych.

3. Napomina¢ grzesznikow.

4. Pociesza¢ strapionych.

5. Przebacza¢ urazy.

6. Znosi¢ cierpliwie natretnych i przykrych.

7. Modli¢ sie za zywych i umartych.

I I I ) I o ) I I

O GRZECHACH

NAUCZYCIEL. Ile jest rodzajow grzechow?
UczeN. Dwa: pierworodny i uczynkowy.
N. Co jest grzech pierworodny?

U. Grzech pierworodny jest ten, z ktérym sie wszyscy rodzimy, wziawszy go

w spadku po Adamie, pierwszym Ojcu naszym.

N. Jakim sposobem pozbywamy sie grzechu pierworodnego?

U. Przez Chrzest Swiety, ktéry zmazuje go: dlatego tez, kto bez Chrztu

umiera, pozbawiony jest na zawsze Niebieskiej chwaly.

N. Co jest grzech uczynkowy?

U. Grzech uczynkowy jest ten, ktéry w ciagu zycia sami popelniamy, mysla,

mowa lub uczynkiem. Grzech ten jest albo $miertelny, albo powszedni.
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N. Co jest grzech $miertelny?

U. Grzech $miertelny jest ten, ktéry sie popetnia przeciwko milosci Boga i
blizniego: a nazywa sie $miertelnym, bo zadaje $mier¢ duszy, pozbawiajac ja aski
Bozej, ktora jest jej zyciem.

N. Jakim sposobem dostepujemy przebaczenia tego grzechu?

U. Przez Chrzest, jesliSmy go przed Chrztem popetnili; a przez Sakrament
Pokuty, jesliSmy sie go po Chrzcie dopuscili. Kto za§ umiera w grzechu
Smiertelnym, idzie do piekta na kary wieczne.

N. Co jest grzech powszedni?

U. Grzech powszedni jest ten, ktéry chociaz nie jest zupelnie przeciw mitosci,
chociaz nie pozbawia nas zupetnie taski Bozej, i nie wtraca do piekla, jednak obraza
Boga, bo sprzeciwia sie woli Jego, i zmniejsza mitos¢. A przeto potrzeba oczyscié sie
z tego grzechu przez pokute, albo w tym zyciu, albo w przysztym w Czysécu.

N. Ile jest grzechéw gléwnych, ktére sa niejako Zréddlami wszystkich
grzechow, i jakie s przeciwne im cnoty?

U. Jest ich siedem.

1. Pycha, ktorej przeciwna jest cnota Pokory.

2. Lakomstwo, ktéremu przeciwng jest cnota Szczodrobliwosci.
3. Nieczystos¢, ktorej przeciwna jest cnota Czystosci.

4. Gniew, ktéremu przeciwna jest cnota Cierpliwosci.

5. Obzarstwo, ktéremu przeciwna jest cnota Wstrzemiezliwosci.
6. Zazdros¢, ktorej przeciwna jest cnota MiloSci braterskie;.

7. Lenistwo, ktéremu przeciwna jest cnota Pilnosci.

N. Ile jest grzechow przeciwko Duchowi Swietemu?

U. Jest ich szes¢.

1. Rozpaczanie o zbawieniu.

2. Zarozumiale spodziewanie si¢ zbawienia bez zastug.
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3. Walczenie przeciwko prawdzie poznane;.

4. Zazdroszczenie bliZzniemu taski Boze;.

5. Uporczywos¢ w grzechach.

6. Ostateczne niepokutowanie.

N. Ile jest grzechéw wotlajacych o pomste do Boga?
U. Jest ich cztery:

1. Zabojstwo dobrowolne.

2. Grzech cielesny przeciwny naturze.

3. Uciemiezanie ubogich.

4. Zatrzymywanie zaplaty robotnikom.

I T ) )

O CZTERECH OSTATNICH RZECZACH CZLOWIEKA

NAUCZYCIEL. Ile jest rzeczy ktére Pismo Swiete nazywa ostatnimi rzeczami
czlowieka, a ktérych dobre rozpamietywanie wstrzymuje nas od grzechu?

UCZEN. Cztery:

1. Smier¢.

2. Sad Ostateczny.
3. Pieklo.

4. Niebo.

I I I I I o I I o
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O ROZANCU

NAUCZYCIEL. Czy masz jakie szczeg6lne Nabozeristwo, ktore by ci stuzylo do

zagrzewania poboznosci twojej?

UczeN. Odmawiam Roézaniec Najswietszej Panny, rozpamietywajac jego

pietnascie Tajemnic, ktére obejmuja Zywot Chrystusa Pana.

N. Jakie sa pietnascie Tajemnic Rézarica Swigtego?

U. Miedzy Tajemnicami
Bolesnych, a pie¢ Chwalebnych:

Rézanca Swietego, jest pie¢ Radosnych, piegc

Tajemnice Radosne sg nastepujace:

1. Zwiastowanie Najswietszej Panny.

2. Nawiedzenie $w. Elzbiety.

3. Narodzenie Parnskie.

4. Ofiarowanie, i Oczyszczenie NajSwietszej Panny.

5. Znalezienie Chrystusa Pana w kosciele uczacego.

Tajemnice Bolesne sa nastepujace:

1. Modlitwa w Ogrojcu.
2. Biczowanie Pana Jezusa.
3. Cierniem ukoronowanie.

4. Niesienie Krzyza.

5. Ukrzyzowanie i Smieré Zbawiciela naszego.

Tajemnice Chwalebne sg nastepujace:

1. Zmartwychwstanie Panskie.

2. Wniebowstapienie Panskie.

3. Zestanie Ducha Swietego.

4. Wniebowziecie NajsSwietszej Maryi Panny.

5. Ukoronowanie, i wywyzszenie NajsSwietszej Panny nad wszystkie chory

Anielskie.
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O AKTACH POTRZEBNYCH DO ZBAWIENIA

NAUCZYCIEL. Jakie sa Akty, ktére z calego serca czynié¢ potrzeba, azeby by¢
zbawionym?

UczeN. Akt Wiary, Nadziei, Mitosci, i Skruchy.
N. Odmow te Akty.

U.
AKT WIARY

Wierze mocno i niezachwianie, dlatego iz Boég, ktéory jest Prawda
nieomylna, objawil to Koéciotowi Katolickiemu, a przez ten Kosciét Swiety i
nam objawia; zZe jest Bog jeden tylko, we Trzech Osobach Bozych, réwnych i
oddzielnych, ktére sie nazywaja Ojciec, Syn i Duch Swiety; ze Syn Bozy stat sie
Czlowiekiem, wzigwszy za sprawa Ducha Swie;tego cialo i dusze ludzka w
zywocie Przeczystej Dziewicy Maryi; zZe umarl za nas na krzyzu; ze
zmartwychwstal; Ze wstapil na Niebiosa; ze stamtad przyjdzie w kornicu swiata
sadzi¢ wszystkich zywych i umartych; ze dobrym da wieczne Niebo, a ztych
skaze na wieczne pieklo. Wierze nadto w to wszystko, w cokolwiek wierzy i co
naucza Koéciét Swiety, bo jest nieomylny.

AKT NADZIEI

O! Boze mdj, poniewaz jeste§ wszechmocny i nieskoriczenie dobry i
milosierny, mam nadzieje iz przez Meke i Smier¢ Jezusa Chrystusa Zbawiciela
naszego, dasz mi zywot wieczny, ktéry$ obiecal tym wszystkim, co wiernie
wypelniaja obowigzki dobrego ChrzesScijanina, jak ja wypelnia¢ pragne za pomoca
taski Twojej. Amen.

AKT MIEOSCI

O! Boze moéj, poniewaz jeste§ Dobrem najwyzszym, i najdoskonalszym,
kocham Cie z catego serca i nad wszystko; i wole raczej wszystko utraci¢, anizeli
mitos¢ Twa postradaé. A dla mitosci Twojej kocham i kocha¢ pragne blizniego mego
jak siebie samego.
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AKT SKRUCHY

O! Boze moj, poniewaz jeste$ nieskonczenie dobry, i poniewaz kocham Cie
nad wszystko, zaluje i boleje z calego serca zem obrazil Ciebie; i postanawiam jak
najmocniej, za pomoca taski Twojej juz nigdy nie grzeszy¢, i strzec si¢ i unikac
wszelkiej pobudki i okazji do grzechu. Amen.

N U i o i o I o

ODDANIE SIE POD OPIEKE NAJSWIETSZEJ PANNY

Pod Twoja obrone uciekamy sie, Swieta Boza Rodzicielko, naszymi pro$bami
racz nie gardzi¢ w potrzebach naszych, ale od wszelakich zlych przygéd racz nas
zawsze wybawia¢, Panno Chwalebna i Blogostawiona. O Pani nasza, Oredowniczko
nasza, Posredniczko nasza, Pocieszycielko nasza; z Synem Twoim nas pojednaj,
Synowi Twojemu nas polecaj, Synowi Twojemu najmilszemu nas oddawa,;.

v. M6dl sie za nami, Swieta Boza Rodzicielko.

R. Aby$my sie stali godnymi obietnic Chrystusowych.

I i I ) I o ) I I

LITANIA DO NAJSWIETSZE] MARYI PANNY

(potwierdzona przez Sykstusa V w 1587)
Kyrie elejson,
Chryste elejson,
Kyrie elejson.
Chryste ustysz nas.
Chryste wystuchaj nas.
Ojcze z Nieba, Boze, zmilyj si¢ nad nami.
Synu, Odkupicielu $wiata, Boze, zmituj sie nad nami.
Duchu Swigty, Boze, zmiluj si¢ nad nami.
Swieta Tréjco, jedyny Boze, zmiluj sie nad nami.
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Swieta Maryjo, médl sie za nami.

Swieta Boza Rodzicielko, médl sie za nami.
Swieta Panno nad pannami, médl sie za nami.
Matko Chrystusowa, médl sie za nami.
Matko taski Bozej, médl si¢ za nami.
Matko najczystsza, médl sie¢ za nami.
Matko najsliczniejsza, médl sie za nami.
Matko niepokalana, moédl sie za nami.
Matko nienaruszona, médl sie za nami.
Matko najmilsza, médl si¢ za nami.

Matko przedziwna, médl sie za nami.
Matko Stworzyciela, médl sie za nami.
Matko Odkupiciela, médl sie za nami.
Panno roztropna, médl sie za nami.

Panno czcigodna, médl si¢ za nami.

Panno chwalebna, médl sie za nami.

Panno mozna, modl sie za nami.

Panno taskawa, maédl sie za nami.

Panno wierna, médl sie za nami.
Zwierciadlo Sprawiedliwosci, médl sie za nami.
Stolico madrosci, moédl sie za nami.
Przyczyno naszej radosci, modl sie za nami.
Naczynie duchowne, moédl sie za nami.

Naczynie powazne, moédl sie za nami.
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Naczynie osobliwe nabozenistwa, médl sie za nami.
R6zo duchowna, médl sie za nami.

Wiezo Dawidowa, médl sie za nami.

Wiezo z kosci stoniowej, médl sie za nami.
Domie ztoty, médl sie za nami.

Arko przymierza, médl si¢ za nami.

Bramo Niebieska, médl sie za nami.

Gwiazdo zaranna, médl sie za nami.
Uzdrowienie chorych, médl sie za nami.
Ucieczko grzesznych, médl sie za nami.
Pocieszycielko strapionych, médl sie za nami.
Wspomozenie wiernych, médl sie za nami.
Krélowo Aniotéw, modl sie za nami.
Krélowo Patriarchéw, moédl sie za nami.
Krélowo Prorokéw, modl sie za nami.
Kroélowo Apostotéw, moédl sie za nami.
Krélowo Meczennikéw, moédl sie za nami.
Krélowo Wyznawcéw, médl sie za nami.
Krélowo Panienska, moédl sie za nami.

Kroélowo Wszystkich Swietych, modl sie za nami.

Kroélowo bez zmazy pierworodnej poczeta, médl sie za nami.

Krélowo wniebowzieta, médl sie za nami.
Kroélowo Roézarica Swietego, modl sie za nami.

Krélowo pokoju, médl sie za nami.
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Kroélowo Polski, médl sie za nami.

Baranku Bozy, ktory gladzisz grzechy $wiata, przepus¢ nam, Panie.
Baranku Bozy, ktory gladzisz grzechy $wiata, wystuchaj nas, Panie.
Baranku Bozy, ktéry gladzisz grzechy swiata, zmituj sie¢ nad nami.
V. Médl sie za nami, Swieta Boza Rodzicielko.

R. AbySmy sie stali godnymi obietnic Chrystusowych.

Moédlmy sie. Daj nam, slugom Twoim, prosimy Panie Boze, cieszy¢ sie
ustawicznie zdrowiem duszy i ciala, a za chwalebng przyczyna blogostawionej
Maryi zawsze Dziewicy, niechaj od doczesnych utrapien wolni bedziemy i
wiekuistego dostapimy wesela. Przez Chrystusa Pana naszego. R. Amen.

7 lat odpustu.

A~~~ A~~~

Katechizm mniejszy czyli Nauka Chrzescijariska krotko zebrana i utozona z rozkazu Klemensa VIII Papieza
przez Kardynata Roberta Bellarmina, a z rozkazu Grzegorza XVI Papieza na polski jezyk przettomaczona

%%

przez Xiedza
Behra, str. 36.

. Nowe Wydanie. Podlug wydania Propagandy w Rzymie. Berlin. W xiegarni B.

Jako dodatek do: Katechizm posredni do wyktadania Nauki Chrzescijariskiej z rozkazu Piusa IX, Papieza
utozony i Xigzke do Nabozeristwa obejmujgcq najpotrzebniejsze rady, rozmyslania, modlitwy i piesni
dzieciom i rodzicom polskim pod opiekq Niepokalanie Poczetej Boga Rodzicy Dziewicy ofiaruje Xigdz ***.
Wydanie drugie. Berlin. W xiegarni B. Behra. 1858, ss. (313)-(348). ()

Mszat Rzymski z dodaniem nabozenstw nieszpornych. O. G. Lefebvre, Benedyktyn. Przektad
polski opracowali mnisi opactwa w Tyncu. Opactwo SS. Piotra i Pawta w Tyncu - Polska.
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"Fili, accedens ad servitutem Dei, sta in iustitia, et timore:

et praepara animam tuam ad tentationem". (Eccl. 2, 1).

A A~~~

Praefatio Episcopi Cracoviensis
Explicatio signi sanctae Crucis
Declaratio Credo

Declaratio Pater noster, et Ave Maria
De Praeceptis Dei

De Praeceptis Ecclesiae, et Consiliis
De Sacramentis

De Virtutibus Theologicis et Cardinalibus
De donis Spiritus Sancti

De operibus misericordiae

De peccatis

De quatuor Novissimis, et de Rosario
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MARTINUS 5Z2YSZKOWGSKI,

Dei et Apostolicae Sedis Gratia,

EPISCOPUS CRACOVIENSIS,
DUX SEVERIENSIS.
Venerabilibus Parochis, totique Clero Dioecesis nostrae,
Salutem in Domino.

Neminem in Schola Christi adeo peregrinum, et de sua salute nihil cogitantem,

reperiri existimamus, quin ad beatitudinem consequendam, et ad ipsa media vitae aeternae
meritoria, fidem Theologicam homini necessariam esse, fateatur. Sine fide enim, impossibile
est placere Deo; et qui non crediderit, eum perpetuis suppliciis damnatum iri, ipsa aeterna
Veritas docet. Sed cum fides sit partim explicita;, nimirum Articulorum eorum, (qui sunt de
Deo trino et uno, et Divinitate, ac humanitate Christi) expressa notitia: partim implicita;
qua scilicet veritates quas tenet Ecclesia, tanquam in communi aliquo principio creduntur:
consequens erit Doctrinam Christianam, qua haec religionis rudimenta ad salutem
necessaria traduntur, et explicantur, apprime utilem esse. Hanc igitur a Sede Apostolica
approbatam, praesenti operi inserendam, Vobisque Fratres in Christo charissimi,
commendandam duximus. Et insuper, quoniam non omnes aeque sunt ad instituendum hoc
pacto rudiorem populum animati, sive ob negotia alia, quibus non sine animarum
detrimento implicantur, sive ob charitatis erga Deum et proximum, defectum,
existimavimus Nos operaeprecium facturos: si Catecheses, et documenta quaedam salutaria,
et praeterea modum tradendae cum fructu Doctrinae Christianae, hic praescriberemus,
Vobisque afferremus. Proinde omnes Vos in Domino hortamur, mandamusque in virtute
Sanctae obedientiae, ut ipsi hanc Doctrinam amplexi, caeteros quorum curam geritis, sedulo
doceatis, et a Rectoribus Scholarum eadem pueros erudiri efficiatis; ita demum officio,
vocationique Vestrae egregie responsuri, et religionis, cultusque Divini propagati,
amplissima a Deo praemia recepturi. Valete in Domino.
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COMPENDIUM
DOCTRINAE CHRISTIANAE

MAGISTER. Esne tu Christianus?
DISCIPULUS. Sum per Dei gratiam.

M. Quis dicendus est Christianus?

D. Qui profitetur fidem et legem Christi.
M. In quo praecipue consistit fides Christi?

D. In duobus principalioribus mysteriis, quae designantur signo S. Crucis: hoc
est, in unitate ac Trinitate Dei, et Incarnatione ac morte Salvatoris nostri.

M. Quid est unitas et Trinitas Dei?

D. Est in Deo una sola Divinitas, seu essentia et natura Divina, quae tamen
continetur tribus personis Divinis, quae vocantur, Pater, Filius, et Spiritus
Sanctus.

M. Quare sunt tres personae Divinae?

D. Quia Pater non habet principium, nec procedit ab alia persona; Filius
procedit a solo Patre; Spiritus Sanctus a Patre et Filio.

M. Quare sunt unus solus Deus hae tres personae?

D. Quia habent unam eandemque essentiam, unam eandemque potentiam,
unam eandemgque bonitatem.

M. Quid est Incarnatio et mors Salvatoris nostri?

D. Est hoc: Quia Filius Dei, qui est secunda sanctissimae Trinitatis persona,
factus est homo, et in Cruce mortuus pro salute nostra.

M. Quomodo haec duo mysteria signo Crucis denotantur?

D. Nam signum sanctae Crucis fit, apponendo primum capiti manum
dextram, cum illis verbis, In nomine Patris; postea apponendo manum pectori,
et dicendo, et Filii; ad extremum, apponendo brachio sinistro et dextro, et
Spiritus Sancti; Amen.
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M. Quomodo itaque hic demonstratur primum mysterium sanctissimae Trinitatis?

D. Nam illud verbum, In nomine, significat unitatem, alia verba significant
Trinitatem.

M. Demonstres itaque et secundum mysterium?

D. Figura Crucis repraesentat mortem Salvatoris; quia postquam factus esset
homo, et ostendisset humano generi viam salutis, doctrina, exemplo, et
miraculis; mortuus est in ligno Crucis.

A~~~ A~~~

DECLARATIO
Credo

MAGISTER. Quae et qualis est requla credendi?

DiscIpULUS. Est Symbolum Apostolorum, quod vulgari nomine dicitur Credo.
M. Dicas Credo.

D. 1. Credo in Deum Patrem omnipotentem Creatorem coeli et terrae.
2. Bt in lesum Christum Filium eius unicum Dominum nostrum.

3. Qui conceptus est de Spiritu Sancto, natus ex Maria Virgine.

4. Passus sub Pontio Pilato, crucifixus, mortuus, et sepultus.

5. Descendit ad inferos, tertia die resurrexit a mortuis.

6. Ascendit ad coelos, sedet ad dexteram Dei Patris omnipotentis.

7. Inde venturus est iudicare vivos et mortuos.

8. Credo in Spiritum Sanctum.

9. Sanctam Ecclesiam Catholicam, Sanctorum communionem.

10. Remissionem peccatorum.

11. Carnis resurrectionem.

12. Et vitam aeternam. Amen.
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M. Quis instituit Credo in Ecclesia?
D. Duodecim Apostoli, propterea etiam duodecim sunt Articuli.
M. Quid in se continent hi Articuli?

D. Qmnia ea, quae principaliter creduntur expresse de Deo, et de Ecclesia
sponsa eius. Nam illi primi octo Articuli pertinent ad Deum; ultimi vero
quatuor ad Ecclesiam.

M. Declares primum Articulum.

D. Ego firmiter credo in unum solum Deum, qui est Pater naturalis sui
unigeniti  Filii, et simul est Pater per gratiam omnium bonorum
Christianorum, qui ideo vocantur filii Dei adoptivi; ad extremum est Pater per
creationem omnium aliarum rerum. Et is Deus est omnipotens; nam potest
facere omnia quae vult, qui creavit ex nihilo coelum et terram, et omnia quae
continentur in ipsis, hoc est universum mundum.

M. Declares secundum Articulum.

D. Credo praeterea in Iesum Christum, qui est unicus Filius Dei Patris, nam est
genitus a Patre ab aeterno, et est Deus aeternus, infinitus, omnipotens, Creator
et Dominus noster, et omnium rerum, non secus atque Pater.

M. Declares Tertium.

D. Ego credo, Iesum Christum non solum esse verum Deum, sed etiam verum
hominem. Assumpsit enim carnem humanam ex immaculata Virgine Maria,
virtute Spiritus Sancti: et ita natus est in terra, ex matre sine Patre;
quemadmodum in caelis natus est ab aeterno, ex Patre sine matre.

M. Declares Quartum.

D. Ego credo lesum Christum, pro redemptione mundi, id est, hominum,
passum esse sub Pontio Pilato Praefecto Iudaeorum, flagellatum, spinis
coronatum, cruci affixum, et in ea mortuum, de qua depositus, sepultus fuit in
sepulchro novo.

M. Declares Quintum.
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D. Ego credo Iesum Christum, statim ac mortuus fuit, descendisse cum anima
sua ad limbum Sanctorum Patrum, et tertia die, quae fuit Dominica,

resurrexisse gloriosum triumphatorem.
M. Declares Sextum.

D. Ego credo Iesum Christum, postquam mansit adhuc post resurrectionem
quadraginta diebus cum Apostolis, ut comprobaret multis apparitionibus
resurrectionem suam, ascendisse in coelum, resedisseque super omnes choros
Angelorum ad dexteram Patris, hoc est in gloria aequali cum Patre, tanquam
patronus, et gubernator omnium creaturarum.

M. Declares Septimum.

D. Ego credo, quia is idem Dominus noster, in fine mundi descendet de caelo
cum summa potestate et gloria, iudicaturus omnes homines, reddendo
unicuique prout gessit quisque in corpore suo, sive bonum, sive malum.

M. Declares Octavum.

D. Credo in Spiritum Sanctum, qui est tertia persona sanctissimae Trinitatis, et
procedit a Patre et Filio, estque in omnibus et per omnia aequalis Patri et Filio,
hoc est Deus aeternus, infinitus, omnipotens, Creator et Dominus omnium
rerum, quemadmodum Pater et Filius.

M. Declares Nonum.

D. Ego firmiter credo unam esse Ecclesiam, quae est congregatio omnium
fidelium Christianorum, qui sunt baptizati, qui credunt et profitentur fidem
Christi Salvatoris, et agnoscunt Vicarium Christi in terris, summum
Pontificem Romanum.

M. Haec Ecclesia quare dicitur Sancta et Catholica?

D. Sancta, quia habet Caput sanctum, Christum Dominum, et multa membra
sancta; facta, fidemque, legem, et Sacramenta sancta. Et dicitur Catholica, hoc
est universalis.

M. Sed quid dicitur Communio Sanctorum?

D. Dicitur participatio orationum et bonorum operum, quae in Ecclesia fiunt;
quemadmodum in corpore humano, ab uno membro sano, reliqua participant

sanitatem.
88




M. Declares Decimum?

D. Credo in sancta Ecclesia, veram esse remissionem peccatorum, quae
obtinetur per sanctissima Sacramenta, tanquam media certa: et quod in ipsa
homines, ex filiis daemonis, fiant filii Dei, et haeredes Paradisi, id est regni
caelestis.

M. Declares Undecimum.

D. Ego credo, quod in fine mundi omnes homines resurgent, assumentque
eadem corpora, quae prius habebant; idque virtute omnipotentis Dei, cui nihil
est factu impossibile.

M. Declares Ultimum.

D. Ego credo bonis Christianis paratam esse vitam aeternam, plenam omnis
felicitatis, et liberam omni genere mali: quemadmodum e contrario, infidelibus
et malis Christianis parata est mors aeterna, referta omnibus miseriis,
cunctisque bonis destituta.

M. Quid est Amen?

D. Ita est in rei veritate.

I~~~ )

DECLARATIO

Pater noster, et Ave Maria

MAGISTER. Postquam ostendisti, quae sunt credenda; quaero, scisne ea, quae debemus
sperare, et a quo?

Scisne tu Pater noster?

DISCIPULUS. Scio optime, nam cum primis illud didici, et quolibet tempore
matutino ac vespertino recito, cum Ave Maria et Credo.

M. Dicas itaque Pater noster.
D. Pater noster qui es in coelis.
1. Sanctificetur nomen tuum.

2. Adveniat regnum tuum.
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3. Fiat voluntas tua, sicut in coelo et in terra.

4. Panem nostrum quotidianum da nobis hodie.

5. Et dimitte nobis debita nostra, sicut et nos dimittimus debitoribus nostris.
6. Et ne nos inducas in tentationem.

7. Sed libera nos a malo. Amen.

M. Quis composuit hanc Orationem?

D. Christus Dominus noster; et ideo est excellentior caeteris omnibus
Orationibus.

M. Quid continet in summa haec Oratio?

D. Omnia ea, quae petere ac sperare potest homo a Deo. Septem autem sunt
orationis Dominicae petitiones. Primis quatuor petimus, ut nobis conferat
bonum; et tribus ultimis, ut nos liberet a malo.

Et quantum attinet bonum:

Primo, petimus gloriam Dei.

Secundo, summum nostrum bonum.

Tertio, gratiam acquirendi hoc bonum.

Quarto, medium acquirendi et consequendi gratiam Dei.
Quod vero attinet malum:

Primo petimus, ut nos liberet a malis praeteritis.

Secundo, a malis futuris.

Tertio, a malis praesentibus, et consequenter ab omni malo.

M. Declares illa verba, quae antecedunt petitiones, nimirum, Pater noster qui es in
coelis.

D. Hoc est unum quasi prooemium, in quo ratio redditur, quod audeamus
alloqui tam magnum Dominum, et quia speramus nos ab eo exauditos iri.
Dicitur itaque Deus Pater noster, ratione creationis et adoptionis: et ideo
tanquam filii recurrimus ad illum. Et adiungitur: Qui es in coelis; tanquam
Dominus universi. Et propterea scimus, quod potest nos exaudire si vult;
quemadmodum speramus illum velle, quandoquidem est Pater.
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M. Declares Primam Petitionem.

D. In prima petitione rogamus, ut Deus cognoscatur a toto mundo, et ut
sanctum nomen eius, pro eo ac par est honoretur, et glorificetur ab omnibus.

M. Declares Secundam.

D. Petimus in secunda, ut cito veniat Regnum, quod nobis est promissum; hoc
est, ut finita pugna quae nobis est cum daemone, mundo, et carne,

perveniamus ad aeternam beatitudinem, in qua regnabimus cum Deo securi.

M. Declares Tertiam.

D. Petimus in tertia gratiam Dei, ut ea adiuti obediamus perfecte suis
sanctis mandatis; quemadmodum semper obediunt Angeli in coelo. Nam
gradus per quem fit ascensus in coelum, est obedire mandatis Dei.

M. Declares Quartam.

D. Petimus in quarta, panem quotidianum, tam spiritualem, hoc est, verbum
Dei et Sacramenta, quam corporalem, hoc est, victum et amictum. Nam
verbum Dei sive praedicatum a Concionatoribus, sive a nobis lectum in libris
spiritualibus, et sanctissima Sacramenta, maxime vero Confessio, et
sanctissimae Eucharistiae sumptio, sunt media efficacissima ex se (praesertim
si aliquis a nobis defectus non procedat) ad acquirendam et consequendam
gratiam divinam, de qua diximus in praecedente petitione. Victus vero et
amictus, necessarius est conservationi huius vitae, propter inserviendum Deo.

M. Declares Quintam.

D. Petimus in quinta, ut Deus nos liberet a malis praeteritis, hoc est a peccatis
iam commissis, remittendo nobis et culpam et poenam, quam ob peccata
incurrimus. Et adiungitur: Sicut et nos dimittimus debitoribus nostris; hoc est
remittimus omnes offensas nostris inimicis. Minime enim consentaneum est,
ut Deus dimittat nobis peccata, quibus graviter eum offendimus, si nos
nolumus condonare iniurias nobis factas, quae alioquin sunt offensae parvi
momenti.

M. Declares Sextam.

D. Petimus in sexta, ut Deus nos liberet a tentationibus, (quae sunt mala
futura) aut non permittendo nos tentari, aut tribuendo gratiam ut non
succumbamus tentationibus.
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M. Declares Septimam.

D. Petimus in septima, ut Deus nos liberet a malis praesentibus, hoc est, ab
omni afflictione et miseria: praeterea ab omni vana prosperitate et exaltatione

temporali, praesertim si ipse cognoscit id nociturum saluti animae.
M. Dicas deinceps Ave Maria.

D. Ave Maria gratia plena, Dominus tecum, benedicta tu in mulieribus, et
benedictus fructus ventris tui IESUS. Sancta Maria mater Dei, ora pro nobis

peccatoribus, nunc et in hora mortis nostrae. Amen.
M. In quem finem dicis Ave Maria post Pater noster?

D. Ut per intercessionem Beatissimae Virginis, facilius impetrem ea, quae peto
a Deo. Nam ipsa est Advocata peccatorum, et Mater misericordiae, et una cum
Deo residet in caelo super omnes choros Angelorum, estque gratissima Deo.

M. Nonne etiam recurris pro auxilio ad alios Sanctos?

D. Recurro ad omnes Sanctos, praecipue vero ad eum, cuius nomen gero, et ad
meum Angelum custodem.

)

De Praeceptis Dei

Veniamus etiam ad legem Dei, et ad ea quae spectant ad amorem Dei et
proximi.

MAGISTER. Dicas ergo Decem Praecepta.

DiscrpULus. I. Ego sum Dominus Deus tuus. Non habebis deos alienos coram
me.

II. Non assumes nomen Domini Dei tui in vanum.
[IT. Memento ut diem Sabbati sanctifices.

IV. Honora patrem tuum et matrem tuam.

V. Non occides.

VI. Non moechaberis.
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VII. Non furtum facies.

VIII. Non dices falsum testimonium.
IX. Non concupisces uxorem alterius.
X. Non concupisces res proximi.

M. Quis tradidit haec Decem Praecepta?

D. Ipsemet Deus in veteri Testamento, quae postea Christus Dominus noster

in novo confirmavit.
M. Quid continent summatim haec Praecepta?

D. Omnia illa, quae facienda sunt, ut amemus Deum et proximum. Nam
prima tria praecepta docent, quemadmodum debeamus nos gerere erga Deum
corde, ore, et opere. Alia vero septem, docent bene facere proximo, et nemini
nocere, sive honori, sive rebus eius, nec opere, nec verbis, nec animo. Et ita
finis omnium praeceptorum, est mandatum charitatis, quo praecipitur ut
amemus Deum super omnia, et proximos nostros sicut nos ipsos.

M. Declares Primum Praeceptum.

D. In principio ostendit Deus, se esse nostrum verum et supremum patronum,
propterea sumus obligati obedire illi cum omni diligentia. Deinde mandat, ne
ullos alios deos agnoscamus. Qua in re, infideles peccant, qui adorant
creaturas loco Creatoris: similiter incantatores, et omnes magicis artibus dediti,
qui daemones loco Dei colunt.

M. Declares Secundum Praeceptum.

D. Secundum praeceptum prohibet blasphemias, quae sunt gravissima
peccata, iuramenta falsa et non necessaria, votorum neglectam executionem, et
omne illud, quod verbo committitur contra honorem Dei.

M. Declares Tertium.

D. Tertium praecipit observationem festorum, quae consistit in cessatione
ab operibus servilibus, ut habeamus tempus considerandi beneficia Divina,
visitandi Ecclesias, recitandi Orationes, legendi libros spirituales, audiendi
divina officia et conciones, et faciendi alia similia opera spiritualia et
sancta.
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M. Declares Quartum.

P. Quartum mandatum est, ut honore prosequamur patrem et matrem, non
modo reverentia verborum, vel depositione pilei, sed etiam ferendo illis
auxilium in illorum necessitatibus. Quod vero dicitur de patre et matre, hoc
etiam praestari debet erga alios proximos, licet non tantum obligati simus aliis,
quantum patri et matri, qui nos in lucem ediderunt, et cum multo labore
educaverunt.

M. Declares Quintum.

D. In Quinto praecipitur, neminem a nobis iniuste occidendum, nec cuiquam
male faciendum esse. Dico autem iniuste. Nam iudices qui iuste condemnant
malefactores ad mortem, et ministri iustitiae, qui condemnatis mortem
inferunt, non peccant, si vulnerant, vel occidunt; quemadmodum nec milites
in bello iusto.

M. Declares Sextum.

D. Prohibet adulterium, hoc est peccatum cum uxore alterius, similiter
fornicationem, aut aliud peccatum carnale.

M. Declares Septimum.

D. Septimum praecipit ne invito domino subtrahamus res alterius occulte,
quod furtum vocatur; nec palam, quod vocatur rapina; nec defraudemus alios
in venditione, emptione, et similibus contractibus, et ad extremum nullum
inferamus damnum proximo, rebusque illius detrimentum.

M. Declares Octavum.

D. In Octavo prohibetur falsum testimonium, murmuratio, obtrectatio,
adulatio, mendacium, et omne aliud damnum, quod proximo lingua inferri
potest.

M. Declares duo ultima.

D. Praecipit Deus in ultimis duobus praeceptis, ut nemo concupiscat uxorem,
aut rem alterius. Nam ille qui est scrutator cordium, vult ut sint sancta et
munda, non modo exterius, sed etiam interius omnia, ut simus integre ac vere
iusti.
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De Praeceptis Ecclesiae, et Consiliis

MAGISTER. Adiungas ad Praecepta Dei, illa pauca quae adiungit sancta Ecclesia.
DiscIPULUS. Praecepta Ecclesiae sunt quinque.
1. Audire Missam die Dominico, et aliis diebus festis statutis ab Ecclesia.

2. Quadragesima, Quatuor anni temporibus, ac Vigiliis, secundum morem
Ecclesiae, et feria sexta, iuxta Provinciae consuetudinem, ieiunare: Sabbato
autem a carnibus abstinere.

3. Peccata Sacerdoti approbato confiteri, et sanctissimam Eucharistiam, vel
saltem circa festum Paschae sumere.

4. Nuptias prohibitis temporibus non celebrare, hoc est a Prima Dominica
Adventus, usque ad Epiphaniam, et a prima die Quadragesimae, usque ad
Octavam Paschae.

5. Decimas solvere.
M. Ultra haec Praecepta ad quae obligamur omnes, suntne alia consilia perfectionis?

D. Sunt tria Consilia, data a nostro Salvatore IESU, illis qui desiderant
pervenire ad perfectionem.

M. Quae sunt ista Consilia.

D. Paupertas voluntaria, Castitas perpetua, Obedientia in omni re licita et
honesta.

A~~~ I~ I~~~

De Sacramentis

MAGISTER. lam tractavimus de omnibus, quae credere, sperare, et operari debemus;
restat ut tractemus de sanctis Sacramentis, per quae (tanquam media) acquirimus Dei
gratiam. Dicas itaque quot sunt Sacramenta?

DIsCIPULUS. Sunt septem.
1. Baptismus.
2. Confirmatio.

3. Eucharistia.
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4. Poenitentia.

5. Extrema unctio.

6. Ordo.

7. Matrimonium.

M. Quis haec Sacramenta instituit?

D. Iesus Christus Dominus noster.
M. Quem effectum praestat Baptismus?

D. Facit, ut homo fiat filius Dei, et haeres Paradisi, delet omnia peccata, et
reficit animam gratia et donis spiritualibus.

M. Quis effectus est Confirmationis?

D. Fortes nos facit, ut non timeamus profiteri fidem Christi Salvatoris nostri,
facitque nos milites veros Salvatoris nostri.

M. Quem effectum affert Eucharistia?

D. Nutrit charitatem, quae est vita animae, augetque in dies magis; et
propterea datur sub specie panis, licet iam non sit panis, sed verum corpus
Salvatoris: quemadmodum, et illud quod est in calice, non est vinum, licet
appareat vinum, sed est verus sanguis eiusdem Salvatoris sub specie vini.

M. Quem effectum producit Poenitentia?

D. Remittit peccata post Baptismum commissa, et reconciliat Deo eum, qui per
peccatum factus fuit inimicus.

M. Quae requiruntur ad recipiendum hoc Sacramentum?

D. Opus est primo concipere dolorem de peccatis, cum proposito non
committendi ea amplius. Deinde opus est confiteri omnia Sacerdoti approbato
a Superioribus, et ultimo opus est adimplere satisfactionem, quae a Sacerdote
iniuncta fuerit.

M. Quem effectum facit Extrema unctio?

D. Extinguit reliquias peccati, laetificat ac confortat animam, ad pugnandum
contra daemonem, in illo ultimo vitae puncto: praeterea iuvat ad recipiendam
sanitatem corporis, si illa est utilis saluti animae.
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M. Quem effectum facit Sacramentum Ordinis?

D. Tribuit virtutem et gratiam Sacerdotibus, et aliis ministris Ecclesiae, ut
possint bene ac rite fungi officio suo.

M. Quem effectum facit Sacramentum Matrimonii?

D. Dat virtutem et gratiam illis, qui legitime coniunguntur in Matrimonio, ut
in Matrimonio vivant in pace, charitate, et procreent, atque educent prolem in
timore sancto Dei, indeque laetitiam capiant, et in hac, et in futura vita.

A~~~ A~~~

De Virtutibus Theologicis et Cardinalibus

MAGISTER. Absolvimus iam quatuor partes principales Doctrinae Christianae, hoc est
Credo, Orationem Dominicam, Praecepta Dei, et Sacramenta: Nunc dicamus de
Virtutibus et vitiis, et de nonnullis aliis rebus, quae plurimum invitant ad recte, et
iuxta voluntatem Dei vitam instituendam. Dicas itaque quot sunt Virtutes
principales?

DISCIPULUS. Sunt septem; tres Theologicae, et quatuor Cardinales.

M. Quae sunt Theologicae?
D. Fides, Spes, Charitas.
M. Quare vocantur Theologicae?

D. Nam verbum illud Theologicae, significat rem, quae respicit, vel pertinet ad
Deum.

M. Fides itaque quomodo pertinet ad Deum?
D. Nam efficit ut credamus ea omnia, quae Deus revelavit sanctae Ecclesiae.
M. Spes quare pertinet ad Deum?

D. Nam efficit, ut nos ponamus totam fiduciam in Deo, et ab ipso speremus
vitam aeternam, mediante gratia ipsiusmet Dei, et propter nostra merita, quae
etiam procedunt ex gratia eius.

M. Charitas quare pertinet ad Deum?

D. Nam efficit, ut amemus Deum supra omnia, et proximum tanquam nos
ipsos, propter amorem Dei.
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M. Quae sunt virtutes Cardinales?

D. Prudentia, Iustitia, Temperantia, Fortitudo.

M. Quare dicuntur Cardinales?

D. Nam sunt principales, et tanquam fontes bonorum operum.
M. Declares officium harum virtutum.

D. Prudentia facit, ut caute et considerate versemur in omnibus rebus, ne
vel ipsi decipiamur, vel alios decipiamus. lustitia efficit, ut quod suum est,
unicuique reddamus. Temperantia facit, ut iniiciamus fraenum desideriis
inordinatis. Fortitudo facit, ut nulla timeamus pericula, nec mortem ipsam
propter Deum.

A~~~ A~~~

De donis Spiritus Sancti
MAGISTER. Quot sunt dona Spiritus Sancti?
DIsCIPULUS. Sunt septem.
1. Sapientia.
2. Intellectus.
3. Consilium.
4. Fortitudo.
5. Scientia.
6. Pietas.
7. Timor Domini.
M. Quorsum spectant haec dona?

D. Auxiliantur virtutibus, et iuvant ut perfecti efficiamur in via Dei. Nam
ob Timorem, abstinemus a peccatis: per Pietatem, sumus devoti et
obedientes Deo: per Scientiam, instruimur ad intelligendam voluntatem
Divinam: per Fortitudinem, adiuvamur ut eam exequamur: per Consilium,
advertimus technas et imposturas daemonis: per Intellectum, elevamur ad
penitius intelligenda mysteria fidei: per Sapientiam, efficimur perfecti,
ordinando omnem nostram vitam et nostras operationes ad gloriam Dei.
Nam prudens cognoscit ultimum finem, et ad illum dirigit omnia.

A A A~ A A~ A~~~




De operibus misericordiae

MAGISTER. Quot sunt opera misericordiae, de quibus examinabimuyr sigillatim in die
Tudicii?

DISCIPULUS. Sunt septem.

1. Dare cibum esurientibus.

2. Dare potum sitientibus.

3. Vestire nudos.

4. Suscipere peregrinos.

5. Visitare infirmos.

6. Consolari incarceratos.

7. Sepelire mortuos.

M. Haec sunt opera misericordiae corporalia. Suntne alia spiritualia?
D. Sunt alia septem; hoc est.

1. Consilium dare dubitantibus.

2. Docere ignorantes.

3. Corrigere peccantes.

4. Consolari afflictos.

5. Condonare offensas.

6. Ferre patienter personas molestas.

7. Orare pro vivis et mortuis.

I~~~ I~ I~~~

De peccatis

MAGISTER. Quot sunt genera peccati?

DiscIPULUS. Duo. Originale et Actuale. Hoc deinde dividitur in mortale et
veniale.
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M. Quod est peccatum Originale?

D. Est illud cum quo omnes nascimur, quod contraximus tanquam
haereditarium a primo parente nostro Adamo.

M. Hoc peccatum quomodo deletur?

D. Per Baptismi Sacramentum; unde qui lavacro fontis sacri non ablutus
moritur, is descendit ad limbum, et privatur perpetuo gloria Paradisi.

M. Quod est peccatum mortale?

D. Est illud, quod committitur contra charitatem Dei aut proximi, et dicitur
mortale; nam privat animam sua vita spirituali, quae est gratia Dei.

M. Hoc peccatum quomodo dimittitur?

D. Expiatur peccatum mortale, aut per Baptismi Sacramentum in homine iam
adulto; aut per Sacramentum Poenitentiae, ut supra dictum. Qui autem
moritur peccato mortali coinquinatus, destinatur ad poenas inferni.

M. Quod est peccatum veniale?

D. Est illud, quod non est contra charitatem, et non privat animam gratia Dei,
neque hominem poenis inferni facit obnoxium; nihilominus tamen displicet
Deo, non est enim conforme voluntati eius, et minuit fervorem charitatis:
propterea necesse est, ut deleatur vel in hoc mundo, vel in Purgatorio in altera
vita.

M. Quot sunt vitia capitalia, et fontes totius peccati?

D. Sunt septem, et cuilibet opponitur virtus contraria.
1. Superbia; cui opponitur Humilitas.

2. Avaritia; cui opponitur Liberalitas.

3. Luxuria; cui opponitur Castitas.

4. Ira; cui opponitur Patientia.
5. Gula; cui opponitur Abstinentia.
6. Invidia; cui opponitur Amor fraternus.

7. Acedia; cui opponitur Diligentia.
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M. Quot sunt peccata contra Spiritum Sanctum?

D. Sunt sex.

1. Desperatio de salute aeterna.

2. Praesumptio de salute sine meritis.
3. Impugnatio veritatis agnitae.

4. Invidia gratiae divinae alteri datae.
5. Obstinatio in peccatis.

6. Impoenitentia usque ad finem vitae.

M. Quot sunt peccata quae vindictam exposcunt a Deo?
D. Sunt quatuor.

1. Homicidium voluntarium.

2. Peccatum carnale contra naturam.

3. Oppressio pauperum.

4. Defraudatio mercedis operariorum.

)

De quatuor Novissimis, et de Rosario

MAGISTER. Quot sunt res ultimae hominis, quae in Scriptura vocantur Novissimae,
quae si considerentur bene, efficiunt ut abstineamus a Peccatis?

DiscIPULUS. Quatuor.

1. Mors.

2. Iudicium.

3. Infernus.

4. Paradisus.

M. Sed quod exercitium habes ut retineas devotionem?

D. Dico Rosarium Beatissimae Virginis, meditando quindecim mysteria
Rosarii, in quibus continetur vita Salvatoris nostri IESU Christi.
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M. Qualia sunt quindecim mysteria Rosarii?

D. Sunt quinque gaudiosa.

1.
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Compendium Doctrinae Christianae. Iussu S. D. N. Clementis VIII. ad instructionem puerorum,
et simplicium, ab Illustrissimo Cardinale Belarminio compositum. Nunc vero ex Italico
idiomate in Latinum, Wladislao Principi Serenissimi III. Poloniae et Sveciae Regis filio, ac in
usum Dioecesis Luceoriensis translatum. Accessit hac editione secunda Modus Christianam
doctrinam tradendi; omnibus qui curam gerunt animarum, cum primis necessarius. Cracoviae,
In Officina Andreae Petricovii, Anno Domini, 1606, pag. 1-44.

Compendium Doctrinae Christianae. Cui accesserunt Catecheses, et Modus Christianam Doctrinam
Omnibus qui curam gerunt animarum, cum primis necessarius. [Appendix in:]
Reformationes Generales ad Clerum et populum Dioecesis Cracoviensis pertinentes. Ab Illustrissimo et
Reverendissimo Domino D. Martino Szyszkowski Dei et Apostolicae Sedis Gratia Episcopo
Cracoviensis, Duce Severiensis, in Synodo Dioecesana sancitae et promulgatae. Anno M.DC.XXI.
die decima Februarii. Cracoviae. In Officina Andreae Petricovii Typographi S. R. M., pag. 1-13.

tradendi.

Annunciatio Angeli.

. Visitatio Elizabetae.
. Nativitas Salvatoris nostri.
. Praesentatio in Templo.

. Disputatio Iesu cum Doctoribus.

Quingque alia dolorosa.

. Oratio in horto.

. Flagellatio ad columnam.
. Coronatio spinis.

. Crucis baiulatio.

. Crucifixio, et mors Salvatoris.

Quingue ultima gloriosa.

. Resurrectio Salvatoris.

. Ascensio eiusdem.

. Adventus Spiritus Sancti.
. Assumptio Beatissimae Virginis Mariae.

. Coronatio et exaltatio eiusdem super omnes choros Angelorum.

I I I I I o ) I I

102




Kodeks Swietego Katolickiego Kosciola
Rzymskiego

Ks. DR. HENRYK MARIA PEZZANI

A~~~ A~~~

Kanon 26.

Zakazany jest wybor na Papieza tego, kto odstapil od
wiary katolickiej, heretyka, lub schizmatyka; jesli
ktos taki zostanie wybrany, wybor jest niewazny

Papiez Pawel IV w Konstytucji Cum ex apostolatus z 15 lutego 1559 r. odnoénie
heretykéw stanowi co nastepuje:

"Zdajemy sobie sprawe, ze sytuacja jest do tego stopnia powazna i
niebezpieczna, iz w razie odstepstwa od wiary mozna sie sprzeciwid,
oskarzajac go, nawet papiezowi, ktéry pelni wladze Boga i Pana naszego
Jezusa Chrystusa na ziemi, a nad narodami i krélestwami posiada petnie mocy
i wszystko podpada pod jego osad, on sam za$ na tym $wiecie przez nikogo
nie moze by¢ osadzony. (...) moca pelni naszej wladzy apostolskiej ustalamy,
postanawiamy, stwierdzamy i okreSlamy, (...) Dodajemy réwniez, ze gdyby
kiedykolwiek sie okazalo, ze jaki§ biskup, a nawet pelnigcy obowigzki
arcybiskupa, patriarchy, albo prymasa, czy tez kardynat Swietego Kosciota
Rzymskiego, albo jak to zostalo wyzej powiedziane legat, czy tez papiez
rzymski przed dokonaniem jego wyboru do godnosci kardynata, albo przed
wyniesieniem go do godnosci papieskiej odpadt od wiary katolickiej, albo popad?
w jakgkolwiek herezje, wowczas wybdr albo wyniesienie tej osoby, nawet
dokonane w zgodzie i jednomyslnie przez wszystkich kardynatéw bedzie
zadne, niewazne 1 prozne. Wybor ten badZ wyniesienie nie moze by¢ takze

uznane, ani nie uzyska waznosci czy to na drodze przyjecia obowigzkéw, ani
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przez konsekracje, ani przez objecie wladzy i zarzadu wynikajacych z urzedu,
ani przez rzekoma koronacje papieska, ani przez uroczyste oddanie czci, ani
przez wyrazenie powszechnej obediencji, w zadnym czasie, ani w zadnym
razie nie moze by¢ uznane za zgodne z prawem. Ponadto taka osoba,
awansowana do godnosci biskupa, arcybiskupa, patriarchy albo prymasa, czy
tez wybrana do godnosci kardynala, albo obrana na papieza nie uzyska zadnej
zdolnosSci do sprawowania wtadzy czy tez w sprawach duchownych, czy tez
Swieckich, nie moze by¢ traktowana, ze wladze te posiada, ale wszystkie
razem i kazda z osobna z wszelkich wypowiedzi, czynéw, dziatan i decyzji
dokonanych przez te osobe, oraz nastepstwa tych aktow beda pozbawione
wszelkiej mocy, nie beda mie¢ zadnego znaczenia, ani nie beda dla nikogo
norma prawa. Procz tego wszystkie razem i kazda z osobna z o0s6b
wyniesionych i awansowanych w taki sposéb do swych godnosci, moca
samego faktu, bez zadnego dokonanego w tej kwestii ogloszenia beda
pozbawione wszelkich godnosci, miejsc, zaszczytéw, tytutéow, wiadzy,
urzedéw i mocy, nawet gdyby wczesniej nie odpadly od wiary, badZ nie
wpadly w herezje, czy tez nie popadly w stan schizmy, ani jej nie wzbudzitly,
czy tez nie zostaly pochwycone na takim uczynku. Osoby podporzadkowane
zaréwno duchownym diecezjalnym, jak réwniez zakonnym, a takze osobom
Swieckim, jak rowniez kardynalom, a nawet tym, ktérzy brali udzial w
wyborze na papieza, tego, kto wczeéniej odpadl od wiary, albo byt
heretykiem, czy tez schizmatykiem, czy tez tym, ktérzy w inny sposéb
zgodzili sie z tym wyborem i wyrazili swe posluszeristwo wobec niego, oddali
mu cze$¢, a takze kasztelanom, prefektom, dowédcom i urzednikom, rowniez
naszego umilowanego miasta Rzymu i calego Panstwa Koscielnego, oraz
osobom wyniesionym badZ awansowanych do godnosci w przedstawiony
sposob sa zgola zwolnione od wszelkiego postuszeristwa, czci i ponoszenia
winy, nawet gdyby bylo to utwierdzone przysiega badz slubowaniem, czy tez
gwarancja. Powinni natomiast ich unikac jako czarownikéw, pogan, celnikéw
i herezjarchow (pozostaja natomiast winni zachowania wiernosci i
postuszenstwa wobec przysztych biskupéw, arcybiskupéw, patriarchow,
prymasow, kardynalow i rzymskiego papieza wybranych zgodnie z zasadami
prawa). Dla utrudnienia za$ dziatalnosci wspomnianych oséb wyniesionych i
awansowanych we wspomniany sposob, gdyby tamci usitowali nadal petni¢
swa wladze i rzadzi¢, zobowiazani sa wezwaé przeciwko nim pomocy

ramienia Swieckiego. Z powodu za$ uzasadnionego powyzszymi
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okoliczno$ciami wypowiedzenia posluszeristwa i wiernosci tym osobom
(ktére rozdzieraja jednorodna tunike Paniska) nie beda oni podpadaé¢ pod
zadne cenzury ani kary". (1)

W Kanonie 23 naszego dziela, zaczerpnietym z Konstytucji papieza Grzegorza
XV Aeterni Patris z roku 1621 (2), jest powiedziane: Nie sa pozbawieni czynnego
badZz biernego prawa wyborczego przy konklawe takze kardynatowie obtozeni
ekskomunika, suspensa lub interdyktem. To samo zarzadzenie wydal papiez
Klemens V na Soborze w Vienne w 1311 (cap. Ne Romani, 2, de elect. ex Clement. (3))
oraz Pius IV w Konstytudji In eligendis z roku 1562. Jednakze, jak méwi tenze papiez
Pius IV, konstytucje te wydane w tym celu, aby unikngc¢ okazji do powstania
rozdwojenia albo schizmy, nalezy tak rozumieé, ze wyjatek stanowi tu
przypadek herezji i odstagpienia od wiary katolickiej.

A~

D. Henrici Mariae Pezzani Codex Sanctae Catholicae Romanae Ecclesiae cum notis, Romae - Mediolani
MDCCCXCIII (1893), ss. 66-68.

(Fragment Konstytucji Cum ex apostolatus w przekladzie Jerzego Slotwirniskiego; tlumaczenie
pozostalego tekstu oraz przypisy od red. Ultra montes).

Przypisy:
(1) Zob. Papiez Pawet 1V, Konstytucja "Cum ex apostolatus". (Ultramontes.pl).

(2) "Volumus etiam et decernimus censurarum et excommunicationum praedictarum et aliarum
quarumcumgque praetextu vel causa, Cardinales a Summi Pontificis electione activa et passiva
excludi nullo modo posse, quas quidem censuras et excommunicationes ad effectum hujusmodi
electionis tantum, illis alias in suo robore permansuris, suspendimus: decernentes easdem
excommunicationes et censuras eos solum afficere qui deliquerit, non autem alios conclavi
durante qui cum iis conversati fuerunt".

(3) "... Ceterum, ut circa electionem praedictam eo magis vitentur dissensiones et schismata, quo
minor eligentibus aderit dissidenti facultas: decernimus, ut nullus cardinalium cuiuslibet
excommunicationis, suspensionis aut interdicti praetextu a dicta valeat electione repelli, iuribus
aliis circa electionem eandem hactenus editis plene in suo robore duraturis".

Identycznie te kwestie regulowata:

a) Konstytucja §w. Piusa X Vacante Sede Apostolica z dnia 25 grudnia 1904 roku w n. 29: "Nullus

Cardinalium, cuiuslibet excommunicationis, suspensionis, interdicti aut alius ecclesiastici

impedimenti praetextu vel causa a Summi Pontificis electione activa et passiva excludi ullo

modo potest; quas quidem censuras et excommunicationes ad effectum huiusmodi electionis

tantum, illis alias in suo robore permansuris, suspendimus". - Codex Juris Canonici Pii X
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Pontificis maximi iussu digestus, Benedicti Papae XV auctoritate promulgatus. Praefatione
fontium annotatione et Indice analytico-alphabetico ab e.mo Petro Card. Gasparri auctus.
Romae. Typis Polyglottis Vaticanis. MCMIX (1919), s. 772. (Docum. I).

b) Konstytucja Papieza Piusa XII Vacantis Apostolicae Sedis z dnia 8 grudnia 1945 roku, n. 34:
"Nullus Cardinalium, cuiuslibet excommunicationis, suspensionis, interdicti aut alius
ecclesiastici impedimenti praetextu vel causa a Summi Pontificis electione activa et passiva
excludi ullo modo potest; quas quidem censuras ad effectum huiusmodi electionis tantum,
illis alias in suo robore permansuris, suspendimus". - Acta Apostolicae Sedis, XXXVIII, 65 sq.

Codex Sanctae Catholicae Romanae
Ecclesiae

D. HENRICUS MARIA PEZZANI

)

Can. 26.

Devius a fide catholica, haereticus, vel schismaticus
eligi prohibetur in Romanum Pontificem; si eligatur
nulla est electio

Paulus 1V, Septim. Cum ex, 9, de haereticis, ann. 1559:

"Considerantes res hujusmodi adeo gravem et periculosam esse ut
Romanus Pontifex, qui Dei et Domini Nostri Jesu Christi vices gerit in terris et
super gentes et regna plenitudinem obtinet potestatis omnesque judicat, a
nemine in hoc saeculo judicandus, possit, si deprehendatur a fide devius,
redargui..... de Apostolicae potestatis plenitudine sancimus, statuimus,
decernimus et definimus.... adjicentes, quod si ullo unquam tempore
apparuerit aliquem Episcopum, etiam pro Archiepiscopo seu Patriarcha vel
Primate se gerentem, aut praedictae Romanae Ecclesiae Cardinalem etiam ut
praefertur legatum seu etiam Romanum Pontificem, ante ejus promotionem,

vel in Cardinalem seu in Romanum Pontificem assumptionem, a fide catholica
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deviasse, aut in aliquam haeresim incidisse seu schisma incurrisse vel excitasse aut
commisisse, promotio seu assumptio de eo, etiam in concordia et de unanimi
omnium Cardinalium assensu facta, nulla, irrita et inanis existat, nec per
susceptionis muneris, consecrationis, aut subsecutam regiminis et
administrationis possessionem seu quasi, vel ipsius Romani Pontificis
inthronizationem aut adorationem, seu ei praestitam ab omnibus obedientiam,
et cujusvis temporis in praemissis cursum convaluisse dici aut convalescere
possit, nec pro legitima in aliqua sui parte habeatur, nullamque talibus in
Episcopos seu Archiepiscopos vel Patriarchas aut Primates promotis, seu in
Cardinales vel Romanum Pontificem assumptis, in spiritualibus vel
temporalibus administrandi facultatem tribuisse aut tribuere censeatur, sed
omnia et singula per eos quomodolibet dicta, facta, gesta et administrata ac
inde secuta quaecumque viribus careant et nullam prorsus firmitatem nec jus
alicui tribuant: sintque ipsi sic promoti et assumpti eo ipso absque aliqua
desuper facienda declaratione omni dignitate, loco, honore, titulo, auctoritate,
officio et potestate privati, liceatque omnibus et singulis sic promotis et
assumptis, si a fide ante non deviassent nec haeretici fuissent, neque schisma
incurrissent aut excitassent vel commisissent, subditis personis, tam clericis
saecularibus et regularibus, quam etiam laicis, nec non Cardinalibus etiam qui
electioni ipsius Pontificis antea a fide devii aut haeretici, seu schismatici
interfuerint, seu alias consenserint et ei obedientiam praestiterint, eumque
adoraverint ac castellanis, praefectis, capitanis, et officialibus etiam almae
Urbis nostrae et totius status ecclesiastici etiam eisdem sic promotis vel
assumptis homagio, seu juramento, seu cautione obligatis et obnoxiis, ab
ipsorum sic promotorum vel assumptorum obedientia et devotione impune
quandocumque recedere, eosque ut magos, ethnicos, publicanos et
heresiarchas evitare, eisdem subditis personis fidelitati et obedientiae
futurorum Episcoporum, Archiepiscoporum, Patriarcharum, Primatum,
Cardinalium et Romani Pontificis canonice intrantis nihilominus astrictis
remanentibus et ad majorem ipsorum sic promotorum et assumptorum, si
eorum regimen et administrationem continuare voluerint, confusionem contra
eosdem sic promotos et assumptos auxilium brachii saecularis implorare, nec
propterea tales ab ipsorum sic promotorum et assumptorum fidelitate et
obedientia praemissorum occasione recedentes, tanquam tunicae Domini

scissores, aliquarum censurarum seu poenarum ultioni subiaceant". (1)
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In Can. 23, ex Const. Gregori XV, Aeterni Patris, anno 1621 (2), dictum est:
Cardinales etiam excommunicatos, suspensos aut interdictos non excludi ab
electione sive activa sive passiva. Eadem aperte habet Clemens V, ann. 1311, in
Conc. Vienn., cap. Ne Romani, 2, de elect. ex Clement. (3) et Pius IV in Const. In
eligendis, anno 1562. Hae constitutiones tamen editae ne, ut ait Pius IV, dissensionis
occasio aut schismatis oriatur, intelligendae sunt cum exceptione casus haeresis et
deviationis a fide catholica.

A~

D. Henrici Mariae Pezzani Codex Sanctae Catholicae Romanae Ecclesiae cum notis, Romae - Mediolani
MDCCCXCIII (1893), pp. 66-68.

(Notae ab ed. Ultra montes).
Notae:
(1) Cf. Paulus Papa 1V, Constitutio "Cum ex apostolatus". (Ultramontes.pl).

(2) "Volumus etiam et decernimus censurarum et excommunicationum praedictarum et aliarum
quarumcumgque praetextu vel causa, Cardinales a Summi Pontificis electione activa et passiva
excludi nullo modo posse, quas quidem censuras et excommunicationes ad effectum hujusmodi
electionis tantum, illis alias in suo robore permansuris, suspendimus: decernentes easdem
excommunicationes et censuras eos solum afficere qui deliquerit, non autem alios conclavi
durante qui cum iis conversati fuerunt".

(3) "... Ceterum, ut circa electionem praedictam eo magis vitentur dissensiones et schismata, quo
minor eligentibus aderit dissidenti facultas: decernimus, ut nullus cardinalium cuiuslibet
excommunicationis, suspensionis aut interdicti praetextu a dicta valeat electione repelli, iuribus
aliis circa electionem eandem hactenus editis plene in suo robore duraturis".

Eadem habet:

a) S. Pius X in Const. Vacante Sede Apostolica, anno 1904, n. 29: "Nullus Cardinalium, cuiuslibet
excommunicationis, suspensionis, interdicti aut alius ecclesiastici impedimenti praetextu vel
causa a Summi Pontificis electione activa et passiva excludi ullo modo potest; quas quidem
censuras et excommunicationes ad effectum huiusmodi electionis tantum, illis alias in suo
robore permansuris, suspendimus". - Codex Juris Canonici Pii X Pontificis maximi iussu
digestus, Benedicti Papae XV auctoritate promulgatus. Praefatione fontium annotatione et
Indice analytico-alphabetico ab e.mo Petro Card. Gasparri auctus. Romae. Typis Polyglottis
Vaticanis. MCMIX (1919), p. 772. (Docum. I).

b) Pius Papa XII in Const. Vacantis Apostolicae Sedis, anno 1945, n. 34: "Nullus
Cardinalium, cuiuslibet excommunicationis, suspensionis, interdicti aut alius ecclesiastici
impedimenti praetextu vel causa a Summi Pontificis electione activa et passiva excludi
ullo modo potest; quas quidem censuras ad effectum huiusmodi electionis tantum, illis
alias in suo robore permansuris, suspendimus". - Acta Apostolicae Sedis, XXXVIII, 65 sq.
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Papiez zawsze ten sam jest formalnie, co i
materialnie ¢

~NA~ A~~~

Wniosek trzeci

Dwa relatywne podmioty wtadzy koscielnej tak w niej uczestniczqg, Ze jeden
z nich, ktorym jest Papiez, zawsze ten sam jest formalnie, co 1 materialnie;
drugi zas z nich, ktorym jest Episkopat, nie jest zawsze ten sam formalnie,
co 1 materialnie. Otoz ten tylko Episkopat, ktory formalnie jest taki,
prawomocnym jest wtadzy koscielnej drugim relatywnym podmiotem.

Wniosek ten wydaje sie nam pod kazdym wzgledem udowodniony.

Ze Papiez zawsze jest ten sam formalnie i materialnie, tego chyba nikt nie
moze kwestionowaé. Chodzi bowiem o Papieza pewnego, bynajmniej nie o
watpliwego. Watpliwy Papiez ani formalnie ani materialnie nie moze zostaé
nazwany Papiezem (b). WeZmy przykiad z Biskupa. Aby Kajus lub Tytus zostat
Biskupem materialnie, konieczne jest, aby byt konsekrowany, i aby jego konsekracja
nie budzila watpliwosci; aby za$ i formalnie byt Biskupem, jest dalej konieczne aby
miat tacznosé ze Stolicg Swieta. O Papiezu za$ tak i nie tak.

Bo aby Piotr lub Pawel materialnie stat si¢ Papiezem, konieczne jest, aby
prawomocnie zostal wybrany i ustanowiony, i aby odnosnie tego panowala w
Kosciele zgoda; i tutaj zasada co do Papieza jest taka sama co i do Biskupa. Lecz aby
tenze sam i formalnie byt Papiezem, nic wiecej nie jest wymagane; i to jest réznica
sprawy jednych i drugich. Dlatego Papiez inaczej niz Biskup, tym samym, zZe jest
materialnie Papiezem, jest zarazem i formalnie. Kiedy przeto jest rozwazana sprawa
jakiego$ watpliwego Papieza, zawsze bada si¢ zasade materialng, a nie formalna.
Dlatego stusznie stwierdziliSmy: watpliwy Papiez bynajmniej nie jest tutaj wciggany
do sprawy, poniewaz absolutnie nie jest Papiezem; i wazne jest to, co
stwierdziliSmy w konkluzji: Papiez zawsze jest ten sam formalnie co i materialnie.

Zaiste nie uchodzi naszej uwagi, jak wielkiej jest wagi to, co tutaj twierdzimy;
a co za tym idzie nietatwo rzecz t¢ wypuszczamy z rak, i chociaz prawda ta juz
dosy¢ wydaje sie umocniona, to uwazamy, ze pod kazdym wzgledem ja umocni¢
jest rzecza korzystna.
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StwierdziliSmy: tym samym, ze jest wiadome, Ze kto§ materialnie jest
Papiezem, nic wiecej nie potrzeba, aby ten sam i formalnie zostal nazwany
Papiezem. Co6z bowiem wiecej mozna wymagaé? Nie znajduje, chyba ze
przypadkiem nastepujace dwie rzeczy: po pierwsze aby mial tacznosé z Biskupami
(tak jak Biskupi winni z nim mie¢ tgcznosc¢); nastepnie zas, aby nie byl heretykiem
ani nie sprzeciwial si¢ regutom koscielnym. Ale ani jedno ani drugie nie jest
rozumne.

I po pierwsze zaiste Papiez z koniecznosci ma tacznoé¢ z Biskupami, lecz tylko
tym tytutem, Ze materialnie jest Papiezem, i tym juz jest formalnie. Do tego bowiem
wladnie, aby mial 1acznoé¢ z Biskupami jako Papiez, juz jest wymagane aby byt
formalnie Papiezem, i nie moéglby mie¢ acznosci z Biskupami jako Papiez, jesli
wczeéniej formalnie nie bylby Papiezem. Nie wymaga sie zadnej zgody Kosciola,
zadnej akceptacji ze strony Biskupdéw, tak jak odwrotnie podobne warunki
wymagane sa od Biskupéw; ktérzy tylko za zgoda Papieza, przez niego
ustanowieni, zaakceptowani moga by¢ prawowitymi Biskupami, tj. formalnie. Kto
inaczej twierdzitby, przewracatby do géry nogami caly Kosciol; nie odmielit sie tego
zrobi¢ nawet nikt z przeciwnikéw. Aby przeto Papiez byl Papiezem formalnie, to
nie zalezy od tacznosci z Biskupami i ich zgody; ta tacznos¢ jest skutkiem, a nie jest
przyczyna, i bez niej Papiez formalnie jest Papiezem.

Nastepnie ani to nie zalezy od tego warunku (zupelnie niepotrzebnego!), ze
Papiez powinien by¢ ortodoksyjny i nie dopuszczaé sie¢ zadnego przestepstwa
przeciwko wierze albo postanowieniom kanonéw. Ten problem jest powazniejszy, a
nawet najpowazniejszy. Ze zasada tego rodzaju przed pojawieniem sie
protestantyzmu, a zwlaszcza w owej burzliwej epoce schizmy zachodniej zdotata
zawrocié niektorych ludzi ze stusznej i prawomocnej drogi, nie powinno wydawac
sie to dziwne. Lecz ze dzisiaj jeszcze, kiedy zuchwala niegodziwos¢
protestantyzmu, lub sama podkopujaca wiare zasada winna byta otworzy¢ oczy
wszystkich, ta sama zasada moze poruszy¢ i zaSlepi¢c umysty, temu nalezy sie
dziwi¢, i nawet stusznie nad tym ubolewa¢. Bo historia protestantyzmu, jesli
pokazata co$ innego pewnego i zatwierdzonego, to tego z pewnoscia w sposob
oczywisty nas nauczyla, ze wiara zalezy od autorytetu, a nie autorytet od wiary. A
wiec jedli tak sie rzecz ma, jest rzecza oczywista, ze absolutnie nie mozna siega¢ do
wiary, aby ten, kto jest Papiezem materialnie, byt Papiezem formalnie; i ci wszyscy,
ktoérzy ucza, ze Papiez winien zachowac prawdziwag wiare (jak gdyby kiedykolwiek
mogl odejs¢ od prawdziwej wiary!), aby by¢ ciagle prawowitym Papiezem; ktérzy
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ucza, ze Papiez popada w herezje i wtedy z powodu utraty wiary moze by¢
osadzony i zlozony z urzedu, ci wszyscy we wszystkim zgadzaja sie z protestantami
i - aby sie tagodnie wyrazi¢ - nie wiedza co czynia.

Wiara zalezy od autorytetu, a nie autorytet od wiary. To jest jeden katolicki i
calego katolicyzmu aksjomat, dogmat i prawo. Dlatego Papiez osadza, co jest
prawdziwg wiarg, a nie wiara, kto jest prawdziwym Papiezem i kiedy Papiez
przestal by¢ prawdziwym Papiezem, i nie jest dlatego wymagana wiara, aby ten,
kto materialnie jest Papiezem, byl Papiezem takze formalnie.

Lecz c6z, powiadaja, jesli Papiez statby sie heretykiem?

Ot6z mozna odpowiedzieé: c6z jesli zaszloby slornce, jesli Swiat by sie zawalit,
jesli wszystkie sny chorego czlowieka ziécilyby sie? Bo to sa sny chorego! Co wiecej,
co$ gorszego. Dopuszczaé¢ bowiem tego rodzaju hipoteze, ze Papiez moze stac sie
heretykiem, znaczy tyle co zburzy¢ owa katolicka regute, Ze wiare musi sie oceniad
przez autorytet, a nie autorytet przez wiare.

Ale, odpowiadaja, ze nie jest to sen. Prawo kanoniczne te hipoteze dopuszcza;
to wlasnie dokonalo sie przynajmniej w przypadku Honoriusza i zostalo
potwierdzone autorytetem Soboréw Powszechnych i samych Rzymskich Papiezy.

Lecz tym niemniej jest to sen, i co$ gorszego od snu. Nie mamy tutaj zamiaru,
ani nie jest tu na miejscu wszczynac cala dyskusje o tych dwu sprawach. Kroétko z tg
rzecza sie rozprawimy.

Prawo kanoniczne blednie jest przytaczane i o tyle nieszczesliwiej ze z
ostentacja i emfaza. "Rzymski Papiez... moze by¢ heretykiem, ciagle czytamy w
Prawie Kanonicznym" - oglasza kto$ (1). To stowo "ciagle" o ile wiem, sprowadza sie
tylko do jednego miejsca (2). Na podstawie tego wlasnie miejsca mozna jednak
dowodzi¢, jak hipotetycznie i pobieznie tekst prawa kanonicznego te rzecz rozwaza:
ani nie wyznacza sedziéow, ani nie wdraza sprawy, ani nie uchwala kary. Ale
prawda jest, ze tworzy hipoteze, ktora oby lepiej opuscit byl. Co stad? Tekst ten z
pewnoscia nie jest dekretem dogmatycznym. Hipoteza jego nie jest prawda wiary.
Powiem, czym jest raczej. Jest snem, ktéry w dawnych owych spokojnych czasach
stworzy¢ bylo rzecza nieszkodliwa, a nawet stwarzalo pozér poboznosci, i tym
bardziej byto szlachetne, ze przed pojawieniem sie protestantéw nie byto zadnych
ludzi, ktorzy by zuchwale twierdzili, ze autorytet nalezy osadza¢ na podstawie
wiary. Teraz za$ kto by chociaz chciat ten tekst Scislej interpretowac i zrealizowa¢, z
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nimi by sie zgadzal i natychmiast w sposéb otwarty zostalby catkowitym
protestantem; i co$ gorszego nositby w duszy niz nieszkodliwy sen.

Taka sama jest zasada w przypadku Honoriusza. Z pewnoscia dalecy jesteSmy
od checi specjalnego rozpatrywania tutaj z punktu widzenia historycznego sprawy
Honoriusza (c), poniewaz nie jest tutaj ku temu miejsce. Lecz jest tu z pewnoscia
miejsce, aby przy pomocy posiadanej zasady i argumentu wylaczyé w ogole z
dyskusji te sprawe Honoriusza. Nie wiara bowiem osadza autorytet, lecz autorytet
wiare. Je$liby Sobér Powszechny VI lub jakikolwiek inny Honoriusza jako
prawdziwego heretyka (nie jako zbyt niedbale dzialajacego przeciwko herezji) na
podstawie swego autorytetu skazal, tym samym =zasade protestantéw
usankcjonowatby jako prawo: mianowicie ze autorytet ma by¢ osadzany wedle
wiary. Od tego rodzaju przestepstwa nie zbawilby Soboru jego wtasny autorytet, i
zadnym sposobem nie mozna by powiedzieé: przynajmniej Sobér orzekl o wierze
wedle autorytetu. Bo jesli autorytet Papieza, ktérego zadaniem jest potwierdzac
Sobory, musiatby by¢ oceniany wedle wiary, to o wiele bardziej z pewnoscia
autorytet Soboru. Prawda jest, ze Sobér Powszechny VI przez innego Papieza zostal
potwierdzony; ale jesli wedle sprawy Honoriusza raz zostalo dowiedzione, ze
autorytet Papieza zalezy od wiary, winno by¢ rzecza pewna, ze autorytet Leona tyle
samo znaczyl co i Honoriusza; pewne takze, ze Leon dlatego tylko dobrze
potwierdzil, ze wedle prawdziwej wiary a nie wedle autorytetu orzekl; pewne
wreszcie, ze autorytet potwierdzajacego Papieza zostal wylaczony ze sprawy, i
pozostaje autorytet samego Soboru orzekajacego o wierze. Powraca przeto
gwaltownie owa kwestia: jesli autorytet Papieza, ktérego zadaniem jest potwierdza¢
Sobory, ma by¢ badany i osadzany wedle wiary, w jaki sposéb nie o wiele bardziej
takze wedle wiary autorytet Soboréw? I w jaki sposéb nie stajemy sie natychmiast
czystymi protestantami?

Z pewnoscia nie mozna odpowiedzieé¢: Sobér ma autorytet niezaleznie od
wiary, a Papiez zaleznie od wiary. Po pierwsze zaiste to oznaczaloby negacje
wszelkiego autorytetu Papieza w sprawach wiary, czego dotychczas zaden katolik
nie odwazyt sie twierdzi¢. Nastepnie za$ jesli tak by sie rzecz miala, to dlaczego
Sobor potrzebuje potwierdzenia Papieza? Ze juz pomine tu inne niekonsekwengje.
Pozostaje przeto tylko ta jedna rzecz: aby jesli si¢ powie, ze Papiez zaleznie od
wiary jest Papiezem, powiedzialo sie takze, ze Soboér jest zalezny od wiary. I tak
znéw stuzymy z protestantami pod jednymi sztandarami.

113




Ostateczng ucieczka w rozwiazaniu tej nie dajacej widokéw na rozwigzanie
sprawy (bo zbada¢ powinniSmy wszystko) bytby by¢ moze nastepujacy pomyst: iz
za rzecz pewna przyjmiemy, ze i Papieza i Soboréw autorytet osobno wziete zaleza
od wiary; jesli jednak razem ze soba si¢ zgadzajg, zmieniaja nature rzeczy i
autorytety, ktére wczesniej osobno od wiary byly zalezne, zaraz jak tylko zawarly
sojusz sprawiaja, ze wiara zalezy od autorytetu. Lecz kt6z nie widzi, ze taki poglad
w samym swoim wypowiedzeniu zawiera sprzecznos¢ i sprawa upada? Wbrew
logice bowiem jest, aby nie powiedzie¢, ze jeszcze w sposob bardziej oczywisty
wbrew naturze rzeczy: to, co wczesniej z jednej i z drugiej strony bylo zalezne, po
wprowadzeniu polaczenia, nie jest podwojnie zalezne, lecz staje sie catkowicie
niezalezne; co wiecej, najpierw sluzylo wierze, a potem natychmiast staje sie jej
opiekunem. To jest niemozliwe.

O ilez stuszniej, jak w ogodle sprawiedliwie i wspaniale te sama rzecz
proponuje prawda katolicka. Wiara zalezy od autorytetu, nie autorytet od wiary.
Ten autorytet jest jeden, i wspdélny Papiezowi i soborowemu zgromadzeniu
Biskupoéw. Sami orzekaja o wierze, nie wiara o nich. Lecz ten jeden autorytet tkwi w
Papiezu jakby w centrum esencjalnym, sama osoba Papieza jest esencjalna i
niezmienna, a miara autorytetu niezalezna; tkwi takze w Biskupach jakby w swojej
przestance wewnetrznej i na réwni esencjalnej, w osobach jednak (jakby w
akcydensach) akcydentalnie zmienny, ktéra to takze miara autorytetu zgodnie ze
swa naturg jest zalezna. Lecz prawdziwy autorytet jest jeden i ten sam i tutaj i tam;
autorytet, ktéry nie jest osadzany przez wiare, lecz ktéry wiare osadza, decyduje,
uczy; jednoczes$nie $wiadek i nauczyciel wiary. To tylko nie jest protestanckie, to
jedno jest katolickie.

Teraz zas$ co sie tyczy sprawy Honoriusza: z pewnoscia zostala wylaczona z
dyskusji. Jeéli nie chcemy by¢ protestantami, natychmiast odrzucimy $mialos¢
twierdzenia tego, co wiecej niz trzeba, zostalo dowiedzione jako historycznie
niebyle, a takze okazuje si¢ by¢ niemozliwe z dogmatycznego punktu widzenia:
mianowicie, ze Honoriusz przez jaki$ Sobor zostat potepiony jako formalny heretyk.
Niech to bedzie troska protestantéw; w ktorej, jesli chcg, niech si¢ do woli na prézno
wysilaja!

I juz wreszcie trwa jako rzecz potwierdzona i pewna, ze Papiez, ktory jest

Papiezem materialnie, jest nim takze formalnie.
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Nie tak z pewnoscia rzecz sie ma z Episkopatem. Bo jak juz wystarczajaco
napomnielisémy, jesli Episkopat ten sam bylby formalnie co i materialnie, wéwczas
nie tylko ci, ktérzy w minionym czasie zostali uniewaznieni (rescissi sunt), lecz i
Biskupi ktorzy dzisiaj takze tkwia w herezji: grecy, rusini, anglikanie i inni
nalezeliby do prawomocnego Episkopatu.

Kogo przeto trzeba nazwac formalnie Biskupami i Episkopatem?

Co do poszczegblnych Biskupéw nie ma zadnej trudnosci. Kazdy, kto chce
by¢ katolikiem, musi wyzna¢: ten tylko jest prawowitym, to znaczy formalnym
Biskupem, ktéry we wszystkim trzyma z Papiezem, to jest ten, ktory jest zwigzany z
Papiezem potréjnym weztem podwladnosci: wiary, jurysdykcji i kierowania.

Tutaj bedzie rzecza dobra jeszcze raz zauwazyc i skrzetnie zanotowac to, o
czym juz raz przypomnieliSmy.

Przeto ma swoje kierownictwo Biskup, mianowicie swoja prowincje, ktora
kieruje; lecz w ogole pod tym warunkiem: aby sam byl kierowany przez Papieza.

Ma Biskup swoja jurysdykcje, mianowicie klucze, ktérymi owce swoje juz to
uwalnia juz to wigze; lecz takze pod tym warunkiem: aby sam byl pod kluczami
Papieza.

Na podstawie przeto tego samego prawa dzierzy swo¢j urzad nauczycielski
Biskup, mianowicie poucza wiernych; lecz w jaki spos6b nie takze na réwnych we
wszystkich warunkach: aby sam byl pouczany przez Papieza?

Znamy przeto wszystkie warunki, na ktérych poszczegdlni Biskupi w
prawdziwy i formalny spos6b sa oglaszani jako prawowici i katoliccy Biskupi. Lecz
czy i caly Episkopat nie bedzie zobowigzany zado$¢uczynic¢ tym samym warunkom,
aby wreszcie stusznie i prawdziwie moégl by¢ ogloszony owym drugim relatywnym
Podmiotem wtadzy koscielnej?

Tak sie wydaje, lecz trzeba zajac sie ta rzecza ex professo.

Trzeba przeto zrobi¢ rozréznienie miedzy poszczegélnymi Biskupami i
miedzy calym Episkopatem, ktory tylko tak kolektywnie wziety jest podmiotem
wladzy umieszczonym przy boku Najwyzszego Kaplana z woli Bozej. Z pewnoscia
jesli zostanie wziety tak w swoim majestacie, wielkie s3a jego prawa i czcigodne
miejsce. Ma wtedy z pewnoscia Episkopat to, czego nie maja poszczegdlni Biskupi;
ma esencjalnie te same prawa i te sama wladze, chociaz hierarchicznie zalezng, jaka
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ma i Papiez; i ma z woli Bozej. Ten najwiekszy autorytet powinien by¢ raczej
umniejszany w jednostce, a powiekszany u zbiorowosci Biskupow; i tu podobnie,
kto chce by¢ katolikiem, musi uwazac, ze to ustanowienie i autorytet jest Boski i cala
dusza go szanowac.

Zaiste trzeba ubolewad, ze ten spoér powstal i trwal bardzo dlugo. Gdy
bowiem raz sie to zaczelo, musi si¢ sta¢ tak, ze pewno ludzkie czynniki pobudza
dusze ze i w goracej dyskusji niepogwalcona godnosé¢ tego czy innego Urzedu
poniesie uszczerbek. Zatem ta jedna nadzieja nas pociesza: stanie sie tak, ze wladnie
to poruszenie podobne do burzy uspokoi chmurne dusze i po przywrdceniu
Swiatla, ktorym jeszcze bardziej zajasnieje stolica Piotrowa, tym jasniej takze
zably$nie wobec wszystkich §wiety autorytet Episkopatu.

Bez watpienia przeto caly Episkopat jednoczesnie wziety inny autorytet
otrzymuje w KoSciele, a przy tym poszczegélni Biskupi; i dzierzy go, jak juz
wystarczajaco dojrzeliémy, z ustanowienia Bozego. Pozostaje tylko, abySmy byli
pouczeni, kogo trzeba nazwaé prawdziwym i prawowitym, tj. formalnym
Episkopatem? I z naciskiem jeszcze nalezy podkresli¢ odno$nie omawianej kwestii:
Czy prawowitym Episkopatem jest ten tylko, ktéry nie tylko z Papiezem jest
zwiazany w kierowaniu i jurysdykgji, lecz takze w magisterium wiary?

A w tym magisterium wiary: czy nie tylko po uroczystym okresleniu na
Soborach artykutow wiary, lecz takze (w jaki za$ sposéb zaraz zobaczymy) przed
tego rodzaju uroczystym okresleniem?

Zanim rozwigzemy ten problem, aby dyskusja postepowata mozliwie wedle
porzadku i oczywistosci, trzeba jeszcze sformulowac jedna i druga zasade i tylez
wyprowadzi¢ z nich wnioskow.

Ks. Piotr Semenenko CR (d)

I~~~ I~~~

Kim jest Papiez i kim jest Episkopat wedtug odwiecznych i Bozych racji a takze jaka jest ich rola w
nieomylnym Magisterium Kosciota. Co nalezato rozwigza¢ wyjasénit Piotr Semenenko (kaptan ze
Zgromadzenia Zmartwychwstania P. N. ]J. Chr., Doktor $wietej Teologii, Konsultor swietej
Kongregacji Indeksu, Rektor Papieskiego Kolegium Polskiego w Rzymie). Rzym - Paryz 1870,
ss. 77-87. (e)

(Ttumaczenie anonimowe, nie wydane drukiem, dokonane najprawdopodobniej w XIX w.,
znajdujace si¢ w Archiwum Zgromadzenia Zmartwychwstaficow w Rzymie. Przeklad nieznacznie
poprawiono (f). Przypisy literowe od red. Ultra montes).
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Przypisy:
(1) W dzietku: O osobistej nieomylnosci Papieza. "Sine ira et studio", Neapol 1870.

(2) Dekret Gracjana, w I czesci, w XL Rozdziale. Twierdze za$, ze do jednego jest sprowadzane
miejsca w Prawie Kanonicznym; bo to Prawo jest wymieniane przez przeciwnikéw. Mate
dalej ma znaczenie, jeéli w komentarzach i u wielu profesoré6w Prawa lub pisarzy ta nauka w
sposob zbyt dowolny i prymitywny jest podejmowana; bo z pewnoscia tutaj samo Prawo jest
wolane na pomoc sprawie, i ono tylko moze pomoc, a nie autorytet ludzi mniej lub bardziej
biegtych w Prawie, ktéry w sprawach wiary przez nikogo nie jest wysoko ceniony.

(a) Tytul od red. Ultra montes.

(b) Por. D. Henricus Maria Pezzani, Kodeks Swigtego Katolickiego Koéciota Rzymskiego. Kanon 26.
Zakazany jest wybor na Papieza tego, kto odstqpit od wiary katolickiej, heretyka, lub schizmatyka;
jesli ktos taki zostanie wybrany, wybor jest niewazny (Codex Sanctae Catholicae Romanae Ecclesiae.
Can. 26. Devius a fide catholica, haereticus, vel schismaticus eligi prohibetur in Romanum
Pontificem; si eligatur nulla est electio). (Ultramontes.pl).

(c) Zob. a) Bp Michat Nowodworski, Honoriusz papiez. (Ultramontes.pl).

b) Ks. Antoni Krechowiecki, Errata historii co do Papiestwa w kolei wszystkich wiekdw.
Studium krytyczne. (Ultramontes.pl).

c) Jozef kard. Hergenrother, Rzekome btedy i sprzecznosci Papiezy.

d) Jozef kard. Hergenrother, Historia Powszechna Kosciota Katolickiego, T. 111, Warszawa
1901, ss. 108-132.

e) Dissertationes selectae in Historiam ecclesiasticam. Auctore Bernardo Jungmann, Eccles.
Cathedr. Brugens. Canon. hon., Philos. et S. Theolog. Doct., ac Profess. ord. Hist. eccl. et
Patrol. in Universitate cath. Lovaniensi. Tomus II. MDCCCLXXXI (1881). Ratisbonae,
Neo-Eboraci & Cincinnati. Sumptibus, chartis et typis Friderici Pustet, S. SEDIS
APOSTOLICAE TYPOGRAPHI, ss. 383-458. (Dissertatio duodecima. De causa Honorii
Romani Pontificis).

f) Ks. Maciej Sieniatycki, a) Apologetyka czyli dogmatyka fundamentalna. b) Zarys
dogmatyki katolickiej. (Ultramontes.pl).

(d) Por. Ks. Piotr Semenenko CR, a) O Wierze. b) O mitosci Ojczyzny. c) O nieomylnosci Kosciota.
d) Poza Kosciotem nie ma zbawienia. e) Sktad Kosciota. f) O Chrystusie w Kosciele. g) Mgka i Smier¢
Jezusa Chrystusa Pana naszego. Chrystus zelzony w Kosciele. (Ultramontes.pl).

(e) Por. ponizej tekst oryginalny: Petrus Semenenko CR, Papa semper idem sit formaliter qui et
materialiter.
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(f) Por. nowsze ttumaczenie:

"Wniosek trzeci

Dwa wzgledne podmioty wiadzy koscielnej uczestniczq w niej w taki sposob, ze
pierwszy, czyli Papiez zawsze jest tym samym formalnie i materialnie,
natomiast drugi, czyli Episkopat, nie zawsze jest tym samym formalnie i
materialnie, a ponadto jedynie pojmowany w sensie formalnym Episkopat
stanowi drugi wzgledny podmiot wtadzy koscielne;.

Wydaje sie, ze ten nasz wniosek jest dowiedziony pod kazdym wzgledem.

Nikt nie wydaje sie watpi¢, ze Papiez zawsze jest zarazem formalnie i materialnie
tym samym. Kwestia dotyczy bowiem wytacznie Papieza, co do ktérego nie ma zadnych
watpliwosci. Papiez watpliwy co do posiadanego urzedu, nie moze by¢ nazwany
Papiezem ani formalnie, ani materialnie. Aby za$ Kajus albo Tytus byl materialnie
Biskupem potrzeba, aby posiadal wazne Swiecenia, ktére nie budza zadnych watpliwosci.
Natomiast aby byt zarazem Biskupem formalnie potrzeba ponadto, aby zachowywat
tacznos¢ ze Stolica Apostolska. W przypadku Papieza problem jest i podobny, i odmienny.

Aby Piotr lub Pawel moégt by¢ materialnie Papiezem, niezbedne jest
przeprowadzenie wyboru zgodnego z prawem, a takze objecie urzedu, oraz konieczna jest
zgoda Kosciola w tej kwestii. Zasada ta odnosi sie tak samo do Papieza jak i do Biskupa.
Do formalnego posiadania urzedu papieskiego nie potrzeba juz nic wiecej i to wtasnie
réznicuje Papieza i Biskupa. Stad Papiez - inaczej niz Biskup - gdy jest Papiezem
materialnym, to zarazem jest tez formalnym. Gdy zatem pojawi sie watpliwosé co do
prawomocnoéci jakiego$ Papieza, to poszukiwana jest zasada materialnego, a nie
formalnego posiadania przez niego urzedu. Stusznie wiec uznaliSmy, Ze nie mozna w
naszej kwestii przywolywaé problemu Papieza watpliwego, gdyz taki nigdy nie jest
Papiezem, a zatem, jak stwierdziliSmy we wniosku, ze Papiez jest zawsze zarazem
formalnie i materialnie Papiezem.

Pamietamy jak wazne sa te stowa, a wiec nie zakorczymy tej sprawy zbyt szybko.
Mimo, ze prawda wydaje sie juz wystarczajaco uzasadniona, to uwazamy, ze trzeba ja
wszechstronnie utwierdzic.

MowiliSmy, ze gdy kto$ jest Papiezem materialnie, to nie potrzeba juz nic wiecej,
aby stwierdzi¢, ze jest Papiezem takze i formalnie. Czego bowiem mozna by sie jeszcze
domagacé? Moge wskazac¢ tylko dwie rzeczy: po pierwsze, aby zachowywatl tacznosé z
Biskupami, jak Biskupi powinni by¢ w lacznosci z nim. Po drugie za$, aby nie byl
heretykiem i nie naruszal prawa koécielnego (1). Zadna z tych regut nie jest rozsadna.
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Po pierwsze, Papiez zawsze z konieczno$ci zachowuje fgcznoéé¢ z Biskupami, nawet
gdy tylko materialnie jest Papiezem, a tym samym gdy jest nim formalnie. Aby ta tacznos¢
byla jego tacznoscia jako Papieza niezbedne juz jest, aby byl formalnie Papiezem, bo zgota
nie mogltby by¢ w tagcznosci z Biskupami jako Papiez nie bedac formalnie Papiezem. Nie
potrzeba tutaj zadnej zgody ze strony Kosciota i uznania ze strony Biskupéw, przeciwnie
niz w przypadku Biskupdéw, ktérzy bez zgody Papieza, bez jego ustanowienia i uznania
nie moga by¢ zgodnie z prawem, a wiec formalnie Biskupami. Gdyby kto$ inaczej uwazat,
to rujnowalby caty Koscidt, od goéry do dotu i zaden z naszych przeciwnikéw nigdy nie
odwazy! sie na takie twierdzenie. Do tego, aby Papiez byl formalnie Papiezem, nie
potrzeba wiec tacznosci z Biskupami, ani ich zgody. tacznosé ta jest skutkiem, a nie
przyczyna i bez niej Papiez jest formalnie Papiezem.

Po drugie, formalne bycie Papiezem nie zalezy od nieuzytecznego zgota warunku,
ze Papiez powinien by¢ prawowierny i wolny od wszelkich wykroczeni przeciwko prawu
koscielnemu. Jest to zagadnienie nader powazne, a nawet najpowazniejsze. Nie powinno
dziwi¢, ze ta zasada mogla zepchna¢ niektére dusze poza stuszne i zgodne z prawem
granice jeszcze przed powstaniem protestantyzmu, przede wszystkim w burzliwych i
niespokojnych czasach schizmy zachodniej (2). Dziwne to jednak i smutne, ze takze dzisiaj
ta sama zasada moze krepowac i zaSlepia¢ umysly, gdy niegodziwo$é protestantyzmu,
albo sama tres¢ tej zasady, uderzajacej w fundamenty wiary, powinny juz byly otworzy¢
wszystkim oczy. Dzieje protestantyzmu, o ile dowodza czegokolwiek dobitnie i z
pewnoscig, to wlasnie tego jasno nas ucza, ze wiara bierze si¢ z autorytetu, a nie autorytet
z wiary. Skoro tak jest, to réwnie jasno wida¢, ze nie mozna sie odwotywaé do wiary, aby
Papiez materialny stat sie formalnym. Wszyscy wiec, ktérzy twierdza, ze Papiez powinien
zachowaé prawdziwa wiare (jakby kiedykolwiek moégt od niej odejs¢), aby pozostal
legalnym Papiezem, ktoérzy twierdza, ze Papiez, ktéry popadl w herezje, moze by¢
osadzony i zlozony z urzedu z powodu porzucenia wiary, zgadzaja sie¢ w pelni z
protestantami, a méwiac delikatnie, nie wiedza, co czynia.

Wiara opiera sie na autorytecie, a nie autorytet na wierze. Jest to jedyny aksjomat,
dogmat i prawo calego katolicyzmu. Z tego powodu wiara jest osadzana przez autorytet, a
nie autorytet moca wiary. Papiez osadza wiec, na czym polega prawdziwa wiara, a nie z
wiary okresla sie kto jest prawdziwym Papiezem i kiedy przestal by¢ prawdziwym
Papiezem. Nie potrzeba wiec wiary, aby Papiez materialny byl tez formalnie Papiezem.

Powiadaja wiec: co wtedy, gdyby Papiez stat sie heretykiem?

Mozna odpowiedzie¢: a co sie stanie, gdy zajdzie storice, gdy rozpadnie sie Swiat,
gdy nadejda wszystkie koszmary? To sa bowiem koszmary, a nawet co$ gorszego.
Dopuszczenie, ze Papiez moze sta¢ si¢ heretykiem oznacza zniszczenie katolickiej zasady,
ze wiara ma by¢ osadzana przez autorytet, a nie autorytet przez wiare.
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Odpowiadaja, ze to nie sen, gdyz prawo kanoniczne dopuszcza taka hipoteze, a
nawet przynajmniej w przypadku Honoriusza tak sie stato i zostato to zatwierdzone przez
Sobory Powszechne i samych Papiezy.

Mimo wszystko jest to sen i co$ jeszcze gorszego. Nie zamierzamy i nie potrzeba
rozpoczynac teraz obszernych rozwazan nad tymi dwiema sprawami. Mozemy te kwestie
krétko rozwigzad.

Lekkomys$lnie przytacza sie w tej sprawie prawo kanoniczne, a tym gorzej, ze na
pokaz i krzykliwie. Kto$§ powiada: "Papiez (...) moze by¢ heretykiem, jak ciagle stwierdzaja
przepisy prawa kanonicznego" (3). Powiada "ciagle". Wedle mojej wiedzy sprowadza sie to
do jednego tylko miejsca (4). Na tej podstawie mozna jednak wykaza¢ jak hipotetycznie i
ogblnie sprawa jest traktowana w tekScie prawnym. Brak ustanowienia sedziéw,
przebiegu sprawy, ustalonej kary. Mimo to sformulowana zostala hipoteza, ktéra lepiej
bylyby pomingé. Co z tego wynika? Przytoczony tekst z pewnoscia nie stanowi dekretu
dogmatycznego, a podana hipoteza nie jest prawda wiary. Powiadam czym jest raczej: to
sen, ktéry mozna bylo bez szkody sformutowaé¢ w tych dawnych i spokojnych czasach, a
mialo to pozory poboznosci i bylo tym bardziej wspaniate, ze nikt bezczelnie nie twierdzit,
Ze autorytet nalezy ocenia¢ na podstawie wiary, gdyz nie pojawili sie jeszcze protestanci.
Natomiast obecnie, gdyby ktos chciat doktadniej wyjasni¢ i wprowadzi¢ w zycie powyzsza
regule prawng, ten zgodzilby sie z protestantami i sam natychmiast statby sie jawnym
protestantem, a wiec kierowatby sie czyms$ gorszym od nieszkodliwego snu.

Podobnie jest w przypadku Honoriusza. Nie zamierzamy tutaj prowadzié¢ rozwazan
historycznych, gdyz nie ma tutaj na to miejsca. Trzeba natomiast zgola wykluczy¢ z
dyskusji sprawe Honoriusza na podstawie tej zasady i tego argumentu, ktére mamy w
reku. To nie wiara pozwala ocenia¢ autorytet, ale autorytet ocenia wiare. Jezeli zad szosty
albo inny Sobér Powszechny, moca swego autorytetu potepil Honoriusza jako heretyka, a
nie z powodu zaniedbarn w sprawie zwalczania herezji, wéwczas protestancka zasada
uzyskalaby moc prawng, a wiec, ze autorytet nalezy osadza¢ w oparciu o wiare. Od
popelnienia takiego przestepstwa nie uratowalby Soboru jego wlasny autorytet i w
zadnym razie nie mozna by moéwié¢, ze Sobér moca autorytetu osadzal wiare. Jezeli
bowiem autorytet Papieza, ktéry ma prawo zatwierdza¢ postanowienia soborowe miatby
by¢ oceniany na podstawie wiary, to na pewno tym bardziej autorytet Soboru. Jednakze
jest prawda, ze sz6sty Sobor Powszechny zostal zatwierdzony przez Papieza (), a jezeli na
podstawie sprawy Honoriusza raz zostaloby wykazane, ze autorytet Papieza zalezy od
wiary, to z pewnoscia autorytet Leona mialby to samo znaczenie, co Honoriusza, a
ponadto byloby pewne, ze autorytet Leona moglby tylko w ten sposéb uzyskac
potwierdzenie, ze dokonywal osadu wedle prawdziwej wiary, a nie moca swego
autorytetu. Na koniec byloby pewne, ze autorytet Papieza wydajacego osad zostalby

wykluczony, a pozostatby jedynie autorytet Soboru, podejmujacego osad w sprawach wiary.
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Z cala moca wraca wiec problem: jezeli autorytet Papieza, do ktérego nalezy
zatwierdzanie Soboréw, nalezy badac i ocenia¢ stosownie do wiary, to dlaczego nie nalezy
tym bardziej postepowaé w ten sposéb w odniesieniu do autorytetu Soboréw? Czyz tym
samym wnet si¢ nie okazuje, ze myslimy jak prawdziwi protestanci?

Nie mozna z pewnoscia udzieli¢ takiej odpowiedzi, ze Sobdér posiada autorytet
niezaleznie od wiary, a Papiez zaleznie od niej. Po pierwsze bowiem oznaczaloby to
zaprzeczenie wszelkiego autorytetu Papieza w sprawach wiary, a na to nie odwazy! sie
jeszcze zaden katolik. Po drugie zas, gdyby tak bylo, to po co Soborowi zatwierdzenie
Papieza? Pomijam inne wynikajace stad niedorzecznosci. Pozostaje tylko uznaé, ze jezeli
powiada sieg, iz Papiez jest Papiezem zaleznie od wiary, to takze nalezy uzna¢, ze Sobor
jest Soborem zaleznie od wiary. Tym samym znéw zastugujemy na miano protestantow.

Ostatnig deska ratunku w tej beznadziejnej sprawie - gdyz wszystko powinnismy
rozwazy¢ - bylaby teoria, Zze co prawda autorytet Papieza i Soboru traktowane osobno
zaleza od wiary, ale gdy zgadzaja si¢ wzajemnie, to zmienia posta¢ rzeczy i woéwczas
autorytety, ktére wczes$niej oddzielnie zalezaly od wiary, teraz, gdy juz sa zgodne,
sprawiaja, ze wiara zaczyna zaleze¢ od autorytetu. Kazdy widzi, ze ta teoria jest
wewnetrznie sprzeczna w swym brzmieniu i obala cala sprawe. Byloby bowiem wbrew
logice, zeby juz nie powiedzie¢, ze jeszcze bardziej wbrew naturze rzeczy, gdyby dwie
rzeczy, ktére najpierw byly od siebie wzajemnie zalezne, po ich potaczeniu nie bylyby
podwdjnie zalezne, ale zgota statyby sie niezalezne, a nawet to, co wpierw stuzyto wierze,
mialoby p6zniej stac sie jej gwarantem. Jest to niemozliwe.

Jakze stuszniej i zgola sprawiedliwie oraz nader jasno przedstawia te sprawe wiara
katolicka: wiara zalezy od autorytetu, a nie autorytet od wiary. Autorytet za$ jest tylko
jeden, to wspdlny autorytet Papieza i soborowego zgromadzenia Biskupéw. To oni
osadzaja kwestie wiary, a wiara nie jest podstawa do oceniania ich. Ten jedyny autorytet
przynalezy Papiezowi, ktory jest jego istotnym osrodkiem, osoba Papieza jest Papiezem z
istoty, w spos6b niezmienny. Autorytet ten jest niezalezny od sposobu w jaki jest
wykonywany. Biskupom przystuguje rowniez ten sam autorytet, posiadaja go jako nizszy
kres tego autorytetu, ale rownie w sposob istotny, jednakze co do 0s6b przypadiosciowo
zmienny, podobnie jak to jest z przypadioSciami. Réwniez sposéb wykonywania tego
autorytetu jest zalezny ze swej natury. Jednakze prawdziwy autorytet jest jeden i ten sam
w obu przypadkach, nie jest osagdzany wedle wiary, ale wiara jest przez niego osadzana,
okre$lana i nauczana, jest zarazem Swiadkiem i nauczycielem wiary. Jest to jedyne
katolickie rozumienie i nie jest ujeciem protestanckim.

Przejdzmy teraz do sprawy Honoriusza, ktérga wytaczyliSmy z dyskusji. Jezeli nie
chcemy sta¢ si¢ protestantami, to musimy wykluczy¢ to rozumienie, o ktérym ponad
potrzebe wykazano, ze jest falszywe historycznie, a mozna go wykluczy¢ z punktu
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widzenia dogmatyki, a mianowicie, ze Honoriusz zostal potepiony jako formalny heretyk
przez ktérykolwiek z Soboréw. Niech sie protestanci nad tym dowolnie naradzaja, jezeli
chca marnowac sily i czas!

Pozostaje wiec dowiedzione i pewne, ze Papiez materialnie jest zarazem Papiezem
formalnie.

W przypadku Biskupéw z pewnoscia tak nie jest, bo jak juz dostatecznie
ostrzegaliSmy, gdyby Episkopat formalnie byl tym samym, co materialnie, to do
prawowitego Episkopatu nalezeliby nie tylko ci Biskupi, ktérzy w przesztosci zostali
pozbawieni swych praw, ale takze ci, ktérzy sa takimi obecnie, a wiec Biskupi
prawostawni, anglikanscy (6) i inni.

W jakim zatem przypadku Biskupi i caly Episkopat nalezy nazwaé formalnym?

W przypadku pojedynczych Biskupéw nie ma zadnej trudnosci, bo kazdy, kto chce
by¢ katolikiem musi wyznaé, ze tylko ten Biskup jest prawowitym czyli formalnym
Biskupem, ktéry we wszystkim zachowuje 1aczno$¢ z Papiezem, a wiec jest z nim
zwiagzany potréjnym wezlem i podporzadkowaniem: wiary, jurysdykcji i rzadu.

Stosowne bedzie raz jeszcze zauwazy¢ i pilnie zapamieta¢ to, o czym juz raz
przypominaliSmy.

Biskup posiada zatem moznos¢ wykonywania wtadzy, a mianowicie diecezje, ktéra
kieruje, ale pod tym warunkiem, ze sam jest kierowany przez Papieza.

Biskup posiada swa jurysdykcje, a mianowicie wladze kluczy, ktéra wiaze i
rozwigzuje w sprawach swych owiec, ale tez pod tym warunkiem, ze sam podlega
papieskiej wladzy kluczy.

Moca tego samego prawa Biskup sprawuje swe magisterium, a wiec naucza
wiernych, ale zawsze takze w oparciu o ten sam warunek, gdyz sam podlega papieskiej
wladzy nauczania.

Znamy wiec wszystkie warunki, ktére sprawiaja, ze poszczeg6lni Biskupi stajq sie
prawdziwie i formalnie legalnymi Biskupami katolickimi. Czy zatem réwniez i caly
Episkopat nie musi wypelni¢ tych samych warunkéw, aby prawowicie i stusznie moégt by¢
nazwany drugim, wzglednym podmiotem wladzy koscielnej?

Wydaje sie, ze tak, ale trzeba rzeczowo rozwazy¢ cala sprawe.

Nalezy wiec rozr6zni¢ pomiedzy poszczegélnymi Biskupami i calym Episkopatem,
ktory jako jedyny, potraktowany jako catos¢, jest podmiotem wladzy, ustanowionym
przez Boga przy boku Najwyzszego Kaplana. Jezeli bedziemy rozwazaé¢ Episkopat w jego
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powadze, to okaze sig, ze posiada wielkie prawa i czcigodne miejsce. Z pewnoscia
Episkopat posiada to, czego nie posiada zaden z Biskupéw, a mianowicie te same z istoty
prawa i te sama - chociaz poddang hierarchii - wtadze, jak i Papiez, a wladza ta pochodzi
od Boga. Ten Swiety autorytet nalezy uwazac¢ za mniejszy w przypadku pojedynczych, a
wiekszy u wszystkich Biskupéw. Wszyscy, ktérzy chca by¢ uwazani za katolikéw powinni
koniecznie uznawac¢ jego Boskie ustanowienie oraz pochodzenie i z calej duszy
uszanowac.

Szkoda, ze powstat i od dawna trwa spdr w tej kwestii. Skoro bowiem raz sie zaczat,
to dusze ludzkie musza doznawac¢ poruszenia i w goracych dyskusjach nienaruszona
cze$¢ Kkatolickiego Magisterium w takim czy innym aspekcie doznaje szkody.
Pocieszeniem dla nas jest tylko ta nadzieja, ze to poruszenie, ktére przypomina burze,
rozjasni dusze zachmurzone, a gdy wroéci $wiatlosé, to stolica §w. Piotra zajadnieje jeszcze
wiekszym blaskiem i jasniejsza stanie si¢ réwniez dla wszystkich Swieta jasnos¢
Episkopatu.

Episkopat rozpatrywany w swej caloéci posiada zatem bez watpienia drugi
autorytet w Kosciele, a posiadaja go réwniez pojedynczy Biskupi na mocy Bozego
ustanowienia, jak to dostatecznie jasno ujrzelismy. Trzeba tylko doktadnie sie dowiedzieg,
kiedy Episkopat jest prawdziwy i prawowity, oraz kiedy nalezy moéwi¢ o Episkopacie w
sensie formalnym. W sensie $ciSlejszym, stosownie do rozwazanego przez nas
zagadnienia, trzeba stwierdzi¢ czy prawowity jest tylko ten Episkopat, ktéry nie tylko
zachowuje jednosc¢ z Papiezem w kwestii rzadzenia i jurysdykcji, ale rowniez w nauczaniu
wiary?

A w nauczaniu wiary: czy nie tylko po uroczystej definicji artykuléw wiary na
Soborach, ale takze przed ogloszeniem takiej definicji (wkrétce dowiemy sie na jakiej
podstawie)?

Zanim odpowiemy na te pytania, aby dyskusja przebiegala w miare moznosci w
sposob jasny i uporzadkowany, trzeba jeszcze podac jedna albo dwie zasady, a takze
wyprowadzi¢ z nich tylez wnioskow.

I 0 I ) I I I I e o o )

(1) Autor nie méwi o przepisach kodeksu prawa kanonicznego, a tylko o prawie koscielnym, gdyz
pierwszy kodeks takiego prawa (tzw. piobenedyktynski) zostal ogloszony przez Benedykta XV
(1914-1922) dopiero w roku 1917 (przyp. thum.).

(2) Schizma zachodnia (1378-1417), glebokie rozdwojenie w Kosciele, rozpoczela sie gdy po
wyborze w dn. 8 kwietnia 1378 r. na papieza, na pierwszym od 75 lat konklawe obradujacym w
Rzymie, Urbana VI (1378-1389) doszlo nastepnie, dn. 20 wrzesnia 1378 r. do wyboru antypapieza
Klemensa VII (1378-1394), ktéry przenidst sie do Awinionu. Roztam pomiedzy Kurig Rzymska a
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Awinioniskg trwal az do Soboru w Konstancji (1414-1418), na ktérym kardynalowie wybrali
jednomyslnie, dn. 11 listopada 1417 r. papieza Marcina V (1417-1431). W dziejach tej schizmy byto
tacznie siedmiu antypapiezy (przyp. ttum.).

(3) W dzietku: O osobistej nieomylnosci papieza bez gniewu i stronniczosci, Neapol 1870.

(4) Dekret Gracjana, cz. 1, rozdz. 40. Stwierdzam, Ze ten argument mozna sprowadzi¢ do jednego
miejsca w prawie kanonicznym, gdyz to prawo przywotuja przeciwnicy. Nic sie nie zmienia, jezeli
ta koncepcja jest swobodniej i tatwiej rozwazana przez licznych wykladowcéw prawa, albo
autorow piszacych na ten temat, gdyz przeciwnicy powoluja si¢ na samo prawo, a nie na
autorytet mniej lub bardziej bieglych ekspertéw, ktérzy w sprawach wiary nie sa przez nikogo
nadmiernie powazani.

(5) Soboér zostat zatwierdzony przez papieza Leona II (682-683) (przyp. ttum.).
(Zob. "Przeglad Katolicki", Honoriusz papiez. [Ultramontes.pl]. - Przyp. red. Ultra montes).

(6) Ks. Semenenko napisatl swe dzielo jeszcze przed ogloszeniem przez przyszlego papieza Leona
XII (1878-1903) w roku 1896 bulli Apostolicae curae, ktéra ostatecznie potwierdzila, ze biskupi
wyswieceni w rycie anglikaniskim nie posiadaja waznych $wiecert kaplariskich i dlatego zaliczal
ich materialnie do Episkopatu. Por.. "W pelni potwierdzajac dekrety wszystkich Papiezy
Poprzednikéw w tej materii stwierdzajace, a nawet niejako naszym autorytetem je ponawiajac, z
naszej inicjatywy, jako pewna opinie, oglaszamy i deklarujemy, ze $wiecenia dokonane w rycie
anglikanskim, byly i sa niewazne i w kazdym wypadku sa niebyle". - Leon XIII, Bulla Apostolicae
curae (1896), nr 36 (przyp. ttum.).

" - Piotr Semenenko CR, O Papiezu. Z jezykéw lacifiskiego i francuskiego przelozyt,
opracowal i wstepem opatrzyt Marcin Karas. Krakéw 2006, ss. 47-54.
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Papa semper idem sit formaliter qui et
materialiter

~NA~ A~~~

Conclusio tertia

Duo relativa potestatis Ecclesiasticae subjecta ita eamdem participant, ut alterum
eorum, qui est Papa, semper idem sit formaliter qui et materialiter; alterum vero
eorum, qui est Episcopatus, non sit semper idem formaliter qui et materialiter. Jam
porro ille tantummodo Episcopatus, qui formaliter talis est, legitimum est potestatis
ecclesiasticae alterum relativum subjectum.

Omni ex parte videtur nobis haec Conclusio probata.

Quod Papa semper sit idem formaliter qui et materialiter, id a nemine videtur
in quaestione jure ponendum. Agitur enim de Papa certo, et nullo modo de dubio.
Dubius Papa neque formaliter, neque materialiter, dicendus est Papa (b). Exemplum
sumamus ex Episcopo. Ut Cajus vel Titius Episcopus sit materialiter, necesse est ut
sit consecratus, et ut de ejus consecratione haud dubie constet; ut vero et formaliter
etiam Episcopus sit, necesse ulterius est ut cum Sancta Sede communicet. De Papa
vero et ita et non ita.

Nam ut Petrus vel Paulus materialiter Papa fiat, necesse est ut sit legitime
electus et institutus, et ut de hoc in Ecclesia certe constet; et in his eadem est ratio
Papae et Episcopi. Sed ut etiam formaliter idem sit Papa, nihil ultra requiritur; et
hoc est utrorumque causae discrimen. Idcirco Papa secus ac Episcopus, eo ipso
quod sit materialiter Papa, est illico et formaliter. Quum igitur dubii alicujus Papae
agitatur causa, semper in materialem, et non in formalem, rationem inquiritur.
Quapropter jure merito diximus: dubium Papam nullo modo hic in causam vocari,
quum nequidem Papa sit; et stat quod in conclusione affirmavimus: Papam semper
esse eumdem formaliter, qui et materialiter.

Nae, id nos haudquaquam fugit quam grave sit quod hic a nobis asseritur;
proindeque rem hanc non facile e manibus dimittimus, et quamvis haec veritas jam
videatur satis superque firmata, eam nihilominus omni ex parte corroborare perutile

existimamus.
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Diximus: eo ipso quod constet aliquem materialiter esse Papam, nihil ultra
requiri ut idem et formaliter Papa dicatur. Quid enim potest requiri? Non invenio,
nisi forte haec duo: primum ut communicet cum Episcopis (sicut Episcopi debent
cum ipso communicare); deinde vero ut ne sit haereticus, neve canonibus
ecclesiasticis contradicat. Atqui horum neutrum sanum est.

Et primo quidem Papa ex necessitate communicat cum Episcopis, sed eo solo
nomine quod materialiter sit Papa, et eo ipso jam sit formaliter. Ad hoc enim ipsum
ut communicet cum Episcopis tamquam Papa, jam requiritur ut formaliter sit Papa,
neque posset communicare cum Episcopis tamquam Papa, nisi prius omnino
formaliter Papa esset. Nullus hic consensus Ecclesiae, nulla acceptatio ex parte
Episcoporum postulatur, sicut inversa ratione similes conditiones ab Episcopis
exiguntur; qui nisi Papa consentiente, ab eo instituti, ab eoque acceptati, non
possunt legitimi, id est formaliter Episcopi esse. Qui aliud contenderet, omnem
Ecclesiam sursum deorsum versaret; quod neque adversariorum ausus fuerit facere
ullus. Ut igitur Papa sit formaliter Papa, id non pendet ex communicatione cum
Episcopis, eorumque consensu,; haec communicatio effectus est, causa non est; et
sine ipsa, Papa formaliter est Papa.

Deinde vero neque hoc ex ea pendet conditione (inutili omnino!): Papam
debere esse orthodoxum, et contra fidem aut Canonum decreta nihil delinquere.
Haec quaestio gravior est, immo gravissima. Quod ratio hujusmodi ante
Protestantismi ortum, et praesertim intempesta illa et perturbatissima in
Occidente schismatis aetate, extra rectos legitimosque fines aliquorum animos
exturbare valuerit, id non adeo mirum videri debet. Sed quod hodie etiam,
quum Protestantismi ausum nefandum, vel ipsum subvertens fidei
fundamentum, oculos omnium aperire debuerat, eadem ratio mentes
perstringere et occoecare possit; id potius mirandum est, et merito etiam
dolendum. Nam Protestantismi historia, siquid certi et rati demonstravit aliud,
hoc profecto luce clarius nos docuit: fidem ex auctoritate, non auctoritatem ex
fide pendere. Atqui si ita res habet, luce etiam clarius est, nullo modo ex fide
repetendum esse ut qui materialiter est Papa, sit Papa formaliter; et illi omnes
qui docent Papam rectam fidem conservare debere (ac si umquam a recta
desciscere potuisset!) ut legitimus Papa permaneat; qui docent Papam in
haeresim prolabi, et tunc, ob fidem amissam et judicari et deponi posse, hi
omnes cum Protestantibus ab imo ad summum conveniunt, et, ut mitissime
dicam, nesciunt quid faciunt.

Fides ex auctoritate pendet, non auctoritas ex fide. Hoc unum catholicum est,
et totius Catholicitatis axioma, dogma et lex. Quapropter fides ab auctoritate
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judicatur, non auctoritas a fide. Quapropter Papa judicat quae vera sit fides, et non
fides qui verus sit Papa, aut quando verus esse desierit. Quapropter non requiritur
fides ut qui materialiter est Papa, sit etiam Papa formaliter.

Sed quid, ajunt, si Papa haereticus fieret?

At, reponere licet: quid, si sol interiret, si mundus occideret, si omnia aegri
somnia re complerentur? Nam haec sunt aegri somnia: immo, pejus aliquid.
Admittere enim hujusmodi hypothesin: Papam haereticum fieri posse, est penitus
destruere illam catholicam regulam: fidem esse ab auctoritate judicandam non
auctoritatem a fide.

At, regerunt, somnium non est. Jus canonicum hanc hypothesim admittit; tum
vero id ipsum in Honorio saltem, re completum est, et Conciliorum
oecumenicorum, ipsorumque Romanorum Pontificum auctoritate comprobatum.

Verum nihilominus somnium est, et pejus somnio. Nullum est hic nobis
propositum, sed neque refert, plenam discussionem movere de hac utraque causa.
Brevi manu rem expedire possumus.

Jus canonicum perperam adducitur, et tanto infelicius, quod cum ostentatione
et emphasi. «Pontificem Romanum... haereticum esse posse, in Jure Canonico
constanter docetur» - pronuntiat nonnemo (1). Illud: constanter! ad unum solum
quod sciam reducitur locum ). Ex hoc ipso loco tamen argui potest quam
hypothetice, et veluti per transennam, textus juris canonici hanc rem considerat:
dum neque judices jubet, neque causam instituit, neque poenam decernit. At verum
est quod hypothesin fingit, quam melius omisisset. Quid inde? Textus hic certe non
est dogmaticum decretum. Hypothesis ejus non est veritas fidei. Dicam potius quid
sit. Somnium utique, quod illis antiquis temporibus pacatissimis innocuum erat
confingere, et pietatis speciem prae se ferebat; eoque magis erat ingenuum, quod
nulli dum Protestantes orti essent, qui procaciter assererent, auctoritatem ex fide
esse judicandam. Nunc vero qui hunc textum strictius interpretari et exsequi vellet,
cum iisdem concineret, et illico fieret apertissime Protestans ex asse; atque pejus
aliquid gereret in animo quam innocuum somnium.

Eadem est ratio Honorii. Profecto, longissime abest ut velimus hic causam
Honorii ex industria historice ventilare (), quum non sit locus suus iste. At locus
certe est ut illa ratione et argumento, quod prae manibus tenemus, causam Honorii
omnino ex discussione excludamus. Non enim fides judicat auctoritatem, sed
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auctoritas fidem. Jam vero si Concilium Oecumenicum VI. vel quodvis aliud,
Honorium uti verum haereticum (non uti negligentius contra haeresin agentem)
auctoritate sua condemnasset, eo ipso Protestantium principium pro lege sanxisset:
auctoritatem scilicet ex fide judicandam. Ab hujusmodi crimine non salvasset
Concilium sua propria auctoritas, neque ullo modo dici posset: saltem Concilium ex
auctoritate de fide judicasse. Nam si Papae auctoritas, cujus est Concilia confirmare,
ex fide aestimanda est; multo magis certe auctoritas Concilii. Verum quidem est
Oecumenicum VI. ab alio Papa confirmatum fuisse; at si ex causa Honorii semel
probatum erat auctoritatem Papae ex fide pendere, certum esse debuerat Leonis
auctoritatem tantum valuisse quantum et Honorii; certum etiam Leonem ideo
solummodo rite confirmasse: quia juxta rectam fidem, et non quia ex auctoritate
judicaverat; certum denique auctoritatem Papae confirmantis e causa exclusam esse,
et remanere auctoritatem Concilii solius, de fide judicantis. Redit igitur vehementer
illa quaestio: Si Papae auctoritas, cujus est Concilia confirmare, ex fide examinanda
et judicanda est, quomodo non multo magis etiam ex fide auctoritas Conciliorum?
Et quomodo non ex tempore efficimur meri ac puti Protestantes?

Certe non potest responderi: Concilium habere auctoritatem independenter a
fide, et Papam dependenter a fide. Primo quidem, hoc esset negare omnem
auctoritatem Papae in rebus fidei, quod hactenus Catholicorum ausus fuit dicere
nemo. Deinde vero, si ita res haberet, cur adhuc Concilium egeret Papae
confirmatione? Ut alia aeque incongrua hic missa faciam. Nihil igitur restat nisi hoc
unum: ut si dicatur Papa dependenter a fide Papa esse, et Concilium etiam
Concilium esse dependenter a fide dicatur. Et sic rursum cum Protestantibus eadem
stipendia meremur.

Ultimum perfugium desperatae hujus causae (nam omnia perquirere
debemus) haec forte esset inventio: quod pro certo admissa, et Papae, et
Conciliorum auctoritatem, seorsum sumptas ex fide pendere; si tamen una secum
conspirent, naturam rei mutare, et auctoritates quae prius separatim ex fide
pendebant, illico ac secum foedus inierint, id efficere, ut fides pendeat ex
auctoritate. Sed quis non videt talem sententiam, ipsa sua enuntiatione, sibi
contradicere, et causa cadere? Contra logicam namque est, ne dicam evidentius
etiam contra naturam rei: id quod prius ex una et ex alia parte dependens erat,
conjunctione inducta, non dupliciter dependens, sed ex integro independens fieri;
quin imo, cui prius famulabatur, extemplo ejusdem postea fidei patronum agere.
Haec impossibilia sunt.
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Quam rectius, quam omnino juste ac praeclare eamdem rem proponit
catholica veritas. Fides ab auctoritate dependet, non auctoritas a fide. Auctoritas
haec una est, et communis Papae et Episcoporum Concilio. Ipsi judicant de fide, non
fides de ipsis. Sed haec una auctoritas in Papa residet veluti in centro essentiali,
persona Papae ipsa essentialis est et immutabilis, auctoritatisque modus
independens; residet etiam in Episcopis veluti in termino suo interiori, pariterque
essentiali, in personis tamen (veluti in accidentibus) accidentaliter mutabilis, qui
etiam modus auctoritatis pro natura sua dependens est. Sed vera auctoritas, una
eademgque et hic, et illic; auctoritas quae non judicatur a fide, sed quae fidem judicat,
decernit, docet; fidei testis simul et magistra. Hoc solum non est Protestantium, hoc
unum Catholicum est.

Nunc vero ad Honorii quod adtinet causam: certe, ex discussione exclusa est.
Nisi Protestantes esse velimus, oppido verebimur contendere id, quod, quum
historice plusquam facto opus esset infectum probatum sit, dogmatice etiam
impossibile demonstratur: nempe, Honorium a quocumque Concilio tamquam
formalem haereticum condemnatum esse. Protestantium haec sit cura; in qua, si
ipsis placet, quantum voluerint, oleum et operam perdant!

Et jam tandem ratum firmumque manet: Papam, qui materialiter, eumdem
esse et formaliter.

Non ita certe Episcopatus. Nam, uti jam satis monuimus, si Episcopatus idem
esset formaliter qui et materialiter, tunc non solumqui praeteritis temporibus
rescissi sunt, sed qui hodie etiam in Schismate Episcopi versantur: graeci, russici,
anglicani, et si quo alio nomine audiunt, ad legitimum Episcopatum pertinerent.

Quinam itaque formaliter Episcopi et Episcopatus dicendi sunt?

De Episcopis singulis nulla difficultas. Omnis qui Catholicus esse velit,
confiteri tenetur: illum solum esse legitimum, id est formaliter Episcopum, qui cum
Papa tenet in omnibus; id est qui triplici illo est cum Papa colligatus vinculo et
subjectione: fidei, jurisdictionis, et regiminis.

Qua in re iterum animadvertisse et sedulo notasse quod jam semel monuimus,
peropportunum erit.

Itaque habet suum regimen Episcopus, nempe suam quam regit provinciam;
sed ea omnino conditione: ut ipse regatur a Papa.
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Habet suam jurisdictionem Episcopus, nempe claves quibus oves suas vel
solvit vel ligat; sed ea etiam omnino conditione: ut sit ipse sub clavibus Papae.

Eodem igitur jure, tenet suum magisterium Episcopus, nempe docet fideles;
sed quomodo non etiam aequali per omnia et in omnibus conditione: ut ipse
doceatur a Papa?

Scimus itaque omnes conditiones quibus singuli Episcopi vera et formali
ratione legitimi et Catholici Episcopi renuntientur. Sed nonne hisce iisdem
conditionibus et Episcopatus universus satisfacere tenebitur, ut tandem Subjectum
potestatis Ecclesiasticae, illud aliud relativum, jure et revera proclamari possit?

Ita omnino videtur; sed rem ex professo tractare oportet.

Distinguendum igitur est inter singulos Episcopos et inter universum
Episcopatum, qui solus, sic collective sumptus, subjectum est potestatis, ad latus
Summi Pontificis divinitus collocatum. Certe, si ita sumatur in majestate sua, magna
sunt ejus jura et venerandus locus. Habet tum certe Episcopatus, quod singuli
Episcopi non habent; habet essentialiter eadem jura et eamdem potestatem, licet
hierarchice subditam, quam tenet et Papa; et divinitus habet. Quin igitur minuenda
in aliquo, extollenda est potius in omnibus sanctissima haec auctoritas; atque hic
similiter, qui Catholicus esse velit, institutionem hanc et auctoritatem divinam
summopere suspiciat, et toto animo revereatur, necesse est omnino.

Verissime dolendum est hanc controversiam exortam esse et diuturnam
invaluisse. Ubi enim semel hoc coepit, non poterat abesse quin humani nonnihil
animos commoveret, et in disputationis aestu hujus vel illius augustissimi
Magistratus inviolata veneratio detrimenti aliquid pateretur. Haec nos una spes
solatur: fore, ut ipsa haec commotio, tempestatis instar, nubila animorum serenet, et
luce reducta, quo majori splendore Petri sedes illuminabitur, eo nitidiori etiam
claritate et Episcopatus sacrosancta auctoritas coram omnibus refulgebit.

Sine dubio itaque Episcopatus universus, simul sumptus aliam auctoritatem
obtinet in Ecclesia atque singuli Episcopi; eamque tenet, ut satis perspeximus, ex
institutione divina. Manet tantummodo ut rite doceamur: quisnam verus et
legitimus, id est quisnam formaliter dicendus sit Episcopatus? Et pressius adhuc,
pro quaestione quae agitur: An legitimus Episcopatus ille sit tantum, qui non solum
cum Papa conjunctus est in regimine et jurisdictione, sed etiam in magisterio fidei?
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Et in hoc magisterio, non solum post sollennem in Conciliis articulorum
fidei definitionem, sed etiam (qua autem ratione id mox videbimus) ante
hujusmodi definitionem sollennem?

Antequam huic quaestioni satisfaciamus, ut disputatio, quoad ejus fieri potest,
maximo procedat ordine et evidentia, unum adhuc vel aliud opus est ponere
principium, et totidem etiam ex iis deducere conclusiones.

Petrus Semenenko CR

A~~~ A~~~

Quid Papa et quid est Episcopatus ex aeterna ac divina ratione necnon quae eorum partes in Ecclesiae
infallibili Magisterio explanandum curabat Petrus Semenenko (EX CONGR. A RESURRECTIONE D.
N. JESU CHRISTI S. TH. D., SACRAE CONGREGATIONIS INDICIS CONSULTOR, PONT. COLLEGII
POLONI IN URBE RECTOR), Romae - Parisiis 1870, pp. 77-87. ()

Notae:

(1) In opusculo: De Summi Pontificis Infallibilitate personali. «Sine Ira et studio», Neapoli 1870.

(2) Decretum Gratiani, 1. parte, XL. Distinctione. Dico autem ad unum reduci locum in Jure
Canonico; nam hoc Jus appellatur ab adversariis. Parum deinde refert si in Commentariis, et
apud non paucos Juris professores vel scriptores, haec doctrina liberiori et pinguiori Minerva
tractetur; nam certe hic Jus ipsum vocatur in causae subsidium, et solum juvare potest; non
Juris plus vel minus peritorum auctoritas, quae in fidei causis a nemine magni aestimatur.

(a) Titulus ab ed. Ultra montes.

(b) Cf. a) D. Henricus Maria Pezzani, Codex Sanctae Catholicae Romanae Ecclesiae. Can. 26. Devius a
fide catholica, haereticus, vel schismaticus eligi prohibetur in Romanum Pontificem; si eligatur nulla est
electio (Kodeks Swigtego Katolickiego Kosciota Rzymskiego. Kanon 26. Zakazany jest wybor na Papieza
tego, kto odstqpit od wiary katolickiej, heretyka, lub schizmatyka; jesli ktos taki zostanie wybrany, wybor jest
niewazny). (Ultramontes.pl).

b) Sac. losephus Papp-Szilagyi de Illyéstfalva, De electione Romani Pontificis. (Ultramontes.pl).
c¢) P. Dominicus M. Prummer OP, Manuale iuris canonici in usum scholarum. (Ultramontes.pl).
(c) Cf. a) Sac. Franciscus Zeibert, Compendium historiae ecclesiasticae. (Ultramontes.pl).

b) Dissertationes selectae in Historiam ecclesiasticam. Auctore Bernardo Jungmann, Eccles.
Cathedr. Brugens. Canon. hon., Philos. et S. Theolog. Doct., ac Profess. ord. Hist. eccl. et Patrol. in
Universitate cath. Lovaniensi. Tomus II. MDCCCLXXXI (1881). Ratisbonae, Neo-Eboraci &
Cincinnati. Sumptibus, chartis et typis Friderici Pustet, S. SEDIS APOSTOLICAE
TYPOGRAPH], pp. 383-458. (Dissertatio duodecima. De causa Honorii Romani Pontificis).

c) P. Christianus Pesch SI, Compendium Theologiae dogmaticae. (Ultramontes.pl).

(d) Cf. supra: Ks. Piotr Semenenko CR, Papiez zawsze ten sam jest formalnie, co i materialnie.

(Notae (a), (b), (c) et (d) ab ed. Ultra montes).
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O MODERNIZMIE

ABP WALENTY ZUBIZARRETA OCD

A~~~ A~~~

1. Od samego poczatku religii chrzeScijafiskiej pojawiali si¢ na Swiecie
heretycy i niedowiarkowie. Dlatego przez stulecia nigdy nie zabraklo ludzi, ktérzy
napadali na Kosciét. Zydzi i poganie gloéno wystepowali przeciwko Objawieniu
chrzescijafiskiemu, natomiast apostaci wymyslali nader niebezpieczne teorie, ktore
czesto przynosily spoleczeristwom straszne nieszcze$cia. Jednakze wsréd
wszystkich teorii, jakie dotad zostaly wymys$lone przez diabla dla zniszczenia
(gdyby to bylo mozliwe) gmachu Kosciola, najbardziej zaraZliwym jest bez
watpienia modernizm, ktéry z nowym i niespotykanym szalem atakuje podstawy
religii katolickiej. Gdy tylko powstal, to wnet wywolal zamet w calym Swiecie
katolickim i doprowadzil do niezliczonych nieszcze$¢ uderzajac w wiare katolicka i
w tym czasie szczegOlnie zasmucil Wikariusza Chrystusowego, widzialng glowe
Kosciofa.

Poniewaz modernizm dotyczy przede wszystkim teologii fundamentalnej,
dlatego wydaje sie¢ nam odpowiednim, aby wyjasni¢ tutaj kréotko bledy
modernizmu, zeby czytelnik studiujacy teologie mogt niejako jednym spojrzeniem
obja¢ te wszystkie zagrozenia, ktérych nalezy unika¢ w tej dziedzinie. Dokonamy
przy tym zestawienia szeregu wypowiedzi papieza Piusa X i fragmentéw z dziet
modernistow.

§ L.
Bledy modernizmu.

2. Modernizm jest teoria wymyslong przez wspoélczesnych krytykow, a raczej
zostal wyprowadzony z protestanckiego racjonalizmu, ktory przyznaje ludzkiemu
umystowi posiadanie z natury jedynie poznania postrzegalnych zmystowo zjawisk i
przyjmujac zdecydowanie immanencje zyciowq charakterystyczng dla wspoélczesnej
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filozotii, uderza w Objawienie, w dogmaty, w istnienie i nature wiary katolickiej i
religii, wychodzac z koncepcji pewnego zmystu religijnego, ktéry mamy rzekomo
posiada¢. Gdy moderniSci przyjma juz zasade wyjadniania porzadku
nadprzyrodzonego za pomoca teorii zmystu religijnego, wtedy wyprowadzaja z niej
liczne wnioski dotyczace samych dogmatéw, nauki wiary, Objawienia, Magisterium
Kosciola, natchnienia i prawdziwosci ksiag Pisma Swietego, Boskosci Naszego Pana
Jezusa Chrystusa, sakramentéw i innych kwestii. Bledy te zwracaja sie¢ zwykle
przeciwko filozofii, teologii (dogmatycznej, moralnej i mistycznej), przeciwko
Pismu Swietemu, dyscyplinie koscielnej i historii. O poszczegélnych problemach
powiemy krétko.

3. Bledy w zakresie filozofii. Podstawa filozofii modernistycznej jest
agnostycyzm Kanta i Spencera (1), wedle ktérych rozum ludzki moze poznawaé
wylacznie zjawiska, ktére przejawiaja si¢ zmystom, i tylko o tyle, o ile sg one
zjawiskami (2). Modernisci wyprowadzaja stad bezsensowne teorie. W Logice
kryterium dla rozumu jest wylacznie uzytecznoéé, rozum nie poznaje prawdy, a
tylko jej symbol; Ontologia dotyczy niepoznawalnych przedmiotéw noumenona. Tak
wiec istota i przyczyny rzeczy, niezmienno$¢ prawdy, duchowa i nieSmiertelna
dusza czlowieka oraz inne prawdy metafizyczne sa ukryte przed naturalnym
ludzkim rozumem, a zasada sprzecznosci nie ma zadnego znaczenia. W Teodycei nie
mozna wykaza¢ filozoficznie istnienia Boga (3). Bog nie jest podmiotem wiedzy, ani
przedmiotem historii. Z tego powodu wiedza i historia, ktére dotycza zjawisk,
powinny by¢ ateistyczne i podejmowad rozwazania swych przedmiotéw bez
zadnego odniesienia do Boga.

4. Od tych zaprzeczenn przechodza modernisci do czeéci pozytywnej swej
teorii, ktéra buduja na immanentyzmie (4) w taki sposéb: «wiedza i historia obejmuja
dwie dziedziny. Jedna jest zewnetrzna, a mianowicie jest to $wiat zmystowy, druga
zaS§ wewnetrzna, to znaczy $wiadomoséé» (5), poza nimi pozostaje sfera
niepoznawalnego. Poniewaz istnieje to, co jest niepoznawalne, ktére wedle jednych
modernistow jest ukryte poza czlowiekiem, a wedle innych tkwi zakryte we
wnetrzu czlowieka, w podswiadomosci (6), to pragnienie rzeczywistosSci boskiej,
ktérego wszyscy doznajemy, porusza zmyst religijny, ktéry powoduje, ze boskos¢
staje sie rzeczywistoscig jako podmiot i przyczyna tego zmystu.

Ten zmyst religijny «ktory wskutek immanencji zyciowej wyplywa z ukrycia
w  podswiadomosci (albo  w  przedsSwiadomosci), stanowi zaczatek, jak juz
powiedzieliSmy, wszelkiej religii oraz jednakowa zasade dla wszystkich religii,
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ktore powstaly lub powstana w przyszlosci» (7). Gdy rzeczywistoé¢ albo zjawisko
tkwi w pod$wiadomosci, to wtedy jest mowa o ja idealnym, a gdy przechodzi do
Swiadomosci, to méwimy o ja rzeczywistym i osobowym.

B6g zatem oraz to, co dotyczy religii pozostaja w pod$wiadomosci, gdyz nie
ujawniaja sie¢ za pomoca zewnetrznych zjawisk. Gdy ogarnia nas potrzeba spraw
boskich, wtedy rodzi sie¢ w nas zmyst religijny, za pomoca ktérego nie tyle
postrzegamy, co doswiadczamy Boga i dogmatéw religijnych, czujemy je i
dotykamy ich tak mocno, ze Jacobi powiada, iz czujemy Boga w sercu, a Gratry
stwierdza, ze za pomoca swoistego boskiego zmystu nawiazal tacznos¢ z Bogiem.

5. Modernisci nigdy nie wyjasniaja na czym polega ten zmyst religijny; nie
wiemy czy jest to zdolnos¢ podobna do rozumu i woli, jak uwazal Kant wraz z
innymi autorami, czy tez stan duszy albo ciata, czy moze pewnego rodzaju uczucie
podobne do tych, ktére czesto odczuwamy.

Niezaleznie od tego czym jest ten zmysl, to jednak moderniéci pomnazaja jego
znaczenie gdy powiadaja, ze jest wyzszy i doskonalszy od rozumu i woli, a takze ze
pozwala nam na uczuciowe odczucie Boga i spraw bozych, subiektywne
doswiadczenie i wewnetrzny kontakt z Bogiem (8).

6. Bledy w zakresie teologii dogmatycznej. Z przyjetych zasad filozoficznych
tatwo mozna wywnioskowaé jakie poglady dopuszczaja moderniSci w zakresie
teologii.

Wiara wedle tego nowego systemu jest zmystem religijnym polegajgcym na
Swiadomosci Boga; przedmiot tego zmystu nie odpowiada faktom historycznym, ale
zjawiskom psychologicznym, ktére dokonuja sie w ramach wewnetrznego
dos$wiadczenia (9).

Objawienie jest uzyskaniem przez cztowieka swiadomosci swego stosunku do Boga
(10); to znaczy stopniowym poznawaniem Boga w Swiadomosci jednostki, ktérej On
sie przedstawia (11). Dlatego objawienie nie jest przedstawieniem przez Boga
rozumowi ludzkiemu prawdy, ktorej ten rozum nie znal, jak uczy teologia
katolicka; to zmyst religijny ujawnia si¢ w Swiadomosci, a B6g w tym wtasnie
znaczeniu zjawia si¢ w duszy (nazywamy to objawieniem) i w tym znaczeniu jest
przedmiotem objawienia. Stad wynika czeste i falszywe u modernistow
wymieszanie $wiadomosci i objawienia (12).
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Religia jest ukrytym poczuciem naszej zaleznosci od Boga (13). Z tego powodu
rézne religie sg jedynie wyrazami zmystu religijnego, do tego stopnia, ze religia
katolicka narodzita sie w procesie immanencji zyciowej w §wiadomosci Chrystusa,
czlowieka o naturze najbardziej wyjatkowej (14).

Dogmaty KoSciola nie sg prawdami, ktére pochodza z nieba, ale sa sposobem
rozumienia faktow religijnych, ktoére rozum ludzki sformulowal wlasnym
wysitkiem (15); powstanie dogmatéw modernisci wyjasniaja w nastepujacy sposéb:
w ramach zmystu religijnego nie ma miejsca na rozumienie, a wiec na poznanie we
wlasciwym sensie tego slowa, ale na wiare, objawienie, doswiadczenie, poczucie,
dotkniecie Boga (16), ktére w tym sensie r6znig sie¢ od osoby wierzacego (17).
Intelektowi przynalezy zbadanie zmystu religijnego oraz oddzielenie Boga od
wierzacego, co si¢ dokonuje w rozmyslaniu nad swa wiarg, to znaczy podczas
wnikania we wtasny zmyst religijny. Moze sie to dokona¢ na dwa sposoby: po pierwsze,
gdy umyst ludzki w naturalnym i samorzutnym akcie pozbawionym abstrakcji
pojmuje stosunek czlowieka do Boga i wyraza ja w jakiej$ prostej i potocznej
formule; po drugie, gdy powstaje spér wewnetrzny i wtedy rozum po zastanowieniu
blizej opracowuje swe rozumienie, «oraz wyraza to, co poznal za pomoca formut
wtornych, ktére sa wyprowadzane od tych prostych, ale sa bardziej opracowane i
SciSlej wyrdznione. Jezeli tego rodzaju formuly wtdérne zostana nastepnie
zatwierdzone przez najwyzszy Urzad Nauczycielski Kosciola, to staja sie
dogmatami» (18). Dogmaty te biora swoj poczatek z prostej i potocznej formuly,
ktéra rozum wyraza w naturalny sposob, ale zawieraja si¢ we wtornych formutach,
ktére wyjasniaja idee albo formule pierwotna. Formuly te albo idee, w mniejszym
lub wiekszym stopniu abstrakcyjne i dokladniej ujete, gdy sa zdefiniowane przez
Koscidl, sa nazywane i stanowia w odniesieniu do wiary i zmyslu religijnego
symbole albo obrazy prawdy, a w odniesieniu do wierzacego sa zwane narzedziami,
albo srodkami przenoszenia prawdy (19).

Ewolucja dogmatow, ktora tak usilnie glosza i tak zdecydowanie przyjmuja
modernisci jest oparta na tej koncepcji. Jednakze przedmiot zmystu religijnego
posiada nieskoniczenie wiele przejawow, z ktorych raz jeden, a raz inny si¢ wyraza
stosownie do biegu czasu i postepu wiedzy, wzglednie w réznych formutach
dogmatycznych, na sposéb o tyle Scislejszy, jak r6zne momenty czasu zawieraja sie
w wiecznoSci i kolejno si¢ ujawniaja (20). Dlatego dogmaty sa prawdami wzglednymi
stosownie do warunkéw danej epoki. Liczne dogmaty zatem wedle Sabatiera (21),
za ktérym ida powszechnie modernisci, popadajqg w zapomnienie, jak na przykiad
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wiara w zte duchy; inne zmieniajg swe znaczenie, jak na przyklad nauka o Tréjcy
Swietej, o natchnieniu Pisma Sw., czy o cudach; jeszcze inne juz zapomniane s3
ponownie ozywiane, jak nauka o usprawiedliwieniu przez wiare; a jeszcze inne s z
kolei stwarzane albo raczej ujawniajq sie¢ w procesie wiecznej ewolucji, jak wiara w
Chrystusa w Swiadomosci chrzescijaniskiej. Chrystus nie nauczal bowiem
okreslonego zbioru zasad dla wszystkich ludzi w kazdej epoce (22); nauka
chrzescijariska byla w swych poczatkach zydowska, a w procesie kolejnych etapow
ewolucji stala sie pawlowa, janowa, hellenistyczna i powszechng (23); obecnie postep
wiedzy i historii domaga sie, aby pojecia uzywane w nauce chrzescijariskiej o Bogu,
Chrystusie i Kosciele byly poddane reformie. Dlatego nalezy przerobi¢ wiare
katolicka w kwestiach autorytetu Pisma Swietego, Tradycji, Boskoéci Chrystusa,
odkupienia i zbawienia czlowieka (24).

Skutkiem tego wszystkie religie, ktére odpowiadaja doswiadczeniu zmystu
religijnego i symbolowi albo obrazowi prawdy, sa prawdziwe, tak jak to otwarcie
stwierdzaja niektérzy modernisci (25).

Boska Tradycja nie jest przekazem prawd pochodzacych z nieba i
przekazywanych przez kolejne pokolenia, jak dotad uczyli teologowie i Kosciodl,
ale «przekazywaniem (za pomoca gloszenia) tego pierwotnego doSwiadczenia
wraz z innymi treSciami, w formie ujetej pojeciowo», ktére nie tylko wyraza to,
co bylo pojmowane, ale rowniez pobudza zmyst religijny, nader sztywny, a takze
odnawia dawne do$wiadczenie u wierzacego, oraz rodzi zmyst religijny i
doswiadczenie u niewierzacych (26).

Boskos¢ Naszego Pana Jezusa Chrystusa nie jest realna i fizyczna, ale idealna.
Z tego powodu nalezy uznaé, ze jest dwoch Chrystuséw: jeden historyczny albo
rzeczywisty, syn Maryi i Jozefa, poczety i narodzony w malzeristwie, a nie z
Dziewicy, o wyjatkowej naturze, chociaz zwyczajny czlowiek (27), ktérego dotyczy
cala historia opisana w Ewangelii; a drugi dogmatyczny, ktéry nigdy nie istnial, ale
zostal wyprowadzony z pojecia Mesjasza i ze Swiadomosci chrzeScijaniskiej (28); to
znaczy, ze historyczna osoba Chrystusa zostala przetworzona i znieksztalcona przez
wiare. Temu drugiemu Chrystusowi, bez wzgledu na nature i dziatania opisane w
Ewangelii przysluguje Bostwo, jednakze jest ono pojeciem idealnym stworzonym

przez Swiadomos¢ chrzescijaniska.

Sam Chrystus nie mial Swiadomosci swej mesjanskiej godnosci az do przyjecia
chrztu (29), a wiec okreslenie Syn Bozy, ktére sobie wszedzie przypisywal, nie
oznacza, ze Chrystus byl naturalnym Synem Bozym, ale odpowiada co do
znaczenia okre$leniu Mesjasz, to znaczy: boski postaniec i twoérca Krélestwa Bozego.
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Nauka o odkupieficzej Smierci Chrystusa nie pochodzi z Ewangelii, ale
jedynie od $w. Pawta (30), gdyz sw. Pawel nadat stowom Ewangelii bardziej
powszechne znaczenie, niz posiadaly wczesniej. Skoro bowiem Chrystus poruszat
lud swoim nauczaniem, to zostat skazany na $mier¢, a sam nie myslal, ze przez swa
$mier¢ moze pojednac ludzi z Bogiem (31).

Zmartwychwstanie Zbawiciela nie jest w Scistym sensie faktem nalezacym do
porzadku historycznego, ale jedynie faktem porzadku nadprzyrodzonego, ktéry nie
jest ani dowiedziony, ani nie daje si¢ dowies¢, a ktéry Swiadomosé chrzescijariska
stopniowo wyprowadzita z innych pojeé. Bowiem «wiara w zmartwychwstanie
Chrystusa od poczatku nie dotyczyla samego faktu zmartwychwstania, ale raczej
nieSmiertelnego zycia Chrystusa u Boga» (32).

Cuda oznaczaja tylko czynng obecno$¢ Boga w Swiecie, a nie przekroczenie
praw natury, ani nie sa wyrazem wszechmocy i wiedzy Boga. Cuda sa dziataniami
za pomoca ktérych indywidualny duch ludzki (albo liczne indywidualne dusze)
dziatajacy mocniej niz normalnie zdobywa panowanie nad materia (33).

Proroctwa nie sa niczym cudownym, ani nie sa przepowiedniami przysztych
zdarzen posiadajacymi znamie pewnosci, ale sa doskonalszym pojeciem Boga wraz
z niezawodnym przeswiadczeniem, ze jakie$ zdarzenie bedzie mie¢ miejsce.

Kosciél nie zostal zalozony przez Chrystusa, ale stanowi owoc zbiorowej
Swiadomosci albo skutek ztgczenia pojedynczych swiadomosci. Na poczatku bowiem
pewien dobry czlowiek, ufny i wierzacy, zdobywa jakie§ doswiadczenie
konkretnych spraw boskich, a nastepnie przekazuje swoja wiare innym. Gdy za$
wiara ta ogarnie pewna grupe, to z tej wspolnej Swiadomosci wszystkich powstaje
Kosciét. Podobnie autorytet kosScielny dynamicznie wywodzi si¢ od samego
Kosciota, ktéry winien postugiwac sie demokratyczna forma rzadéw podobnie jak
wladze Swieckie, jezeli nie chce wywota¢ wojny domowej w Swiadomosci ludzi.
Magisterium Kosciola powinno si¢ zatem dostosowaé¢ do form Swieckich i do
Swiadomosci pojedynczych ludzi.

Kosciél powinien by¢ oddzielony od paristwa, a w sprawach Swieckich
powinien patistwu podlegac.

Kosciét jest poddany zasadzie zasadniczej i cigglej ewolucji zaréwno jako
taki, o ile jest jednorodna spolecznoscia, jak réwniez co do dogmatéw, kultu i

dyscypliny (34).
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Szymon Piotr nigdy nie przypuszczal, ze otrzymal od Chrystusa prymat w
Kosciele. Kosciét Rzymski stal sie zas glowa wszystkich Kosciét nie na mocy
rozporzadzenia Opatrznoéci Bozej, ale wskutek okoliczno$ci wylacznie
politycznych (35).

Sakramenty nie zostaly ustanowione przez Chrystusa, ale «wziely swdj
poczatek z tego, ze apostolowie i ich nastepcy wykladali pewne poglady i zamysty
Chrystusa, pozostajac pod wplywem réznych okolicznosci i zdarzen» (36).
Sakramenty nie udzielaja laski, ale «maja na celu, aby przywota¢ umystowi
czlowieka obecnos¢ Stworcy, ktory zawsze jest dla niego taskawy» (37).

Spolecznos¢ chrzescijariska wprowadzita obowiazek przyjmowania chrztu (38),
a nastepnie rozdzielila go na dwa obrzedy: chrztu i pokuty (39). Odréznienie chrztu i
bierzmowania nie jest faktem historycznym (40); stéw Sw. Pawla o ustanowieniu
Eucharystii (1 Kor 11, 23-25) nie nalezy przyjmowac jako informacji historycznej (41);
Sw. Jakub w swym liscie (5, 14-15) nie zamierzal oglasza¢ zadnego sakramentu
Chrystusowego (42); ci, ktérzy mieli w zwyczaju sta¢ na czele wieczerzy
chrzescijariskiej stopniowo uzyskali charakter kaptanoéw (43); matzeristwo mogto stac¢
sie¢ Sakramentem Nowego Przymierza dopiero po zmartwychwstaniu Zbawiciela, to
znaczy dopiero po sformulowaniu catej nauki teologicznej o lasce i sakramentach
(44).

7. Bledy w zakresie teologii moralnej. Kosciét nie moze skutecznie
zachowywa¢ moralnoéci ewangelicznej, gdyz z uporem trwa przy niezmiennosci
swego nauczania, ktére nie daje sie dopasowac do wspodtczesnego postepu (45).

Stosunek ludzkiego dziatania do celu nadprzyrodzonego polega na wymianie
i zdobywaniu przez dusze doswiadczenia w relacji z Bogiem, ktéry wyraza sie w
zmyséle religijnym.

Sumienie nie jest glosem praktycznego rozumu, jak dotychczas uczyli
teologowie, ale pewna moznoscia, albo nieokreslong sita, ktora postrzega zjawiska,
albo w ktérej ujawnia sie¢ zmyst religijny. Z tego powodu sumienie jest czesto
zrownywane z objawieniem.

Prawa, réwniez naturalne i Boskie prawa pozytywne, nie wykluczajac
przykazan dekalogu, zmieniaja si¢ z biegiem czasu (46).

Wierni nie musza stosowac sie do nakazéw Kosciota, ale sam Kosciél winien

si¢ dostosowac do $wiadomosci wiernych.
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ModerniSci wzorem protestantow domagaja sie zniesienia Swietego celibatu
duchownych 47).

Sakramenty nie udzielaja taski ex opere operato (moca samej czynnosci).

8. Bledy w zakresie teologii mistycznej. Na drodze oczyszczenia, gdy grzesznik
uzyskuje pojednanie z Bogiem nie ma udzielenia duszy zastug i zados¢uczynienia
wyniktego z odkupiericzej Smierci Chrystusa.

Na drodze oswiecenia liczne cnoty, jak pokora, cierpliwo$¢, umartwienie, ofiara,
postuszenistwo, skromnos$¢, tagodnosé, czystosé, poboznosé i inne, sa bierne, niegdy$
byly nader cenione, ale obecnie rzadko sa wypetniane. Przeciwnie za$ cnoty czynne,
a wiec wielkoduszno$¢, zaufanie do samego siebie, zapal w zdobywaniu dusz i inne
powinny by¢ pilnie rozwijane, aby $wiat mégt nas docenic.

Na drodze zjednoczenia dusza w taki sposob Iaczy sie z Bogiem, ze porzuciwszy
cnoty bierne i rozwazanie spraw wyzszych, w ramach zmystu religijnego, ktéry
wyplywa z ukrycia w podswiadomosci, czuje Boga i ciggle Go do$wiadcza bez
zachowarn natury moralnej, ktére sa wymagane aby moglo sie zrodzi¢
dos$wiadczenie (48).

9. Bledy w zakresie Pisma Swietego. Wedle modernistéw Bog nie jest
prawdziwym autorem Pisma Swietego, tak jak dotychczas utrzymywali apologeci,
teologowie i egzegeci (49).

Natchnienie Pisma Swietego jest pewnego rodzaju silnym bodzcem,
podobnym do natchnienia poetyckiego, moca ktérego autor wyraza sie stosownie
do wtlasnej wiary i ujawnia w slowach albo na piSmie przezycia swego zmystu
religijnego zrodzonego z pragnienia spraw boskich (50). Natchnienie to, chociaz
obejmuje cate Pismo Swiete, to jednak nie zachowuje $wietych ksigg wolnymi od
licznych btedéw, naukowych i historycznych; nie ma bowiem zadnego rozdziatu w
calym Pi$mie Swietym od Ksiegi Rodzaju az do Apokalipsy, ktérego nauka
pokrywataby sie z nauczaniem Kosciota (51).

Swieci autorzy natchnieni przepisali do swych ksiag liczne $wiadectwa
mityczne, ludowe tradycje, pozorne fakty i tak dalej, ktére zawieraja bledy i nie
odpowiadaja prawdzie o ktérej mowa, a tylko prawdziwosci przekazu; ponadto
EwangeliSci przytoczyli wiele kwestii, ktére pomimo falszywosci sa nader
korzystne dla czytelnikow (52).
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Ewangelie stopniowo zostaly tak rozbudowane, az do utworzenia ustalonego
kanonicznie tekstu, ze z samej nauki Chrystusa pozostal w nich tylko staby i
niepewny $lad (53).

10. Bledy w zakresie dyscypliny Kosciola. Wedle modernistow nalezy tak
dalece zreformowac sposéb sprawowania wladzy w Kosciele, aby dostosowaé go
wewnetrznie i zewnetrznie do wspoélczesnego sposobu myslenia, ktéry zwraca sie
radykalnie ku demokracji. Nalezy wiec nizszemu duchowieristwu i $wieckim
wiernym przyznac¢ udzial w rzadzeniu Kosciotem. Swiete Kongregacje, a zwlaszcza
Sw. Oficjum oraz Indeks nalezy tak przeksztalci¢, aby wszyscy uzyskali znaczna
wolnoé¢ sumienia.

11. Bledy w zakresie historii. Na koniec nader dziwne sa twierdzenia
modernistow w sprawie prowadzenia badan historycznych. W naszych bowiem
czasach [wedlug modernistow] doszto do takiego postepu, ze historia nie jest juz
samym tylko przedstawianiem faktéw, ale raczej dotyczy systemu nie dajacego sie
wyrazié, ktéry odtwarzaja wspoélnie krytyk, historyk i filozof (54).

§ I1.

Historia modernizmu.

12. Papiez Pius X stlusznie stwierdzil, ze do gléwnych przyczyn modernizmu
nalezy btad umystu, ciekawosé i pycha (55), a gdy sprawa zostanie blizej zbadana, to
okaze si¢ ze modernizm wzial poczatek z bliskich kontaktéw i wspétpracy
niektérych katolikéw z protestanckimi racjonalistami, a takze z pelnej zaufania
lektury ksigzek pisanych przez racjonalistow (56). Niektorzy autorzy niezbyt dbajacy
na upomnienia Kosciota katolickiego i powierzchownie wyksztalceni w zakresie
nauk filozoficznych i teologicznych, czy to przez ciekawos¢, jak chcieliby niektorzy,
czy tez dla zbicia bledéw protestanckich, jak sami glosza, zaczeli siega¢ po ksigzki
racjonalistow traktujace o krytycyzmie bibliinym i subiektywizmie, a z teorii ich
autorow z nadmiernym zaufaniem zaczeli korzystac. Powstaly w ten sposéb te
tragiczne kleski dnia dzisiejszego. Modernisci biora gtéwnie swe poglady z filozofii
Kanta (1724-1804) Schleiermachera (1768-1834), Ammona (1766-1849), Ritschla
(1822-1889) A. Sabatiera (1840-1901), Spencera (1820-1903) i innych racjonalistow.
Nastepnie w kontaktach z Edwardem Hartmannem, z Pfleidererem, Wellhausenem,
Holzmannem, Janem Weissem, Jiilicherem, Ruboisem Reymondem, Harnackiem i z
innymi stopniowo i niezauwazalnie utracili wiare oraz zaczeli wyklada¢ dogmaty

na sposob catkiem racjonalistyczny.
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13. Gléwnymi zwolennikami modernizmu byli:

We Francji: Alfred Loisy (57), Edward Leroy (58), Houtin (59), A. Dupin (60),
Bonnefoy (61), i in.; do ktérych dotaczyli Blondel (62), Alaux (63), Laberthonniere (64),
Turmel (65) i in.

We Wloszech: Murri (66), Minocchi (67), Fogazzaro (68), Meregalli (69), Bataini
(70), Coenobium (Rivista internazionale di liberi studi, Lugano).

W Niemczech: Schell (71), Schrors (72), autorzy piszacy w czasopismie «Das

zwanzigste Jahrhundert», Miinchen 1908, nr 88 i nastepne oraz liczni uczniowie
Schella.

W Anglii: Tyrrel (73) i inni.

14. Ojciec sw. Pius X, najpierw wydat dekret Lamentabili pod data 4 lipca 1907,
a nastepnie encyklike Pascendi w dniu 8 wrze$nia 1907 r., w ktérych potepit
modernizm w najostrzejszych stowach, modernistow za$§ dwukrotnie upomniat, aby
porzuciwszy pomysly racjonalistow pokornie przyjeli nauczanie Kosciola.
Modernisci wszakze, idac droga herezji, nie tylko, ze nie chcieli sie
podporzadkowaé nakazom Koséciota, ale zuchwale zaczeli wydawaé rézne
publikacje, wéréd ktérych najwazniejsze sa: «A Pio X Quello che vogliamo» (Milano
1907); «Il Programma dei modernisti - Risposta all'enciclica di Pio X Pascendi
dominici gregis» (Roma 1908 (74)); «Das zwanzigste Jahrhundert» (Miinchen 1908);
«Internationale Wochenschrift» (Miinchen 1908); «Lendemains d'Enzycllique» (Paris
1908). Jednakze Loisy, Tyrrel, Murri oraz inni odpowiedzieli wprost Papiezowi i to
w taki sposob, ze wedle Lendemains d'Enzycliqgue modernisci wloscy wyrazali sie «jak
nauczyciel do ucznia» wobec «biednego Papieza».

15. Istnieja takze inni autorzy, nowoczesni krytycy, ktérzy wedle naszej
wiedzy i stosownie do pogladéow uznanych powag przyznaja zbyt wiele miejsca
przeciwnikom w zakresie wykladu Pisma Swietego, apologetyki chrzescijaiskiej i w
dziedzinie najistotniejszych zagadnien teologicznych. Nie chcieliSmy zaliczac ich do
grona modernistow, abySmy nie sformulowali oskarzern wbrew wyjasnieniom ze
strony Kosciola; chociaz przyznajemy wyraznie, ze ta wspdlczesna krytyka w wielu
dziedzinach jest godna pochwaly, to jednak w wielu innych nie zdobywa naszego
uznania. Nie zostala bowiem wystarczajaco mocno uzasadniona, aby wprowadzié
tak glebokie zmiany w Kkatolickiej egzegezie, ktére narazaja na niebezpieczetistwo
prawde Pisma Swietego.
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§ II1.

Potepienie modernizmu.

16. W ostatnich czasach Stolica Apostolska wydata liczne dokumenty
przeciwko modernizmowi, ktére nalezy mie¢ przed oczyma. Jedne przygotowuja
grunt ku potepieniu modernizmu, inne s3 jego wyraZznym potepieniem, a jeszcze
inne zawierajq potepienie modernistéw i ich dziet.

17. 1) Dokumenty, ktore przygotowujg grunt ku potepieniu modernizmu. a) Nasz
Ojciec Swiety, papiez Pius X w przeméwieniu wygloszonym do nowych
kardynaléw podczas konsystorza dnia 17 kwietnia 1907 r. skarzy! sie szczegélnie na
wspolczesnych krytykow, ktérych nauki niosa za soba trucizne wszystkich herez;ji.
b) Wydany zostal nastepnie list Sw. Kongregacji Indeksu dnia 29 kwietnia 1907 r. do
J. E. kardynata arcybiskupa mediolariskiego, w ktérym zostal potepiony nader
niebezpieczny duch czasopisma Il Rinnovamento. c) Nieco pézniej Papiez wydat pod
data 6 maja 1907 r. list do J. E. kardynata arcybiskupa paryskiego oraz do innych
arcybiskupéw i biskupéw francuskich, opiekunéw Paryskiego Instytutu
Katolickiego, w ktérym ubolewa, ze «zwlaszcza wsréd mlodego duchowieristwa
zaczely pojawiac sie nowe mniemania petne niebezpieczenistw i bledéw w sprawach
dotyczacych samych fundamentéw nauki katolickiej», czesto wynikajace z pogardy
dla filozofii scholastycznej.

18. 2) Dokumenty w ktorych modernizm zostat potepiony. a) W dniach 3-4 lipca
1907 r. zostat wydany dekret Sw. Oficjum Lamentabili sane exitu, w ktérym zostato
potepione 65 zdann z nauk modernistow. b) Nastepnie 8 wrzesnia 1907 r. zostala
wydana nader wazna encyklika Pascendi, w ktorej uroczyscie zostaly napietnowane
btedy modernistéw. Encyklika ta stanowi wyjatkowo cenny dokument Kosciota, w
ktérym zasady nauki wrogiej Kosciolowi zostaly wylozone i poddane krytyce. c) W
Motu proprio z dnia 18 listopada 1907 r. Papiez moca swego autorytetu apostolskiego
ponowil i potwierdzil zaréwno dekret owej najwyzszej Sw. Kongregacji, jak
rowniez swa encyklike dodajac kare ekskomuniki przeciwko tym, ktérzy beda sie
sprzeciwia¢é; tak wiec gdyby ktos: «przyjmowal jakiekolwiek ze zdan, pogladow i
nauk potepionych w ktérymkolwiek z tych dokumentéw (...), ten niech wie, ze
moca samego faktu popadt w przepisane kary, ustalone w rozdziale Docentes
konstytucji Apostolicae Sedis, posréd ktoérych pierwsza jest kara ekskomuniki
wiazacej moca samego prawa zastrzezona zasadniczo papiezowi». d) Podczas
przemowienia odbytego na konsystorzu dnia 16 grudnia 1907 r. Papiez powtoérzyl,
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ze dekret Lamentabili i encyklika Pascendi zostaly wydane, aby strzec czystego
depozytu Wiary.

19. 3) Potepienie modernistow i ich dziet. a) ks. Alfred Loisy, ktéry juz byl
zawieszony w czynnoSciach duchownych (suspensus a divinis), po formalnym
upomnieniu kanonicznym zostal ekskomunikowany imiennie i osobiscie dekretem
Sw. Oficjum dnia 7 marca 1908 r.; podobnie Romulus Murri, w dekrecie Sw.
Oficjum z dnia 22 marca 1909 r. Inni buntowniczy duchowni zostali zawieszeni w
czynnos$ciach kaptanskich (suspensi a divinis). b) Liczne dziela modernistow zostaly
potepione przez Kosciél i umieszczone na Indeksie Ksiagg Zakazanych, a na
szczegOlna wzmianke zastuguje potepienie Programu Modernistow (Il Programma dei
Modernisti). ]J. E. kardynal wikary miasta Rzymu potepil te ksiagzke dnia 29
pazdziernika 1907 r. oraz pod kara grzechu Smiertelnego zabronit ja sprzedawag,
czytaé i przechowywaé dodajac, ze: «Jego Swigtobliwoé¢ papiez Pius X za pomoca
niniejszego dekretu nakfada kare ekskomuniki na autoréw, pisarzy i wszystkich
innych, ktérzy w jakikolwiek sposéb wzieli udzial w wydaniu tej ksigzki oraz
zastrzegt sobie prawo zwolnienia z tej kary». Zostaly réwniez potepione pewne
dzieta Edwarda Leroy, Jana Morina, Alberta Houtina, oraz Coenobium, Rivista
internazionale di liberi studi (dekretem Kongregacji Indeksu z dnia 26 lipca 1907 r.); i
czasopisma modernistyczne «La Justice Social» i «La Vie Catholique» (dekretem
Kongregacji Sw. Oficjum z dnia 13 lutego 1908 r.); pisma Antoniego Dupina
(dekretem Kongregacji Indeksu z dnia 25 maja 1908 r.); Bonnefoya i Romulusa
Murri (dekretem Kongregacji Indeksu z dnia 5 stycznia 1909 r.); J6zefa Turmela oraz
ponownie Romulusa Murri (dekretem Kongregacji Indeksu z dnia 5 lipca 1909 r.), a
takze pisma innych autoréw.

20. Mozna teraz rozpatrzy¢ jaka jest moc prawna wspomnianych
dokumentoéw.

1) Jest pewne, ze dokumenty wymienione w p. 1. nie powinny by¢ traktowane
jako wystapienia papieskie ex cathedra, gdyz nie wydaje si¢ jakoby Papiez miat [tu]
zamiar potepienia modernistycznych teorii jako powszechny nauczyciel Kosciota.

2) Wiele dyskutowano na temat mocy prawnej dekretu Lamentabili. a)
niektorzy powiadali, ze dekret ten posiada najwyzsza moc, a wiec rOwniez, ze rodzi
najwyzsze zobowiazanie, ktéremu powinni si¢ podporzadkowaé w sumieniu
wszyscy wierni, ale ze nie jest definicjg ex cathedra, gdyz jest to dekret Swietego
Oficjum, zatwierdzony przez Papieza w formie 0golnej (in forma communi). Tak sadzili
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P. Choupin (75), Vermeersch (76), Miranda (77) oraz inni. Dodawali wszakze, ze
dekret ten zostal przyjety w formie szczegétowej w Motu proprio z dnia 18 listopada
1907 r., a wiec pierwotnie bedac postanowieniem Sw. Oficjum, nastepnie zostal
wyniesiony do grupy definicji ex cathedra; i to zarowno z tego powodu, ze Papiez
ponowil i zatwierdzit sam dekret, jak rowniez przede wszystkim dlatego, ze natozyt
kare ekskomuniki na tych, ktérzy sie sprzeciwiaja postanowieniom tego
dokumentu. Zobacz co pisali Miranda (78) i Vermeersch (79). b) Inni uwazali, ze
dekret Lamentabili juz od poczatku byt przyjety przez Papieza w formie szczegotowej
(in forma specifica), a wiec ze byl od razu definicjq ex cathedra, gdyz Papiez dodal do
formuly zatwierdzenia w formie ogdlnej: «Jego Swiatobliwosé przyjal dekret
Czcigodnych Ojcéw» jeszcze inng formule, w ktoérej pokazal, ze potepienie
traktowat rowniez jako wlasna decyzje, powiadajac: a wszystkie razem i kazde z osobna
sposrod przywotanych zdan polecit przez wszystkich miec za potepione i napietnowane. Tak
sadza Tailliez (80), Pierrot (81), Villada (82) oraz inni.

Obie opinie sa wystarczajaco uzasadnione; ale gdy uwaznie rozwazy sie stowa
Papieza i okolicznosci, w ktérych zatwierdzenie zostalo wydane, to uwazam, ze
drugi wniosek jest bardziej stuszny. Najwyzszy Kaptan, dostrzegajac narodziny
najbardziej zgubnej herezji raz jeden i ponownie ostrzegal przed zagrozeniem, a
nastepnie nie tylko zatwierdzit dekret Sw. Oficjum, w ktérym zostato potepione 65
zdan, ale dodatl, ze: wszystkie razem i kazde z osobna sposréd przywotanych zdan polecit
przez wszystkich mie¢ za potepione i napietnowane.

21. Encyklika Pascendi jest po czeéci dokumentem dyscyplinarnym, a po czesci
doktrynalnym. Czgs¢ dyscyplinarna, jako wydana przez najwyzszy autorytet w
Kosciele zobowiazuje w sumieniu i przez wszystkich, ktérych to dotyczy winna by¢
Scisle wypelniona. Czgs¢ doktrynalna okazuje sie by¢ zdefiniowana przez Papieza
moca jego najwyzszego autorytetu i przedlozona calemu Kosciolowi, aby przez
wszystkich byla zachowywana w postuszenstwie wiary. Réwniez i ten poglad od
samego poczatku byt powszechniejszy wsrod teologow.

O ile z poczatku mozna bylo dyskutowaé¢ na temat mocy wspomnianych
dokumentéw, to obecnie nie ma juz watpliwosci, gdyz obydwa zostaty
zatwierdzone w formie szczeg6towej na mocy Motu proprio Praestantia z dnia 18
listopada 1907 r. w taki sposob, ze ci, ktérzy sie sprzeciwiajg czyli bronig zdan
potepionych przez Koscié! moca samego czynu popadaja w kare ekskomuniki
zasadniczo zastrzezonej papiezowi zgodnie z rozdzialem Docentes konstytucji
Stolicy Apostolskiej (83).
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22. Pozostale dokumenty, ktére zostaly przez nas przytoczone sa albo
postanowieniami dyscyplinarnymi Papieza wymierzonymi w zbuntowanych
duchownych, albo stanowia dekrety Kongregacji Sw. Oficjum i Kongregadji
Indeksu, ktére zostaly zatwierdzone przez Papieza w formie ogélne;.

§IV.

Srodki zaradcze przeciwko modernizmowi oraz sposob postepowania przy jego
pokonaniu.

23. Gléwnym Sérodkiem zaradczym, aby nie ulec zatruciu modernizmem, jest
bez watpienia pokorne poddanie si¢ nauce Kosciota, podporzadkowanie umystu
posluszenstwu wiary stosownie do napomnienia $w. Pawla. W Kosciele bowiem
znajduje sie prawda bez najmniejszej chocby domieszki bledu, jak powiada
Grzegorz XVI (84), a kto idzie za nauka Kosciota, ten postepuje bezpiecznie.

Innym nader skutecznym Srodkiem zaradczym na modernizm s wytrwate
studia filozofii i teologii scholastycznej. Modernisci bowiem, chociaz skierowali swa
uwage ku licznym naukom empirycznym, to jednak czesto zapominajac o zasadach
prawdziwej filozofii i teologii nieostroznie przyjeli zalozenia filozofii kantowskiej i
agnostycyzmu. Stad pochodza ich tak liczne watpliwoséci oraz zréznicowanie nawet
w podstawowych dziedzinach i w zakresie tajemnic wiary. W tym celu dobrze by
bylo, aby w seminariach i kolegiach zakonnych gdzie mlodziez ksztalci sie
przygotowujac sie do kaplanstwa, istotny czas zostal przeznaczony na studia
filozoficzne i teologiczne. Nikt nie moze wykluczy¢, ze obecnie nauki empiryczne,
edukacja jezykowa i tak dalej maja szczegdlne znaczenie, jednakze filozofia i
teologia sa do tego stopnia niezbedne, ze zwodzi samego siebie ten, kto sadzilby, ze
mozna bez ich pomocy uniknaé btedéw wspoétczesnych.

Nienaruszalnos¢ obyczajow i poboznos¢ serca maja szczegdlne znaczenie dla
pokonania modernistycznych bledéw. Codzienne doswiadczenie uczy bowiem, ze
btedy heretykéw najczesciej biora swoj poczatek z upadku obyczajow.

24. W przypadku polemiki z modernistami, ktérzy uwazaja sie za katolikow,
celem dysputy jest wykazanie, ze ich nauki nie da sie pogodzi¢ z nauczaniem
Kosciota. W tym celu apologeta powinien mie¢ przed oczyma nauke Kosciota o
natchnieniu Pisma Swietego, Objawieniu, porzadku nadprzyrodzonym, o wierze,
niezmiennosci dogmatéw oraz o innych kwestiach w ktérych teorie modernistow
zasadniczo r6znig sie od zasad katolickich. Apologeci powinni w miare moznosci
zadba¢ o zastosowanie praktyczne tych zasad.
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Jezeli podejmowana jest dyskusja z modernistami wypierajacymi sie miana
katolikoéw i wiary katolickiej, jak to widzimy w przypadku niektérych z nich, wtedy
nalezy siega¢ po argumenty z zasobu motywéw prawdopodobienstwa czyli ze
Swiadectw na rzecz Objawienia oraz z innych Zrédetl, za pomoca ktérych prowadzi
sie dyskusje przeciwko racjonalistom.

LAUS DEO VIRGINIQUE MATRI
CHWAELA BOGU I MATCE BOZEJ DZIEWICY

N U ) I i o I o

Theologia Dogmatico-scholastica ad mentem s. Thomae Aquinatis auctore Valentino Zubizarreta ex
Ordine Carm. Exc. Episcopo Centumfocensi. Vol. I: Theologia fundamentalis. Editio altera ab auctore
correcta. Bilbao 1925, ss. 567-579.

Z jezyka lacinskiego przetozyt M. K.

Przypisy:

(1) «Noi accettiamo - powiadaja autorzy broszury Il programma dei modernisti, § 2 - la critica della
ragione pura che Kant e Spencer hanno fatto».

(2) Encyklika papieza Piusa X, Pascendi; Denz-Bannw., 2072.

(3) Niektoérzy z nich poddaja w watpliwosé samo istnienie Boga. «La question - powiada Loisy -
qui est au fond du probléme religieux dans le temps présent n'est pas de savoir si le Pape est
infallibile, ou s'il y a des erreurs dans la Bible, ou méme si le Christ est Dieu, ou s'il y a une
révelation... mais de savoir si l'univers est inerte, vide, sourd, sans ame, sans entrailles, si la
conscience de T"homme y est sans écho plus réel et plus vrai qu'elle-méme. Du oui ou du non il
n'existe pas de preuve rationnelle qu'on puisse qualifier de péremptoire... Vais-je verser dans le
monisme, dans le panthéisme? Je l'ignore. Ce sont des mots. Je tache de parler de choses. La foi
veut le théisme; la raison tendrait au panthéisme. Sans doute elles envisagent deux aspects du
vrai, et la ligne d'accord nous est cachée». Quelques lettres, s. 45 i nastepne.

(4) Nie jest tatwo wyjasni¢ na czym modernisci opieraja ten immanentyzm. Fonegrives (La quinz,
styczen, 1897; Le Monde, maj, 1895) sytuuje go w subiektywizmie, ktéry pozbawiony jest znaczenia
obiektywnego; opat Ch. Denis, (Annales de Phil. chrét., lipiec, 1897) uwaza, ze chodzi tu o istnienie
podmiotu samego w sobie; Blondel (Annales de Phil. chrét., styczeni i lipiec, 1896), wyprowadza te
teorie z zalozenia, ze czlowiek znajduje si¢ w takim stanie, w ktérym nie moze przyja¢ niczego, co
by nie pochodzilo od niego samego; Laberthonniere (Essais de Phil. Relig., s. 169), sadzi, ze
immanentyzm wywodza z przezywania przez nas porzadku nadprzyrodzonego.

(5) Encyklika Pascendi; Denz-Bannw., 2074.
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(6) Stan wewnetrzny, w ktérym jesteSmy pozbawieni $wiadomosci, filozofowie wspoétczedni
okreslaja mianem nieswiadomosci. Pozbawienie to moze sie zdarzy¢ na dwa sposoby. Po pierwsze,
gdy zjawisko nie dotarlo jeszcze do Swiadomosci. Ten przypadek nazywaja przedswiadomoscig; a
po drugie, gdy poza ta Swiadomos¢ przeszto i taki przypadek okreslaja mianem podswiadomosci.
Modernisci wszakze czesto mieszaja pod$swiadomosé ze swiadomoscia i przed$wiadomoscia.

(7) Encyklika Pascendi; Denz-Bannw., 2077. - Por.: Dehé, La condanna del modernismo.

(8) Wedle Tyrrela (Quarterly Riview, Rights and Limits of Theology, Oct., 1905) jest «God's touch filt
within the hearts».

(9) Encyklika Pascendi, nr 7. (Por.: Pesch, Fede, Dogmi, Fatti storici, § 2).

(10) Dekret Lamentabili, zdanie 20; Encyklika Pascendi, nr 8. - «Ce - powiada Loisy, Autour d'un
petit livre, s. 195 - qu'on appelle révelation n'a pu étre que la conscience aquise par I'homme de
rapport avec Dieu».

(11) Sabatier, Les Religion d'autorité et la Religion de 1'Esprit, 1903.
(12) Encyklika Pascendi, nr 8.

(13) Sabatier, miejsce cytowane.

(14) Encyklika Pascendi, nr 10.

(15) «Les conceptions - stwierdza Loisy, Evangile et Eglise, wyd. 3, ss. 202-203 - que 1'Eglise
présente comme des dogmes révélés ne sont pas des verités tombées du ciel et gardées par la
tradition religieuse dans la forme précise ou elles ont paru d'abord. L'historien y voit
l'interprétation des faits religieux, acquise par un laborieux effort de la pensée theologique». Por.:
Dekret Lamentabili, zdanie 22.

(16) «Les verités de la révelation - ponownie powiada Loisy, Autour d'un petit livre, s. 200 - sont
vivantes dans les assertions de la foi avant d'etre analysées, dans les spéculations de la doctrine.
Leur forme native est une intuition surnaturelle et une expérience religieuse, non une
considération abstraite ou une définition systematique de leur objet».

(17) Pojecia catkowicie panteistyczne, ktérymi czesto postuguja sie modernisci.
(18) Encyklika Pascendi, nr 11.
(19) Tamze, nr 12.

(20) «La conception théorique du dogme immuable ne peut effacer 1'histoire des dogmes. Le sens
qui ne change pas n'est pas celui qui résulte précisément de la lettre, c'est-a-dire la forme
particuliére que la vérité prenait dans l'esprit de ceux qui ont libellé la formule; il n'est pas
davantage dans la forme particuliére des interprétations qui se succédent selon le besoin; il est
dans leur fond commun, impossible & exprimer en langage humain, par une définition adéquate a
son objet et suffisante pour les seicles des siecles». Loisy, Autour d'un petit livre, s. 201.
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(21) Exquisse d'une Philosophie de la Religion d'apres la Psychologie e I'histoire, Paris, 1897; Les Religions
d'autorite, itd.

(22) Decret Lamentabili, zdanie 59, wziete z Loisy, Etud. evang., 13.
(23) Loisy, L'Evang. et 1'Elglise, s. 134. - Por.: Dekret Lamentabili, zdanie 60.

(24) Loisy, Autour d'un petit livre, s. 28. - Por.: Lamentabili, zdanie 64. - Modernistéw poprzedzit
Melanchton, ktéry w Letter scelte 1565, lett. 2, qq. 3-4 wyrazZnie uczyl, Ze nalezy zmieni¢ tresé
artykutow wiary i dostosowac je do okolicznosci nowych czaséw.

(25) Encyklika Pascendi, nr 14. «Ogni via - powiada Besant (L'intimo proposito della Societd teosofica,
Roma, 1901) - é buona per coloro che la seguono: ogni via é divina e per essa gli uomini possono
giungere a Dio». s. 7.

(26) Encyklika Pascendi, nr 15. Nawet czciciele fetyszy w Cesarstwie Chiriskim nie nauczali
wiekszych btedow.

(27) Jezeli nie chcesz czlowieka Chrystusa nazywac¢ Bogiem, chociaz byt w wyjatkowy spos6b
zjednoczony z Bogiem, az do tego stopnia, ze gdy kto$ na niego spojrzal, to w pewnym sensie
widzial Boga.

(28) Loisy, Autour, s. 117. - Por.: Lamentabili, zdanie 27.

(29) Loisy, L' Evang. et 1'Eglise, s. 55. - Cfr. Lamentabili, zdanie 35.
(30) Lamentabili, zdanie 38.

(31) Loisy, L' Evangile et 1'Eglise, s. 122; i Autour d'un petit livre, s. 237.

(32) Lamentabili, zdania 36 i 37. Wziete z Loisy, Autour, ss. 169 i 120; Quelques Lettres, s. 48 i
nastepne. - Nieco inaczej wyjasénia w duchu modernistycznym zmartwychwstanie Chrystusa
Leroy, gdy stwierdza: «D'ailleurs il ne faudrait pas crire que, per la mort, 1'ame soit totalement
désincarnée. Elle emporte avec elle son corps en tant que matiere pure; ce corps subsiste & titre
de virtualité: radicaliter, dit Saint Thomas. La germe, la tendance qui persistent ainsi tout ce qui
rend possible et convenable une résurrection, laquelle n'est pas autre chose qu'une reprise des
fonctions d'activité pratique, une reconstruction de mécanismes plus on moins semblables a
ceus qu'on avait perdus ou une réparation de ces derniers. J'ajoute que la reprise du corps,
concue de cette maniére, est bien toujours, quoi qu'il advienne du cadavre éliminé, une
résurrection in carne propria. En effet, c'est comme une seconde naissance: 1'dme s'etait une
premiere fois construit un corps, elle recommence; et le corps qu'elle refait, étant son oeuvre et
son instrument, son point de vue et son centre d'action, il faut 1'appeler de nouveau son corps,
dans le méme sent et la méme raison que la premiere fois». Dogme et Critique, s. 239 i nastepne.
«Je formulerais donc volontiers le dogme de la résurrection dans les termes suivants: I'etat
présent de Jésus est tel que, pour correspondre a sa réalité ineffable (...) 1'attitude et la
conduite requises de nodtre part sont celles qui convendraient vis-a-vis d'un contemporain»,
Tamze, s. 255.
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(33) «Un miracle, c'est 1'acte d'un esprit individuel (ou d'un grupe d'esprits individuels) agissant
comme esprit & un degré plus haut que d'habitude, retrouvant en fait, et comme dans un éclair, sa
puissance de droit». Leroy, Annales de Philosophie chrét., grudzieri 1907 r.

(34) Loisy, Autour, s. 176. - Por.: Lamentabili, s. 53.

(35) Loisy, Autour, s. 17,1 L'Evangile, 8s. 97-99. — Por.: Lamentabili, nr 55-56.
(36) Lamentabili, zdanie 40. - Wziete z Loisy, L' Evangile, s. 194.
(37) Lamentabili, zdanie 41. - Wziete z Loisy, L' Evangile, s. 220.
(38) Lamentabili, zdanie 42. - Wziete z Loisy, Autour, s. 334.
(39) Lamentabili, zdanie 43. - Wziete z Loisy, L‘Evangile, s. 195.
(40) Lamentabili, zdanie 44. - Wziete z Loisy, Autour, s. 236.
(41) Lamentabili, zdanie 45. - Wziete z Loisy, Autour, s. 237.
(42) Lamentabili, zdanie 48. - Wziete z Loisy, Autour, s. 251.
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Kant, che noi nella filosofia morale non abbiamo oltrepasato gli antichi, in der Moralphilosophie sind
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DE MODERNISMO

VALENTINUS ZUBIZARRETA OCD

Archiepiscopus S. Jacobi de Cuba

A~~~ A~~~

1. Ab incunabulis jam religionis christianae apparuerunt in mundo haeretici ac
increduli; et exinde in saeculorum serie nunquam destiterunt homines perversi in
Ecclesiam catholicam invehi. Judaei et gentiles plenis buccis clamarunt contra
revelationem christianam, et apostatae a fide excogitarunt theorias periculosissimas,
quae non semel attulerunt populis ploranda mala. Inter omnia tamen systemata,
quae hactenus inventa sunt a diabolo ad demoliendum, si fieri posset, Ecclesiae
aedificium, infensissimum est proculdubio modernismus, qui novo et inaudito furore
religionis catholicae impetit fundamenta. Vix natus orbem catholicum turbavit,
innumera patravit mala in fidei detrimentum et maxime his diebus contristavit
Vicarium Christi, Ecclesiae visibile caput.

Cum modernismus maxima ex parte theologiam fundamentalem respiciat,
opportunum visum est nobis hic ejus errores breviter exponere, ut candidatus lector
uno veluti intuitu prae oculis habeat, quid in hac materia fugiendum sit. Pleraque ex
documentis Pii PP. X et ex operibus modernistarum colligemus.

§1.
Errores modernismi.

2. Modernismus est systema quoddam ab hodiernis criticis excogitatum, vel
potius a rationalismo protestantico derivatum, quod nonnisi phaenomenorum
visibilium cognitionem rationi humanae naturaliter concedit, et, immanentiae vitali
philosophiae modernae nimis insistens, revelationis, dogmatis, fidei et religionis
exsistentiam ac naturam ex sensu quodam religioso, qui in nobis esse dicitur,
repetit. Modernistae, semel stabilito principio explicationis ordinis supernaturalis
per sensum religiosum, plurimas exinde consequentias de ipso dogmate, fide,
revelatione, magisterio Ecclesiae, inspiratione et veritate SS. Scripturarum, divinitate
Domini nostri Jesu Christi, sacramentis, etc, deducunt. Hinc errores modernistarum
versantur ut plurimum circa philosophiam, theologiam (dogmaticam, moralem et
mysticam), S. Scripturam, disciplinam Ecclesiae et historiam. De singulis pauca.
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3. Errores circa philosophiam. Fundamentum philosophiae modernistarum
est agnosticismus Kantii et Spencer (1), juxta quem humana ratio phaenomena solum
quae apparent eaque specie qua apparent cognoscere valet (2). Ex hoc modernistae
inferunt theorias absurdas. In Logica sola utilitas est criterium intellectus, ratio non
investigat veritatem sed solum symbolum veritatis; Ontologia est noumenon,
incognoscibile; ac idcirco essentiae et causae rerum, immutabilitas veritatis, animae
spiritualitas ac immortalitas, aliaeque veritates metaphysicae latent naturaliter
humanam rationem; principium contradictionis nullius est valoris: in Theodicea
exsistentia Dei naturaliter demonstrari non potest (3); Deus non est objectum
scientiae nec subjectum historiae. Consequenter scientia et historia, quae
phaenomenis includuntur, debent esse atheae resque pertractare nullo ad Deum
habito respectu.

4. Ex his negationibus pergunt modernistae ad partem positivam, quam
extruunt super immanentismum (4) hoc pacto: «Scientia atque historia duplici
includuntur termino; altero externo, aspectabili nimirum mundo, altero interno, qui
est conscientia» (5), ultra quos adest incognoscibile. Coram hoc incognoscibili, quod
juxta nonnullos extra hominem juxta alios intus in subconscientia (6) latet, indigentia
divinorum, quam omnes experimur, commovet sensum religiosum, qui divinam
realitatem tanquam objectum et sui causam implicat.

Hic sensus religiosus «qui per vitalem immanentiam e latebris subconscientiae
(vel praeconscientiae) erumpit, germen est, ut modo dicemus, totius religionis ac ratio
pariter omnium, quae in religione quavis fuere aut sunt futura» (7). Quando realitas
seu phaenomenon est in subconscientia, vocatur ego idealis, et quando transit in
conscientiam ego realis, personalis.

Hinc juxta modernistas Deus et objecta religionem spectantia, quae
phaenomenis externis non apparent, latent in subconscientia. Quando indigentia
divinorum premimur, erumpit sensus religiosus, quo Deum et dogmata non tantum
cognoscimus quantum experimur, intuemur et palpamus eo ferme modo, quo Jacobi
docebat nos sentire Deum in corde, et Gratry per quemdam divinum sensum se
communicabat cum Deo.

5. Nunquam explicant modernistae, in quo consistat hic sensus religiosus;
nescimus, an sit facultas ad modum intellectus et voluntatis, ut voluit Kant cum
aliis, an status animi vel corporis, an emotio quaedam ad modum aliarum

sensationum quas saepe experimur.
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Quidquid sit, exaggerant certe valorem hujus sensus religiosi, cum dicunt eum
superiorem ac perfectiorem esse intellectu et voluntate, nobisque praestare
intuitionem sentimentalem Dei et divinorum, experientiam subjectivam et

communicationem intimam cum Deo (8).

6. Errores circa theologiam dogmaticam. Ex iis quae vidimus philosophiae
fundamentis non est difficile conjicere quas modernistae admittant in theologia

doctrinas.

Fides juxta novum systema est sensus religiosus Dei conscius; cujus objectum
non respondet factis historicis sed factis psychologicis, experientiae nimirum
internae (9).

Revelatio est acquisita ab homine suae ad Deum relationis conscientia (10); id est,
progressiva cognitio Dei intra cujuslibet individui conscientiam sese manifestantis
(11). Revelatio igitur non est manifestatio veritatis ignotae menti humanae a Deo
facta, ut theologia catholica docet; sensus religiosus in conscientia apparens, quin et
ipse Deus in eodem sensu animis manifestans dicitur revelatio et objectum
revelatum. Hinc apud modernistas conscientiae et revelationis promiscua saepe
usurpatio (12).

Religio est intimus sensus nostrae dependentine a Deo (13). Diversae autem
religiones non sunt nisi religiosi sensus merae explicationes, adeo ut religio catholica
nata fuerit processu vitalis immanentiae in conscientia Christi, electissimae naturae
viri (14).

Dogmata Ecclesiae non sunt veritates e caelo delapsae, sed interpretatio
factorum religiosorum, quam humana mens laborioso conatu sibi comparavit (15);
cujus genesim hoc pacto explicant modernistae: in sensu religioso non datur
intellectui locus nec proinde adest proprie cognitio, sed fides, revelalio, experientia,
intuitus, contactus Dei (16), qui in eo statu vix a credente distinguitur (17). Ad
intellectum pertinet sensum religiosum collustrare et Deum a credente secernere,
quod efficit fidem suam cogitando, id est, in sensum religiosum se inflectendo;
quodque duplici modo: primo, mens humana naturali et spontaneo actu, absque
abstractione, relationes hominis cum Deo in sensu religioso percipit exprimitque
sententia quadam simplici ac vulgari; secundo, orta controversia, reflexe et penitius
cogitationem elaborat, «eloquiturque cogitata secundariis sententiis, derivatis quidem a
prima illa simplici, limatioribus tamen ac distinctioribus. Quae secundariae

sententiae, si demum a supremo Ecclesiae magisterio sancitae fuerint, constituunt
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dogma» (18). Hinc dogmata originem trahunt quidem ex formula simplici ac vulgari,
quam intellectus naturaliter exprimit, sed continentur in formulis secundariis, quae
primitivam ideam seu formulam explicant. Hae formulae seu ideae magis vel minus
abstractae et penitius elaboratae, cum ab Ecclesia definiuntur, dicuntur et sunt
respectu fidei et sensus religiosi symbola seu imagines veritatis, et respectu credentis
vocantur instrumenta seu vehicula veritatis (19).

Evolutio dogmatis, quam tantopere amant et praedicant modernistae,
fundatur in hac doctrina. Objectum siquidem sensus religiosi infinitos habet
adspectus, quorum modo unus modo alter juxta exigentiam temporum ac
progressum scientiarium symbolis seu formulis dogmaticis manifestatur, eo ferme
modo quo diversa tempora in aeternitate continentur et successive apparent (20).
Hinc dogmata sunt veritates relativae adjunctis temporum accommodatae. Nonnulla
juxta Sabatier (21), quem communiter sequuntur modernistae, in desuetudinem
abierunt, ut fides in daemonum exsistentiam; alia sensum mutaverunt, ut Trinitas,
inspiratio, miraculum; alia jam olim oblita reviviscunt, ut justificatio per fidem; alia
denique creantur vel potius in perpetua evolutione apparent, ut fides in Christum
conscientiae christianae. Christus non docuit determinatum doctrinae corpus
omnibus temporibus cunctisque hominibus applicabile (22); doctrina christiana in
suis exordiis judaica per successivas evolutiones facta est paulina, joannica,
hellenica et universalis (23); nunc progressus scientiarum et historiae postulat, ut
reformentur conceptus doctrinae christianae de Deo, Christo et Ecclesia. Unde
mutanda est fides catholicorum circa auctoritatem Scripturae et circa traditionem,
divinitatem Christi, redemptionem atque salutem hominum (24).

Consequenter omnes religiones, quae respondent experientiae sensus religiosi et
symbolis seu veritatis imaginibus, sunt verae, ut jam aperte docent aliqui
modernistae (25).

Traditio divina non est veritatum e caelo delapsarum a majoribus ad posteros
transmissio, ut theologi et Ecclesia hucusque docuerunt, sed «originalis experientiae
quaedam cum aliis communicatio per praedicationem, ope formulae intellectivae»,
quae non solum repraesentat cogitata, sed excitat quoque sensum religiosum, forte
torpentem, instauratque experientiam aliquando habitam in eo, qui credit, et gignit
sensum religiosum ac experientiam in iis, qui non credunt (26).

Divinitas D. N. Jesu Christi non est realis et physica sed idealis. Quare
admittendus est geminus Christus, alter historicus seu realis, filius Mariae et Joseph,
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conceptus et natus non ex virgine sed consortio maritali, electissimae quidem
naturae, sed homo purus (27), ad quem refertur tota historia evangelica; alter
dogmaticus, qui nunquam exstitit, sed eductus est e notione Messiae a conscientia
christiana (28); id est, persona historica Christi transformata est atque deformata a
fide, et huic Christo, remotis proprietatibus et gestis, quae in Evangeliis referuntur,
convenit divinitas, utique idealis a conscientia christiana formata.

Ipse Christus non habuit conscientiam suae dignitatis messianicae usque
ad baptismum (29), et exinde nomen Filius Dei, quod sibi passim tribuit, non
significat Christum fuisse filium Dei naturalem, sed aequivalet nomini Messias,
id est, agenti divino et ordinatori regni Dei.

Doctrina de morte piaculari Christi non est evangelica sed tantum paulina
(30), quia Paulus explicuit textus evangelicos sensu universaliori quam habebant.
Cum enim Christus praedicatione sua populum commovisset, damnatus est ad
mortem, quin ipse cogitaret se morte sua hominem cum Deo reconciliaturum (31).

Resurrectio Salvatoris non est proprie factum ordinis historici, sed factum
ordinis mere supernaturalis, nec demonstratum nec demonstrabile, quod
conscientia christiana sensim ex aliis derivavit. Siquidem «fides in resurrectionem
Christi ab initio fuit non tam de facto ipso resurrectionis quam de vita Christi
immortali apud Deum» (32).

Miracula solum significant activam praesentiam Dei in mundo, non
transgressionem legum naturalium nec manifestationem omnipotentiae et scientiae
Dei. Sunt actus, quibus spiritus individualis hominis (vel plures spiritus
individuales) intensius solito agens, suam potestatem supra materiam acquirit (33).

Prophetia non est opus miraculosum nec certa eventus futuri praedictio
sed perfectior conceptus Dei cum persuasione indefectibili, quod aliquis eventus
effectu compleatur.

Ecclesia non fuit a Christo instituta sed est partus conscientiae collectivae seu
foetus consociationis conscientiarum singularium. Initio siquidem aliquis bonus vir,
fidelis et credens, singularem divinorum experientiam nactus, aliis fidem suam
communicavit, et, cum fides communis evasit, ex conscientia omnium collectiva
surrexit Ecclesia. Auctoritas pariter ecclesiastica ab ipsa Ecclesia vitaliter emanat,
quae ad modum auctoritatis civilis democraticis formis uti debet, nisi velit in
hominum conscientiis intestinum excitare bellum. Magisterium Ecclesiae ad populares

formas et ad singularium hominum conscientias sese accommodare oportet.
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Ecclesia a Statu sejungi imo et in temporalibus Statui subesse debet.

Ecclesia tum in se ipsa, quatenus est societas organica, tum quoad dogmata,
quoad cultum et quoad disciplinam, subjecta est principio fundamentali evolutionis
perpetuae (34).

Simon Petrus ne suspicatus unquam est sibi a Christo demandatum esse
primatum in Ecclesia. Romana Ecclesia non ex divinae providentiae ordinatione sed

ex mere politicis conditionibus caput omnium Ecclesiarum effecta est (35).

Sacramenta non fuerunt a Christo instituta sed «ortum habuerunt ex eo quod
apostoli eorumque successores ideam aliquam et intentionem Christi, suadentibus
et moventibus circumstantiis et eventibus, interpretati sunt» (36). Non conferunt
gratiam, sed «eo tantum spectant, ut in mentem hominis revocent praesentiam
Creatoris semper beneficam» (37).

Communitas christiana necessitatem baptismi induxit tanquam ritum
necessarium (38), quem dein resolvit in duo, in baptismum et poenitentiam (39);
distinctio baptismi et confirmationis non pertinet ad historiam (40); verba Apostoli
de institutione Eucharistiae (I Cor. 11. 23-25) non sunt historice sumenda (41);
Jacobus in sua epistola (5. 14 et 15) non intendit promulgare aliquod sacramentum
Christi (42); qui coenae christianae praeesse consueverant, paulatim characterem
sacerdotalem acquisiverunt (43); matrimonium non potuit evadere sacramentum
novae legis nisi post resurrectionem Salvatoris, post datam scilicet plenam
explicationem theologicam doctrinae de gratia et sacramentis (44).

7. Errores circa theologiam moralem. Ecclesia impar est ethicae evangelicae
efficaciter tuendae, quia obstinate adhaeret immutabilibus doctrinis, quae cum
hodiernis progressibus componi nequeunt (45).

Actuum humanorum in finem supernaturalem relatio consistit in commercio
et experientia animae cum Deo, in sensu religioso sese manifestante.

Conscientia non est dictamen intellectus practici, ut hucusque theologi
docuere, sed potentia aut nescio quid, qua phaenomena percipiuntur, vel etiam id in
quo sensus religiosus apparet. Quare conscientia est saepe cum revelatione
aequanda.

Leges, etiam naturales et divino positivae, non exceptis decalogi praeceptis,
tractu temporis mutantur (46).
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Fideles non tenentur Ecclesiae mandatis obedire, sed ipsa Ecclesia debet
conscientiae fidelium sesse accommodare.

Sacrum in sacerdotio coelibatum sublatum desiderant modernistae
protestantium more (47).

Sacramenta non conferunt gratiam ex opere operato.

8. Errores contra theologiam mysticam. In via purgativa, quando peccator
reconciliatur cum Deo, non communicantur animae merita et satisfactiones mortis

piacularis Christi.

In via illuminativa plures virtutes, ut humilitas, patientia, mortificatio,
sacrificium, obedientia, modestia, mansuetudo, puritas, pietas, etc., sunt passivae,
olim quidem in magno pretio habitae, sed hodie parvi faciendae. E contra virtutes
activae, ceu magnanimitas, fiducia in se, zelus animarum, etc., sunt accurate
colendae, ut mundus nos aestimet.

In via unitiva anima ita Deo conjungitur, ut neglectis virtutibus passivis et
supernarum rerum contemplatione, in sensu religioso, qui ex latebris
subconscientiae erumpit, Deum intueatur ac jugiter experiatur sine moralibus
adjunctis, quae ad experientiam gignendam requiruntur (48).

9. Errores circa S. Scripturam. Juxta modernistas Deus non est vere auctor S.
Scripturae, sicut apologetae, theologi et expositores hactenus docuere (49).

Inspiratio S. Scripturae est vehemens quaedam impulsio, similis inspirationi
poeticae, qua scriptor ad fidem suam, id est, sensum ex indigentia divinorum
ortum, verbo scriptove aperiendam adigitur (50). Haec inspiratio, quamvis ad totam
S. Scripturam extendatur, non tamen praeservat sacros libros ab erroribus plurimis,
scientificis et historicis; nullum siquidem caput est in Scriptura a Genesi usque ad
Apocalypsim quod contineat eamdem doctrinam ac Ecclesia (51).

Sacri scriptores transcripserunt in suis libris plura documenta mythica,
traditiones populares, formulas apparentes, etc., quae errores continent, quin
responderent de veritate relatorum sed de veracitate tantum translationis; imo plura
retulerunt evangelistae, quae, etsi falsa, censuerunt lectoribus magis proficua (52).

Evangelia sensim sine sensu ita aucta sunt usque ad definitum constitutumque
canonem, ut in ipsis doctrinae Christi non remanserit nisi tenue et incertum
vestigium (53).
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10. Errores circa disciplinam Ecclesiae. Regimen Ecclesiae adeo reformandum
est juxta modernistas, ut intus forisque cum moderna conscientia componatur, quae
tota ad democratiam vergit, tributis inferiori clero et laicis in regimine partibus.
Sacrae Congregationes, praecipue S. Ofjicium et Index, immutandae sunt, ut magna
omnibus fiat conscientiae libertas.

11. Circa historiam. Curiosa denique sunt quae circa modum conficiendi
historiam docent modernistae. His temporibus adeo progressi sumus, ut jam
historia non sit simplex enarratio factorum, sed involucrum inexplicabile quod

criticus, historicus et philosophus simul conficiunt (54).
§ 11.

Historia modernismi.

12. Causae praecipuae modernismi merito dicuntur a Pio PP. X error mentis,
curiositas et superbia (55), sed, si radicitus res examinetur, facile dignoscitur ex
intima quorumdam catholicorum cum protestantibus rationalistis relatione et
communicatione atque ex librorum rationalistarum familiari lectione modernismum
originem duxisse (56). Quidam scriptores, de monitis Ecclesiae catholicae parum
solliciti et in philosophicis theologicisque disciplinis perfunctorie instructi, sive ob
curiositatem, ut aliqui volunt, sive ob refutandos errores protestantium, ut ipsi
clamitant, libros rationalistarum criticismo biblico et subjectivismo refertos
imprudenter evolvere eorumque auctoribus nimia familiaritate uti coeperunt. Inde
tot hodie lugenda mala. Ex philosophia Kantii (1724-1804) Schleiermacher (1768-
1834), Ammon (1766-1849), Ritschl (1822-1889) A. Sabatier (1840-1901), Spencer
(1820-1903), aliorumque rationalistarum suas doctrinas maxima ex parte hauserunt
modernistae. In relationibus deinde cum Ed. Hartmann, Pfleiderer, Wellhausen,
Holzmann, Weiss (Joan.), Julicher, Rubois Reymond, Harnack, et aliis, sensim sine
sensu amiserunt fidem, et exposuerunt dogmata modo omnino rationalistico.

13. Praecipui modernismi coryphaei fuere:

In Gallia: Alfredus Loisy (57), Ed. Leroy (58), Houtin (59), A. Dupin (60),
Bonnefoy (61), etc.; quibus accedunt Blondel (62), Alaux (63), Laberthonniere (64),
Turmel (65) et alii.

In Italia: Murri (66), Minocchi (67), Fogazzaro (68), Meregalli (69), Bataini (70),
Coenobium (Rivista internazionale di liberi studi, Lugano).
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In Germania: Schell (71), Schrors (72), scriptores ephemeridis «Das zwanzigste
Iahrhundert», Miinchen 1908, 88 sqq. et plures discipuli Schell.

In Anglia: Tyrrel (73), et alii.

14. SSmus, D. N. Pius X, dato primo decreto Lamentabili sub die 4 Julii 1907 et
dein encyclica Pascendi sub die 8 Septembris 1907 gravissimis verbis damnavit
modernismum, et modernistas semel et iterum admonuit, ut, depositis
rationalistarum theoriis, doctrinas Ecclesae humiliter acciperent; sed modernistae,
haereticorum viam sequuti, nedum voluerunt Ecclesiae mandatis se subjicere, sed
libellos insolentissimos publicarunt, inter quos eminent: «A Pio X Quello che
vogliamo» (Milano 1907); «Il Programma dei modernisti - Risposta all'enciclica di
Pio X Pascendi dominici gregis» (Roma 1908 (74)); «Das zwanzigste Jahrhundert»
(Miinchen 1908); «Internationale Wochenschrift» (Miinchen 1908); «Lendemains
d'Enzyclique» (Paris 1908). Necnon Loisy, Tyrrel, Murri et alii directe responderunt
Romano Pontifici, adeo ut juxta Lendemains d'Enzycligue modernistae itali «sicut
magister puero» ita «pauperi Papae» locuti fuerint.

15. Sunt alii scriptores, neo-critici, qui nostro conceptu et bonorum opinione
nimis concedunt adversariis in interpretatione S. Scripturae, apologetica christiana
et gravissimis de theologia quaestionibus. Noluimus eos inter modernistas
recensere, ne citra declarationem Ecclesiae videremur accusatoris officium agere;
candide tamen fatemur criticam hodiernam in multis quidem esse laudabilem sed in
aliis plurimum nobis displicere. Non enim est satis fundata, ut exigat in exegesi
catholica profundas innovationes, quae in discrimen adducunt veritatem S.
Scripturae.

§ II1.

Condemmnatio modernismii.

16. His ultimis temporibus plura prodierunt a Sede Apostolica contra
modernismum documenta, quae oportet prae oculis haberi. Alia sunt quae viam
sternunt ad condemnationem modernismi; alia quae ipsum expresse proscribunt;
alia quae modernistas eorumque opera damnant.

17. 1) Documenta quae viam sternunt ad condemnationem modernismi. a) SSmus. D.
N. Pius PP. X allocutione habita ad creatos Cardinales in Consistorio diei 17 Aprilis
1907 maxime conquestus est de modernis criticis, quorum doctrinae secum ferunt

venenum omnium haeresum. b) Datae sunt deinde litterae S. Congregationis Indicis
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29 Aprilis 1907 ad Emum. Cardinalem Archiepiscopum mediolanensem, quibus
spiritus periculosissimus periodici Il Rinnovamento damnatus est. c) Mox Rom.
Pontifex sub die 6 Maji 1907 dedit Litteras ad Emum. Cardinalem Archiep.
parisiensem caeterosque archiepiscopos et episcopos Galliarum, Patronos Instituti
Catholici Parisiensis, in quibus dolet «e Clero praesertim adolescenti quasdam
erumpere coepisse, periculi et erroris plenas, novitates sententiarum de ipsis
fundamentis doctrinae catholicae», profectas plerumque a contempta scholastica
philosophia.

18. 2) Documenta quibus proscribitur modernismus. a) Die 3-4 Julii 1907 editum
est decretum S. Officii Lamentabili sane exitu, quo damnantur 65 propositiones
doctrinales modernistarum. b) Deinde, sub die 8 Septembris 1907, datae sunt
gravissimae Litterae Encyclicae Pascendi, quibus solemniter proscribuntur
modernistarum errores. Est pretiosissimum Ecclesiae documentum, quo exposita et
contrita sunt adversae doctrinae fundamenta. c) Rom. Pontifex Motii proprio 18
Novembris 1907 Auctoritate sua Apostolica iteravit confirmavitque tum Decretum
illud S. Congregationis Supremae tum Litteras suas Encyclicas, addita
excommunicationis poena adversus contradictores; ita ut si quis: «quamlibet ex
propositionibus, opinionibus doctrinisque in alterutro documento... improbatis
tueatur, censura ipso facto plecti (noscat), Capite Docentes Constitutionis Apostolicae
Sedis irrogata, quae prima est in excommunicationibus latae sententiae Romano
Pontifici simpliciter reservatis». d) In allocutione habita in Consistorio 16 Decembris
1907 repetit se bonum depositum custodiendi causa decretum Lamentabili et Litteras
Encyclicas Pascendi edidisse.

19. 3) Modernistae eorumque opera damnantur. a) Sacerdos Alfredus Loisy, qui
jam erat suspensus a divinis, post formales canonicas monitiones nominatim ac
personaliter excommunicatus est decreto S. Officii 7 Martii 1908; item Romulus
Murri, decr. S. Officii 22 Martii 1909. Alii sacerdotes rebelles suspensi sunt a divinis.
b) Item plura modernistarum opera sunt ab Ecclesia damnata et in Indicem librorum
prohibitorum relata, ex quibus speciali mentione digna est damnatio Il Programma
dei Modernisti. Emus. Cardinalis Vicarius sub die 29 Octobris 1907 hunc librum
proscripsit, et vendere, legere aut retinere prohibuit sub culpa lethali, adjungens:
«SS. D. N. Pius X per hoc decretum auctores et scriptores caeterosque omnes, qui
quoque modo ad hunc librum conficiendum operam contulerunt,
excommunicationis poena afficit, a qua sibi soli absolutionem reservat». Damnata

sunt etiam quaedam opera Eduardi Leroy, Joannis Morin, Alberti Houtin,
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Coenobium, Rivista internazionale di liberi studi. (Decr. Indicis 26 Jul. 1907); Diaria
modernistica «La Justice Social» et «La Vie Catholique» (decr. S. Officii 13 Febr. 1908);
Antonii Dupin (decr. Ind. 25 Maj. 1908); Bonnefoy et Romuli Murri (decr. Ind. 5 Jan.
1909); Josephi Turmel et iterum Romuli Murri (decr. Ind. 5 Julii 1909) et aliorum.

20. Hic quaeri potest, quinam sit horum documentorum valor juridicus.

1) Certum est documenta n. 1. recensita non esse locutiones ex cathedra, quia
nondum Pontifex videtur habuisse intentionem proscribendi doctrinas de
modernismo ut Doctor universalis.

2) Multum disputatum est de valore decreti Lamentabili. a) Aliqui dixerunt hoc
decretum esse quidem maximae auctoritatis, obligationemque inducere, cui omnes
fideles in conscientia se subjicere tenentur, non tamen esse definitionem ex cathedra,
quia est decretum S. Officii, approbatum a S. Pontifice in forma communi. Ita P.
Choupin (75), Vermeersch (76), Miranda (77) et alii. Adjungunt tamen in forma
specifica approbatum fuisse Motu proprio diei 18 Nov. 1907, adeo ut, quod primo
erat decisio S. Officii, evectum fuerit ad categoriam definitionis ex cathedra; tum
quia Pontifex praefatum decretum iterat atque confirmat, tum praecipue quia
contradictores poena excommunicationis plectit. Vide Miranda (78) et Vermeersch
(79). b) Alii volunt decretum Lamentabili fuisse jam ab initio approbatum a Pontifice
in forma specifica et consequenter esse definitionem ex cathedra, quia Romanus
Pontifex formae communi approbationis «Sanctitas sua decretum Emorum. Patrum
approbavit» aliam formam adjunxit, quibus condemnationem omnino suam facere
visus est dicens: ac omnes et singulas supra recensitas propositiones ceu reprobatas ac
proscriptas ab omnibus haberi mandavit. Ita Tailliez (80), Pierrot (81), Villada (82) et alii.

Utraque opinio est satis fundata; sed si attente considerentur verba Pontificis
et circumstantiae, in quibus appobatio impertita est, secundam sententiam dixerim
esse veriorem. Summus Pontifex gravissimae haereseos exordia intuitus, semel et
iterum periculum annuntiavit, et deinde non solum approbavit decretum S. Officii
damnantis propositiones 65, sed adjunxit: Omnes et singulas supra recensitas
propositiones ceu reprobatas ac proscriptas ab omnibus haberi mandavit.

21. Encyclica Pascendi est partim disciplinaris partim doctrinalis. Pars
disciplinaris, utpote ab auctoritate suprema Ecclesiae emanata obligat in conscientia
et est ab omnibus ad quos spectat adamussim exequenda. Pars doctrinalis videtur
esse a Romano Pontifice suprema sua auctoritate definita et Ecclesiae universali
proposita, ut ab omnibus fide teneatur. Haec opinio fuit etiam ab initio communior.
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Quidquid sit de valore primitivo horum documentorum, hodie non est
dubitandum, quin utrumque fuerit Motu proprio Praestantia 18 Nov. 1907 in forma
specifica approbatum eo quod contradictores, id est defendentes propositiones ab
Ecclesia damnatas, censura excommunicationis, ex Capite Docentes Apostolicae
Sedis, Romano Pontifici simpliciter reservata ipso facto plectuntur (83).

22. Caetera documenta, quae retulimus, sunt vel decisiones disciplinares
Romani Pontificis contra sacerdotes rebelles, vel decreta Congregationum S. Officii
et Indicis in forma communi a Pontifice approbata.

§IV.

Remedia contra modernismum et methodus servanda in ejus refutatione.

23. Principale remedium, ne quis modernismo inficiatur, est proculdubio
humilis subjectio doctrinis Ecclesiae, captivando intellectum in obsequium fidei
juxta Apostoli monitum. In Ecclesia siquidem absque vel levissimo erroris coeno
invenitur veritas, ut ait Gregorius XVI (84), et qui Ecclesiae sequuntur doctrinam,
securo incedunt pede.

Aliud remedium valde efficax contra modernismum est assiduum
philosophiae et theologiae scholasticae studium. Modernistae siquidem, licet in
pluribus scientiis naturalibus versati sint, principia tamen verae philosophiae et
theologiae plerumque neglexerunt, et philosophiae Kantii et agnosticorum dogmata
incaute amplexi sunt. Inde veniunt tot eorum vacilationes et diversitates in
quaestionibus etiam fundamentalibus et mysteriis religionis. Hinc bonum foret, ut
in seminariis et collegiis religiosorum, ubi juvenes ad sacerdotium educantur,
praecipua pars temporis tribueretur studiis philosophicis et theologicis. Nemo
negaverit scientias naturales, linguarum peritiam, etc., esse hodie maximi momenti,
sed philosophia et theologia sunt adeo necessariae, ut, qui velit sine his errores
hodiernos cavere, ipse se decipiat.

Integritas morum et pietas cordis maxime conferunt ad praecavendos errores
modernismi. Experientia enim quotidiana compertum est aberrationes haereticorum
ex morum corruptione plerumque originem duxisse.

24. Cum disputandum fuerit cum modernistis, qui se dicunt esse catholicos,
operae pretium est demonstrare eorum systema non posse cum Ecclesiae doctrina
conciliari. Ad hoc prae oculis habeat apologeta doctrinam Ecclesiae de inspiratione,

de revelatione, de ordine supernaturali, de fide, de immutabilitate dogmatis, et aliis
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in quibus theoriae modernistarum toto caelo differunt ab Ecclesiae definitionibus, et
data occasione applicare curet in praxim.

Si disputandum fuerit cum modernistis, qui nomini etiam catholico simul cum
fide renuntiarunt, sicut novimus quosdam renuntiasse, argumenta depromenda
sunt ex motivis probabilitatis seu criteriis revelationis aliisque locis, quibus arguitur
contra rationalistas.

LAUS DEO VIRGINIQUE MATRI

N U ) I i o I o

Theologia Dogmatico-scholastica ad mentem s. Thomae Aquinatis auctore Valentino Zubizarreta ex
Ordine Carm. Exc. Episcopo Centumfocensi. Vol. I: Theologia fundamentalis. Editio altera ab auctore
correcta. Bilbao 1925, pp. 567-579.

Notae:

(1) «Noi accettiamo, ajunt auctores libelli I programma dei modernisti, § 2, la critica della ragione
pura che Kant e Spencer hanno fatto».

(2) Encyclica Pii PP. X, Pascendi; Denz-Bannw., 2072.

(3) Ipsam Dei existentiam aliqui in dubium revocant. «La question, ait Loisy, qui est au fond du
probléme religieux dans le temps présent n'est pas de savoir si le Pape est infallibile, ou s'il y a des
erreurs dans la Bible, ou méme si le Christ est Dieu, ou s'il y a une révelation... mais de savoir si
l'univers est inerte, vide, sourd, sans ame, sans entrailles, si la conscience de 1'homme y est sans
écho plus réel et plus vrai qu'elle-méme. Du oui ou du non il n'existe pas de preuve rationnelle
qu'on puisse qualifier de péremptoire... Vais-je verser dans le monisme, dans le panthéisme? Je
l'ignore. Ce sont des mots. Je tache de parler de choses. La foi veut le théisme; la raison tendrait au
panthéisme. Sans doute elles envisagent deux aspects du vrai, et la ligne d'accord nous est
cachée». Quelques lettres, p. 45 sqq.

(4) In quo reponant modernistae hunc immanentismum difficile dictu est. Fonegrives (La quinz,
Janv., 1897; Le Monde, Mai, 1895) reponit in subjectivismo quod valore objectivo caret; Abbas Ch.
Denis, (Annales de Phil. chrét., Juillet, 1897) in exsistentia subjecti in se ipso; Blondel (Annales de
Phil. chrét., Janv. et Juillet, 1896), in statu quodam quo homo nihil admittere potest quod non
procedat a se ipso; Laberthonniere (Essais de Phil. Relig., p. 169), in penetratione ordinis
supernaturalis in nobis.

(5) Encyclica Pascendi; Denz-Bannw., 2074.

(6) Status internus, cujus conscientia caremus, vocatur inconscientia a philosophis modernis.
Carentia conscientiae potest accidere dupliciter: primo, quia phaenomenon nondum advenit
conscientiae, et appellatur praeconscientia; secundo, quia transiit, et est subconscientia. Modernistae
tamen confundunt saepe subconscientiam cum conscientia et praeconscientia.
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(7) Encycl. Pascendi; Denz-Bannw., 2077. - Cfr. Dehd, La condanna del modernismo.

(8) Juxta Tyrrel (Quarterly Riview, Rights and Limits of Theology, Oct., 1905) est «God's touch
filt within the hearts».

(9) Encycl. Pascendi, n. 7. (Cfr. Pesch, Fede, Dogmi, Fatti storici, § 2).

(10) Decr. Lamentabili, prop. 20; Encycl. Pascendi, n. 8. - «Ce, ait Loisy, Autour d'un petit livre, p. 195,
qu'on appelle révelation n'a pu étre que la conscience aquise par 'homme de rapport avec Dieu».

(11) Sabatier, Les Religion d'autorité et la Religion de 1'Esprit, 1903.
(12) Encycl. Pascendi, n. 8.

(13) Sabatier, 1. c.

(14) Encycl. Pascendi, n. 10.

(15) «Les conceptions, ait Loisy, Evangile et Eglise, ed. 3., pp. 202-203, que 1'Eglise présente comme
des dogmes révélés ne sont pas des verités tombées du ciel et gardées par la tradition religieuse
dans la forme précise ou elles ont paru d'abord. L'historien y voit l'interprétation des faits
religieux, acquise par un laborieux effort de la pensée theologique». Cfr. Decr. Lamentabili, prop.
22.

(16) «Les verités de la révelation, iterum Loisy, Autour d'un petit livre, p. 200, sont vivantes dans les
assertions de la foi avant d'etre analysées, dans les spéculations de la doctrine. Leur forme native
est une intuition surnaturelle et une expérience religieuse, non une considération abstraite ou une
définition systematique de leur objet».

(17) Conceptus omnino pantheisticus, quem non semel exprimunt modernistae.
(18) Encycl. Pascendi, n. 11.
(19) Ibid., n. 12.
(

20) «La conception théorique du dogme immuable ne peut effacer 1'histoire des dogmes. Le sens

qui ne change pas n'est pas celui qui résulte précisément de la lettre, c'est-a-dire la forme
particuliere que la vérité prenait dans l'esprit de ceux qui ont libellé la formule; il n'est pas
davantage dans la forme particuliére des interprétations qui se succédent selon le besoin; il est
dans leur fond commun, impossible & exprimer en langage humain, par une définition adéquate a
son objet et suffisante pour les seicles des siecles». Loisy, Autour d'un petit livre, p. 201.

(21) Exquisse d'une Philosophie de la Religion d'apres la Psychologie e 1'histoire, Paris, 1897; Les
Religions d'autorité, etc.

(22) Decr. Lamentabili, prop. 59, ex Loisy, Etud. evang., 13.
(23) Loisy, L'Evang. et 1'Elglise, p. 134. - Cfr. Decr. Lamentabili, prop. 60.

(24) Loisy, Autour d'un petit livre, 28. - Cfr. Lamentabili, prop. 64. - Modernistas praeiverat
Melanchton, qui Letter scelte 1565, lett. 2, qq. 3-4 expresse docuit articulos fidei mutandos esse
et circumstantiis temporum accommodandos.
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(25) Encycl. Pascendi, n. 14. «Ogni via, ait Besant (L'intimo proposito della Societd teosofica, Roma,
1901), é buona per coloro che la seguono: ogni via é divina e per essa gli uomini possono giungere
a Dio». Pag. 7.

(26) Encycl. Pascendi, n. 15. Fetichistae in imperio sinensi majores aberrationes non docuerunt.

(27) Nisi velis Christum hominem appellari Deum, quatenus speciali modo fuit Deo unitus adeo
ut qui ipsum conspicerent aliquo modo Deum viderent.

(28) Loisy, Autour, p. 117. - Cfr. Lamentabili, prop. 27.

(29) Loisy, L'Evang. et 1'Eglise, p. 55. - Cfr. Lamentabili, prop. 35.

(30) Lamentabili, prop. 38.

(31) Loisy, L' Evangile et 1'Eglise, p. 122; et Autour d'un petit livre, p. 237.

(32) Lamentabili, prop. 36 et 37. Ex Loisy, Autour, pp. 169 et 120; Quelques Lettres, p. 48 sqq. - Paulo
aliter resurrectionem Christi modo modernistico explicat Leroy dicens: «D'ailleurs il ne faudrait
pas crire que, per la mort, 1'ame soit totalement désincarnée. Elle emporte avec elle son corps en
tant que matiere pure; ce corps subsiste & titre de virtualité: radicaliter, dit Saint Thomas. La germe,
la tendance qui persistent ainsi tout ce qui rend possible et convenable une résurrection, laquelle
n'est pas autre chose qu'une reprise des fonctions d'activité pratique, une reconstruction de
mécanismes plus on moins semblables a ceus qu'on avait perdus ou une réparation de ces
derniers. J'ajoute que la reprise du corps, concue de cette maniere, est bien toujours, quoi qu'il
advienne du cadavre éliminé, une résurrection in carne propria. En effet, c'est comme une seconde
naissance: 1'dme s'etait une premiere fois construit un corps, elle recommence; et le corps qu'elle
refait, étant son oeuvre et son instrument, son point de vue et son centre d'action, il faut 1'appeler
de nouveau son corps, dans le méme sent et la méme raison que la premiere fois». Dogme et
Critique, p. 239 sqq. «Je formulerais donc volontiers le dogme de la résurrection dans les termes
suivants: 1'tat présent de Jésus est tel que, pour correspondre a sa réalité ineffable... 1'attitude et la

conduite requises de notre part sont celles qui convendraient vis-a-vis d'un contemporain». Ibid.,
p- 255.

(33) «Un miracle, c'est 1'acte d'un esprit individuel (ou d'un grupe d'esprits individuels) agissant
comme esprit & un degré plus haut que d'habitude, retrouvant en fait, et comme dans un éclair, sa
puissance de droit». Leroy, Annales de Philosophie chrét., Dec, 1907.

(34) Loisy, Autour, p. 176. - Cfr. Lamentabili, p. 53.

(35) Loisy, Autour, p. 17, et L' Evangile, pp. 97-99. - Cfr. Lamentabili, 55-56.
(36) Lamentabili, prop. 40. - Ex Loisy, L'Evangile, p. 194.

(37) Lamentabili, prop. 41. - Ex Loisy, L'Evangile, p. 220.

(38) Lamentabili, prop. 42. - Ex Loisy, Autour, p. 334.
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(39) Lamentabili, prop. 43. - Ex Loisy, L'Evangile, p. 195.
(40) Lamentabili, prop. 44. - Ex Loisy, Autour, p. 236.
(41) Lamentabili, prop. 45. - Ex Loisy, Autour, p. 237.
(42) Lamentabili, prop. 48. - Ex Loisy, Autour, p. 251.
(43) Lamentabili, prop. 49. - Ex Loisy, Autour, p. 253.
(44) Lamentabili, prop. 51. - Ex Loisy, Autour, p. 255.
(45) Lamentabili, prop. 63.

(46) «Non é vero, ait Boccardo (La sociologia nella storia, nella scienza, nella religione e nel cosmo, § 3),
che, come dice il Makintosh, la moralitd non ammette scoperte, morality admits of no discoveries: non
é vero ci6 che afferma il Condorcet, che la morale di tutte le nazioni é stata la medesima, la morale
de toutes les nations a eté la méme: non é vero il pronunciato di Emmanuele Kant, che noi nella
filosofia morale non abbiamo oltrepasato gli antichi, in der Moralphilosophie sind wir nicht weiter
gekommen, als die Alten: non é vero cié che il Bukle ripete, che le veritd morali non ricevono
addizioni, moral truths receive no addition. Noi possiamo enumerare non poche e non irrilevanti
verita morali, che gli antichi non conobbero affato, e delle quali possiamo assegnare i discopritori
e 1'epoca in cui furono rivelate, come assegnamo gli inventori e la data delle verita di ordine fisico
e scientifico».

(47) Encycl. Pascendi, 40. Modernistarum doctrinam quoad moralitatem exprimit unus eorum
doctor G. Prezzolini (Prose, Rivista d'arte e d'idee, Roma, aprile-maggio, 1907, pag. 163 sqq.) his
verbis: «La carne e la fame non si cacciano via se non con soddisfarle. E io dico che il miglior modo
d'esser liberi dalla materia é di lasciare che la materia viva da sé, sia contenta e soddisfatta».

(48) Encycl. Pascendi, 14. - In hac mysticae parte potissimum, perniciosius quam in aliis materiis,
erravere modernistae. Totum ordinem supernaturalem et commercium animae cum Deo per
sensum religiosum explicare volentes, doctrinas et aberrationes quietistarum, theosophorum et
sentimentalistarum laudibus extulerunt et amplexati sunt. Famosa sunt hac in re opuscula mystica
Dnae. de Guyon, Teosofia Josephi Giordano (Mediolani, 1907) et alia quamplurima quae doctrinis
sentimentalistarum et theosophorum referta in lucem edita sunt. Librum mysticopantheisticum
Eine deutsche Theologie (Una teologia germénica) olim ignoto auctore a Luthero magnis encomiis in
lucem editum, et alium Guia espiritual, Michaelis Molinos, quietistarum antesignani, optimos esse
codices viae spiritualis clamitant, et cum adnotationibus Prezzolini, Papini, etc, exhibent atque
commendant piis lectoribus.

Quam longe distet hic modernistarum dicendi modus a sanctorum doctrina, non est opus
ut probare conemur. Mystici aliquando Deum experiuntur, potentia quidem sensitiva mediantibus
imaginibus et repraesentationibus, potentia vero intellectuali firmissime sibi persuadendo, quod
Deus in oratione recollectionis, quietis, raptus, volatus animae et impetus, ipsis certissime sistit, sed
hoc fit modo omnino supernaturali, et conceditur dumtaxat quibusdam animabus, quae in via
spirituali plurimum adlaborarunt. «Notoriamente ve, ait S. M. N. Theresia, Mor., 7, c. 1, n. 7, que
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estan (las tres divinas personas) en lo interior de su alma, en lo muy interior, en una cosa muy
honda (que no sabe decir como es, porque no tiene letras) siente en si esta divina compafia... y si
no falta a Dios el alma, jamas €l la faltara, a mi parecer, de darse a conocer tan conocidamente su
presencia».

(49) Lamentabili, prop. 9.

(50) Pascendi, n. 22; Lamentabili, prop. 10.

(51) Loisy, Autour d'un petit livre, p. 54.

(52) Lamentabili, prop. 14. - Ex Loisy, Autour, p. 48.

(53) Lamentabili, prop. 15. - Ex Loisy, Autour, p. 78, et L'Evang., p. 21.
(54) Cfr. Encycl. nn. 29-32.

(55) Pascendi, n. 44.

(56) Ephem. Die Wartburg (Miinchen, 1908, 88), ajebat: «Modernismus est caro de carne et os de
osse protestantismi».

(57) L'Evang. et I'Eglise; Autour d'un petit livre.

(58) Dogme et Critique, etc.

(59) La question biblique.

(60) Le dogme de la Trinité dans les trois premiers siécles.

(61) Vers I'unité de croyance, Le catholicisme de demain.
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(68) Il Santo.

(69) Vide «Civilta Cattolica», 1907, vol. 4, p. 331.
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italis.

(75) Etudes, 15 Aout, 1907.
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170




O obecnym stanie katolickiego KosSciola
Chrystusowego

Obrona sedewakantystycznego stanowiska
teologicznego

Ks. JouN OKERULU

~NA~ A~ A~~~

WPROWADZENIE

Na poczatku, gdy zostalem tradycyjnym katolikiem nurtowalo mnie wiele
pytann i watpliwosci, z ktérych niektére doczekaly sie satysfakcjonujacych
odpowiedzi, a inne nie. Kluczowe pytanie, na ktére szukalem odpowiedzi,
dotyczylo sytuacji Kosciota w odniesieniu do jego zwierzchnika.

Kiedy zostalem sedewakantysta pojawily sie kolejne pytania, gdy zdatem
sobie sprawe z istnienia r6znych postaw w obrebie tego stanowiska. Niektorzy
tradycyjni katolicy wyznaja teze biskupa Guerarda des Lauriers (1), inni trzymaja sie
tego, co znane jest pod nazwa totalizmu lub bardziej adekwatnego okreSlenia ftj.
sedewakantyzmu teologicznego (2. Te pozornie rozbiezne poglady na sytuacje
KosSciota, czy tez - jak niektérzy mowig - rézne wyjasnienia obecnego stanu
Kosciola stanowily dla mnie nowa trudnos¢, zwlaszcza ze wydawalo sie, iz kazda
ze stron uwaza, ze albo druga jest w bledzie albo sugeruje utrate czego$ istotnego
dla Kosciota.

Dlatego tez postanowilem przela¢ na papier swoje spostrzezenia, ktore
poczynitem nie tylko po wystuchaniu i przeczytaniu artykutéow gtéwnych
zwolennikéw obu stron, ale takze po przeprowadzeniu szeroko zakrojonych badarn
kluczowych kwestii w podrecznikach teologii dogmatycznej i w komentarzach do

prawa kanonicznego.
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OGOLNY ZARYS NINIEJSZE] PRACY

W artykule wykazemy, ze instytucja, ktéra zwolata Vaticanum II jest w
rzeczywisto$ci i musi by¢ uznana za niekatolicka sekte, a zatem funkcjonariusze
tej sekty nie moga waznie wybra¢ papieza. Udowodnimy réwniez, ze metody
wyboru papieza zostaly zachowane i znajduja sie w Kosciele rzymskokatolickim.

Dwa gtéwne stanowiska w tej kwestii przedstawiajq sie nastepujaco:
Teza z Cassiciacum

Teza ta zostala po raz pierwszy przedstawiona przez $p. biskupa Guerarda de
Lauriers ale ma obroricéw, wsréd ktorych jest J. Eksc. biskup Donald J. Sanborn. W
artykule zatytulowanym "O byciu papiezem materialnie" ("On Being a Pope
Materially") biskup Sanborn, wyjasniajac Teze, stwierdza, co nastepuje:

W odniesieniu do osoby wybranej (w tym przypadku pretendenta Novus Ordo
do tytutu papieskiego): "Z powodu przeszkody natury moralnej - zaré6wno
dobrowolnej jak i usuwalnej - nie moze otrzymac wtadzy papieskiej ten, kto stawia
pewna przeszkode moralng, a mianowicie intencje nauczania bledoéw lub
promulgowania szkodliwych regul powszechnej dyscypliny... Przeszkoda ta
sprowadza si¢ do braku intencji promowania dobra wspdlnego. Albowiem Boég,
ktory jest immanentnym Dobrem nie jest w stanie obdarzy¢ moca tego, kto stawia
dobrowolng przeszkode w promowaniu dobra wspdlnego...". Dalej kontynuuje:
"Dlatego ten, kto jest wyznaczony (wybrany) na papieza - nawet jesli nie otrzymuje
wladzy albo z powodu przeszkody w postaci herezji albo odmowy konsekracji
biskupiej albo z jakiejkolwiek innej przyczyny - moze jednak nominowac innych do
otrzymania wladzy (np. biskupéw), a nawet elektoréw papieza, poniewaz
wszystkie te akty odnosza sie jedynie do kontynuacji materialnej czesci wladzy, a
nie obejmuja jurysdykcji, poniewaz przy mianowaniu nie tworzy si¢ zadnego
prawa".

W odniesieniu do wybierajqcych: "W przypadku elektoréw papieza tylko ten,
kto ma prawo do mianowania elektoréw (tj. papiez, przynajmniej materialnie), ma
prawo legalnie ich usunac¢".

"Chociaz nie ma wtadzy, ktéra bylaby w stanie osadzi¢ papieza, to jednak
cialo elektoréow jest w stanie odebra¢ mu te nominacje. Albowiem desygnacja
pochodzi od Boga tylko posrednio, od elektoréw za$ bezposrednio" (3).
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Sedewakantyzm teologiczny

Zwolennicy teologicznego sedewakantyzmu utrzymuja, ze zgodnie =z
konsensusem kanonistéw, publiczny heretyk nie moze by¢ waznie wybrany. A
zatem, skoro kardynatowie sekty Nowvus Ordo publicznie i uparcie trzymaja sie
herezji Vaticanum II to sa publicznymi heretykami i nie moga wybiera¢, ani by¢
wybranymi - na urzad papieski.

W czym oba stanowiska sa zgodne

Oba stanowiska zgadzaja sig, ze pretendenci papiescy od czasu Vaticanum II
(zwani dalej papiezami Novus Ordo) sa falszywymi papiezami, czyli nie otrzymali
autorytetu wladzy Chrystusa, co formalnie stanowi papiestwo.

Réznica miedzy obiema postawami

Teza z Cassiciacum utrzymuje, ze aby zapewni¢ Kosciolowi
rzymskokatolickiemu zachowanie jego apostolskosci - przynajmniej w odniesieniu
do ciaglosci sukcesji materialnej - papieze Novus Ordo zachowuja wazny wyboér na
papieza, a zatem sa w stanie mianowac¢ kardynaléw, ktérzy z kolei sa w stanie
waznie wybra¢ jednego z nich na papieza. Twierdza, ze tak jest, poniewaz
uprawnienie do mianowania kardynaléw nie wymaga posiadania formalnego
autorytetu wladzy, a ci wybrani na urzad papieski sa waznie wybrani i moga
dokonywa¢ tych aktéw, ktére odnosza sie jedynie do materialnej czesci wladzy,
poniewaz nie zostali potepieni przez Kosciél. W konsekwencji, gdyby osoba waznie
wybrana nawrdcila sie, usunetaby w ten sposéb przeszkode w uzyskaniu autorytetu
wladzy (tzn. intencje narzucenia Kosciotowi herezji) i natychmiast otrzymataby od
Chrystusa najwyzsza jurysdykcje do nauczania, rzadzenia i uSwiecania Kosciota
powszechnego.

Teologiczny sedewakantyzm utrzymuje, ze papieze Novus Ordo nie zostali

waznie wybrani na urzad papieski, tak ze nawet gdyby ktéry$ z nich sie¢ nawrocit,
nie stalby sie automatycznie papiezem.

PIERWSZY WNIOSEK

Whiosek pierwszy: Instytucja, ktéra wywodzi sie z Vaticanum II 4) wraz z cala
swoja hierarchiag, musi by¢ uwazana za niekatolicka sekte odmienng od Kosciota
rzymskokatolickiego i nie moze nie by¢ uwazana za odrebna niekatolicka sekte.

Prawdziwos¢ trzech czesci tego wniosku jest dowiedziona.
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Czes¢ pierwsza: Instytucja, ktéra wylonita sie z Vaticanum II musi by¢
uwazana za niekatolicka sekte.

Dowéd:

Przestanka wieksza: W sensie Scistym sekta nazywa sie zgromadzenie
religijne, ktére cho¢ zachowuje chrzescijariska nazwe, to jednak przez swoje czyny
(praktyke) i doktryne neguje wiare katolicka (5).

W szerokim znaczeniu sekta niekatolicka okredla sie kazda sekte, czy to
chrzescijariska, czy zydowska, a nawet pogariska, ktéra nie jest katolicka, o ile jest to
sekta religijna lub zasadniczym celem jej dzialania jest szerzenie niekatolickiego
kultu (o).

Przestanka mniejsza: Ot6z instytucja, ktéra wylonila sie z Vaticanum II
przez promulgacje swoich dogmatycznych dekretéw zaprzecza wierze
katolickiej, nauczajac oficjalnie doktryn, ktére rzymskokatolicki Kosciét potepit
jako heretyckie.

Whiosek: A zatem instytucja, ktéra wytonita sie z Vaticanum II jest niekatolicka
sekta.

Wyjasnienie przestanki wiekszej. Z formalnej definicji sekty widzimy, ze
definicja ta trafnie obejmuje wszystkie organizacje, ktére odeszly od katolickiego
Kosciota, nawet jesli zachowaly katolickie struktury i urzedy. Warto tu zauwazyg,
ze podstawowa definicja sekty nie zawiera uprzedniego potepienia przez Kosciol.
W rzeczywistosci historia dowodzi, ze takie potepienie nie jest nawet wymagane ze
strony Kosciofa. Zgromadzenie religijne musi by¢ uznane za niekatolicka sekte o ile
publiczna jest ich negacja Wiary Katolickie;j.

Wyjasnienie przestanki mniejszej. Instytucja wywodzaca sie z Vaticanum II
formalnie promulgowata swoja doktryne o wolnosci religijnej zawarta w Dignitatis
humanae, ktéra niemal stowo w stowo glosi doktryne potepiona przez papieza Piusa
VII w Post tam diuturnas z 1814 roku, podobnie jak promulgowana przez nia
doktryna dotyczaca jednosci Kosciota, ekumenizmu i kolegialnosci jest albo jawnie
heretycka albo zostata jeszcze przed "soborem" wyraznie potepiona jako heretycka
przez rzymskokatolicki Kosciét (7).
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Czes¢ druga. Instytucja ta jest odmienna od Kosciola rzymskokatolickiego.
Dowodd:

Przestanka wigksza: Kosciét Chrystusowy zatozony przez Chrystusa musi
zawsze posiadac cztery znamiona, a mianowicie: jednos¢, swietosé, katolickos¢ i
apostolskos¢, po ktorych bedzie tatwo rozpoznawany jako prawdziwy Kosciét.

Przestanka mniejsza: Jednakze instytucja, ktéra wylonita sie z Vaticanum II nie
posiada wszystkich czterech znamion, ktérymi Pan Jezus obdarzyl swéj Kosciét i
dzieki ktérym mozna go rozpoznac jako prawdziwy Kosciét.

Whniosek: A zatem instytucja, ktéra wylonita sie z Vaticanum II nie jest
Kosciotem rzymskokatolickim lecz odrebna falszywa sekta.

Wyjasnienie przestanki wiekszej: Kosciét katolicki okredla sie jako
zgromadzenie wszystkich, ktérzy wyznaja wiare Chrystusows, przystepuja do tych
samych sakramentéw i sa rzadzeni przez swoich prawowitych pasterzy pod jedna
widzialng Glowa ). Kosciét Chrystusowy jako spoteczno$¢ powotana do
kontynuowania misji Chrystusa na ziemi, musi by¢ obdarzony pewnymi
przymiotami niezbednymi do wlasciwego wypelniania tej misji. Niezbedne
przymioty to takie, ktoére sa tak trwale zwigzane z Kosciolem, Ze utrata
ktéregokolwiek z nich uczynitaby go innym niz ten, ktéry zostal ustanowiony przez
Chrystusa i uczynita go niezdolnym do osiagniecia celu swego istnienia. Stad tez
wszyscy teologowie ucza, ze w przypadku braku choéby jednego z czterech
znamion Koéciola w danej spolecznosci, spotecznoé¢ ta nie bylaby prawdziwym
Kosciotem Chrystusowym (9).

Wyjasnienie przestanki mmiejszej. Sekta Novus Ordo nie posiada jednosci
wiary, poniewaz niemozliwe jest, aby prawdziwy Kosciét Chrystusa oficjalnie
nauczal czego$ sprzecznego z nauka Chrystusa (Mt. 28, 18-20). W sekcie Novus Ordo
brakuje jednoSci kultu: jednos¢ kultu odnosi sie tylko do tych rzeczy, ktére
pochodza z Boskiego ustanowienia, a ktére sprowadzajq sie do ofiary Mszy $w. i
sakramentow (10).

Nowa msza wprowadzona przez sekte Novus Ordo tak zmienita istote ofiary,
ze stala sie nowa forma kultu, inna od tej, ktéra ustanowil Chrystus (11). Sakrament
Swiecen dla konsekracji biskupa zostal rowniez zmieniony w formie niezbednej do
waznosci, tak ze czyni ten sakrament niewaznym (12).
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Sekta Novus Ordo nie posiada ponadto apostolskosci pochodzenia, poniewaz
zaczela istnie¢ dopiero w okresie Vaticanum 1I. Brakuje jej apostolskosci doktryny,
poniewaz przez gloszenie herezji zerwala ona zwiazek z doktrynami nauczanymi
przez Chrystusa i przekazanymi Apostolom i ich nastepcom, aby wiernie wykltadali
je Swiatu, zachowywali i strzegli. Sekta Noovus Ordo nie posiada wreszcie
apostolskosci postugi czy tez apostolskosci prawowitej sukcesji (czy to w zakresie
Swiecen, czy jurysdykcji) w postudze Kosciota Chrystusowego (13). Nawet jedli jej
funkcjonariusze roszcza sobie pretensje do stanowisk wladzy, to mozna powiedzie¢,
ze jest tak faktycznie tylko o tyle, ze fizycznie okupuja stanowiska kosScielne,
zgodnie z wlasciwym tego rozumieniem opisanym przez kanonistow.

Sekta Novus Ordo pozbawiona jest znamienia SwietoSci. Bez wiary, jak
powiedzial sw. Pawel, nie mozna podoba¢ sie¢ Bogu (14). Brakuje jej zwyczajnych
srodkéw uswiecenia, tzn. prawdziwej Mszy, kaplaristwa, bez ktérego udzielanie
niektérych sakramentéw - np. pokuty - jest niemozliwe.

Czes¢ trzecia. Nie mozna jej nie uznac za odrebna niekatolicka sekte.
Wyjasnienie.

Poniewaz sekta religijna jest okre$lona przez swoje oficjalne doktryny i kult, to
aby okresdli¢ nature sekty Noovus Ordo musimy przyjrze¢ sie jej religijnemu
charakterowi. A jest oczywistym, ze oficjalnie uznawany charakter religijny sekty
Novus Ordo jest odmienny od charakteru religijnego Kosciota katolickiego, jak to
zostalo wyjasnione powyzej. Jesli przyznamy, ze sekta Novus Ordo jest tylko
Kosciotem rzymskokatolickim przejetym przez oszustow okupujacych koscielne
stanowiska, ale pozbawionych autorytetu wladzy, to ten sam argument mozna z
powodzeniem odnies¢ do anglikanéw i schizmatykéw wschodnich, bo i te sekty w
rzeczywistosci skladaja sie¢ z uzurpatoréw niewaznie okupujacych katolickie
stanowiska. Nalezy rozumie¢, ze formalne potepienie sekty nie konstytuuje jej jako
sekte, a jedynie potwierdza zZe nig jest. Formalne potepienie nie wchodzi do definicji
niekatolickiej sekty. W rzeczywistosci, formalne potepienie, zgodnie z Kodeksem
Prawa Kanonicznego jest wymagane tylko dla tych sekt, ktérych cele, srodki i
konstytucje sa utrzymywane w tajemnicy przez ich cztonkéw - np. sekta masonska
lub inne stowarzyszenia tego rodzaju - ktére to jednoczesnie prowadza machinacje
przeciwko Kosciotowi lub prawowitej wladzy swieckiej (15).

Co wiegcej, "Kosciol Anglii" nigdy nie zostal formalnie potepiony jako
niekatolicka sekta po tym jak zostal przywrécony Kosciotowi katolickiemu pod
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rzadami krélowej Marii jako jeden z koscioléw partykularnych. Tym, co bylo
wymagane, aby zostal uznany za sekte, byly jego formalne akty, czyli
opublikowanie w styczniu 1563 roku przez krolowa Elzbiete Trzydziestu
Dziewieciu Artykuléw, ktére negowaly m.in. prymat papieza, Ofiare Mszy Swietej,
transsubstancjacje (16). Papiez $w. Pius V formalnie potepit jedynie Book of Common
Prayer - to wladnie z tego powodu, a nie z powodu potepienia sekty anglikanskiej,
udzielil uchodZzcom, Hardingowi i Sandersowi, upowaznienia do pojednania z
Kosciotem tych wiernych, ktérzy przez obecnos$¢ na potepionych nabozenstwach
stali sie winni schizmy @17. W podobny sposéb zostaly potepione doktryny
promulgowane na Vaticanum II przez sekte Novus Ordo, zwlaszcza jej doktryna o
wolnosci religijnej. Potwierdza to zatem, ze organizacja, ktéra wylonila sie z tego
"soboru" jest sekta niekatolicka - tzn. sektg heretycka.

Whniosek dodatkowy

Z powyzszego powinno byé o wiele latwiejszym dostrzec istnienie
wewnetrznego problemu z mszami, w ktérych wymieniani sa herezjarchowie Novus
Ordo. Pewne jest, ze tradycyjne katolickie msze, w ktérych wymienia si¢ imiona
"papieza" Novus Ordo i jego "biskupéw" sa w praktyce rbwnowazne mszom, w
ktéorych wymienia sie kréla Anglii i hierarchie anglikanska lub patriarche
Konstantynopola i jego hierarchie. Prawdziwa natura takich mszy - wewnetrznie
Swietokradzkich - bierze si¢ z tego kluczowego rozwazania i konsekwentnego
rozumienia istotnej natury herezji oraz takich poje¢ jak formalny heretyk i
niekatolicka sekta.

ZARZUTY

Zarzut 1: Czlonkowie i funkcjonariusze tej sekty nadal zajmuja urzedy
katolickiego Kosciota, a zatem nie zatozyli Nowego Kosciota.

Odpowieds: Ten sam argument w odniesieniu do sekty anglikanskiej
wysuneli niektérzy zwolennicy teorii cigglosci, o ktérej pewien anglikanski pisarz
tak pisze: "Fakty historyczne zmuszaja nas do uznania absolutnej tozsamosci
Kosciota Anglii po reformacji z Kosciotem Anglii przed reformacja. Nie dokonano
zadnego czynu, przez ktéry prawna i historyczna ciagtos¢ zostataby przerwana" (18).
Wrecz przeciwnie, tak samo jak Kosciél Anglii utracit wiare - po jej przywroceniu
przez krélowa Marie - poprzez odrzucenie autorytetu papieza, odrzucenie pieciu
sakramentéw, doktryny o czySécu itd. oraz zmiane Mszy, a przez to ustanowit
Nowy Kosciét (199 nawet bez ogloszenia tego przez wiadze koscielna, tak samo
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Novus Ordo przez gloszenie herezji, ustanowienie falszywego kultu, ogloszenie
btednych regul karnosci zawierajacych wszystkie jego bledy (Kodeks Prawa
Kanonicznego z 1983 r.), przez swoja doktryne i praktyke zatozyt Nowy Kosciét, nie
identyczny z KosSciolem rzymskokatolickim, nawet jesli jego czlonkowie nadal
falszywie roszcza sobie pretensje do urzedéw katolickiego Kosciota, tak jak czynia
to greccy schizmatycy i anglikanie.

Zarzut 2: Novus Ordo nie jest Nowym Kosciolem, poniewaz tradycyjni
duchowni katoliccy przyjmuja osoby pochodzace z Novus Ordo bez wymagania od
nich wyrzeczenia sie btedow.

OdpowiedZ: Pytanie w tym miejscu dotyczy tego, jakie jest domniemanie
prawne w odniesieniu do §wieckich wiernych sekty Novus Ordo, a co za tym idzie,
jaki powinien by¢ prawidlowy sposéb postepowania w odniesieniu do ich
nawrdcenia i wymogu wyrzeczenia sie¢ bledow.

Hierarchia Noous Ordo

Cala hierarchia Novus Ordo popadila w publiczng herezje z powodu
publicznego, jawnego i uporczywego przylgniecia do herezji Vaticanum 1I.
Zaistnienie tego zewnetrznego aktu - a mianowicie §wiadomego przylgniecia do
sekty lub do jej falszywych doktryn - jest zewnetrznym naruszeniem prawa i dolus
(zamiar, wina umys$lna) na forum zewnetrznym jest domniemany (20). Stanowi to
solidna podstawe sedewakantystycznej argumentacji.

Z tego powodu wiekszos¢ tradycyjnych katolickich biskupéw i ksiezy z cala
pewnoscia zazada wyparcia sie bltedow, gdyby np. Ratzinger si¢ nawrdcil.
Styszalem z pierwszej reki, jak przyznaja to najbardziej zagorzali zwolennicy Tezy.
Ale nie wymagaja tego od Swieckiego katolika. A solidne podstawy tej praktyki sa
takie, jak wyjasniono ponize;j.

Swieccy wierni Novus Ordo

Nie wszyscy, ktérzy naleza do niekatolickich sekt powinni by¢ uwazani za
niekatolikow. Wszyscy teologowie i kanoniSci powszechnie uwazajg, ze wszystkie
niemowleta, ktére zostaly waznie ochrzczone w niekatolickich sektach, zanim
osiggna uzywanie rozumu, sa czlonkami Kosciofa (21). Przed powstaniem Kodeksu
Prawa Kanonicznego (1917) spierano sig, czy dzieci, ktére osiagnety wiek rozumu,
podlegaja automatycznej ekskomunice, czy tez nie, ale Kodeks rozstrzygnal ten
spor, podkreSlajac, ze sa one wolne od zaciagniecia jakiejkolwiek winy az do
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osiggniecia wieku dojrzalego (14 lat). Dlatego wbrew temu, co niektérzy nadal
utrzymujq, dzieci waznie ochrzczone w niekatolickich sektach, ktére osiagnety
uzywanie rozumu, jesli powrdca do Kosciota, nie musza sklada¢ zadnego
wyrzeczenia sie bledéw. Nie musza by¢ uwolnione z ekskomuniki (por. Kanon
2230), lecz maja ztozy¢ proste wyznanie wiary (22).

Kanonista Augustine wyjasnia przyczyne takiego postepowania ogolna
zasada prawa: "Nieznajomo$¢ faktu - nie prawa - usprawiedliwia" (szczegély w
Aneksie 1). Stad, chociaz Kanon 2200, § 2 méwi, ze "gdy doszto do zewnetrznego
naruszenia prawa, dolus (oszustwo) jest domniemane na forum zewnetrznym", to
jednak dodaje: "dopodki nie wykaze sig, ze jest inaczej" (23). Latwo sobie wyobrazig,
jak dziecko, ktore osiggnelo wiek rozumu, moze by¢ nieSwiadome faktu, ze znajduje
sie. w Kosciele niekatolickim. Ta sama zasada przyjeta przez Kodeks Prawa
Kanonicznego w przypadku dzieci ochrzczonych w niekatolickich sektach, ktére
osiagnety wiek rozumu, moze by¢ i jest rzeczywiScie stosowana przez tradycyjnych,
katolickich duchownych wobec cztonkéw sekty Novus Ordo, ktérzy z nastepujacych
powodow szczerze uznaja sekte Novus Ordo za katolicki Kosciot:

1) Sekta Novus Ordo zachowuje nazwe katolicki [Kosciot].

2) Hierarchia sekty Novus Ordo wysuwa falszywe roszczenia do biskupstw i
urzedéw katolickiego Kosciota.

Wiekszoé¢ zwyklych wiernych w sekcie Novus Ordo jest nieSwiadoma faktow
dotyczacych zmian dokonanych przez Novus Ordo w doktrynie, kulcie i dyscyplinie,
ktore, jak widzieliSmy, czynia z organizacji Novus Ordo nowa sekte. Wielu spokojnie
czyta sobie zywoty Swietych i historie Kosciota, zachowujac pewnosé, ze naleza do
tego samego Kosciota!

W zwiazku z powyzszym stusznie zaklada sie, ze Swieccy wierni sekty
Novus Ordo sa raczej zwiedzeni niz uporczywie trzymaja si¢ herezji Vaticanum II.

Mimo to Kosciét nakazuje swoim duchownym, aby od takich, ktérzy wracaja
do Kosciota katolickiego zadali wyznania wiary.

Zarzut 3: Przyznaje, ze religia Novus Ordo jest nowa religia, ale nie powstat
zaden nowy Kosciol.

Odpowieds: Chociaz pojecie '"religii" jest odrebne od pojecia "Kosciola", to
jednak nigdzie nie mozna znalez¢ jednego bez drugiego. Sa one doskonale
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wspolistniejace. W ten sam sposob jak katolicki Kosciét nie jest dokladnie tym
samym co katolicka religia, ale jest z nig nierozerwalnie zwigzany (24).

Zobaczymy nastepnie, ze niemozliwe jest, aby hierarchia Novus Ordo mogta
waznie sprawowacd urzedy w katolickim Kosciele.

DRUGI WNIOSEK

Whiosek drugi: Funkcjonariusze hierarchii Novus Ordo sa zaréwno na mocy
prawa Boskiego jak i prawa kanonicznego pozbawieni mozliwosci wybierania lub
bycia wybranymi na jakikolwiek urzad w katolickim Kosciele, a przede wszystkim
na urzad papieski.

BLEDY

a) Stanowisko Bractwa Swietego Piusa X (FSSPX): Bractwo Sw. Piusa X uznaje
hierarchie Novus Ordo za hierarchie katolicka, pomimo swego pozornego oporu
wobec zmian w doktrynie, mszy i sakramentach sekty Novus Ordo. Ich stanowisko
"uznawac i sprzeciwia¢ si¢" opiera si¢ na wyznawanych przez nich bledach na
temat papiestwa i natury Kosciola (25. Stanowisko FSSPX jest bledne, poniewaz
przyzwala na to, aby - wbrew doktrynie katolickiej - heretycy zachowywali wladze
w Koéciele rzymskokatolickim.

b) Teza z Cassiciacum: Teza ta blednie przyznaje cztonkom niekatolickiej
sekty prawo do wybierania i bycia wybranymi na urzedy w Kosciele
rzymskokatolickim.

DRUGI WNIOSEK JEST DOWIEDZIONY

PIERWSZY DOWOD:

Przestanka wigksza: Aby zosta¢ waznie wybranym na urzad papieski, nalezy
by¢ m.in. mezczyzna katolikiem, cho¢by tylko Swieckim.

Przestanka mniejsza: Jednakze czlonkowie hierarchii Novus Ordo nie sa
katolikami.

Whniosek: A zatem nie moga by¢ waznie wybrani.

Wyjasnienie przestanki wiekszej: Wsro6d kanonistow panuje zgodna opinia,
Ze na mocy Boskiego prawa wszyscy publiczni heretycy sa wykluczeni z waznego
wyboru na urzad papieski.
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W odniesieniu do wyboréw w o0gdolnosci: Wybory w szerokim znaczeniu
oznaczaja jakakolwiek forme postanowienia kanonicznego lub jakiekolwiek
wyznaczenie lub promocje osoby na urzad koscielny. W sensie Scistym jest to
wyznaczenie lub promowanie godnej osoby na koscielny urzad przez gtosowanie
kolegium, do ktérego nalezy prawo wyboru na wakujacy urzad, ktéry ma by¢
potwierdzony przez przelozonego czy tez dopelniony przez przyjecie przez tego,
ktory zostal wybrany (26).

Zakaz udzialu w koscielnych wyborach dotyczy nastepujacych oséb (27).

1) Niezdolnych do ludzkiego czynu.

2) Osoby ponizej wieku dojrzalosci.

3) Dotknieci cenzurg lub infamia prawng, chociaz po wyroku deklaratoryjnym
lub potepiajacym.

4) Ci, ktorzy firmuja swym imieniem heretycka lub schizmatycka sekte lub
[ktorzy] publicznie do tejze przystapili.

5) Ci, ktérzy nie posiadaja czynnego glosu co jest wynikiem albo
prawomocnego wyroku sedziego albo wyplywa z powszechnego lub
partykularnego prawa.

W odniesieniu do wyboru papieza:

(Kanon 219) Papiez, legalnie wybrany, natychmiast (statim) po przyjeciu
wyboru uzyskuje na mocy Boskiego prawa pelnie wladzy najwyzszej jurysdykcji (28)
(29).

Warunki wymagane do waznosci wyboru papieskiego: Wystarczy, aby
wybrany kandydat byl pici meskiej, choc¢by tylko $wieckim, ochrzczonym
katolikiem, zdolnym do przyjecia wyboru i do sprawowania jurysdykcji zwigzanej
z tym urzedem (30). Z tego powodu, tymi, ktérzy na mocy Boskiego prawa nie moga
by¢ waznie wybrani sa wszystkie kobiety, dzieci, ktére nie osiggnety wieku rozumu,
osoby dotkniete stalym szalenstwem, nieochrzczeni oraz jawni niekatolicy czyli
apostaci, heretycy i schizmatycy (przynajmniej publiczni) (31).

Wyjasnienie przestanki mniejszej
Definicje

Konieczne jest podanie kilku definicji odnoszacych sie do heretykow.
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Heretykiem jest ten, kto po przyjeciu chrztu, zachowujac imie chrzescijanina,
uporczywie zaprzecza lub watpi w co$, w co nalezy wierzy¢ na mocy prawdy
Boskiej i katolickiej Wiary (32).

Heretyk moze by¢:

Formalny: tzn. taki, ktéremu autorytet Kosciota jest wystarczajaco znany, ale
odmawia przyjecia wiary prawdziwego Kosciola i zaprzecza jej przynajmniej w
jednym punkcie (33).

Heretyk materialny: Jest nim ten, kto bez uporczywosci neguje autorytet
Kosciola w gloszeniu wiary, poniewaz nie zostala mu ona wystarczajaco
przedstawiona (34). Kardynat Billot utrzymuje, ze termin heretyk materialny musi
by¢ stosowany tylko do tych heretykéw, ktérzy naleza do niekatolickich sekt ale
czynia to w dobrej wierze. Katolicy - kontynuuje - ktérzy zaprzeczaja czemus, co
zostalo zdefiniowane przez Kosciét lub utrzymuja teze sprzeczna z doktryna
katolicka, poniewaz falszywie sadza, ze bylo to nauczane przez Kosciét nie powinni
by¢ uwazani za heretykéw materialnych, ale raczej za tych, ktérzy popelnili zwykty
btad co do faktéw dotyczacych tego, czego naucza autorytet koscielny (regula fidei),
czyli Magisterium Kosciota (35).

Dalsze podziaty heretykéw sa nastepujace:

Heretyk publiczny: To taki, ktérego przestepstwo jest publiczne jesli zostato
juz ujawnione albo je$li zostalo popelnione w takich okolicznosciach lub
towarzyszyly mu takie okolicznosci, ze jego ujawnienie moze i musi by¢ roztropnie
uznane za latwo mozliwe.

O heretyku publicznym moéwi sie, ze jest notoryczny (jawny) przez
notoryczno$¢ naruszenia prawa, po wyroku kompetentnego sedziego, ktéry stat sie
nieodwolalny (res judicata) lub po wyznaniu sprawcy dokonanym w sadzie w
sposOb opisany w kanonie 1750.

O heretyku publicznym moéwi sie, ze jest notoryczny (jawny) przez
notorycznos¢ faktu jesli jest publicznie znany i popelniony w takich
okolicznosciach, ze nie mozna go ukry¢ zadnym podstepem, ani usprawiedliwic¢
zadnym dopuszczalnym w prawie usprawiedliwieniem (czyli zaréwno fakt
przestepstwa jak i przypisywalnos¢ lub odpowiedzialno$¢ karna musza by¢
publicznie znane).
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Skryty heretyk to taki, ktérego przewinienie nie jest publiczne.

Jest materialnie skryty, jesli samo przestepstwo nie jest publicznie znane; jest
formalnie skryty, jesli fakt jest publiczny, ale jego przypisywalno$é¢ nie jest
publiczna (36).

Z powyzszego mozna wyprowadzi¢ nastepujace zasady:

1-sza Zasada: Formalnym heretykiem moze by¢ albo ten, kto urodzit sie i
wychowat jako katolik albo ten, kto urodzit si¢ i wychowat w niekatolickiej sekcie.

2-ga Zasada: Okres$lenie materialny heretyk dotyczy tylko os6b nalezacych do
niekatolickich sekt.

3-cia Zasada: Publiczny heretyk, jesli jest formalny, odnosi sie albo do
kazdego, kto urodzil sie i wychowal jako katolik albo urodzit sie i wychowal w
niekatolickiej sekcie. Publiczny heretyk, jesli jest materialny, odnosi sie tylko do
tych, ktérzy sa w niekatolickich sektach.

4-ta Zasada: Okreslenie publicznie notoryczny heretyk - czy to przez
notoryczno$¢ naruszenia prawa czy notoryczno$¢ faktu - dotyczy zaréwno
kazdego, kto urodzil sie i wychowat jako czlonek katolickiego Kosciota jak i
czlonkéw niekatolickich sekt.

Wyjasnienie

W ramach pierwszego wniosku wykazano w sposéb wyczerpujacy, ze sekta
Novus Ordo jest sekta niekatolicka i formalne przystapienie do niej oddziela od
Kosciota katolickiego. O cztonkach hierarchii Novus Ordo zgodnie z prawem
mozna domniemywaé, iz sa publicznymi heretykami i ipso facto niekatolikami,
wbrew temu, co utrzymuja zwolennicy tezy materialno-formalnej, a mianowicie,
ze przez publicznych heretykoéw rozumie sie tylko tych, ktérzy zostali osgdzeni.
Ograniczenie to nie wystepuje u zadnego autora, ktéry omawia kwestie
dotyczace wymogéw waznosci wyboru papieza. Wszyscy bowiem kanonisci
dokonuja rozréznienia miedzy papiestwem a innymi urzedami w KoSciele.
Dlatego termin heretycy publiczni musi zawiera¢ wszystkie rozrdéznienia
ustanowione przez kanonistow. Mimo to nie widze mozliwosci podtrzymania tej
opinii, poniewaz cztonkowie hierarchii Novus Ordo podpadaja pod przynajmniej
jeden z - wyliczonych powyzej - czterech gléwnych podzialéw publicznych
heretykow.
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Dodatkowy dowdd z przestanki mniejszej:

Przestanka wieksza: Tym, ktérzy firmuja swym imieniem heretycka lub
schizmatycka sekte lub ktérzy publicznie do tejze przynaleza, zabrania sie
waznego udzialu w wyborach koscielnych, a fortiori (z wazniejszego powodu) w
wyborach papieza.

Przestanka mniejsza: Ot6z cztonkowie hierarchii Novus Ordo albo firmuja
swym imieniem sekte Novus Ordo i/lub publicznie do niej przynaleza.

Whniosek: A zatem czlonkowie hierarchii Novus Ordo maja zakaz waznego
uczestnictwa w wyborach koScielnych, a fortiori w wyborze papieza rzymskiego.

Ponadto kardynatowie hierarchii Novus Ordo nie sa kardynalami Kosciota
katolickiego, lecz kardynatami tej nowej sekty i z tego powodu nie maja prawa
wyboru papieza. Przestali by¢ kardynatami Kosciola rzymskokatolickiego w
momencie, gdy jako kolektyw przyjeli Nowy Kosciét, tak jak Kapituta Utrechcka
przestala istnie¢ od czasu zmiany religii w Holandii w XVIII wieku, za pontyfikatu
Benedykta XIII (maj 1724-1730) (37).

ZARZUTY

Zarzut 1: Billuart stwierdza, ze papiez, ktory staje sie jawnym heretykiem,
zachowuje swoja jurysdykcje (zastepcza), dopoki nie zostanie uznany za heretyka
przez Kosciél. Zatem papiescy pretendenci Novus Ordo zachowuja delegowang
jurysdykcje do wybierania kardynatéw i biskupdéw.

Odpowiedz: Stanowisko Billuarta jak dobrze wiecie, nie jest powszechna
opinia. Tak czy inaczej, Billuart utrzymuje, ze on, papiez, zachowuje
"cala/najwyzsza jurysdykcje", a nie tylko jurysdykcje desygnowania kardynatéow i
mianowania biskupow. Jest to zgodne ze stanowiskiem FSSPX. Interesujace jest, ze
w tej kwestii stoja obok zwolennikéw Tezy. Jednakze, mozemy skorzystaé¢ z
Vaticanum II azeby przekonaé sie dlaczego stanowisko Billuarta jest bledne. W
rzeczywistosci, gdyby zyt on w naszych czasach, porzucilby swoje stanowisko.
Billuart podaje dwa powody, dla ktérych Chrystus miatby udzieli¢ heretyckiemu
papiezowi jurysdykcji, a mianowicie: ze wzgledu na dobro wspélne i spoko;
Kosciotfa. Jednakze te cele sa niczym w poréwnaniu z faktem, ze z woli Chrystusa
papiez jest powstrzymywany od gloszenia herezji calemu KosSciotowi, a fakt, ze
papieze Novus Ordo glosili herezje i w efekcie stworzyli nowy falszywy Kosciét jest
potwierdzeniem, ze Chrystus nie uzupelnia jurysdykcji papieskim pretendentom
Noovus Ordo.
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Zarzut 2: Ze wzgledu na pozorny tytul do papiestwa z powodu dokonanej
elekcji, kazdy z pretendentéw Noovus Ordo do tytulu papieskiego, cho¢ jest tylko
materialnym papiezem/papiezem-elektem, moze mianowa¢ kardynaléw na mocy
jurysdykcji zastepcze;j.

Odpowiedz:

Titulus coloratus (tytul pozorny pretendenta do urzedu): Oznacza tytul, ktory
nie jest wazny, ale wynika z niewazinego aktu kompetentnego przetozonego. Na
przyktad, kompetentny przelozony nadaje urzad, ale przyznaje go niewaznie,
urzedujacy ma titulus coloratus do urzedu, a wiec najwyrazniej posiada jurysdykcje
zwigzang z urzedem. Obecnie jest juz pewne, ze ten titulus coloratus nie jest
konieczny do tego, aby mozna bylo méwic o btedzie powszechnym (3s).

Pozorny tytul wtasciwie rozumiany oznacza tytul, ktory nie jest wazny, lecz
opiera si¢ na niewaznym akcie wlasciwego przelozonego, na mocy ktérego
urzedujacemu pozornie przystuguje jurysdykcja zwigzana z urzedem.

Kardynatowie Novus Ordo, jak to zostalo wyjasnione powyzej, ani nie
korzystaja z prawa wyboru papieza, ani papieski pretendent Novus Ordo nie
otrzymuje jurysdykcji zwigzanej z papieskim urzedem. Jesliby jednak te
uprawnienia mieli, cho¢by tylko w formie zastepczej, to nie mielibySmy zadnego
interesu w utrzymywaniu apostolatu sprzecznego z ich apostolatem. Pomyst, ze w
jaki§ spos6b papiescy pretendenci z Novus Ordo moga otrzymac jurysdykcje, aby
tylko mianowac¢ kardynaléw i biskupéw jest obcy zaréwno teologii dogmatycznej
jak i prawu kanonicznemu. Jednym stowem, jest to nowosé.

Zarzut 3: Schizmatycy w przypadku koniecznosci otrzymuja zastepcza
jurysdykcje do waznego rozgrzeszenia katolika, ktory stoi u progu Smierci (articulus
mortis). Dlatego heretyccy papiescy pretendenci Novus Ordo otrzymuja zastepcza
jurysdykcje do mianowania kardynatéw i biskupow.

Odpowiedz:

Kroétkie wyjasnienie, kiedy Kosciét uzupelnia jurysdykcje: W sytuacji btedu
powszechnego lub w pozytywnej i prawdopodobnej watpliwosci co do prawa lub
faktu, Kosciél uzupeinia jurysdykcje zaréwno na forum zewnetrznym jak i
wewnetrznym (39). Uzupetniaé jurysdykcje oznacza udzielaé jej w tych witasnie
aktach (per modum actus), ktére majq miejsce bez jurysdykcji z jakiegokolwiek
innego Zrédia.
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Dlatego, gdy jurysdykcja jest uzupetniana przez Kosciol, osoba dzialajaca jest
catkowicie pozbawiona jurysdykecji zaréwno przed jak i po danym akcie. Ma ona
jurysdykcje uzupelniona przez Kosciot tylko w samym akcie (40).

Schizmatycy, w przypadku koniecznosci, otrzymuja zastepcza jurysdykcje do
rozgrzeszania waznie i legalnie katolikéw, ktérzy sa na progu S$mierci: na forum
wewnetrznym - przyznaje racje; ale, aby takie rozgrzeszenie miato jakikolwiek efekt
na forum zewnetrznym - zaprzeczam (1), dlatego odrzucam wniosek. Jest nie do
pomyslenia, aby schizmatycy lub czlonkowie hierarchii Novus Ordo, ktérzy nie sg
czlonkami Kosciota katolickiego, otrzymali wladze jurysdykcji lub rzadzenia (nawet
jesli jest ona zastepcza) - wyplywajacej z samej natury Kosciota, jako zZe jest on
doskonala spotecznoscia - w celu kierowania i zarzadzania Kosciolem. To z
pewnoscia czynitoby Kosciot niedoskonatym, przez co jego istnienie zalezatoby od
tych, ktérzy nie sa jego czescia.

Zarzut 4: Jesli wszystko, co moéwisz jest prawda, to jak to jest, ze Jan XXIII i
Pawel VI zostali waznie wybrani, poniewaz zostali wybrani przed promulgacja
Vaticanum II i jego reform?

Odpowiedz: Jak juz wczesniej stwierdziliSmy, "publicznemu heretykowi
prawo Boskie uniemozliwia wazny wyboér". Jan XXIII byl podejrzany o herezje
jeszcze przed otrzymaniem godnosci kardynalskiej, ale przeszedl na pozycje
skrytego heretyka i dlatego nie zostal potepiony przed swoim wyborem jednakze
jego uporczywos¢ byta ewidentnie obecna przed wyborem, co mozna potwierdzi¢
na podstawie jego czynéw jako domniemanego papieza.

Zarzut 5: Caly Kosciét uznat Jana XXIII za papieza, dlatego byl on papiezem.

Odpowiedz: Przyjecie przez Kosciét kandydata na papieza nie wplywa
samoistnie na wazno$¢ lub niewaznos¢ jego wyboru. Moze jedynie uczyni¢ wybor
watpliwym, jesli wielu katolikéw odrzuca/nie uznaje wyboru. Ponadto, mozliwosé
uznania przez wszystkich kardynatow falszywego, niewaznie wybranego papieza
zostala przyznana w bulli papieza Pawla IV Cum ex apostolatus officio, z 16 lutego
1559 roku.

Ponadto mozna powiedzie¢, ze Jan XXIII i Pawel VI przed promulgacja herezji
Vaticanum 11, ze wzgledu na to, ze zostali wybrani przez prawdziwych kardynatow
i ze wzgledu na powszechng akceptacje ich wyboru, cieszyli sie tylko fikcyjnym
tytutem, nie otrzymujac jednak od Chrystusa najwyzszej jurysdykcji nad calym
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Kosciotem. Dzieje sie tak dlatego, ze skoro byli publicznymi heretykami, nie mogli
by¢ waznie wybrani, a potwierdzenie tego faktu znalazlo swéj wyraz w ich
"papieskich czynach", a raczej "czynach nie-papieskich".

Podsumowanie:

* Czlonkowie hierarchii Novus Ordo nie mogq wybiera¢ ani by¢ wybierani
na zaden urzad w Kosciele.

* Zapobiega temu Prawo Boskie jak rowniez Prawo Kanoniczne.

* Kolegium Kardynatéw przestalo istnie¢ z chwilg, gdy jako ciato przyjeto
Nowy Kosciét. Stato sie tak, poniewaz Kolegium Kardynalskie jest
pochodzenia koscielnego. W zwigzku z tym kardynatowie Novus Ordo nie
ciesza sie prawem wyboru papieza.

* Stolica Apostolska i inne urzedy katolickiego Kosciota sa wiec nieobsadzone
de iure czyli nie majaq prawowitych tytulariuszy, czyli kogos, kto sprawuje ten
urzad legalnie. Jednakze nie wakuja one de facto, albowiem maja
rzeczywistych urzedujacych, tj. funkcjonariuszy hierarchii Novus Ordo. Takie
jest prawdziwe rozumienie Sede vacante, wbrew temu co proponuja
zwolennicy Tezy.

Przekonawszy sig, ze hierarchia Novus Ordo nie cieszy si¢ prawem wyboru
papieza, w nastepnym wniosku przejdziemy do wykazania, do kogo nalezy to prawo.

TRZECI WNIOSEK

Whiosek trzeci: W przypadku braku kardynatéw elektoréw 42), prawo
wyboru papieza, tytulem przeniesienia uprawniern i naturalnego zachowania
Kosciota Chrystusowego jako spotecznosci doskonatej, nalezy dzi§ do Kosciota
powszechnego lub katolickiej hierarchii, ktéra z koniecznosci jest odwieczna i do
ktorej naleza dzis wszyscy tradycyjni katoliccy biskupi. Do waznego korzystania z
tego prawa wymagane jest jednak ze strony wiernych (tj. cztonkéw katolickiego
Kosciola), jako warunek konieczny, moralnie jednomyslne uznanie (przynajmniej
przez wieksza czes¢ wiernych) korzystania z tego prawa, a nastepnie
podporzadkowanie sie temu, kto zostanie wybrany.

Czes¢ pierwsza: Wobec braku kardynatéw elektoréw, prawo wyboru papieza
rzymskiego - tytulem przeniesienia uprawnieni i naturalnego zachowania Kosciota
Chrystusowego jako spotecznosci doskonatej - przystuguje dzi§ Kosciolowi
powszechnemu lub katolickiej hierarchii.
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Wyjasnienie.
A. Brak kardynalow elektorow

Obecny brak kardynatow-elektorow zostal wykazany w poprzednim
wniosku.

B. Prawo wybierania nie jest aktem jurysdykcji, a wiec moze by¢ przekazane
innym osobom, ktére nie posiadaja jurysdykcji zwyczajnej 3).

Jest to moralna wlasciwosé, kiedy osoba wybrana na urzad jest odpowiednio
dysponowana i uzyskuje prawo do urzedu (jus ad rem), a po ewentualnym
zatwierdzeniu przez przelozonego otrzymuje prawo w urzedzie (jus in re). Jesli
jednak urzad wymaga tylko akceptacji ze strony wybranego, otrzymuje on zaréwno
prawo do urzedu, jak i prawo w nim (jus ad rem et jus in re), tak jak w przypadku
wyboru papieza (44).

C. Tytulem przeniesienia uprawnien i naturalnego zachowania
spolecznosci: (45)

Zasada przeniesienia uprawnien jest szeroko honorowana w Kodeksie Prawa
Kanonicznego (1917). Kanon 178 stanowi, ze prawo wyboru przechodzi na
przelozonego, ktéry miatby zatwierdzi¢ wyboér lub na tego, kto w kolejnosci posiada
prawo opieki nad instytucja duchowna w sytuacji op6Znienia w przeprowadzeniu
wyboréw lub jesli kolegium zostalo pozbawione tego prawa. W przypadku
elektorow papieskich - poniewaz kardynatowie (ktérzy w przeciwnym razie
wybraliby tego, ktéry ma by¢ papiezem) poza papiezem nie maja innego
przelozonego - zasada przeniesienia uprawnienn schodzi na organ najblizszy
kardynatom.

Kosciét jako najdoskonalsza ze spotecznosci - wyjasniaja kardynat Billot i
Victoria (46) - tak samo jak inne spotecznosci, o ile jest to wymagane dla zachowania
spotecznosci i dla uniknigecia trudnosci wynikajacych z ekstremalnej koniecznosci,
musi zachowa¢ srodki/ prawo wyboru swojej glowy.

Dowod:

Przestanka wieksza: To, co zostato ustanowione przez Chrystusa lub na mocy
Boskiego prawa przez Apostoléw w Kosciele, to z koniecznosci bedzie w nim
nieprzemijajace.
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Przestanka mniejsza: Jednakze przez Chrystusa lub na mocy Boskiego prawa
przez Apostotéw w Kosciele zostato ustanowione, ze podmiot urzedu papieskiego
bedzie ustanawiany w sposéb hierarchiczny.

Whiosek: A zatem w KoSciele hierarchiczna droga czy tez srodki ustanawiania
podmiotu urzedu, tzn. prawo wyboru papieza beda z koniecznosci nieprzemijalne 47).

D. Prawo to odnosi sie do Kosciola powszechnego:
Termin Kosciét powszechny w rozumieniu teologéw w jego:

1. NajsciSlejszym i wlasciwym sensie odnosi sie do papieza i biskupow
pozostajacych z nim w jednosci 48). Powodem jest to, ze zgodnie z Boskim prawem,
papiez i biskupi (tj. biskupi diecezji, cieszacy sie zwyczajng jurysdykcja) pozostajacy
z nim w jednosci sa wladcami Kosciota Bozego (19).

2. Sciélejszym sensie lub mniej poprawnie: Koéciét powszechny odnosi sie do
biskupoéw diecezji, gdy Stolica Apostolska jest pusta. Stad sa oni na mocy Prawa
Bozego wezwani na sobdr powszechny (ekumeniczny) (50).

3. W szerokim znaczeniu lub niewtasciwie: O biskupach tytularnych lub
biskupach nieposiadajacych diecezji mozna powiedzie¢, ze sa przedstawicielami
Kosciota powszechnego tylko o tyle, o ile sq czescia $wietej hierarchii i jako takim
przystuguja im pewne prawa, a mianowicie wladza nauczania, u$wiecania i
rzadzenia w ograniczonym zakresie.

Biskupi tytularni sa uprawnieni do wtadzy rzadzenia w sposéb ograniczony,
poniewaz wladza rzadzenia moze by¢ wykonywana tylko wtedy, gdy sa wezwani
przez papieza rzymskiego na sobdér ekumeniczny, w ktérym maja glos doradczy w
taki sam sposob, jak biskupi diecezji (51). Ich roszczenie wynika z faktu, ze ich
stopien Swiecen,, konsekracja biskupia, uprawnia ich, na mocy prawa Boskiego (jure
divino), do wudzialu w administrowaniu/zarzadzaniu KosSciolem, a sobdr
powszechny wydaje sie stanowi¢ wlaSciwa przestrzen do korzystania z prawa,
ktére z powodu braku wlasciwej diecezji pozostaje w zawieszeniu (52).

E. .. lub [do] hierarchii katolickiej, ktéra jest z koniecznosci

nieprzemijajaca.

Hierarchia jest swietym przywoédztwem, zaréwno dlatego, ze sam urzad
zostal pozytywnie okreSlony przez Boga, jak i dlatego, ze sprawujacy go podmiot
jest pozytywnie wyznaczony przez Boga (53).
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Hierarchia Kkatolicka, zlozona 2z biskupéw, 2z koniecznosci bedzie
nieprzemijajaca. Do tego aby hierarchia w Kosciele byta wieczna, wymagane sa
dwie rzeczy:

I. Aby sam urzad hierarchiczny byl wieczny, to znaczy, aby ustanowiona
przez Chrystusa potrdjna wladza nauczania, uSwiecania i rzadzenia byla
wieczng w Kosciele.

II. Aby hierarchiczny sposéb ustanawiania podmiotu urzedu byt odwieczny,
to znaczy, ze podmiot urzedu jest ustanawiany na mocy Boskiego prawa, a nie
przez wspdlnote wiernych ani przez wladze swiecka, lecz przez Boga lub
przynajmniej przez innych biskupéw (54).

A wiec, aby zapewnié kontynuacje Boskiej misji w Swym Kosciele az do korica
czasow, Chrystus powierzy! hierarchii pewne uprawnienia niezbedne do tej misji.

Trzy uprawnienia przekazane hierarchii sa nastepujace:

- wladza rzadzenia jest prawem kierowania i zobowigzywania czionkéw
ludzkiej spotecznosci do pracy na rzecz wspélnego celu.

- wladza nauczania jest prawem przekazywania, zeby ci, ktérym jest ona
dana, byli zobowiazani do jej przyjecia.

- wladza uSwiecania jest prawem poswiecania Bogu lub jednoczenia z
Bogiem innych ludzi za pomoca pewnego prawa religijnego (55).

Uprawnienia te zostaly przekazane przez Chrystusa Jego Apostolom i ich
nastepcom dla kontynuowania Jego Boskiej misji i dlatego ta hierarchia jest
nazywana przez kanonistow swietq hierarchiq.

Czes¢ druga: ... do ktorej nalezg wszyscy tradycyjni katoliccy biskupi.
Dowéd:

Przestanka wieksza: Hierarchia katolicka, ztozona z biskupéw, musi by¢ z
koniecznosci nieprzemijajaca, sprawujac wiadze Kosciola w/dla kontynuacji
misji Chrystusa.

Przestanka mniejsza: Ot6z tradycyjni katoliccy biskupi - dzisiaj jako jedyni -
kontynuuja misje Chrystusa, sprawujac - cho¢ niekompletnie - wladze Kosciola.

Whniosek: A zatem tradycyjni katoliccy biskupi sa katolicka hierarchia i tworza

Kosciét powszechny.
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Wyjasnienie przestanki wigkszej:

Jest to prawda wynikajaca z wiary (de fide). Hierarchia katolicka nalezy do
istotnej konstytucji Kosciola i z samej swojej natury, musi by¢ nieprzemijajaca.

Wyjasnienie przestanki mniejszej:

Jak wykazano w drugim wniosku, hierarchia sekty Novus Ordo nie jest w
zadnym sensie hierarchig Kosciota katolickiego. Jest jednak pewne, ze tradycyjni
katoliccy biskupi otrzymuja wladze uswiecania z racji Swietych konsekracji (56);
podobnie otrzymuja wladze nauczania z racji jurysdykcji delegowanej i zastepczej -
w szerokim tego slowa znaczeniu - od Chrystusa przez Kosciét w celu
kontynuowania boskiej misji Chrystusa powierzonej przez Niego Apostotom i ich
nastepcom. W odniesieniu do wladzy rzadzenia, tradycyjni biskupi katoliccy nie s
wiecej niz biskupami tytularnymi, bez przypisania do jakiejkolwiek diecezji w
Kosciele. Jednakze, poniewaz wladza rzadzenia (ktéra jest wiadza jurysdykeji sensu
stricto) jest nadawana przez Chrystusa, ale za posrednictwem papieza (57), tradycyjni
katoliccy biskupi sa stusznie uwazani za wyznaczonych potencjalnie, prawdziwie i
wlasciwie, do otrzymania jurysdykcji zwyczajnej, poniewaz sa bardziej zdatni do
jej przyjecia, ilekro¢ jest papiez. Papiez bowiem otrzymuje najwyzsza jurysdykcje
bezposrednio od Chrystusa i przekazuje ja biskupom.

Niemozliwe jest przyznanie - co czynia niektérzy - ze tradycyjni biskupi
katoliccy sprawuja jedynie wladze uSwiecania, poniewaz wladza nauczania
przynajmniej w porzadku naturalnym poprzedza wladze usSwiecania. (Wiecej
wyjasnierr znajduje sie w Dodatku 5. Dowéd pochodzi ze szczegblnego rozréznienia
poszczegodlnych wladz miedzy sobag).

Z powyzszego wynika, ze pod nieobecnos¢ kardynatow elektoréw, ktoérzy
zwykle maja prawo wyboru papieza, tradycyjni biskupi, ze wzgledu na to, ze sa
podmiotami $wietej hierarchii i zgodnie z zasada delegowania uprawnieri maja
prawo albo mozliwos¢ wyboru papieza.

Wniosek: Pomimo braku biskupéw posiadajacych jurysdykcje zwyczajng w
dzisiejszym Kosciele, apostolskosé Kosciola jest zachowana do dnia dzisiejszego.

Z powyzszego jasno wynika, ze apostolskos¢ jest kontynuowana do dnia
dzisiejszego, poniewaz apostolskoé¢ zasadniczo jest odwieczna tozsamoscia misji
realizowanej w Kosciele, ktéora Chrystus przekazal Apostotom, gdy ustanowit
Kosciot (58).
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Apostolskosé pochodzenia, ktéra jest fundamentalna tozsamoscia, nie tylko
specyficzng, ale takze indywidualnym elementem konstytucji wspoéiczesnego
Kosciola, ktory wzial swéj poczatek wraz z Apostotami i od Apostotéw i trwa az do
dnia dzisiejszego.

Apostolskosé nauki, ktora jest obiektywna i indywidualng tozsamoscia
doktryny wspétczesnego Kosciota z depozytem nauki otrzymanym od Apostotow i
przekazywanym dalej, trwa do dnia dzisiejszego.

Apostolskosé sukcesji, ktora jest prawng tozsamoscia wladzy nauczania,
u$wiecania i rzadzenia wspolczesnego Kosciola ze zwyczajng wladza Apostolow
przekazywana przez prawowita sukcesje, trwa i jest zachowywana przez
tradycyjne duchowienistwo katolickie, poniewaz w nim zachowana jest sukcesja
materialna, ktéra nie jest bezprawna (59).

Nalezy jednak zauwazy¢, ze hierarchia w odniesieniu do urzedu, np. Stolicy
Apostolskiej, pozostaje nawet wtedy, gdy nie ma podmiotu sprawujacego urzad,
poniewaz wladza lub autorytet jest rozumiany jako Zrédlo zdolnoSci, praw i
obowiazkéw, ktére w tym przypadku zaleza raczej od woli Chrystusa niz od
podmiotéw posiadajacych urzad. Gdyby urzad zalezat od podmiotu, ktéry go
posiada, w zakresie samego jego istnienia, a nie jego sprawowania - co byloby
sprzeczne z doktryna katolicka - stusznie mozna by powiedzieé, ze papiestwo
zakoniczylo sie po $mierci §w. Piotra.

Czes¢ trzecia: Jednakze dla waznego wykonywania tego prawa wymagane
jest ze strony wiernych (tj. czlonkéw Kkatolickiego Kosciota) jako warunek
konieczny, moralnie jednomys$lne uznanie (przynajmniej przez wieksza czesc¢
wiernych) wykonywania tego prawa, a nastepnie podporzadkowanie sie temu, kto
zostanie wybrany.

Wynika to z powszechnie przyjetego aksjomatu "papa dubius est papa nullus",
czyli "watpliwy papiez nie jest papiezem". Uznanie przez wiernych praw hierarchii
katolickiej w wyborze papieza jest zasadq stojaca za tym aksjomatem. Ta sklonnos¢
wiernych do uznawania praw elektoréw do wyboru papieza zawsze byla obecna w
Kosciele i w konsekwencji uznawana za oczywista. Powodem tego uznania jest ten
sam powod, ktory kazdy biskup wyswiecajacy podaje podczas Swiecen kaptanskich
dla starej praktyki wymagania zgody ludu na wybdr tego, ktéry ma byc
wyswiecony: "Nie bez powodu tez Ojcowie ustanowili, ze w sprawie wyboru tych,
ktérzy majq stuzy¢ przy oltarzu, nalezy réwniez zasiegna¢ opinii ludu (...) i jest to
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konieczne, aby wszyscy latwiej okazali postuszeristwo wyswieconemu, wyrazajac
zgode na jego Swiecenia" (61).

Uznanie to nalezy jednak rozumie¢ jako co$ zewnetrznego w stosunku do
wyboru, aczkolwiek koniecznego, poniewaz, jak stanowi prawo kanoniczne, 'ci,
ktérzy sa przyjmowani do hierarchii koscielnej, nie s3 w tym zwigzani zgoda lub
wezwaniem ludu lub wladzy swieckiej, ale sa ukonstytuowani w ... stopniach
jurysdykcji, przez misje kanoniczng" (62).

Stosujac pewnik: "watpliwy papiez nie jest papiezem", Suarez SJ argumentuje,
ze: "W czasie Soboru w Konstancji byto trzech pretendentéw do papiestwa... mogto
sie zdarzy¢, ze zaden z nich nie byl prawdziwym papiezem, a w takim przypadku
nie bylo zadnego papieza, poniewaz zaden z nich nie zostal zaakceptowany przez
wystarczajaca zgode Kosciota" (63).

Co wiecej, moralnie jednomyslne uznanie i pdZniejsza akceptacja
wybranego w ten sposdb przez wiernych jest warunkiem koniecznym do
waznego wykonywania prawa wyboru papieza przez tradycyjnych biskupéw
katolickich, poniewaz, jak moéwi kardynat Billot: "pokojowe i powszechne
przylgniecie Kosciota byloby zawsze nieomylnym znakiem prawowitosci osoby
papieza, a zatem istnienia wszystkich warunkéw, ktére s3 wymagane dla same;j
prawowitosci" (64). Poniewaz bez moralnie jednomys$lnego uznania i p6Zniejszego
podporzadkowania sie, prawowitos¢ wybranego zostalaby poddana w
watpliwosé, a zatem obowiazywalby aksjomat "papa dubius est papa nullus" i kto$
taki nie moglby by¢ uwazany za papieza.

Do waznego posiadania urzedu zajmowanego de facto, ale nie de iure,
potrzebne jest oswiadczenie (65. Z wyjatkiem jednak przypadku, w ktérym
faktyczny posiadacz (de facto zajmujacy urzad) jest notorycznie znany jako intruz,
w ktérym to przypadku o$Swiadczenie nie jest konieczne ani wymagane (66). Pod
pojeciem "notorycznie znany" nalezy rozumie¢ "rozglos faktu" (67). Warunek ten
jest juz dzi$ zweryfikowany, a zatem przed wyborem deklaracja nie jest
wymagana.

Zwolanie konklawe przez osobe, ktora jest do tego uprawniona, nie jest
ponadto konieczne dla waznosci wyboréw, pod warunkiem, ze osoby, ktére majg w
nich uczestniczy¢, sa obecne (co najmniej wiecej niz jedna trzecia nie moze by¢
nieobecna) (68).

193




ZARZUTY

Zarzut 1: Sw. Robert Bellarmin, éw. Franciszek Salezy i wielu innych teologéw
o wielkiej renomie nauczaja, ze przed wyborem papieza rzymskiego, po tym jak
poprzedni papiez jako prywatny nauczyciel stal sie jawnym heretykiem, musi
nastapi¢ deklaracja tego, ktéry ma do tego upowaznienie. Ale tradycyjni katoliccy
biskupi nie maja takiej wladzy. Ergo.

Odpowiedz: Sw. Robert Bellarmin, $éw. Franciszek Salezy i inni odnosili si¢ do
tego, ktory byt papiezem, zostal zaakceptowany przez caly Kosciét jako papiez, ale
nastepnie jako prywatny nauczyciel popadt w herezje. Jest to oczywiscie stuszne a
takze jest nauczane przez kanonistow, poniewaz papiez nadal zachowuje
przynajmniej pozorny tytut (titulus coloratus) do urzedu, bedac legalnie wybranym
przez prawdziwych kardynalow i powszechnie przyjetym przez caly Kosciét jako
papiez rzymski. Dlatego przed przeprowadzeniem wyboréw musi zosta¢ ztozona
deklaracja przez tego, kto ma taka wladze (69). Jednakze pretendenci Novus Ordo nie
sa katolikami, nie zostali legalnie wybrani, a zatem nie maja pozornego tytutu, lecz
sq znani przez wielu jako notoryczni intruzi, co wedlug kanonistéw nie wymaga
deklaracji (70). Powodem jest to, ze jawnos¢ (faktu) zgodnie z zasadami prawa
kanonicznego jest rownoznaczna z deklaracja prawna.

Zarzut 2: Tradycyjni biskupi katoliccy nie ciesza sie posiadaniem pozornego
tytutu (titulus coloratus), dlatego prawo wyboru papieza ich nie dotyczy.

Odpowiedz: Pozorny tytul nie jest wymagany ani do wyboru w wyborach
koscielnych, tak samo jak jurysdykcja, ale nawet jesli przyznamy, ze jurysdykcja jest
wymagana, to jest pewne, ze pozorny tytul nie jest potrzebny w celu udzielenia
jurysdykcji zastepczej przez Chrystusa (71). Ponadto, skoro Koéciél uzupelnia
jurysdykcje w przypadku watpliwosci, istnieje wystarczajaca pozytywna
watpliwoéé, tj. powody wuzasadniajace przekonanie, ze jurysdykcja zostala
uzupelniona dla waznego wykonania aktu, a mianowicie wyboru papieza przez
tradycyjnych biskupéw katolickich (72), jak to powyzej wykazano. (Wiecej na temat
jurysdykcji zastepczej znajduje sie¢ w Dodatku 4).

Zarzut 3: Jesli tradycyjni biskupi katoliccy maja prawo wybiera¢ papieza
rzymskiego, to powinni to zrobi¢.

Odpowiedz: Posiadanie prawa do czego$ i faktyczne korzystanie z tego
prawa to dwie rézne rzeczy. WykazaliSmy juz, ze musi by¢ spelniony warunek
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konieczny, aby prawo moglo by¢ waznie wykonywane. Chociaz nasz Pan Jezus
Chrystus mial moc przemienienia wody w wino na uczcie weselnej w Kanie
Galilejskiej, nie uczynilby tego - poniewaz Jego godzina jeszcze nie nadeszla -
gdyby nie poprosita Go o to Jego Matka (73).

Zarzut 4: Suarez twierdzi, ze prawo wyboru papieza, pod nieobecnos¢
kardynaléw, przystuguje Kosciotowi powszechnemu. Rozumie przez to biskupéw
rezydencjalnych, tj. biskupéw diecezji. Jednakze tradycyjni biskupi katoliccy nie sg
biskupami diecezji, ani nie maja tytuléw prawnych do zadnej stolicy diecezjalne;.
Dlatego nie moga by¢ elektorami papieza rzymskiego.

Odpowiedz: To iz Suarez utrzymuje, ze w przypadku braku kardynatow
elektoréow lub gdy papiez nie pozostawia zadnego przepisu dotyczacego wyboru
papieza, prawo wyboru papieza przechodzi na Kosciét powszechny, tj. biskupéw
rezydencjalnych, w zakresie, w jakim biskupi rezydencjalni moga zwolaé z
autorytetem niedoskonaty sobér w celu zebrania biskupéw, aby wybrali papieza -
to potwierdzam; ze takie zwolanie jest konieczne do wyboru papieza rzymskiego -
temu zaprzeczam (74). Zaprzeczam, gdyz Suarez nie mial na mysli ograniczenia
takich praw do biskupéw diecezji, poniewaz gdyby tak bylo, biskupi tytularni
wezwani przez papieza na sobér powszechny nie korzystaliby z tych samych praw
co biskupi rezydenci, a mianowicie z prawa glosu (75). Ponadto, tradycyjni katoliccy
biskupi - jako, ze tylko oni zasadniczo kontynuuja misje Kosciota - reprezentuja
Kosciét powszechny, tj. hierarchie katolicka, cho¢ bez zwyczajnej jurysdykcji, a
zatem ciesza si¢ prawem wyboru papieza.

Zarzut 5: Jesli rozumiemy aksjomat "watpliwy papiez to zaden papiez" (papa
dubius, papa nullus) w sposdb, w jaki go przedstawiasz, gdzie wymagane jest
moralnie jednomyslne uznanie, to musimy doj$¢ do wniosku, ze nie byto papieza w
czasie tak zwanej Wielkiej Schizmy Zachodniej. Jednak zaden autor tego nie
przyznaje. Ergo.

Odpowiedz: Stawiam rozréznienie: To, ze to moralnie jednomys$lne uznanie
jest wymagane zaréwno przed, jak i po wyborach, aby wybory mogty by¢ uznane
za prawomocne - to przyznaje; to, ze po dokonaniu jednomyslnego uznania, a

nastepnie zaprzeczeniu mu, wybory tracq swoja prawomocnos¢ - temu zaprzeczam.

Papiez rzymski podczas Schizmy Zachodniej zostal uznany przez Kosciét za
prawdziwego papieza, zanim niektoérzy kardynalowie wycofali swoje uznanie.
Wycofanie uznania nie uczynilo papieza nielegalnym. Z tego powodu imiona
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papiezy rzymskich z sukcesji rzymskiej sa uznawane przez papiezy po schizmie za
prawdziwych nastepcéow $w. Piotra. To tylko dowodzi, ze uznanie jest czyms$
zewnetrznym w stosunku do wyboru, choé¢ koniecznym jako potwierdzenie
prawowitoéci w czasie wyboru i bezposrednio po nim.

Zarzut 6: To uznanie ze strony kardynaléw, a nie uznanie ze strony
wiernych, bylo wymagane do wykazania prawowitosci papieza wybranego
podczas Schizmy Zachodniej. Dlatego uznanie ze strony wiernych nie jest
konieczne do potwierdzenia prawowito$ci papieza.

Odpowiedz: Z samej swej natury wynika, Ze uznanie legalnosci wyboru przez
kardynalow juz samo w sobie zaklada uznanie przez wiernych praw kardynatéw do
wyboru i bycia rzadzonym przez wybranego. Nawet podczas Schizmy Zachodniej
prawa kardynaléw byly slusznie uznawane przez wiernych. Biorac pod uwage
wydarzenia, ktére mialy miejsce po Vaticanum II, nie mozna juz zakladaé istnienia
takiego uznania. Dlatego tez, zanim tradycyjni katoliccy biskupi beda mogli skorzystac¢
z prawa, ktore obecnie do nich nalezy, musza uzyska¢ moralnie jednomys$lne uznanie
wiernych, ktérymi wybrany przez nich biskup rzymski bedzie rzadzit.

Podsumowanie:

* W przypadku braku kardynaléw elektorow prawo wyboru papieza
rzymskiego przystuguje tradycyjnym biskupom katolickim.
* Dzieje sie to w drodze przekazania praw Kosciolowi powszechnemu,

ktérego tradycyjni biskupi katoliccy - na mocy prawa Boskiego - sa
przedstawicielami.

* Ani deklaracja, ani jurysdykcja nie sa wymagane ani przed wyborem, ani
podczas wyboru papieza, poniewaz w tym przypadku wakat de iure (76) jest
jawny, w ktérym to przypadku deklaracja nie jest konieczna z mocy prawa.

* Jednakze dla waznego wykonania prawa wyboru przez tradycyjnych
biskupoéw Kkatolickich wymagane jest moralnie jednomyslne uznanie tego
prawa, a nastepnie podporzadkowanie si¢ wybranemu, przynajmniej przez
wiekszo$¢ wiernych, co wynika z powszechnie przyjetego aksjomatu:
"watpliwy papiez nie jest papiezem (papa dubius est papa nullus)".

* Pod pojeciem "wiernych" nalezy rozumie¢ wszystkich (przynajmniej
wiekszos¢) tradycyjnych katolikéw oraz pewna liczbe katolikéw nalezacych
do sekty Novus Ordo, ktérzy formalnie do niej nie naleza z powodu niewiedzy
lub dezorientacji.
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KONKLUZJA I NABOZNE NAPOMNIENIE

Kosciol jest przede wszystkim spolecznoscia doskonala, ktdrej cele sa
nadprzyrodzone, poniewaz jest duchowo ozywiany taska uswiecajaca i wlanymi
cnotami wiary i miloSci oraz zasadniczo nakierowany na uSwiecenie dusz, a
ostatecznie chwalte Boza. Prawo koscielne musi by¢ podporzadkowane temu
celowi, a nie ograniczaniem go.

Dzieki naszej cnocie wiary, wszyscy tradycyjni katolicy (sedewakantysci,
zwolennicy Tezy, czlonkowie FSSPX, FSSP i wszystkich stowarzyszen
indultowych) z calego serca odrzucili Vaticanum II i wszystko, co z niego
wyniklo. Niestety, falszywe pojecie prawa koscielnego i/lub niezrozumienie
zasadniczej konstytucji Kosciola utrzymuje obecnie wielu ozywionych
prawdziwa wiarg w zwiazkach z tym, co powinno zosta¢ catkowicie odrzucone,
czyli z sekta Novus Ordo, z religia niekatolicka. Ci tradycyjni katolicy popelniaja
btad podobny pod pewnymi wzgledami do bledu sSwieckich katolikéw i
prostych duchownych, ktérzy zaakceptowali Vaticanum II i jego zmiany w
catosci pod pozorem falszywego postuszeristwa i ulegtosci wobec hierarchii.

Doswiadczenie dowodzi, ze cnota wiary sklania nas do catkowitego
odrzucenia Novus Ordo.

* Czlonkowie FSSP i stowarzyszer indultowych narzekaja, uskarzaja sie
ograniczajac jednocze$nie pelne wyrazanie cnoty wiary pod tym
falszywym pojeciem podporzadkowania sie establishmentowi z siedziba w
Watykanie.

* C(Czlonkowie FSSPX ograniczaja pelne wyrazanie wiary, jedynie
mentalnie (co najwyzej) zgadzajac sie na unie z sekta Novus Ordo, ale w
praktyce stusznie odrzucajac jej doktryny i dyscypline.

* Zwolennicy Tezy, cho¢ prawdopodobnie sa jednymi z najbardziej
niestrudzonych w gloszeniu prawdziwej wiary calemu $wiatu, kontynuujac
nieskazitelna misje Kosciola, bladza z powodu niewlasciwego stosowania
prawa i pomieszania istotnej konstytucji Kosciota, oddajac ciagtos¢ Kosciota
w rece arcyherezjarchéw tej ohydnej antykatolickiej sekty.

O nie, obudZzmy si¢ wszyscy i zobaczmy, czym naprawde jest sekta Novus
Ordo, odrzuémy ja w catosci i z ufnoscia kontynuujmy misje Kosciota pod
nieomylnym i nieskazitelnym przewodnictwem Ducha Swietego!

Ks. John Okerulu

Po raz pierwszy opublikowano w Uroczystos¢ Niepokalanego Poczecia Najswigtszej
Maryi Panny, 8 grudnia 2022 r.
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https:/ /www.strcnigeria.org/ wp-content/uploads /2022 /12 / A-Defense-of-the-

Theological-Sedevacantist-Position.pdf

Ttumaczy? z jezyka angielskiego Mirostaw Salawa

~NAA~ A~~~

DODATKI
Dodatek 1

O ignorancji: Kanon 16

Amleto Giovanini Cicognani, Canon Law (Prawo kanoniczne). Wydanie
drugie poprawione, Westminster MD: Newman 1934, ss. 590-597

Ignorancja jest definiowana jako "brak nalezytej wiedzy". Biorac pod uwage jej
przedmiot, ignorancja jest niepokonalna i przezwyciezalna (ignorantia invincibilis et
vincibilis, inculpabilis et culpabilis). Mowi sie, ze niewiedza jest niepokonalna, gdy
dana osoba nie jest w stanie sie jej pozbyé, pomimo wykazania calej moralnej
sumiennosci; oczywiscie taka ignorancja jest mimowolna, a zatem nie mozna jej
przypisa¢ winy. (Mozemy powiedzieé, Zze wymagana staranno$c jest taka, jaka ojciec
rodziny lub rozwazna osoba stosuje w zarzadzaniu swoimi sprawami, w réznych
okolicznosciach).

Niewiedza jest okreslana jako przezwyciezalna, jesli mozna ja rozwiad
poprzez wykazanie sie¢ moralng sumiennoscia; jest zawiniona i przynajmniej
posrednio dobrowolna.

Niewiedza przezwyciezalna moze by¢ gruba lub bierna (ignorantia crassa seu
supina) i zwykla (ignorantia stricte seu simpliciter vincibilis).

Mowi sie, ze jest gruba lub bierna, gdy praktycznie nie podejmuje si¢ zadnego
wysitku, aby ja rozwiaé, z powodu niedbatosci i lenistwa. Odnosi sie ja do osoby
gnusnej, czyli gtupiej i lekkomyslne;j.

Jest zwykla, jezeli bylo staranie o jej przezwyciezenie, ale nie w stopniu
odpowiednim do waznosci sprawy.

Innym rodzajem ignorangji jest ta, ktéra nazywana jest ignorancja pozadana
(ignorantia affectata). Jest to ignorancja, ktéra jest celowa, bezposrednio zamierzona,
przewidziana i chciana w swojej przyczynie; zgodnie z wersetem Psalmu 35: "Nie
chcial rozumie¢, aby dobrze czynil". W zwiazku z tym w Swietle prawa ignorancja
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pozadana jest uwazana za rOwnowazna oszustwu, do tego stopnia, ze nie uwalnia z
zadnej kary, w tym kar latae sententiae.

W odniesieniu do przedmiotu ignorancja moze dotyczy¢ prawa lub faktow
sprawy. Z ignorancja prawa mamy do czynienia, gdy kto$ nie jest Swiadomy
istnienia samego prawa lub tego, ze dana sprawa podlega jego przepisom.

Ignorancja faktu, gdy nieznany jest nie zwigzek czego$ z prawem, ale sama
rzecz lub jaka$ okolicznos¢ (np. jesli dana osoba nie wie, ze dzisiaj jest wigilia lub ze
pewna ksiazka jest heretycka).

Nie ma watpliwosci, ze prawo kanoniczne przestrzega dominujacej koncepcji
prawnej: "usprawiedliwia nieznajomos¢ faktu a nie prawa"... Stad wnioskujemy, ze
trzynasta Reguta Prawa (Regula Juris) umieszczona w Szostej ksiedze Dekretaliow (in
Sexto Decretalium) nadal obowigzuje: "Niewiadomo$¢ uczynku, nie za$ prawa, za
wymowke stuzy. - Usprawiedliwia nieznajomo$¢ faktu a nie prawa (Ignorantia facti,
non Juris excusat)", ale nalezy ja rozumieé¢ lub ogranicza¢ w nastepujacy sposob:
"Usprawiedliwia nieznajomos¢ faktéw, ale nie prawa stwierdzajacego i
dyscyplinujacego".

Dodatek 2
O misji Kosciola
A. Homilia $w. Hieronima, kaplana w Betlejem
Ksiega IV, Komentarz do kofica Ewangelii Sw. Mateusza

Uczcie ich zachowywac wszystko, cokolwiek wam przykazatem. Kolejnos¢
polecerr Pana Jezusa skierowanych do Apostoléw jest wyraznie nastepujaca: po
pierwsze, naucza¢ wszystkie narody. Po drugie, aby uczestniczyli w Sakramencie
Wiary.

Po trzecie, gdy juz uwierzyli i zostali ochrzczeni, nauczac ich, czego maja
przestrzegac. AzebySmy nie mysleli, ze nakazal rzeczy fatwe i nieliczne, powiedziat:
wszystko, cokolwiek wam przykazatem, tak ze wszyscy, ktérzy uwierzyli i zostali
ochrzczeni w imie Trdjcy, sa zobowigzani do przestrzegania wszystkiego, co On
przykazal. A oto Ja jestem z wami az do skoniczenia Swiata. Obiecuje, ze bedzie z
uczniami az do skoriczenia $wiata i daje im w ten sposéb poznaé, ze zawsze beda
zy¢ Jego uczniowie i ze On nigdy nie odstapi od tych, ktoérzy wierza.
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B. O swietych obrzedach: Merkelbach, Summa Theologiae Moralis, 111, 723
Znaczenie charakteru jest dwojakie.

1. Gléwne, dotyczace prawdziwego Ciata Chrystusa, a mianowicie
konsekrowania, ofiarowania i udzielania Ciata i Krwi Panskiej, jak wynika z
samej formy sakramentu, ze stéw Chrystusa: To czyricie na Mojg pamiqgtke
(Ek. XXII, 19).

2. Drugorzedne, dotyczace Mistycznego Ciata Chrystusa; lub czynigce
wiernych zdolnymi i godnymi Sakramentu Eucharystii, poprzez gloszenie
Stowa Bozego i udzielanie sakramentéw, zwlaszcza Chrztu i Pokuty (Mt.
XXVIIL, 19; Jan XX, 22-23);....

Wladza sprawowania i udzielania Eucharystii obejmuje wladze dawania
wszystkich rzeczy, ktére sa wymagane do godnego przyjecia Najswietszego
Sakramentu. Ludzie sa jednak w sposéb posredni przygotowywani do
przyjmowania Eucharystii poprzez gloszenie stowa, a bezposrednio poprzez
udzielanie sakramentéw, zwlaszcza pokuty.

C. W odniesieniu do roli i statusu tradycyjnego duchowienstwa
katolickiego, tj. biskupoéw i kaptanow.

Tradycyjni duchowni katoliccy, o ile zostali waznie wySwieceni i o ile
zachowuja i bronig wiary katolickiej, kontynuuja misje Kosciola, a mianowicie
u$wiecanie dusz poprzez gloszenie prawdziwej wiary i udzielanie sakramentéw.
Misja Kosciota jest ta, dla ktorej Kosciét zostal ustanowiony przez Chrystusa i
dlatego musi trwaé¢ w Kosciele az do konica czasow. Z tego wynika, ze na mocy
Prawa Bozego i na mocy sakramentu $wieceni, pod nieobecno$¢ oséb kanonicznie
wyznaczonych do kontynuowania misji Kosciota, tradycyjni duchowni katoliccy sa
zobowigzani w mitosci do kontynuowania misji KosSciota.

D. Status tradycyjnych biskupow katolickich

Poniewaz urzad moze by¢ sprawowany de facto lub de iure, z faktu, ze
tradycyjni biskupi Kkatoliccy kontynuuja misje Kosciola w diecezjach juz
utworzonych przed uzurpacjg katolickich stolic biskupich przez sekte Novus Ordo
oraz z faktu, ze wykonywanie funkcji biskupich jest wyraznie uznawane przez
wiernych, cho¢ nielicznych, tych diecezji, ciesza si¢ oni pewnym tytutem biskupow
pomocniczych stolic diecezjalnych, w ktérych rezyduja lub w ktérych wypetniaja

glownie swoje funkcje biskupie. (Kanon 355, § 3: "Si Coadiutor datus fuerit sedi, eius
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officium etiam sede wvacante perdurat"). Jednakze, biskup koadiutor/biskup
pomocniczy, czy to dany dla osoby biskupa z prawem sukcesji lub bez prawa
sukcesji, czy dany Stolicy biskupiej, musi zosta¢ mianowany/zatwierdzony przez
papieza rzymskiego. Tytul tradycyjnych biskupéw katolickich w tym okresie Sede
vacante to tytul biskupéw pomocniczych de facto, cieszacych si¢ pewnym jus ad rem
(wyraznym uznaniem przez wiernych diecezji), ale nie jus in re z powodu braku
zatwierdzenia przez papieza rzymskiego.

E. Status tradycyjnych ksiezy katolickich

Tradycyjni kaptani, ktérzy zaspokajaja potrzeby wiernych w diecezjach, w
ktéorych rezyduja, ciesza si¢ pewnym tytulem jako faktyczni wikariusze
wspotpracownicy. Status ten umozliwia im wykonywanie swoich funkcji w taki
sam sposOb, jak w przypadku kanonicznie mianowanego proboszcza w kanonicznie
erygowanym kosSciele. Nalezy zauwazyé, ze w przypadku braku biskupéw z
jurysdykcja zwyczajng, pewne sprawy nie moga by¢ spelnione. Korzystanie z
jurysdykcji zastepczej powinno dotyczyé tych spraw, ktére odnosza sie
bezposrednio do misji Kosciota lub do samego zachowania Kosciota jako doskonatej
spolecznosci.

F. Odnosnie do wiernych §wieckich; Abbo, The Sacred Canons (Swiete
Kanony), kan. 91

Status:

Katoliccy wierni §wieccy naleza do tej diecezji, w ktoérej w chwili ich narodzin
ich ojciec mial miejsce zamieszkania. Domicyl nabywa si¢ przez zamieszkanie w
jakiejkolwiek parafii lub quasi-parafii, lub przynajmniej w diecezji, wikariacie
apostolskim lub prefekturze apostolskiej, pod warunkiem, ze to zamieszkanie jest
polaczone z zamiarem pozostania tam na state (chyba ze jaka$ przyszla okolicznosé
sprawi, ze zmiana miejsca zamieszkania bedzie pozadana), lub jest kontynuowane
przez dziesiec¢ pelnych lat.

Dodatek 3

Kanon 188.4 i notorycznos¢ faktu

Kanon 188: "wszystkie urzedy zostaja opréznione automatycznie (ipso facto) i
to bez jakiejkolwiek deklaracji poprzez domyslng rezygnacje przewidziang samym
prawem, jesli duchowny, § 4: publicznie odstepuje od wiary katolickiej".
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Interpretacja tego kanonu przez A. Vermeerscha SJ, Epitome Juris
Canonici, tom I, n. 268 i tom III, n. 384, 3; 513, 2.

"Odpada od wiary ten, kto uporczywie zaprzecza jej podstawom lub kto
stowem lub czynem zrywa wszelka wiez z religia katolicka, np. przez
przynaleznos$¢ do sekty heretyckiej lub schizmatyckiej. Odstepstwo jest jawne, gdy
jest znane wiekszej czeSci spolecznosci lub powinno by¢ znane wkrétce potem (cum
est in majore parte communitatis notum aut mox cognosci debet). Stowo "jawne" jest tu
rozumiane konkretnie w opozycji do tego, co nieznane i ukryte; cho¢ samo stowo
"jawne" jest ogolne i oznacza znany, oczywisty lub po prostu publiczny defekt.

* Stad wynika, ze kanon 188.4 ma zastosowanie i to bez wyroku
deklaratoryjnego, w tych przypadkach, w ktérych odstepstwo jest znane przez
rozglos faktu, np. gdy osoba piastujaca urzad nalezy do niekatolickiej sekty
lub gdy odstepstwo tej osoby jest publicznie znane i popelnione w takich
okolicznosciach, ze mnie mozna go ukry¢é zadnym podstepem ani
usprawiedliwi¢ zadng wyméwka dopuszczona przez prawo.

* Z drugiej strony, wyrok deklaratoryjny jest wymagany w tych przypadkach,
w ktorych odstepstwo jest jawne, ale nie jest znane wiekszej czesci
spofecznosci i z tego powodu moze zosta¢ ukryte za pomoca dowolnego
podstepu. Wyrok deklaratoryjny jest konieczny i sprawia, ze wystepek staje
sie¢ jawnym. Aby tak sie stalo, nalezy postepowac zgodnie z norma kanonu
2314.

Dodatek 4

Kosciél uzupelnia jurysdykcje w przypadku pozytywnych watpliwosci:
Francesco Kardynat Roberti, Dictionary of Moral Theology (Stownik Teologii
Moralnej), Newman press, 1962.

Kosciét uzupetnia roéwniez jurysdykcje w przypadku watpliwosci. Watpliwos¢
musi by¢ jednak pozytywna, tzn. musza istnie¢ powody uzasadniajace przekonanie,
ze jurysdykcja zostala udzielona. Jesli, przeciwnie, watpliwos¢ jest negatywna, tj.
jesli brakuje solidnych motywéw istnienia watpliwosci, nalezy dokonac
rozréznienia. Jesli watpliwosci istnieja po obu stronach, tj. jesli nie ma powodéw, by
wierzy¢, ze jurysdykcja zostata udzielona lub ze nie zostata udzielona, z pewnoscia
Kosciol nie uzupelnia jurysdykcji, a rozgrzeszenie (jesli pytanie dotyczy spowiedzi)

bedzie watpliwie wazne, poniewaz wartos¢ rozgrzeszenia zalezy wylacznie od tego,
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czy kaplan de facto posiada jurysdykcje, czy nie. Dlatego w tym przypadku
zastosowanie watpliwej jurysdykcji i warunkowe rozgrzeszenie penitenta jest
dozwolone tylko w przypadku powaznej koniecznosci, to znaczy, jesli jest
prawdopodobne, Ze penitent pozostanie bez rozgrzeszenia przez dlugi czas.
Wilasciwie rzecz biorac, spowiednik powinien wowczas ostrzec penitenta, aby
ponownie poddat wtadzy kluczy grzechy wyznane w takich okolicznoSciach.

W  przypadku pozytywnych watpliwosci Kosciét zapewnia niezbedna
jurysdykcje. W szczego6lnosci: (a) Kosciét uzupelnia jurysdykcje w przypadku
prawdopodobnej jurysdykcji opartej na prawdopodobienstwie prawa, gdy
watpliwos¢, rzeczywiscie prawdopodobna i powazna, dotyczy powszechnej kwestii
prawnej, w ktorej autorzy nie sa zgodni, a opinia o posiadaniu jurysdykeji jest
prawdopodobna. (b) Kosciét uzupetnia jurysdykcje w przypadku prawdopodobne;j
jurysdykeji opartej na prawdopodobieristwie faktu, to znaczy, gdy pozytywna i
prawdopodobna watpliwosé¢ dotyczy faktu prywatnego. Tak wiec, jesli kaptan nie
ma pewnosci co do tego, czy uplynal juz czas jego jurysdykcji, czy dany grzech jest
zastrzezony w diecezji, czy tez nie, lub czy przelozony udzielil jurysdykgcji, czy tez
nie, i jesli po rozsadnym zbadaniu réznych okolicznosci nadal istnieje
prawdopodobny powdd, by sadzi¢, ze jurysdykcja nadal obowiazuje, kaptan waznie
rozgrzesza penitenta, poniewaz jesli rzeczywiscie brakuje jurysdykcji, Kosciét ja
uzupelni.

Watpliwos¢ musi by¢ obiektywna i moralnie nierozwigzywalna, poniewaz
jesli watpliwos¢ jest jedynie subiektywna, tj. zalezy od braku starannego
dochodzenia, ktére w takim przypadku moze i musi zostaé przeprowadzone,
Kosciét nie uzupelnia jurysdykcji.

Zasady te znajduja najszersze zastosowanie w sprawowaniu sakramentu
pokuty; tak wiec, aby unikna¢ mozliwych btedéw lub watpliwosci, oprécz wladzy
Swiecen, kaptan musi réwniez posiada¢ witadze jurysdykcyjna.

Do niedawna kanoniSci zastanawiali sie, czy zasady dotyczace powszechnego
btedu oraz pozytywnej i prawdopodobnej watpliwosci mozna réwniez rozszerzy¢
na przypadek watpliwej zdolnosci do asystowania przy malzenistwie lub innych
tego typu bledéw; innymi stowy, czy malzenstwo zawarte przed domniemanym
proboszczem - uwazanym przez blad za prawdziwego proboszcza, podczas gdy
przez ukryta wade niewaznie otrzymat duszpasterstwo - jest wazne, czy nie. Opinia
twierdzaca jest dzi§ powszechna i zgodnie z autentyczna interpretacja z 26 marca
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1952 r. nazywa sie ja pewna (AAS 44 [195], 497). Tak wiec réwniez jego asystencja
przy malzenistwie w przypadku pozytywnych i prawdopodobnych watpliwosci,
czy to prawnych, czy faktycznych, jest uznawana za wazna na mocy jurysdykcji
zastepczej.

Dodatek 5

Podczas gdy trzy wladze Kosciola sa rzeczywiscie i wyraznie odrebne
miedzy soba, nie sa one rozdzielone w podmiocie posiadajacym je na mocy
Boskiego prawa.

Dowodzi tego nakaz Chrystusa z Mt. 28, 19-20, zgodnie z wyjasnieniem $w.
Hieronima:

"IdZcie tedy i nauczajcie wszystkie narody, chrzczqc je w imig Ojca 1
Syna, i Ducha Swigtego". Najpierw nauczaja wszystkie narody, a nastepnie kropia
woda wszystkich, ktorzy zostali nauczeni. Nie moze sie bowiem zdarzy¢, by ciato
przyjeto sakrament chrztu, jesli wcze$niej dusza nie przyjela prawdy wiary: "[..]
uczcie je zachowywaé wszystko, cokolwiek wam przykazatem". Kolejnos¢ jest
doskonata: nakazuje Apostotom, aby najpierw nauczali wszystkie narody, nastepnie
obmyli je Sakramentem Wiary, a po wierze i chrzcie nakazali, czego nalezy
przestrzega¢ ... aby ci, ktérzy wierza, ktérzy zostali ochrzczeni w Tréjcy Swietej,
czynili to, co zostalo nakazane (77).

Dowéd:

Przestanka wigksza: Z mandatu Chrystusa, zgodnie z wyjaSnieniem S$w.
Hieronima, z trzech mocy, niektére sa szersze niz inne i z natury maja
pierwszenstwo.

Przestanka mniejsza: Ale moce (wladze), z ktérych niektére sa szersze niz
inne i z natury majq pierwszenstwo, sa naprawde i specyficznie rézne.

Whniosek: Dlatego tez trzy wladze Kosciota: nauczanie, uSwiecanie i rzadzenie
sq rzeczywiscie i specyficznie r6zne.

Wyjasnienie:

Z cytowanego tekstu jasno wynika, ze wladza nauczania jest wcze$niejsza od
pozostalych ze wzgledu na swoja nature i jest skierowana do absolutnie wszystkich
ludzi, zar6wno ochrzczonych, jak i nieochrzczonych; wladza u$wiecania przez
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chrzest jest posrednia miedzy wtadza nauczania i rzadzenia i jest rozszerzona tylko
na tych, ktérzy wierza, wreszcie wladza rzadzenia jest ostatniag z trzech i jest
rozszerzona tylko na ochrzczonych. (Nie jest oczywiste, dlaczego tak jest. Nalezy
pokazac te wladze i ich cele, aby argumentowacd, ze tradycyjni biskupi majg wiecej
uprawnien niz tylko uSwiecanie poprzez Swiecenia).

Z powyzszego mozna wywnioskowac nastepujace rzeczy:

1. Wladza nauczania w calej swej rozcigglosci jest wladza wystannika wobec
powolanych do Kosciota, czyli rozciagga sie na wszystkich ludzi, zaréwno
ochrzczonych, jak i nieochrzczonych.

2. Wladza rzadzenia lub jurysdykcji w Scistym znaczeniu jest wtadza
przelozonego nad poddanymi Koéciota, ktérymi sa tylko ochrzczeni.

3. Wladza uSwiecania w calej pelni, nie tylko przez chrzest, ale takze przez
inne $rodki uswiecania jest wtadza szafarza nad cztonkami Ciata Kosciota lub ktéra
sama z siebie rozcigga sie tylko na ochrzczonych, ktérzy réwniez przez wiezy
wiary, postuszenstwo prawom Kosciola i komunie sg zjednoczeni z Kosciolem,
poniewaz zycie laski, ktére daje wladza uswiecania, samo z siebie pochodzi tylko
od Chrystusa Gtowy wobec cztonkéw Jego Mistycznego Ciata (78).

Wiladza rzadzenia ze swej natury nie obejmuje wladzy nauczania:

Kosciét w tym zakresie posiada wladze "prawdziwej i wiasciwej jurysdykgji",
w takim stopniu w jakim jest spolecznoscia "nie mniej niz samo parstwo, doskonala
w swojej naturze i prawie (Ecclesiam societatem esse, non minus quam ipsam civitatem,
genere et iure perfectam)" (79). Spoleczeristwo $Swieckie, chociaz jego wladza
jurysdykcyjna jest uwazana za doskonala, we wlasciwym sensie nie posiada
zaréwno wladzy autentycznego nauczania jak i wladzy uswiecania. Dlatego nie
mozna powiedzie¢, ze wladza uSwiecania jest czeScia prawdziwej i wlasciwej
wladzy jurysdykcyjnej rozumianej specyficznie (80).

Kosciét uzyskuje wiladze nauczania i wladze uSwiecania nie tylko jako
doskonata nadprzyrodzona spotecznos¢ ludzi, ale szczeg6lnie dlatego, ze Chrystus
Pan pozytywnie uczynit go swoim nadprzyrodzonym krolestwem "faski i prawdy" (s1).

Z tego powodu, poniewaz wladza nauczania nie jest czeécia samej formalnej
natury wladzy jurysdykcji w Scistym tego stowa znaczeniu, B6g moéglt ustanowic
sw6j Kosciél z doskonala nadprzyrodzona wiladza jurysdykcji, bez wladzy
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nauczania; innymi stowy, zastrzegajac swojej Opatrznosci prawdy religijne i
moralne, zar6wno naturalne jak i objawione przez Boga.

Dlatego z tych spornych punktéw wnioskujemy, ze trzy urzedy nauczania,
kaptanstwa i rzadzenia, ktére Kosciol otrzymal od Chrystusa, formalnie miedzy
soba i konkretnie maja by¢ rozréznione.

Nie sa one jednak rozdzielone w podmiocie posiadajacym je na mocy
Boskiego prawa. Tak bowiem jak w Chrystusie trzy mesjariskie urzedy nauczania,
kaptanstwa i rzadzenia zostaly polaczone, tak tez w papiezu i biskupach,
nastepcach Apostotow, te same urzedy sa potaczone (82).

Dodatek 6

Por6wnanie wyboru papieza rzymskiego i chrztu opartego na zasadzie
delegowania prawa wyboru.

P. Matthaeus Conte a Coronata OFM, Institutiones Juris Canonici, t. 1,
Marietti, 1950, s. 239, n. 208, 3°.

Wybér papieza Chrzest

1. Zwyczajnymi elektorami papieza | Zwyczajnym szafarzem uroczystego
jest kolegium kardynalskie. chrztu jest kaptan - Kanon 738.

2. Nadzwyczajnymi  elektorami | Nadzwyczajnym szafarzem
papieza pod nieobecnos¢ | uroczystego chrztu jest diakon -
kardynaléw elektorow sa biskupi | Kanon 741.

rezydencjalni (diecezjalni), tj. biskupi
posiadajacy jurysdykcje zwyczajna.

3. Waznymi i  prawowitymi | W przypadku Kkoniecznosci, np.
elektorami papieza w przypadku | niebezpieczenstwa Smierci,
powaznej koniecznosci pod | szafarzem chrztu nie uroczystego (t.
nieobecnos¢ kardynatow lub | prywatnego), ale legalnego i
biskupéw z jurysdykcja zwyczajna sa | waznego, moze by¢ subdiakon,
tradycyjni biskupi bez konwokagji | kleryk itp. - Kanony 742 i 759.

(ktéra nie jest konieczna), przy
spetnieniu niezbednego warunku, a
mianowicie: uznanie przez wiekszos¢
wiernych prawa wyboru papieza
przez tradycyjnych biskupow
katolickich.
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Przypisy:

(1) Odtad teza biskupa Guerarda des Lauriers bedzie nazywana Teza z Cassiciacum i jest
utrzymywana przez znanych tradycjonalistycznych duchownych, takich jak biskup Donald J.
Sanborn, ks. Franceso Ricossa itp.

(2) Sedewakantyzm teologiczny jest wyznawany przez znanych tradycjonalistycznych
duchownych, takich jak 1 ks. Anthony Cekada, 1 biskup Daniel L. Dolan, biskup Mark. A.
Pivarunas CMR], itp.

3 Bp Donald ]J. Sanborn, "On Being a Pope Materially", ss. 9-14,
mostholytrinityseminary.org/articles.

(4) "Instytucja wywodzaca sie z Vaticanum II" jest terminem uzywanym do opisania instytucji,
ktora przeprowadzita Vaticanum II i jest kierowana przez papieza Novus Ordo, Jorge Bergoglio - w
czasie pisania tego tekstu - jest ona réwniez okreslana w tym artykule jako "Sekta Novus Ordo".

(5) Vermeersch-Creusen, Epitome Iuris Canonici, tom 3, n. 513; R. Salucci, Il diritto penale secondo il
Codice di diritto Canonico, vol. 11, 1930, n. 16.

(6) Cocchi, Commentarium in Codicem, 8, n. 1863; Jos. D'Annibale, Summula theologiae moralis. Romae
1897, s. 79; Augustine, A Commentary on the New Code of Canon Law, London 1919, s. 279. Termin
sekta niekatolicka nalezy jednak rozumie¢ jako obejmujacy réwniez sekty ateistyczne i
zgromadzenia religijne, ktére nie sa chrzescijariskie: Stephanus Sipos, Enchiridion Juris Canonici.
Romae 1954, s. 608; Cp. 30. Jul. 1934 ad I (AAS XXVI. 494).

(7) Wiecej informacji na temat herezji Vaticanum II mozna znalez¢é w artykule biskupa Donalda J.
Sanborna pt. Vaticanum II, the Pope and SSPX.

(8) Baltimore Catechism, 1885, Q. 115.

(9) Joachim Salaverri SJ, On the Church of Christ; Sacrae Theologiae Summa, 1B, n. 1217.
(10) Sylvester Berry, The Church of Christ, s. 99.

(11)Wiecej informacji mozna znalez¢é w ksiazce ks. Cekady Work of Human Hands.
(12) Zobacz artykut ks. Cekady Utterly Null and Void.

13) Wiecej na temat apostolskosci sukcesji w odniesieniu do wladzy rzadzenia zostanie
omowione w nastepnej konkluzji dotyczacej wyboru papieza.
14) Hebr. 11, 6.
15) Kanon 2335; Vermeersch, Epitome, n. 535.
16) Rev. Fernand Mourret, S. S., History of the Catholic Church, s. 432, tom V, B. Herder Book Co.
17) Tamze, s. 432
18) E. A. Freeman, Disestablishment and Disendowment.

)

(
(
(
(
(
(

19) Berry, Church of Christ, ss. 180-182.
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(20) Kanon 2200, n. 2.
(21) Berry, Church of Christ, s. 223.

(22) Swiete Oficjum, 8 marca 1882 r. (Collect. de P. F., II, n. 1566), cytowane przez Stanislausa
Woywooda OFM, w: A Practical Commentary on the Code of Canon Law, tom II, n. 2156, s. 466; Papiez
Benedykt XIV, Singulari nos, 9 lutego 1749. "Utrzymujemy z cala pewnoscia, ze ochrzczeni przez
heretykéw sa odlaczeni od Kosciota i pozbawieni wszystkich blogostawienistw, ktérymi ciesza sie
jego czltonkowie, jedli osiagneli wiek rozeznania i przylgneli do biteddéw swojej
sekty". - "Konwertyci, ktérzy nie ukonczyli czternastego roku zycia, nie dokonuja formalnej
abjuracji i nie s3 zwalniani z cenzur. Jeéli osiggneli wiek rozeznania, skladaja proste wyznanie
wiary, na przyktad recytujac Credo Apostolskie". Fortescue & O'Connell, The Ceremonies of the
Roman Rite Described, London, Burns & Oates, 1962, s. 413.

23) Augustine, Commentary, tom VIII, s. 23.
24) Edmund ]. O'Reilly SJ, The Relations of the Church to Society, Theological Essays, 1892, s. 20.

)
)
25) Zostanie to szczegétowo omoéwione w innym artykule na temat stanowiska FSSPX.
26) Sipos, Enchiridion, s. 122, § 30.

)

(
(
(
(
(27) Kanon 167, § 1.

(28) Kanon ten jest rozumiany przez wszystkich kanonistéw bez wyjatku jako oznaczajacy,
ze gdy ten, ktoéry zostal w ten sposéb wybrany, przyjmuje wybodr i jedli nie stoi mu na
przeszkodzie Prawo Boze, natychmiast otrzymuje najwyzsza jurysdykcje nad calym
Koéciolem, w przeciwnym razie wyboér bylby niewazny. Sens tego kanonu w rozumieniu
wszystkich kanonistow jest nastepujacy: wyboér + przyjecie = jus in re/jurysdykcja -
Bouscaren and Ellis, Canon Law: A text and commentary, s. 125.

(29) Jurysdykcja to publiczna wladza rzadzenia poddanymi. Jurysdykcja koscielna jest
publiczna wladza rzadzenia, sadzenia, przymuszania ochrzczonych w celu ich uswiecenia i
nadprzyrodzonego szczescia, ktére jest celem Kosciota. Jurysdykcja ta jest sprawowana nad
wszystkimi ochrzczonymi, poniewaz tylko oni sag poddanymi Kosciota. Ta wladza, ktéra jest
ustanowiona przez Boga, obejmuje wladze ustawodawcza, wykonawcza i sagdownicza... Ta
wladza jurysdykcyjna lub rzadzenia wynika z samej natury Kosciola jako najwyzszej i
doskonatej spotecznosci, ktéra musi by¢ kierowana i zarzadzana, aby w pelni osiggnaé swoj
duchowy cel. - Francesco Cardinal Roberti, Dictionary of Moral Theology, s. 669.

(30) Vermeersch, Epitome, tom 1, n. 297; Abbo and Hannan, The Sacred Canon, tom 1, s. 284.

(31) C. Badius, Institutiones Juris Canonici. Florentiae 1921, tom 1, n. 415; G. Cocchi,
Commentarium in Codicem Juris Canonici, ed. 4, Taurinorum Augustae, Marietti 1940, vol. 2, n.
151; M. Conte a Coronata, Institutiones Juris Canonici. Romae, Marietti 1950, tom 1, n. 312; J.
Ferrerres, Institutiones Canonicae. Barcinone: Ex Typis Eugenii Subirana 1920, tom 1, n. 407; R.
Naz, Traité de Droit Canonique. Paris, Letouzey, tom 1, n. 407; Sipos, Enchiridion, n. 153; F. X.
Wernz, P. Vidal, Jus Canonicum. Romae, apud Universitatem Gregorianum 1943, tom I, 415.

(32) Kanon 1325, § 2.
(33) Merkelbach, Summa Theologiae Moralis, tom I, n. 746.

(34) Tamze, n.746.
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(35) Ludovicus Billot SJ, Tractatus De Ecclesia Christi, tom I, tertia editio, Prati, Giachetti, 1909, ss.
292-293.

36) Kanon 2197; Woywood, Practical Commentary, tom 2, ss. 402-403.
37) Joseph Darass, A General History of the Catholic Church, Seventh Period, s. 448.

)
)
38) Bouscaren and Ellis, Canon Law: A text and commentary, s. 142.
39) Kanon 209.

)

(
(
(
(
(40) Tamze, s. 141.
(

41) Papieska Komisja, pazdziernik 1919 r., cytowana przez Halligana, w: Administration of the
Sacraments, s. 188.

(42) O KARDYNALACH. Pochodzenie: Kolegium kardynaléw jest instytucja ustanowiona przez
prawo koscielne, logicznym przediuzeniem administracyjnego ramienia centralnego rzadu
Kosciota. Kardynalowie tworza senat papieza rzymskiego jako jego gtéwni doradcy i ministrowie
w rzadzie Kosciola (Kanon 230). Posiadaja réwniez prawo do wyboru jego nastepcy (ktére to
prawo wynika bezposrednio z mianowania ich kardynatami). Ich stosunek do papieza jest
podobny do stosunku kapituly katedralnej do biskupa. Kreowanie kardynatéw: Akt ten jest
zarezerwowany dla papieza, ktéry korzystajac z przystugujacej mu nieograniczonej wolnosci
wyboru, wybiera ich sposréd dowolnego narodu (Kanon 232, § 2), a od XII wieku nawet sposréd
duchownych zamieszkatych poza Rzymem. - Abbo and Hannan, The Sacred Canons, ss 292-294.

(43) Sipos, Enchiridion, s. 122, § 30.
(44) Bouscaren, Commentary, ss. 122-125.

(45) Cajetan OP, De comparatione auctoritatis Papae et Concilii, rozdzial 13, nn. 742 i 745, - Victoria
OP, Arbor magna jurisdictionis ecclesiasticae suos extendens ramos ad Potestates Ecclesiae, Papae, Concilii,
ss. 92-94.

46) Tamze, zob. przypis 45.

47) Salaverri SJ, On the Church of Christ, n. 307.

48) Van Noort, Christ's Church, vol. II, n. 204.

49) Abbo, Sacred Canons, tom I, s. 292; Van Noort, Christ's Church, n. 204.

Van Noort, Christ's Church, n. 208.

51) Kanon 223, n. 2.

52) "Catholic Encyclopedia", General Councils, https:/ /www.newadvent.org/cathen/(04423f htm
53) Salaverri SJ, On the Church of Christ, n. 287.

(
(
(
(
(50
(
(
(
(54) Tamze, n. 306.
(

)
)
)
)
)
)
)
)
)
)

55) Tamze, n. 119.
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(56) Wtadza Kosciola jest nadawana podmiotowi na dwa sposoby: mianowicie czeSciowo przez
Swiecenia, a czeSciowo przez oficjalng misje, a zatem wladza hierarchiczna jest stusznie
podzielona na dwie kategorie, to znaczy z powodu $wieceni i z powodu jurysdykgcji. - Papiez Pius
XII, Mystici Corporis, par. 1294.

(57) Papiez Pius XII, Mystici Corporis, par. 63.
(58) Salaverri SJ, On the Church of Christ, n. 1176.

)
)
(59) Wiecej na ten temat powiemy w przyszlym artykule.
(60) Tamze, n. 119.

)

(61) Pontificale Romanum Summorum Pontificum jussu editum a Benedicto XIV et Leone XIII,
Taurini, Marietti 1941.

(62) Kanon 109.

(63) Francis X. Doyle SJ, Defense of the Catholic Church, s. 259.
(64) L. Billot SJ, De Ecclesia, Thesis 29, Q. 4, editio tertia, s. 609.
(65) Kanon 151.

(66) Joannes Chelodi, Jus de personis, Tridenti, 1922, nr 135, cytowany przez Abbo w: Sacred Canons,
t. I, s. 215; F. Schmalzgrueber, Jus ecclesiasticum universum, Neapoli 1738, n. 14, cytowany przez
Vermeerscha, w: Epitome, tom I, n. 232, II; Coronata, Institutiones, vol. 1, s. 250, n. 215, przypis 9;
Philip Maroto, Institutiones Juris Canonici, tom I, n. 593, B, b.; B. Ojetti, Synopsis rerum moralium et
juris pontificii, Romae 1911-1914, 1V, s. 20, cytowany przez Wernza, w: Jus Canonicum, De personis,
tom II, editio tertia, ss. 269-270, przypis 103.

67) Znaczenie, zob. podzialy heretykéw podane wczeéniej.
68) Kanon 162, § 2-4.
69) Ojetti, Synopsis, IV, s. 20.

70) Patrz przypis 66.

(67)

(68)

(69)

(70)

(71) Bouscaren, Commentary, s. 142.
(72) Roberti, Dictionary, s. 672.

(73) Jan. 2, 4.

(74) Kanon 162, § 2-4.

(75) Patrz przypis 51.

(76)

76) Wakat urzedu oznacza brak prawowitego tytulariusza lub faktycznego urzednika. Urzad jest:

* Nieobsadzony de iure i de facto, jesli brakuje mu zaréwno prawowitego tytulariusza, jak i
faktycznego urzedujacego.

* Nieobsadzony de iure tylko wtedy, gdy nie ma prawowitego tytulariusza, ale ma faktycznego
urzedujacego.
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* Nieobsadzony de facto tylko wtedy, gdy nie ma faktycznego urzedujacego, ale ma

prawowitego tytulariusza. - Bouscaren and Ellis, Canon Law: A text and commentary, s. 125.
(77) Tamze, n. 1313. Sw. Hieronim, Comment. in Evang. Mt. 28, 19 et seq.
(78) Tamze, n. 1313-1315.

(79) Denzinger, n. 3171.

(80) L. Billot SJ, De Ecclesia, Q. 8, § 1.

(81)Jan.1,17; 1, 14.

(82)

82) Papiez Pius XII, Mystici Corporis, par. 1316, 1317.
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ON THE PRESENT STATE OF THE CHURCH OF CHRIST

A Defense of the Theological Sedevacantist Position

— by Rev. John Okerulu —

INTRODUCTION

When I first became a traditional Catholic, there were
many questions or objections which I had, some of
which were answered satisfactorily, and others were
not. The key question which I sought to have an answer
to was on the state of the Church with regard to her
head.

Having become a sedevacantist, other
questions arose as I realised the various positions held
on the subject. Some traditional Catholics hold the
Thesis of Bishop Guerard des Lauriers, ' Others hold to
what is known as Totalism, or better put, Theological
Sedevacantism.” These seemingly divergent views on
the state of the Church, or different explanations on the
present state of the Church as some will describe it,
presented a new difficulty for me, especially as it
seemed either side considered the other side to either be
in error or to imply a loss of something essential to the
Church.

Therefore, I decided to put pen to paper
concerning the findings which I had made, from not
only hearing from, and reading the articles of, the chief
proponents of both sides, but also making an extensive
research on the key issues from manuals of Dogmatic
Theology and commentaries on Canon Law.

OVERVIEW OF THIS ARTICLE

In this article, we will prove that the institution
that convoked the Second Vatican Council is in fact,
and must be considered, a non-Catholic sect, and that
therefore the ministers of this sect cannot be valid
electors of the Roman Pontiff. We will also prove that
the means of electing the Roman Pontiff remains with
and in the Roman Catholic Church.

The two major positions on this subject are as
follows:

The Cassiciacum Thesis

The Thesis was first proposed by Bishop Gueérard de
Lauriers of blessed memory, but has had defenders,
chief among whom is His Excellency Bishop Donald

! From henceforth, the Thesis of Bishop Guerard des Lauriers will
be called the Cassiciacum Thesis and it is held by renowned
traditionalist clergy such as Bishop Sanborn, Fr Ricossa, etc.

Sanborn. In his article titled “On Being a Pope
Materially,” Bishop Sanborn, explaining the Thesis,
states the following:

With regard to the one elected (in this case the
Novus Ordo papal claimant): “Through an impediment
of the moral order, both voluntary and removable, he
cannot receive papal power who posits a certain moral
obstacle namely, the intention of teaching errors or of
promulgating harmful general disciplines... This
obstacle is reduced to an absence of the intention of
promoting the common good. For God therefore, who
is subsistent Good, is not able to infuse power in him
who posits a voluntary impediment toward the
promotion of the common good.”... He continues,
“Therefore he who is designated (elected) to the
papacy, even if he does not receive authority, because
of an obstacle either of heresy or of refusal of Episcopal
consecration or for any other reason, nevertheless he is
able to nominate others to receive authority, (e.g.
bishops) and even electors of the Pope, because all
these acts pertain merely to the continuation of the
material part of authority, and do not involve
jurisdiction because in nomination no law is made.”

With regard to those electing: “In the case of the
electors of the Pope, only he who has the right of
nominating the electors (i.e. a Pope at least materially)
has the right of removing them legally.”

“Although there is no authority which is able to
judge the Pope, nevertheless the body of electors is able
to take away from him the designation. For the
designation comes from God only mediately, but

» 3

immediately from the electors”.

Theological Sedevacantism

The proponents of Theological Sedevacantism hold
that according to the consensus of canonists, a public
heretic cannot validly be elected. Therefore, since
cardinals of the Novus Ordo Sect adhere publicly and
pertinaciously to the heresies of the Second Vatican
Council, they are public heretics and cannot elect one,
or be elected, to the office of the Roman Pontiff.

2 Theological Sedevacantism is held by renowned traditionalist
clergy such as +Fr Cekada, +Bishop Dolan, Bishop Pivarunas, etc.
g Bishop Sanborn, “On Being a Pope Materially,” nn 9-14,
mostholytrinityseminary.org/articles.
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"Poza KosSciolem nie ma zbawienia"

Ks. JAN RosIAK SI

~NAA A~~~

II.

W' najdonio$lejszej dla czlowieka sprawie nadprzyrodzonego zbawienia
wiecznego, katolicyzm - jak to juz poprzednio wykazaliSmy (1) - wyznaje
rownoczes$nie dwie prawdy: "Bég chce, aby wszyscy ludzie byli zbawieni" (2) i:
"Poza KoSciolem nie ma zbawienia".

Na pierwszy rzut oka obie te zasady zdaja si¢ wzajemnie wylaczaé, skoro z
pierwszej wynika, ze znajomos$¢ Kosciota katolickiego nie jest jedyna droga
zbawienia, z drugiej zas, ze nieodzownym jednak warunkiem zbawienia jest
przynalezno$¢ do Kosciofa (3). Samorzutnie nasuwa sie tez tutaj pytanie, w ramach
jakiej syntezy (bo¢ w rzeczach wyraznie objawionych o syntezie tylko moze by¢
mowa) jednoczy i harmonizuje teologia katolicka obie te prawdy bez pomniejszania
ich wagi i, konsekwentnie, bez znieksztalcenia mysli Bozej, ktorej obie sa
autentycznym wyrazem.

ZaznaczyliSmy (4), ze wlasciwym punktem wyjscia w rozwigzaniu obecnego
zagadnienia jest nalezyte zrozumienie dogmatu "Poza Kosciotlem nie ma zbawienia"
oraz wyjasnienie, co trzeba rozumie¢ przez owa bezwzglednie konieczng
"przynaleznos¢" do Kosciota.
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Ze istnieje nie jeden tylko sposéb nalezenia do Koéciota, na to
godza sie wszyscy przedstawiciele katolickiej nauki. Wszyscy tez uznaja za
poprawne nastepujace sformulowanie dogmatu: "Do tego, aby sie zbawié¢ musi
kazdy naleze¢ w jaki$ sposdb do Kosciota". Taka jest zasada ogodlna. "Jesli
jednak chodzi o blizsze okreélenie tresci, wyjasnienia apologetow i teologow szly w
kierunkach nie zawsze i nie we wszystkim zgodnych".

Istnieja mianowicie trzy zasadnicze odpowiedzi na pytanie, jak trzeba
rozumie¢ koniecznoé¢ nalezenia do Kosciota, i konsekwentnie, jak zasade, ze "poza

Koséciolem nie ma zbawienia'.

Niektorzy, przyjmujac za punkt wyjscia znane rozréznienie miedzy "dusza" i
"cialem" Kosciota, utrzymywali, ze owa bezwzgledna konieczno$é, o ktérej mowi
dogmat, odnosi sie jedynie do "duszy", nie za$ do "ciata" Kosciota.

Aby nalezycie oceni¢ dogmatyczng warto$¢ tej opinii, wypada przede
wszystkim wyjasni¢, co teologia rozumie przez "dusze" i co przez "ciato" Kosciota.

"Cialem" Kosciota jest to, co w Kosciele ukazuje sie na zewnatrz, czyli
widzialna i widoczna, zewnetrzna i hierarchicznie zorganizowana spolecznosc¢
wiernych, majacych na celu chwale Boga i zbawienie wieczne, zjednoczonych
wyznawaniem tej samej wiary, uczestnictwem w tych samych sakramentach oraz
ulegtoscia wobec wladzy prawowitych pasterzy, w szczegoélnosci za$ zastepcy

Chrystusa Pana na ziemi, papieza rzymskiego.

"Duszg" Kosciola zowia najczesciej teologowie kompleks task i daréw
nadprzyrodzonych, ktérymi Chrystus Pan Kosciét swdj ubogacil. A poniewaz
rozdawnictwo wszystkich task przypisuje sie Duchowi Swietemu, obecnemu w
Kosciele, stusznie "dusza" Kosciota zowie si¢ wlasciwie sam Duch Przenajswietszy
jako pierwsza i podstawowa zasada wszelkiego zycia
nadprzyrodzonego, ktérego udziela przez taske poswiecajaca oraz inne swe
nadprzyrodzone dary. Zauwazy¢ jednak nalezy, ze Duch Swiety jest dusza Koéciota
jako przyczyna sprawcza zycia nadprzyrodzonego, nie za$ jako przyczyna
formalna (taka np. przyczyna formalng jest dusza w stosunku do ciala) tzn. ze
nie jest przyczyna i Zrédlem zycia w tym znaczeniu, jakoby Iaczyt sie z Kosciotlem w
jedna jakas substancje i, zlaczony, tworzyl nowa jakas specyficzng istnosé,
nature, istote. Poniewaz jednak Duch Swiety w Koéciele przebywa, i jest obecny w
duszach sprawiedliwych - a wiec ozywia Ko$§ciét wewnetrznie - Jego rola
w stosunku do Kosciola jest podobna do roli duszy ludzkiej w stosunku do ciata.
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Uwzgledniajac zatem i powyzsze zastrzezenia i owa wewnetrzng, ozywcza i
zyciodajna obecnos$é Ducha Swietego w Kosciele, mamy pelne prawo powtérzy¢ za
calym szeregiem teologéw, ze Duch Swiety jest prawdziwie, cho¢ analogicznie,
dusza Kosciota, owszem, jest nawet jego zasada quasi (niejako) - formalna. Nie
trzeba chyba uzasadnia¢, ze dusza i cialo Kosciota nie tworza dwoéch odrebnych
kosciotéw, z ktérych jeden bytby widzialny, drugi niewidzialny, lecz stanowia jeden
i niepodzielny Kosciét Chrystusowy, z istoty swej réwnoczesSnie widzialny i
nadprzyrodzony.

Naleze¢ zatem do "duszy" Kosciota, znaczy mie¢ uczestnictwo w Duchu
Swietym, uczestniczy¢ w nadprzyrodzonym zyciu Koéciola, w taskach Bozych,
przede wszystkim za$ posiada¢ taske poswiecajaca, ktora jest bezposrednim,
przez Ducha Swietego udzielonym, zrédlem i czynnikiem zycia nadprzyrodzonego.

Naleze¢ do ‘'ciata" Kosciola, znaczy byé czlonkiem zorganizowanej
spoltecznosci wiernych, wedlug wyjasnienia podanego wyzej.

Zwolennicy pogladu, ktérym sie w tej chwili zajmujemy, byli przekonani, ze
do tego, aby sie zbawi¢, wystarczy naleze¢ do duszy Kosciota. Przynaleznos¢ do
ciata Kosciota nie jest - ich zdaniem - konieczna.

"Nie, to nie wystarczy" - odpowiadaja inni. I slusznie. Chociaz bowiem
powyzsze rozwigzanie nie jest samo w sobie bledne, lub przynajmniej mozna je
poprawnie zrozumieé, to jednak nadaje dogmatowi znaczenie odmienne od tego,
jakie posiada w dogmatycznej tradycji. Tradycja - w rzeczy samej - rozumie ten
dogmat réwniez o koniecznosci przynalezenia do ciala Kosciota (5). Do tego rowniez
zmierzaja wszystkie racje, ktorymi w pierwszej czedci uzasadnialiSmy niezbednos¢
Kosciola do zbawienia. To prawda, ze Duch Swiety dziata nie tylko w widzialnych
granicach Kosciota, nie mniej jednak trudno jest poja¢ i wyjasni¢, jak tenze Duch
Swiety - wlaénie jako dusza Kosciola - miatby ozywiaé nadprzyrodzonym
zyciem, ktérego udziela Kosciotowi, i te rowniez dusze, ktére catkowicie pozostaja
poza zywym organizmem KoSciota. Innymi stowy, jak mozna naleze¢ do duszy
Kosciola, nie nalezac do jego ciala.

Niemale te trudnosci sklonily innych teologéw do zajecia stanowiska
zblizonego do wlasciwej i poprawnej odpowiedzi na nasze zagadnienie. Przede
wszystkim godza sie oni na to, ze wyrazona w dogmacie konieczno$¢ obejmuje
swym zakresem caly i zywy organizm Kosciota. W ich przekonaniu istnieje jednak
malerikie "ale", ktore otwiera droge zbawienia dla tych, co zyja poza cialem Kosciota.
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Jest nim rozréznienie miedzy koniecznoscia nieodzownego Srodka i
koniecznoscia przykazania. Do tego, aby sie zbawi¢ - moéwia - trzeba
bezwzglednie koniecznie, a wiec koniecznoscia nieodzownego Srodka, nalezec
do duszy Kosciola. Inaczej rzecz sie ma, jesli chodzi o przynaleznos¢ do ciata
Kosciota. Obowiazek nalezenia do widzialnego organizmu kosScielnego wynika
tylko z pozytywnego przykazania Bozego. Nie moze zatem osiggnaé¢ zbawienia,
kto nie posiada w sobie zycia nadprzyrodzonego: wiary, taski poswiecajacej i
milosci. Jest to warunek, ktérego nic zastapi¢ nie zdota. Warunek zresztg, ktory
- z ltaski Bozej - znajduje si¢ w zasiegu kazdego czlowieka posiadajacego
uzywanie rozumu. Moze natomiast sie¢ zbawié, kto, posiadajac taske
poswiecajaca, nie nalezy do ciata Kosciola, a nie nalezy dlatego, Zze stoja mu na
przeszkodzie niepokonalne i od jego dobrej woli niezalezne trudnosci.
Wiadomo przeciez, ze od praw i przykazan pozytywnych uwalnia (w zakresie
sumienia) nie tylko niezawiniona nieznajomo$¢ prawa, ale i niemozliwosé
zastosowania sie do jego wymagan.

Teoria ta bylaby doskonala, gdyby nie to, Ze opiera sie na watpliwej wartosci
zalozeniu. Zdaje si¢ mianowicie nie spostrzegaé, ze ani dokumenty dogmatycznej
tradycji ani teologiczne argumenty, uzasadniajace koniecznos$¢ Kosciota, nie czynig
zadnego rozréznienia miedzy koniecznoscia Srodka i koniecznoscig
przykazania. Przeciwnie, w wypowiedziach swoich sa tak kategoryczne i
powszechne, i z naciskiem tak wielkim podkre$laja najwyzsza niezbednosé
Kosciota, ze trudno przypuscié, aby sie ograniczaly do stwierdzenia samej tylko
koniecznosci przykazania. Stad wniosek, ze rozwiazania naszego problemu nie
nalezy szuka¢ na drodze ustepstw badz na niekorzys¢ widzialnosci Kosciota, badz z
uszczerbkiem jego bezwzglednej i najwyzszej koniecznosci.

"Ale tez stad i wniosek - dorzuci, by¢ moze, Czytelnik - Ze nieugiete to
obstawanie przy bezwzglednej koniecznosci Kosciota widzialnego zdaje sie
wylacza¢ mozliwos¢ zbawienia dla wszystkich niekatolikéw, i, co za tym idzie,
zdaje sie godzi¢ w powszechnos¢ zbawczej woli Bozej i w powszechnos¢ taski.
Innymi stowy, powraca w calej swojej sile antynomia sformutowana poprzednio:
zbawienie tylko w Kosciele - mozliwos¢ zbawienia rowniez i poza Kosciotem. Czy

istnieje jakie$ inne mozliwe rozwiazanie tej trudnej sytuacji?".

Istnieje - odpowiadamy. Rozwigzanie, ktére - w przeciwienstwie do
poprzednich - nieskazitelnie zachowuje wszystkie dane dogmatyczne.
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Przede wszystkim musimy stwierdzi¢ raz jeszcze, ze antynomia jest tylko
pozorna, a to dla tej prostej racji, ze pozorem, nie rzeczywistoscia, jest drugi jej
czlton. Prawda jest tylko jedna, ze wszelki - katolik, czy niekatolik - ktory sie
zbawia, w Kosciele si¢ zbawia i przez Kosciél.

To nie jest paradoks. Jest to tylko najgtebsze ujecie obecnej ekonomii
zbawienia. Znaczy to, ze wszyscy sprawiedliwi, gdziekolwiek sie znajduja: w
herezji, w schizmie czy w poganstwie, wszyscy, ktérzy maja najkonieczniejsza wiare
nadprzyrodzona i taske poSwiecajacy, naleza w jaki§ sposéb niewidzialny
do Kosciota widzialnego. Wszyscy zatem, ktérzy naleza do duszy Kosciota, naleza
rOwniez w pewnej mierze do ciala Kosciota.

W jaki spos6b i w jakiej mierze?

Odpowiedzi dostarcza nam klasyczne w teologii katolickiej rozréznienie
miedzy pragnieniem a posiadaniem aktualnym, miedzy wola zdobycia (przyjecia)
czego$ a faktem, miedzy przynaleznoscia do KosSciota sercem a przynaleznoscia
jurydyczna i oficjalng na mocy zewnetrznych wiezéw wspdlnoty i zycia (6).

Wiemy i wierzymy, ze chrzest jest do zbawienia koniecznie potrzebny. Ale
wiemy réwniez, ze kiedy niemozliwy jest "chrzest z wody", wystarczy "chrzest
pragnienia". Podobnie i Koscié! jest do zbawienia koniecznie potrzebny. Ale mozna
do Kosciola naleze¢ w podwoéjny sposéb: widzialnie, jurydycznie i oficjalnie, albo,
jesli to jest niemozliwe: sercem, intencjg, pragnieniem, usposobieniem duszy.

Postugujac sie jezykiem teologicznym, mozemy wyrazi¢ ten stan rzeczy teza
nastepujaca: "Srodkiem bezwzglednie do zbawienia koniecznym jest przynaleznosé
«rzeczowa» (in re) do duszy Kosciota. Takim samym $rodkiem jest przynaleznos¢
do ciata Kosciola, na pierwszym miejscu «rzeczowa», o ile jest mozliwa, na
drugim miejscu «intencjonalna» (in voto), o ile niemozliwa jest przynaleznosc¢
rzeczowa'.

Wystarczy, jak sie¢ nam zdaje, jeden pobiezny rzut oka na powyzsze
sformulowanie dogmatu, aby zrozumie¢, jak lacza sie wzajemnie w harmonijna
calos¢ bezwzgledna koniecznos$¢ Kosciota z powszechna zbawcza wola Boga, i jakie

jest wlaSciwe znaczenie aksjomatu: "Poza KoSciotem nie ma zbawienia".

Bog uczynit Kosciét, w calej jego rzeczywistosci widzialnej i nadprzyrodzonej,
niezastagpiong droga zbawienia dla wszystkich. Kto z Bogiem pragnie zjednoczy¢ sie
w wiecznoéci, czyli zbawienie osiagnaé, musi naleze¢ do tego Kosciota, w ktérym
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jest Bog i w ktérym sa wszystkie srodki zbawienia. Nie wolno mu szukaé innych
drég i innych srodkéw, bo drogi to btedne a srodki zawodne. Jesli poznatl wartos¢
Kosciota i jego do zbawienia koniecznos¢, ma najécislejszy obowiazek uczynié
wszystko, co moze, by stac sie jego rzeczywistym czlonkiem i zwigza¢ sie z nim
wszystkimi weztami, ktére wiernych splataja w jedno mistyczne cialo Chrystusowe.
I to jest przynaleznos¢ "rzeczowa'" (in re). Kto z wlasnej winy tego nie czyni, sam
pozbawia sie dobrowolnie nadprzyrodzonego zycia i zbawienia.

Ale c6z sie z tymi stanie, ktérzy chca wypetni¢ wszystkie warunki zbawienia i
w tym celu, idac za glosem sumienia, czynia wszelka, jaka znaja, wole Boza, ale
Kosciota jeszcze nie poznali, a moze nawet nie wiedzg o tym, ze Kosciét w ogoéle
istnieje, lub nie zdaja sobie sprawy z tego, ze w nim tylko jest zbawienie? C6z sie
stanie z tymi, ktoérzy nie maja moznosci naleze¢ widzialnie do widzialnego
Kosciota? Czy z powodéw najzupelniej od nich niezaleznych i bez zadnej winy
mieliby ming¢ sie ze swym celem ostatecznym?

Nie. Mozemy by¢ pewni, Ze nie ming sie ze swym celem, poniewaz krocza
droga, ktéra prowadzi do celu, i, trzeba doda¢, ta droga jedyna, ktéra jest jeden,
Swiety, katolicki i apostolski Kosciét Chrystusowy. Prawda jest bowiem, ze "ma
Kosciét za matke, kto ma Boga za Ojca". Jest duchownym synem Kosciota, kto jest
synem Boga. Wiaze sie w jaki$ sposob z Kosciotem, kto wigze sie z Bogiem, zyje
sercem swoim w Kosciele i z Kosciota, kto zyje z Chrystusem i w Chrystusie.
Pozostaje nam tylko wyjasni¢, jak sie to sta¢ moze.

Zy¢ z Chrystusem i w Chrystusie, znaczy zy¢ nadprzyrodzonym zyciem laski
Bozej, zy¢ nadprzyrodzonym zyciem taski, znaczy sprawowac zbawienie swoje.
Wszedzie - nie tylko w widzialnych granicach Kosciola - gdzie plynie zyciodajny
strumien laski, tam biegnie réwniez i wznosi sie ku Bogu droga zbawienia.
Wszedzie... Aby méwi¢ konkretnie, wyobrazam sobie czlowieka, ktéry zyje gdzie$
w jakim$ kraju pogariskim, gdzie ani imie Chrystusa nie jest wymawiane, ani
Kosciél nie jest jeszcze znany. Nie dziala tam jeszcze zadne ze znanych nam
widzialnych Zrédet faski. To prawda. Dziala jednak taska. taska dziata zawsze i
wszedzie. Jej tchnienia, przelotne na razie (laska uczynkowa), o$wiecaja umyst,
poruszaja wole czlowieka, ktorego sobie wyobrazam, i sklaniaja go do
postuszenstwa nakazom sumienia. Czlowiek okazuje sie uleglym tasce i
postusznym glosowi sumienia. Umyst ma prosty, serce szczere, wole otwarta na
wszelkie dobro. Czegoz mu jeszcze nie dostaje do zbawienia? Nadprzyrodzonej
wiary, taski i mitosci! Czy otrzyma te dary ponad wszystko cenne? Otrzyma -
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odpowiada zgodnie cala tradycja koScielna: "Facienti, quod in se est, Deus non denegat
gratiam - Kto czyni, na co go staé, temu Boég nie odmawia taski". Jesli Bogu
postusznym bedzie, jesli bedzie wspotpracowat z taska uczynkowa, ktérej mu Bog
nigdy nie skapi, niezawodnie i nieomylnie otrzyma w jaki§ sposéb (w jaki? tego
nam Bog nie objawil) najpierw laske nadprzyrodzonej wiary w prawdy
przynajmniej najprostsze i najkonieczniejsze, a nastepnie wzniesie si¢, z pomoca
taski, ku szczytom mitosci doskonatej, a przez mitos¢ (lub zal doskonaly) do
taski poSwiecajacej, ktéra go uswieci i usprawiedliwi, ozdobi godnoscia przyjaciela i
syna Bozego, i postanowi go dziedzicem Bozych débr. Niezawodnie. I to jest droga

zbawienia.

Droga r6zna i odmienna od drogi Kosciota? - Nie. To droga Kosciola, tylko
niewidzialna i zakryta przed oczyma ludzkimi, a nawet uchodzaca najczesciej
Swiadomosci tych, co nig krocza. "Czlowiek widzi, co sie pokazuje, a Pan patrzy na
serce" (7). Ot6z Pan, ktoéry przenika serce, osadza czlowieka nie wedlug tego przede
wszystkim, co rzeczywiscie czyni, lecz wedlug jego najgtebszych intencyj i zamiardw.

Coz za$ jest najglebszym zamiarem czlowieka, ktéry Bogu podobaé sie
pragnie? Wypelni¢ wszelka wole Boza. Coz jest wola Boza? Aby kazdy, spelniajac
Boze upodobania, zbawil dusze swoja i zbawil w Kosciele i przez Koscidt. Te
wlasnie wole Boza chce i pragnie wypelni¢ kazdy, kto ma taske poswiecajaca i Boga
kocha ponad wszystko. Taka jest sita i moc doskonatej mitosci lub zalu doskonatego,
ze - wprowadzajac do duszy laske poswiecajaca - podnosi cztowieka habitualnie do
porzadku nadprzyrodzonego, jednoczy go éciSle z Trdjca Przenajswietsza i taczy
tajemniczo wprawdzie i tylko duchowo, ale przeciez rzeczywiscie z mistycznym
cialem Chrystusa, z Ko$ciotem.

Czlowiek, ktérego uswiecita milos¢, nie nalezy wprawdzie do Kosciola
widzialnie i jurydycznie (in re) bo - jak to zalozyliSmy - nie posiada
moznosci naleze¢ w ten sposodb. Nalezy jednak "in voto": sercem, intencja,
pragnieniem, usposobieniem duszy.Milos¢ doskonata (lub zal doskonaty)
to jest wilasnie to "votum" - obiektywne "wolanie" taski poswiecajacej i
usprawiedliwionej przez taske duszy o zjednoczenie si¢ z Kosciotem juz nie tylko
"intencjonalne", ale réwniez i "rzeczowe", votum, ktére wprowadza czlowieka w

zasieg Kosciota widzialnego.

Kto - jak powiedzieliSmy - Boga mituje ponad wszystko, chce i pragnie czyni¢
wszystko, co do zbawienia jest konieczne i wszystkich uzy¢ srodkow, jakie Bog w
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tym celu ustanowil. Gdyby taki czlowiek poznal Kosciét i dowiedzial sie, jakie sa
plany Boze odno$nie do Kosciota, bez watpienia zlaczylby sie "realnie" z Kosciotem,
jak sie juz zjednoczyl z Bogiem. I ta intencjonalna, "serdeczna" przynaleznos¢ do
Kosciota wystarczy w nakreslonych dopiero co warunkach. "Voluntas apud Deum pro
facto reputatur, ubi factum excludit necessitas - moéwi adagium teologiczne - Bog
przyjmuje dobra wole za realizacje, o ile nieuniknione warunki uniemozliwiaja
realizacje". W oczach Bozych przynaleznos¢ "intencjonalna" (in voto) do Kosciola,
roéwna sie, w tych warunkach, przynaleznosci "rzeczowej" (in re).

B6g, zreszta, w niewidzialnym rozdawnictwie swej laski nie pomija
widzialnego Kosciota. Przeciwnie, wszystkie dary i pomoce, $wiatla, natchnienia i
dotkniecia taski, wszystko, co Bég czyni ku zbawieniu zyjacych poza widzialnymi
granicami Koéciola, czyni "na intencje" Koéciotaiw odniesieniu do niego. Zycie
nadprzyrodzone, ktérym zyja dusze nie nalezace widzialnie do Kosciota, to zycie
Chrystusowe. Te laski, ktore jeszcze ptyna strumieniami sakramentéw w Kosciotach
odstepczych - to laski Kosciola Chrystusowego. Ta prawda nadprzyrodzona, ktéra
zachowala si¢ jeszcze fragmentarycznie gdzie indziej - to chleb, ktérym Kosciot
katolicki karmi dusze zglodniate. Te $wiatla, ktére tam jeszcze nie zagasly, aby
oswieci¢ tych, co bladza poza Kosciotlem, to $wiatta prawdziwego Kosciota. Ta,
jednym slowem, atmosfera dobra, prawdy, $wiatla i taski, ktéra oddycha $wiat - nie
wiedzac o tym - emanacja jest tego jedynego mistycznego ciala, ktérego glowa jest
Chrystus.

Bedac ojcowizng Kosciota, nadprzyrodzony prad zycia Bozego obejmuje
dusze, aby je unies¢ na swej fali i wréci¢ wraz z nimi do Kosciota. Dusze, ktore nie
stawiaja oporu, lecz poddaja sie slodkiej jego mocy, staja sie¢ niewidzialng
wprawdzie dla naszych oczu, ale rzeczywista i widzialng w oczach Bozych,
wlasnoscig Kosciota widzialnego.

"Wielka jest jednak réznica pomiedzy potozeniem tych dusz, ktére zyja wsrod
heretykow, schizmatykéw i pogan, a polozeniem tych, ktoére do KosSciota naleza w
calej petni (in re). Podczas kiedy te ostatnie kapia sie niejako w ozywczych wodach
laski i prawdy, inne otrzymuja rzadkie stosunkowo kropelki, z trudem tylko
przeciskajace si¢ przez wyschly teren. B6g daje im to, co konieczne, aby nie pomarty
z glodu. Ale jakzez to «konieczne» drobne jest w poréwnaniu z obfitoScig dobr
nadprzyrodzonych, jakimi karmi domownikéw Kosciota! To zaledwie okruszyny
spadajace ze stotu dzieci, okruszyny, ktére chciwie chwytaja zgtodniali z zewnatrz...
Bog chce najoczywisciej, aby wszyscy ludzie stali sie po prostu lub stali sie na nowo
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Jego dzie¢mi w wielkiej rodzinie Kosciota. I chce, aby to zjednoczenie wszystkich
owiec w jednej i tej samej owczarni dokonato sie¢ - z pomoca Jego taski - przez
zapobiegliwos¢ Kosciota i przez gloszenie Ewangelii, czyli normalnym torem taski,
wiary i prawdy nadprzyrodzonej. Zrozumiala wiec jest rzecza, ze Kosciél odczuwa
litoé¢ dla dusz tylu, ktére w ciemnosciach i w cieniach $mierci siedza. Zreszta
Kosciét nie wypelnilby swego zadania i sprzeniewierzytby si¢ swemu boskiemu
postannictwu, gdyby nie czynit wszystkiego, co jest w jego mocy, aby wszystkim
udzieli¢ tych skarbéw zycia i prawdy, ktérych jest dzierzawca. I oto dlaczego
Kosciét na caty Swiat posyla swych apostotéw, jako postat swoich Jezus Chrystus i
jako sam byt postan przez Ojca.

Kosciot wie, ze ten wysitek apostolskiej pracy, modlitwy i ofiary porusza Boze
Serce i sklania Boga do uzyczania obfitszych task tym nawet, do ktérych nie dotra
bezposrednio misjonarze... Macierzyniska mitos¢ dla tych dusz, ktére juz w pewnej
mierze - dzieki tajemniczemu dzialaniu Bozemu - do niego nalezg, nie tylko nie
ostabia apostolskiej zarliwosci Kosciota, lecz pobudza go raczej do dzielenia sie z
nimi przy pomocy wszystkich srodkéw, jakimi rozporzadza, tym zyciem obfitszym,
ktérym sam zyje" (8).

Ks. Jan Rosiak T. ].

I~~~ )

Post scriptum

Juz po napisaniu powyzszego artykulu ukazatl sie¢ w "Stowie Powszechnym" (1
listopada 1949) artykut p. T. Kordyasza pt. Arka zbawienia. Na marginesie tego artykutu
pozwalamy sobie umiesci¢ kilka uwag, w przekonaniu, Ze przyczynia si¢ one do
poglebienia naszego tematu.

Ma stusznos¢ p. K., kiedy skarzy sie na nieznajomos$¢ nauki Kosciota wsrod
samych nawet katolikow; ma slusznos$¢ réwniez, kiedy, w celu wyréwnania tych
niedostatkéw, radzi "studiowaé¢ uwaznie dzieta teologow". I trudno przypusci¢, aby
autor mial tutaj na mysli samych tylko "prawomys$lnych gorliwcow" (tak ich bowiem
nazywa), 'ktoérzy troszcza sie o czystos¢ nauki Kosciola w literaturze Swieckich".
Znajomos¢ stanowiska katolickiego obowigzuje w réwnej mierze i jednych i drugich:
krytykoéw i literatow, ktérzy zabieraja glos w zagadnieniach teologicznych.

Pan T. K. posiada bez watpienia znaczng wiedze z zakresu teologii -
podkreslamy to z uznaniem - ale wiedze, niestety, nie na tyle jeszcze ugruntowang,

aby mogta budzi¢ bezwzgledne zaufanie.
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Gdyby przed napisaniem "komentarza do dogmatu": "Poza Kosciolem nie ma
zbawienia" sam czytal uwaznie dziela teologéw (teologéw ex professo),
spostrzeglby zapewne, ze "komentarz" ten wymaga subtelniejszej precyzji
rozréznieni, SciSlejszych sformulowan i wiekszej ostroznosci w wyglaszaniu
niektérych sadéw, niz to mu si¢ udato osiggnaé w jego artykule.

Niepokojace jest przede wszystkim okreSlenie Kosciota Kkatolickiego jako
"nadprzyrodzonej spotecznosci ludzi, zlagczonych w jedno dziatanie taski Bozej,
splywajacej na ludzkos¢ z zaslug Jezusa Chrystusa". Czy naprawde Kosciét katolicki
jako taki, Koscidt tout court to jakas tylko tajemnicza spolecznos¢ dusz i nic wiecej? Czy
jedyna jego wiezig spoleczng jest niewidzialny prad taski Bozej i nic wiecej? I c6z moga
oznaczaé stowa: "zlaczonych w jedno dzialanie taski"? Nie sadzimy, doprawdy, aby
jakikolwiek powazny teolog moégl w taki wlasnie sposéb ujaé¢ istote Kosciota
katolickiego, z zamiarem podania jego definicji. Wiedza przeciez teologowie, ze
powyzsze ujecie jest raczej wyrazem stanowiska niektérych sekt akatolickich, ktoére,
odrzucajac dogmat widzialnosci Kosciola, pojmuja Kosciét jako spotecznosé badz
"sprawiedliwych", badZ "wierzacych", badZ nawet samych tylko "predestynowanych"
(z gory przeznaczonych do zbawienia).

Z chwily, kiedy sie przyjmie jako punkt wyjscia okreslenie Kosciola,
proponowane przez autora, nie ma juz potrzeby szukac¢ gdzie§ dalej rozwigzania
problemu bezwzglednej koniecznosci Kosciola do zbawienia. Rozwigzanie znajduje sie
wowczas w samej definicji Kosciota. Tylko... ze punkt wyijscia jest wadliwy, poniewaz
btedna jest definicja.

Wiedzac, co autor rozumie przez Kosciét katolicki, bez zdziwienia przyjmujemy
wiadomos$é, ze istnieje Koscidol "niewidzialny", ktéry "jest KosSciolem wszystkich
sprawiedliwych na kuli ziemskiej". Nie mozemy tylko zrozumie¢, jak obok Kosciota
"niewidzialnego" (Kosciota jako takiego) pozostaje jeszcze dos§¢ miejsca na Koscidt
"widzialny", pojeciowo poprzedniemu przeciwstawny, a obejmujacy tych, "ktérych
zwigzek z owczarnia (Chrystusowq) stwierdzony jest dokumentem publicznym".
Mialyzby zatem istnie¢ dwa Koscioty: widzialny i niewidzialny, czy tez jest to jeden i
ten sam Koscidl, rozwazany tylko z dwéch odmiennych punktéw widzenia?

Jesli Kosciot jest jeden (jak rzeczywiscie jest), z istoty swej i rownocze$nie
widzialny i nadprzyrodzony, powraca, najzupelniej nietkniety, problem zbawienia
tych wszystkich, ktorych zwiazek z owczarnia Chrystusowa nie jest stwierdzony
"dokumentem publicznym". Odmienne punkty widzenia na nic si¢ tutaj nie zdadza.
Chodzi bowiem o przynaleznos$¢ do jednego i tego samego Kosciota Chrystusowego,
nie za$ do jego "widzialnosci" czy "niewidzialnosci".
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Jesli za$§ Koscioly sa dwa: widzialny i niewidzialny (jak to autor przyjmuje),
spyta¢ mozna i trzeba, w jakim pozostaja one stosunku do siebie; w jaki sposob tworza
jedno i niepodzielne cialo mistyczne Chrystusa; i c6z to znaczy "naleze¢" do jednego, a
"nie naleze¢" do drugiego, pozostajac, w kazdym wypadku, cztonkiem jednego i tego
samego, mistycznego ciala Chrystusa? I w ogodle, jak to jest mozliwe?

I pyta¢ mozna dalej, co ma na mysli autor, kiedy mowi: "Czy kto jest formalnie w
Kosciele (w jakim?) czy poza KosSciotem (poza jakim?), jesli z dobra wola wspoétpracuje
z taska, wchodzi w owa nadprzyrodzong spotecznos¢ (niewidzialng?) i staje sie
Swiadomie lub bezwiednie czlonkiem mistycznego ciala Kosciota (jakiego?
widzialnego czy niewidzialnego? I co oznacza tutaj «cialo» Kosciota?). Tam sa ci,
ktérzy ...uczciwie pelnia wole Ojca, odradzaja sie duchem (itd..). Oni naleza
prawdziwie do Kosciota (do jakiego?), stanowia jego istotng czes¢".

Aby oceni¢ warto$¢ tych ostatnich stow: "stanowia jego istotng czes¢", wystarczy
zestawic je z nauka Ojca $w. Piusa XII: "Do cztonkéw Kosciota tych tylko rzeczywiscie
zaliczy¢ mozna, ktérzy sa ochrzczeni i wyznaja prawdziwag wiare i ani sami nie
wylaczyli sie na swe nieszczesScie z jednosci Ciala, ani tez dla bardzo ciezkich
przewinien nie zostali z niej wykluczeni przez prawowita wtadze" (Mystici Corporis
Christi). Nie wszyscy wiec, ktérzy naleza w jaki§ sposéb do Kosciola, sa
rOwniez rzeczywistymi czlonkami Kosciota, nie wszyscy "stanowia jego istotna
cze$¢". I wypada jeszcze zaznaczy¢, ze o przynaleznosci do Kosciola widzialnego nie
rozstrzyga sam przez sie zaden "publiczny dokument", lecz decyduja o tym wiezy, o
ktérych wspomina Ojciec $w., a ktére, szerzej nieco, wymieniliSmy w toku artykutu.
Moéglby nam tutaj zwrdéci¢ ktos uwage na to, ze o innym Kosciele méwi Papiez, a inny
ma na mysli p. K. Istotnie, dwuznaczno$¢, jaka towarzyszy pojeciu Kosciota w
cytowanych wierszach otwiera swobodna droge do dyskusji. Ale dwuznaczno$¢ nie
moze stanowic sily "komentarza do dogmatu", tym bardziej, ze Ojciec $w. jeden tylko
przyjmuje Kosciét: widzialny i nadprzyrodzony Kosciét rzymskokatolicki. Oczywiscie,
skrzywdzitby autora, kto by choé¢ na chwile dopuscil mys$l, ze postuguje sie celowo
pojeciem $wiadomie niesprecyzowanym. Autor jest niewatpliwie bardzo daleki od
takich zamiaréw. Nie mniej jednak brak pozadanej precyzji nie przestaje by¢ faktem,
mimo najlepszej jego woli.

Na szczeScie znika juz wszelka dwuznacznos¢ w wypowiedzi, w ktérej p. K.
streszcza swoja mys$l krotko i jasno: "Przeto w zdaniu: «poza Kosciolem nie ma
zbawienia» - miejmy na mysli Koéciét wewnetrzny, niewidzialny". Ale tutaj i my
réwnie jasno wyznajemy: Dla dwoch powodéw nie mozemy mie¢ na mysli Kosciota
"niewidzialnego". Najpierw dlatego, ze - jak to juz wyzej zaznaczyliSmy - nie uwazamy
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za szczesliwe i sensowne rozréznienie miedzy Kosciolem widzialnym i niewidzialnym,
a po wtore dlatego (i to jest nasza racja najwazniejsza), ze cala tradycja dogmatyczno-
teologiczna rozumie aksjomat: "Poza KosSciolem nie ma zbawienia" o jednym tylko,
jedynym i niepodzielnym Kosciele rzymskokatolickim, ktéry z istoty swej jest
Kosciolem widzialnym. Nasz problem musi otrzymaé¢ rozwigzanie w tym wtasnie
zalozeniu. A jesli sie przy tym nie pomija innych istotnych warunkéw zbawienia
(trudno za$ doprawdy je pominaé¢) nalezy moéwi¢ jasno o koniecznosci
nadprzyrodzonej wiary, mitosci nie jakiejkolwiek, lecz doskonatlej, wzglednie zalu
doskonatego i faski nie jakiejkolwiek, lecz poswiecajacej. Pominiecie tych warunkéw
ulatwia zagadnienie, ale go nie rozwigzuje. W artykule p. K. jest wprawdzie mowa o
tasce i milosci (nawet nadprzyrodzonej), ale jak nalezy je rozumieé, tego autor
wyraznie nie méwi. O nadprzyrodzonej wierze nie ma wtlasciwie ani stowa. Z
cytowanych zdani o. Sertillangesa oraz z powolania sie autora na "wypadek" dr
Tullocha (z Kluczy Krolestwa Cronina) czytelnik mégtby raczej wnioskowaé, ze wiara
albo wcale nie jest konieczng, albo jest rzecza zgota drugorzedng, albo ze wystarczy
jakis tylko "wlasciwy kierunek" serca dobrej woli. Ot6z §w. Pawel naucza wyraznie, ze
"bez wiary nie podobna podobac¢ sie Bogu" (Zyd. 11, 6). I chodzi tutaj o wiare w écistym
znaczeniu tego stowa, o wiare w pewne prawdy objawione i przyjmowane rozumem
dla powagi objawiajacego Boga (por. Vaticanum, s. III, cap. 3 i can. 2. Denz. nr 1789,
1811), o te wiare, ktéra jest - jak mowi Sobdr Trydencki - "poczatkiem zbawienia
ludzkiego, podstawa i korzeniem wszelkiego usprawiedliwienia" (s. VI, cap. 8. Denz.
nr 801), a "bez ktérej nikt jeszcze nigdy sie nie zbawil" (s. VI, cap. 7. Denz. nr 799).
Komentator dogmatu, ktéry stanowi przedmiot naszych rozwazan, ma tylko prawo
dodaé, ze Bog nie odmoéwi taski wiary umyslom szczerze poszukujacym prawdy i
sercom czynigcym wszelkie poznane dobro.

Poniewaz jednak stan faktyczny poszczegélnych dusz, dziatlanie w nich taski
Bozej oraz ich wspétpraca z laska sa nam nieznane, jako ze nie podlegaja
doswiadczeniu, rzetelny teolog powstrzyma sie, w przeciwienistwie do Cronina, od
wydawania szczegdtowych i kategorycznych sadéw. Ani Cronin, ani bohater jego
powiesci Klucze Krélestwa - ks. Chisholm nie posiadaja dostatecznych danych do tego,
aby ich autorytet mégl nam w obecnym przedmiocie oddac jakiekolwiek ustugi.

Te sq uwagi, ktore sie nasunety przy czytaniu artykulu p. T. K. jednemu z tych
"gorliwcow, ktérzy sie troszcza o czystos¢ nauki KosSciola w literaturze $wieckich", a
troszcza sie w imie wielkiej i $wietej sprawy, sine ira et studio i bez najmniejszego
uszczerbku mitosci i szacunku naleznych osobom.

J. Rosiak
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Artykul z czasopisma: "Przeglad Powszechny", Rok LXVIL. Tom 229. Styczeni - czerwiec 1950.
Warszawa. WYDAWNICTWO KSIEZY JEZUITOW, ss. 88-100.

Przypisy:

(1) Por. "Przeglad Powszechny", Styczen, 1950, str. 16-27.

(2) 1 Tym. 2, 4.

(3) L. Capéran, Le probleme du salut des infidéles. Essai historique, 1912, p. 80.
(4) "Przeglad Powszechny", jak wyzej.

(5) L. Blllot S. J., De Ecclesia, t. 1, p. 117-120.

(6) J. V. Bainvel, Hors de Z'Eglise point de salut, "Etudes", t. 132, p. 302.

(7) 1 Krol. 16, 7.

(8) J. V. Bainvel, dz. c., p. 407-408.
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ROZWOJ] WIARY

(Ciag dalszy)

Ks. ANTONI LANGER SI

I. Pojecie wiary i poglad na dzieje tego aktu.

Pojecie wiary - wladze duchowe, biorace udzial w tworzeniu sie aktu wiary -
wiara nadnaturalna - btedne wyobrazenia filozoféw o pojeciu wiary. - I. Naturzy$ci:
a) racjonaliSci: Kant, Fichte, panteista Hegel;, b) Schopenhauer, Frauenstadt; c) Reid,
Hume, St. Simon, Mendelsohn, Lessing, Herder, Strauss.

Trudno znalez¢ w dziejach mysli ludzkiej rownie zadziwiajace zjawisko, jak
to, ktére przedstawia samo pojecie wiary w swych réznych odmianach. Jasne i
proste na pozor stowa: wierzyé, wiara - byly jednak tak rozmaicie pojmowane,
jak zadne moze inne wyrazy.

Jakiez wiec pojecie wiary jest rzetelne i jakie jego znaczenie prawdziwe?
Objasnijmy rzecz przykladem. M¢j stary przyjaciel niedawno powrécit z podrézy
po dalekich krajach. Znajac go od dawna, wiem, ze jest wyksztalcony, prawy i
prawdomoéwny i pelen dla mnie zyczliwosci. Przyjaciel méj opowiada mi, co
widzial i styszal w czasie swojej podrézy, jakie nazwy majq ziemie i miasta, przez
ktore przejezdzal, jakie sa zwyczaje i obyczaje ludzi, co te ziemie zamieszkuja. Ja nie
bylem wcale w tych stronach, o ktérych mi opowiada méj przyjaciel, ale istnienia
krain i ludéw, o ktérych on mi moéwi, prawdziwosci przymiotéw, ktére im
przypisuje i w ogole wszystkiego, co mi o podrézy swojej opowiada, tak jestem
pewny, jak gdybym byl sam te podr6z odby? i spostrzezenia te zrobil. Dlaczego?
Wiedza i prawdomoéwnos¢ przyjaciela sg rekojmia prawdy tego, co moéwi i

sprawiaja, ze ja stfowom jego wierze.
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A wiec wiara jest uznaniem za prawde stéw, czyli Swiadectwa czyjegos,
opartym na pewnosci, ze méwiacy miat potrzebna znajomos¢ rzeczy, czyli wiedze,
oraz, ze chcial by¢ i byt istotnie prawdomoéwny.

Przypusémy teraz, ze podobatlo sie Bogu poda¢ nam pewne wiadomosci o tej
nieskoniczenie od nas dalekiej krainie Jego Istoty. Kazdy w takim razie rozumie, ze
On o wszystkim, co nam objawia doskonale wiedzie¢ musi, i Ze nie moze chcie¢ nas

w btad wprowadzi¢, ze wiec my stéw Jego nie przyjac za prawde nie mozemy.

Ot6z to uznanie za prawde tego, co nam Boég objawit i to dlatego, ze On nam
to objawil, czyli dla powagi Objawiajacego - to jest wiara w religijnym,
chrze$cijafiskim tego slowa znaczeniu. 1 woéwczas nawet kiedy Boég nie
bezposrednio, lecz przez uwierzytelnionych postannikéw swoich objawienia nam
udziela, istota i jako$¢ naszej wiary sie nie zmienia.

Wiara tedy, jak sie rzeklo, jest uznaniem czego$ za prawde nie dlatego, ze sie
zrozumialo wewnetrzne powody rzeczy, lecz dlatego, Zze nam jej udziela osoba, o
ktorej wiedzy i prawdomoéwnosci w danym kierunku jesteSmy przeswiadczeni.
Pobudka wierzenia nie jest wewnetrzna prawdy oczywisto$¢, zwana przez
dawnych filozoféw: interna evidentia veritatis, lecz widocznos¢ jej zewnetrzna,
evidentia externa, to jest widoczna powaga moéwiacego. Takie jest pojecie wiary, tak
rozumne i proste, ze zadna nauka i madros¢ ludzka, jak sie zdaje, zaprzeczy¢ by mu
nie powinna. Tak pojmowal i pojmuje wiare Kosciét katolicki w swoim
autentycznym nauczaniu, poczawszy od §w. Pawla, az do Soboru Watykanskiego
(1), i trudno sobie wyobrazi¢, jak inne pojmowanie jest mozebne?

Ale tez kiedy sie glebiej w rzecz wniknie i rozrézni doktadnie wtadze duszy, z
ktorych sie rodzi akt wiary, to juz wszelka watpliwos¢ i r6znosé zdan o istocie wiary
okazuje sie rowniez niemozebna. Albowiem czymze jest wiara, jesli nie uznaniem
prawdy, assensus veritatis? Prawda za$ jest przedmiotem rozumu, co juz starzy
filozofowie za Arystotelesem powiedzieli: intellectus naturaliter tendit in verum.
Wiara wiec jest przede wszystkim dzielem rozumu; tak tez naucza $w. Tomasz w
Sumie teologicznej (2).

Ale i wolna wola bierze w powstaniu aktu wiary pewien udzial. Prawda
bowiem nie zawsze jest tak widoczna, a powody za prawdziwoscia danej rzeczy
przemawiajace tak niezbite, by ja rozum uzna¢ musial. W takim razie rozum waha
sie miedzy twierdzeniem a przeczeniem, uznaniem a odrzuceniem, i dopiero wola
sktania go do przechylenia si¢ na jedna lub druga strone. Kiedy bowiem sama
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prawda, bedaca wtasciwym przedmiotem rozumu, nie zmusza go do uznania - a
tylko wtedy kiedy jest oczywista taki mus wywiera - wtedy wola tylko moze, jesli
jej na tym zalezy, na rozum wplyna¢ i do uznania go naklonié¢. Ona bowiem jest
panig, ktéra inne wiadze duszy do dzialania przynagla, kiedy tego nie czynia
wlasciwe ich przedmioty. Ale w wierze opartej, jak si¢ powiedzialo, jedynie na
powadze moéwiacego, prawda nie wystepuje nigdy z cala jasnoscia swych
wewnetrznych dowodéw, a przeto nie zmusza rozumu do uznania. Stad wyplywa,
ze kto chce o przedmiocie wiary takiej powatpiewa¢, latwo moze znalez¢ mniej lub
wiecej rozumne powatpiewania tego uzasadnienie: moze np. przypuszczad, ze stow
opowiadajacego nie pojal nalezycie, ze opowiadajacy sam rzeczy nie rozumial, lub
ze po prostu w blad chciatl stuchajacego wprowadzié. Jezeli wiec, mimo tylu
mozliwych watpliwosci, rozum ma czyjemus$ stowu da¢ wiare - to nie moze w inny
sposob nastapié, jak tylko pod wptywem woli. Nawet gdy Bég prawde swa objawia,
moze rozum doznawaé¢ pewnych trudnosci w jej uznaniu, czego sa dowodem
tysiagce ludzi trapionych poniewolnie watpliwosciami religijnymi i tysigce
dobrowolnych watpicieli i niedowiarkéw. Totez i w wierze religijnej chwiejnemu
rozumowi przychodzi wola z pomoca i sklania go do uznania objawionej prawdy
wbrew wszelkim watpliwosciom.

W genezie aktu wiary gra pewna role i uczucie. Jest ono bowiem pobudka dla
woli do wplywania na rozum. Dziecko wierzy mocno stowom ojca lub matki i jest
przeswiadczone o ich nieomylnosci. Dlaczego? Bo uczucia uszanowania i mitosci
dla rodzicéw nie pozwalaja watpliwosciom rozwingé sie w jego umysle; watpliwos¢
kazda o prawdzie stéw rodzicéw bylaby uchybieniem winnego im uszanowania.
Uczucie wiec wplywa na wole, a wola na rozum.

Wplywem uczucia przez wole na rozum i wiare tlumaczy sie zjawisko w
dziejach umiejetnosci, mianowicie filozofii i teologii sie powtarzajace. Przez wieki
nieraz istnieja szkoly o najrézniejszych sprzecznych nawet z soba systemach. Skad
w zwolennikach tych szkét ta sila przekonania? Czy jest to skutek dowodéw
przedmiotowych? Zadna miara. Wszak ich przeciwnicy najzupelniej lekcewaza te
dowody a i oni pewnie by je lekcewazyli, gdyby zbieg okolicznosci w przeciwnej
ich szkole umiescil. Tylko cze$¢ i milos¢ ucznidw dla mistrzow wiaze tak silnie

uczniow ze szkotg mistrzéow.

Co$ podobnego lecz nier6wnie sluszniejszego znajdujemy w wierze
religijnej. Czlowiek czuje swoja zupelng zawistos¢ od nieskoriczonej dobroci
Boga, z czego sie rodza uczucia czci i mitosci dla Niego jak najwiekszej. Cozby
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powiedziat cztowiek pozbawiony tych uczué, gdyby mu Pan Bég swoja prawde
objawié¢ zechcial? Bez tej czci i milosci Bozej gotow taki czlowiek powiedzieé
sobie: i c6z mnie to obchodzi, ze B6g objawil swoja prawde, nie troszcze sie o
nig, jak i o Niego, obejde sie wygodnie bez ich obojga. Obojetnosci tej - zowiemy
ja pospolicie indyferentyzmem religijnym - zapobiec moze jedynie uczucie
glebokiej czci dla Nieskonczonego Majestatu Bozego, ktére nie dozwoli
nedznemu stworzeniu wzgardzi¢ tak przezacnym darem Stwoércy swego i
uczucie mitosci i wdziecznosci naleznej Bogu za dobro¢ i laskawosé¢ w
objawieniu swej prawdy okazana.

Cala tedy duchowa istota czlowieka jest w powstaniu aktu wiary czynna.
Rozum uznaje rzecz objawiong za prawde, czyli wierzy w nig; wola mu w tym
dopomaga, strzegac go od nasuwajacych sie watpliwosci; a na wole wptywa w
tymze celu uczucie.

Jak sie te wladze 1acza, jak dopelniaja si¢ nawzajem, jak sie odbywa cata ta
skombinowana czynno§¢ w taki sposéb ze wiara religijna, jako uznanie prawdy
Bozej, nie tylko nie jest czynem niedorzecznym, ale jest aktem wysokiej madrosci, o
tym - da Bég - pdzniej. Tu nakresliliémy tylko szkic czynnosci wladz duchowych
do aktu wiary nalezacych. Kto zwyk! sie zastanawia¢ nad soba ze $wiadomoscia,
ten wywodom naszym nie odmoéwi stusznosci.

Teraz zwrécié musimy uwage na sam akt wiary religijnej, tj. wiary w
objawiong prawde Boza. I tu, jak sie zdaje, nie powinno sie znalez¢ wielkiej r6znosci
zdan.

Wedlug ogolnych zasad chrzescijariskiej nauki, nadprzyrodzony ten akt rodzi
sie z tych samych czynnikéw, co zwyczajny akt wiary opartej na powadze ludzkiej.
Istotna réznica lezy tu w tym tylko, ze w tym ostatnim wtadze duchowe dzialaja
zostajgc w stanie zupelnie naturalnym. Przy akcie za$ wiary religijnej,
chrzeScijaniskiej, wladze duszy na wskro$ sa przejete taska wiary, gratia fidei, i
podniesione ta taska do wyzszego stanu. O sposobie dzialania tej faski wiary na
wladze duszy moéwi¢ bedziemy pézniej; tu dos¢ nadmienié, ze taska ta nie jest
jakim$ objawieniem wewnetrznym, za pomoca ktérego by udzielal Bog
bezposrednio swa prawde duszy, ale jest ona wnetrznym uszlachetnieniem catego
jestestwa duszy, ktore ja czyni zdolng do przyjecia objawienia zewnetrznego,
sifami jednak nadnaturalnymi i dzialaniem nadnaturalnej wartosci, godnym przeto

nadnaturalnej nagrody.
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Takie pojecie wiary religijnej przyjete jest przez swiat uczony katolicki. Ale,
jak juz wspomnielismy, mato ktére pojecie w tak rozliczne sposoby rozumianym i
ttumaczonym byto, jak pojecie wiary. Zaden nawet dogmat wiary nie byl tak
dziwacznie i sprzecznie wykladany, jak pojecie wiary i istota czynu wiary. Czegoz
nie préobowali filozofowie nowszych czaséw, jakich sie nie chwytali sofizméw, by
pojecie to zmienié, spaczy¢, przekreci¢? U wielu z nich przebija na pierwszy rzut
oka widoczna nienawis¢ do Chrystianizmu, ktérego podwaling, wiare, chca
podkopaé, przedstawiajac ja jako rzecz niedorzeczng, a nawet rozwojowi wiedzy
ludzkiej szkodliwg. Bezmyslne, w wielkiej czeSci, ttumy zwolennikéw tych
filozoféw powtarzaja ich wykrzykniki i tym tanim kosztem okupuja dla siebie
miano myslicieli postepowcéw itp. Sa znéw inne chwiejne umysly, ktére z jednej
strony nie chca zerwaé¢ z dawna swa matka Kosciotem, a z drugiej korci ich blichtr
ztudnej filozofii. Tacy nie widza innego wyjscia, jak utworzy¢ sobie dwa odrebne
Swiaty: Swiat przekonan i zycia - jak sadza - katolickiego i Swiat rzekomej o$wiaty,
filozofii i postepowania wedlug idei czasu. Sprzecznos$¢ miedzy tymi dwoma
Swiatami nie razi ich ptytkiej logiki; jako chrzescijanie wierza z prostota dziecieca w
to, czemu jako filozofowie przecza. Nie sprawdzaja sie na nich owe pigkne stowa
Libelta: "Filozofia (z takiego punktu widzenia rzeczy uwazana) nabiera
nieskoniczonej wartosci, bo nie jest ona uczepiona na stabej tkance swojskiego rzeczy
widzenia, ale z calej rzeczywistosci wyrasta, ptodnymi sokami utajonych tam mysli
karmiona. Najnierozsadniejsze stad mniemanie i dowodzace krotkiego rzeczy
widzenia, jak gdyby systemy filozoficzne byly urojeniami, nic wspdélnego nie
majacymi z rzeczywistym $wiatem. Cata wiedza jest jak ni¢ uwigzana u podnéza
przedwiecznej Madrosci: kto sie tej nici uczepi, moze ja dowolnie w rézne strony
prowadzié, ale zawsze po niej dojdzie do Boga, ktérego madrosci wyptywem jest
rzeczywisto$¢" (3). Rozumie sig, ze zdanie to Libelta do filozofii katolickiej jedynie
da sie odnies¢, a zadng miarg nie mozna go tam zastosowac, gdzie mowa o filozofii
niekatolickiej. Ta za$ filozofia, w szerokich dzi§ kolach panujaca nie tylko
katolicyzmowi ale chrzescijaristwu przeciwna, tak jest daleka od rzeczywistosci, jak
dalekim jest czlowiek $pigcy od posiadania przedmiotow, ktére we $nie oglada.
Dowodem tego sa wtlasnie formy, jakie przybralo pojecie wiary w umystach
nowozytnych filozofow.

Zyjemy w epoce wystaw, chcac sie przeto z tymi dziwolagami filozoficznymi
zapoznad, urzadzmy sobie wystawe szkoét filozoficznych by przejrze¢ koleje, jakie z
biegiem czasu przechodzito to w konicu tak proste ijasne pojecie wiary.
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Na pierwszy rzut oka w tej wielkiej rozmaitosci zdan, odrézni¢ mozna dwa
obozy: jedni maja wiare za dzietlo ducha ludzkiego, z wylaczeniem wszelkiego
Bozego pierwiastka, inni znéw przeceniaja w niej pierwiastek Bozy, z widoczna
krzywda rozumu ludzkiego. Tymczasem w rzeczywistosci przy akcie wiary
pierwiastek Boski Iaczy sie z ludzkim, i kazdy z nich ma sw¢j cel, zakres dziatania i

znaczenie.

Jednostronnos$¢ obu przytoczonych zdan trafnie okreslit jeden z powaznych
naszych pisarzy: "W rzeczach religii réwnie jest niebezpieczna ustepowac
wszystkiego rozumowi, jak go catkiem wykluczaé. Nie tak tez czyni katolicyzm. Nie
potepia rozumu, bo rozum od Boga; nie ustepuje wszystkiego rozumowi
ludzkiemu, bo mu sie kaze niekiedy ukorzy¢ przed rozumem Bozym, ale i wtenczas
przedstawia powody, dla ktérych sie rozum ukorzy¢ winien. Zgota, zywiot Boski i
zywiol ludzki tak sie tu zbieraja, miarkuja, spajaja doskonale, iz wiara, nie niszczac
dopetnia catego cztowieka o ile mysli, chce, ile czuje. Taka jest prawda. Ale falsz,
ktéry nie jest czym innym, jak naduzyciem prawdy, zawsze przesadza w jakiejs
czesci, rozrywa te piekng harmonie, albo odpychajac Boga, albo niszczac czlowieka i
w samym czlowieku rozdzielajac i rozwijajac do zbytku strone samego rozumu, lub
samego uczucia. Latwo stad pojac¢ dlaczego falsz, chociaz jeden w biernym swoim
zrédle, tak rézne moze przybieraé ksztalty. Zywiol jednak racjonalny zawsze w
konicu przemagatl. Jest wszakze i druga strona, puszczajaca wylacznie cugle uczuciu
i wyobrazni, a niszczaca zywiol rozumowy w czlowieku religijnym. Z natury sit
duszy, z ktoérej wychodzi mniej wytrwatych, od chlodnego rozumu nagle bucha
stomianym plomieniem, ale tez rychlej sie wytrawia i gasnie. Nie cierpi bitych drég
wytykajacych stosunki nasze z Niebem, a szuka nowych. I tak zaraz w poczatkach
Kosciota liczne sekty gnostykoéw chelpily sie posiadaniem tajemnych podan
Apostoléw, rozumieniem duchownym Pisma, kiedy Kosciét podtug nich litere tylko
i forme posiadal. Chelpily sie towarzystwem i poufaloscia duchéw, otaczaty
cudownoscia i pokatnie Swiecity tajemnice" (4).

Zacznijmy od pierwszej gromady filozoféw naturzystow, czyli widzacych w
akcie wiary tylko mnaturalng czynnos¢ samego czlowieka bez wszelkiej
nadprzyrodzonej przymieszki. Postrzegamy miedzy nimi trzy osobne dzialy: jedni
maja wiare za dzielo rozumu, drudzy za dzielo woli, inni za dzielo uczucia.
Czytelnik wie juz ile w tych teoriach stusznosci i gdzie Zrédio btedu. Maja one
sluszno$¢ wszystkie razem o tyle, ze wszystkie te wladze duszy sa przy akcie wiary
czynne, ale myla sie, cate dzieto wladzom duszy ludzkiej wylacznie przypisujac.
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Przystepujemy do pierwszego dzialu czyli do tzw. racjonalistow. Miedzy
zwolennikami swymi dzial ten liczy imiona tak stawne jak: Hobbesa (5), Lockego (6),
Tolanda (7), Stdaudlina (8), Bretschneidera (9) i innych. Zdaniem tych filozoféw wiara
jest uznaniem prawdy spowodowanym przez zrozumienie wewnetrznych jej
powodoéw. Od wiedzy za$ rézni sie wiara tym, ze wiedza odnosi si¢ do
materialnych wylacznie przedmiotéw, wiara wylacznie do duchowych. Wiara
oparta na powadze $wiadkéw, in auctoritate loquentis, zdaniem racjonalistow,
bynajmniej na uznanie nie zastuguje. Tym sposobem wywrécono z gruntu pojecie
wiary w znaczeniu katolickim.

Na uwage tez w tym kierunku zastuguje teoria krélewieckiego filozofa
Emanuela Kanta, ktéry odréznia wiare rozumowa czyli, jak ja nazywa religijna
(Vernunftglauben), (Religionsglauben) i koscielng czyli wiare w Boskie Objawienie
(Kirchenglauben). Pierwsza uznaje jaka$ nauke za prawde nie dlatego, ze mozna
dowies¢ jej prawdziwosci, lecz dlatego, ze rozum praktyczny pojmuje, iz bez tej
nauki niemozebne jest ocalenie praw moralnych. Druga bedac czym$ miedzy
mniemaniem a wiedza posrednim, nie zawiera bezwzglednej pewnosci i o tyle tylko
ma warto$¢, o ile jest w stanie dostarcza¢ rozumowi praktycznych zasad
uzytecznych lub potrzebnych do zachowania praw moralnosci. Powodem wiec
wierzenia, wedlug Kanta, nie jest ani powaga méwiacego, ani pewnos¢ poznanej
prawdy, ale wylacznie podmiotowe zapatrywanie sie i wzgledy praktyczne.
Prawde przedmiotowa wiara kantowska wyklucza, a za przedmiot wiary falsz
nawet uwaza¢ pozwala, byle go wierzacy sam mial za prawde i byle ten falsz nie
byl w przeciwieristwie z moralnoscia i do jej zachowania dopomagat.

W zasadzie tak samo, cho¢ inaczej nieco w szczegodtach, pojmuje wiare inny
glosény niemiecki myséliciel, Fichte. Méwi on ze wola, das Begehrungsvermogen, z
natury pragnie najwyzszego dobra, ktérym jest szczyt moralnej doskonatosci i
wynikajaca z niej zupelna szczesliwosé. Dla tej wrodzonej daznosci pragnie wola,
aby takie najwyzsze dobro istniato. Poniewaz za$ mozliwosci istnienia najwyzszego
dobra niepodobna rozumowaniem udowodnié, stad mozliwos¢ ta nie mogac by¢
przedmiotem wiedzy, staje sie wiary przedmiotem. Wierzymy w istnienie Boga i
zycie pozagrobowe i to zaspokaja wrodzone woli pragnienie szczesliwosci.

Wiare tez w Objawienie, zdaniem Fichtego, nakazuje czlowiekowi rozum
praktyczny, ktéry sklania go do uznania Objawienia nie dla niezbitych jego
dowodéw, lecz dlatego, ze Objawienie daje moralnosci bron przeciw zmystom, a
rozumowi pomaga nagia¢ wole pod jarzmo moralnego prawa.
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Ale jakze mozna za prawde uznac¢ rzecz nieudowodniong, chociazby dla
moralnosci najkorzystniejsza? Te kwestie rozwiazuje Fichte w spos6b nastepujacy:

"Dla nas - powiada on - wszystko jest prawda, co do poprawy obyczajow jest
potrzebne, a czego falszywos¢ wykazac¢ sie nie da. Dwojaka jest w nas wladza
chcenia: wyzsza i nizsza. Wiara w Boga i w nieSmiertelnos¢ duszy jest wyptywem
wyzszej; wiara w Objawienie, w nizszej ma swoje zrodlo. Wyzsza rzadzi sie
ogolnymi prawami rozumu i dlatego wyplywajaca z niej wiara ma ogélng wartosc.
Nizsza wladza chcenia w ré6znych osobach, zaleznie od temperamentu, obyczajow,
réznie sie przeobraza, czyli ré6zne wywoluje zadze i zachcianki. Stad niejednakowej
doniostosci bywa wyplywajaca z niej wiara. Jedni przypisuja jej wieksza wartos¢,
drudzy mniejsza, inni wszelkiego odmawiaja jej znaczenia" (10).

Nie dla kazdego moze zrozumialg jest ta filozoficzna gadanina, dlatego
wyluszczymy ja prostymi stowami. Cztowiek koniecznie pragnie by¢ szczesliwym,
zadza ta szczescia jest nieodzownym warunkiem jego natury. Nalezy zatem przyjac
jaki§ przedmiot zdolny pragnienie to zaspokoi¢. Nie wiemy jednak, czy taki
przedmiot rzeczywiscie istnieje, ale przyja¢ go musimy, skoro istnienie jego jest
postulatem natury ludzkiej; czyli innymi stowy musimy wen wierzyé. A
poniewaz wszyscy ludzie maja te sama nature, wszyscy zgadzac sie musza w tej
wierze. Droga za$ do szczeScia jest moralnosé. Ot6z nauki Objawienia z swymi
przykladami cnoty i moralnosci ulatwiaja nam wypelnienie prawa moralnego,
musimy wiec przyjac te pomoc nie dla przedmiotowej pewnosci objawionej nauki, o
ktorej nic nie wiemy, ale dla osobistej korzysci, jaka z niej mie¢ mozemy. Kazdy
wiec nardd, kazdy czlowiek, kazdy wiek bierze sobie z Objawienia to i tyle, co
uznaje za potrzebne dla swego umoralnienia. Stad to u ré6znych narodéw rézna
wiara religijna (11). Co taka wiara warta, kazdy tatwo pojmie.

Podobnie tez rozumuja wszyscy filozofowie, ktérzy swe systemy na
zasadniczych Kanta i Fichtego pogladach oparli, zwlaszcza Fries (12) i Erdmann (13).
W rozumie praktycznym, méwi De Wette, tkwi prawo jednosci i koniecznosci,
wyprowadzajace umyst spoza sfery poje¢ empirycznych w dziedzine
abstrakcyjnych poje¢ Boga, ducha, wolnosci, ktére przyjac trzeba koniecznie, jezeli
znamie jednosci i koniecznosci ma na zjawiskach $wiata fizycznego i moralnego
pozostac (14).

Inni za$ zwracaja uwage na wszczepiong w sercu ludzkim mitos¢ Boga.

Wrodzone naturze naszej kochanie Nieskonczonosci naklania rozum praktyczny do
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uznania jej istnienia. W tej teorii wiec pierwsze miejsce ma religia albo mito$¢ Boga a
z niej pochodzi wiara, ktéra bytnosé Jego bez watpienia uznajemy (15). Wiara taka
wiec jest systemem poje¢ i pewnikéw, ktére duch ludzki przyjmuje nie z
przekonania o ich przedmiotowej prawdzie, lecz z tej podmiotowej pobudki, ze bez
nich moralne i duchowe zycie cztowieka nie byloby mozebne.

W tym przegladzie racjonalistow spotykamy dalej Spinoze utrzymujacego, ze
Objawienie nie jest prawda przedmiotowa, tylko zbiorem przykladéw i nauk
moralnych, ktére uzna¢ nalezy, bo one tylko czlowieka skloni¢ sa w stanie do
naleznego Bogu postuszeristwa (16). Pokrewny Spinozie co do zapatrywan Socyn
mniema, ze wiara wyplywa z mitoéci dobra moralnego, ze to czego wymaga dobro
moralne musi by¢ prawda wiary. Kto nie ma mifosci dla tego dobra, zmystowoscia
sie powodujac, ten zaglusza w sobie i wiare, ktéra mu sie stanie obojetng a nawet
nienawistng (17).

Od filozofé6w racjonalistéw przyjmujacych istnienie osobowego Boga i
uznajacych Jego wladztwo nad Swiatem przejdZmy do szkoly panteistow.
Glowny koryfeusz tej szkoly, Hegel, dwojaka rozréznia wiare: nizsza i wyzsza;
pierwsza jest wynikiem uczucia, druga rozumowania. Pierwsza jest
nieSwiadomym poczuciem naszej z Bogiem jednosci - a nawet tozsamosci, i
sprawia, Ze czujemy, iz my i Bég - to jedno i to samo. Skoro za$§ duch wnikac
zaczyna sam w siebie, skoro wchodzi na droge mys$lenia, nastepuje rozdwojenie
tej dotychczas odczuwanej tylko jednosci z Bogiem przez to samo, ze umyst
Boga poczyna uwazacé jako przedmiot, w stosunku do siebie jako podmiotu (das
Ich setzt sich das Objekt entgegen). Nastepuje tedy rozdwojenie, w ktérym umyst
przedstawia sobie Boga jako fakt historyczny, i stad bierze sie wiara
historyczna, oparta na powadze Zrédel. Ale taka nierozumna wiara staje sie z
czasem prawie zabobonem dogmatycznym, w ktérym mys$lacy umyst pozostac
dltugo nie moze; widzac jak biadzil gdy przypuszczal Boga historycznego,
wpada w ogoélne watpienie. Ten stan jest dla umystu nie do zniesienia: mimo
wysilenia z jakim mu przychodzi odtraca¢ wszelkie watpliwosci, przektada nad
stadium swe obecne swoj stan pierwotny, stan poczucia swej identycznosci z
Bogiem. Poniewaz jednak do tego poczucia doszed! juz po przebyciu tych
wszystkich kolei, poniewaz doswiadczyl, ze stan watpienia, w ktéry byt popadt
jest przeciwny jego naturze, dlatego tym razem laczy z poczuciem tozsamosci
czlowieka z Bogiem zupelna tej tozsamosci S$wiadomos§¢ i pewnosé: wiara i

wiedza obchodza wtedy w duszy ludzkiej zrekowiny.
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Wiara tedy wedle Hegla jest $wiadomoscia tozsamosci cztowieka z Bogiem.
Jezeli w ogoéle galimatias ten caly zakrawa na marzenie na jawie, to przede
wszystkim dziwi¢ sie trzeba, ze wlasnie Niemcy, ktérzy sie chelpia z rozumu,
uznajg takiego ideologa jakim jest Hegel za wielkiego mysliciela. C6z znaczy cala
tajemniczo$¢ dogmatéw katolickich w poréwnaniu z tymi niezrozumiatymi
filozoficznymi zagadkami? A jednak Kosciolowi odmawia si¢ wiary, podczas, gdy
Heglowi wierzy sie na pierwsze stowo.

PrzejdZmy teraz do drugiego dziatu filozoféw naturzystow.

Wedlug Schopenhauera, Frauenstddta i innych wiara jest dzielem samej tylko
woli. Nie jest ona wyrazem prawdy, ale zawsze jest wynikiem koniecznosci. Ile razy
bowiem wola nie umie sobie w pewnych zagadnieniach poradzi¢ i wybrnaé¢ z
trudnosci, ucieka sie do podmiotowych przypuszczer i mnieman, uznajac rzeczy
nic z wiedza nie majace wspo6lnego. Wiare zatem i wiedze ma Schopenhauer za dwa
przeciwne bieguny. Z tego wynika, ze kto $miato mysli i nie oglada sie na powage
ludzka, ale jedynie na wymogi rozumu, ten si¢ musi wyrzec wiary; jak znowu
czlowiek bezwarunkowo wierzacy, nie moze samodzielnie mysle¢ (18).

Wiecej jest filozofow trzeciego dzialtu, ktérzy uwazaja wiare za objaw uczucia;
rozmaici tez filozofowie tej kategorii r6zna wierze przypisuja wartos¢. Zdaniem
jednych wartos¢ ta jest wielka, i tego zdania trzymaja sie w Anglii Reid i Hume, we
Francji Saint Simonisci, w Niemczech Mendelsohn, Lessing, Herder i Jacobi.

Zasady ich dadza sie w ten sposob stresci¢: duszy wrodzone jest pewne
czucie, pewien zmys! religijny, z ktérego rodzi sie skltonnos¢ instynktowa do
wierzenia. Zmyst ten jest probierzem prawdy religijnej, tak, ze co on uznaje, musi
by¢ prawda. Jest on zatem rodzajem wewnetrznego objawienia. Objawienie za$
zewnetrzne wydoskonala tylko to czucie religijne. Ale objawienie to zewnetrzne nie
jest to w mysl Kosciota objawienie Boze, lecz wszystko to, co ma jakikolwiek wplyw
na rozwiniecie zdolnosci umystowych i tego uczucia religijnego, zatem wszystkie
zjawiska duchowego i fizycznego $wiata, samo nawet wychowanie i otoczenie,
wsrdd ktorego sie zyje.

Inni tego kierunku filozofowie nie przyznaja wierze wielkiej wartosci z tego
powodu wlasnie, ze jest rzecza serca, ktére nie jest sedzig bezstronnym prawdy.
Przedstawicielami tej opinii sa Strauss i Feuerbach. Wedlug nich przyjmuje
czlowiek wierzacy nauke objawiong i uznaje za prawde, nie wskutek filozoficznych
badan i rozumnej krytyki, owszem najczeséciej wbrew tejze, ale tylko naktoniony do
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tego goracym uczuciem; pod jego wplywem uwaza ja czlowiek za niezbitg prawde.
W jezyku kosScielnym nazywa sie takie przyjecie prawd objawionych wiara.
Pobozny czlowiek czuje to, ze w nadziemskich krainach musi by¢ Bég i niebo, i
dlatego wierzy w nie. On czuje, ze $rodki, jakie mu Kosciét podaje do
uswietobliwienia sig, rzeczywiscie taske Boska w sobie zawierajg, i dlatego takze w
nie wierzy. Wprawdzie rozum szuka dowodéw na poparcie tych poboznych
przypuszczen, jednakze nie te dowody daja im pewnos¢ i stusznosé, lecz przeciwnie
one same biora moc i prawdziwos¢ od uczucia (19).

Takie to maja wyobrazenia o wierze wielcy filozofowie. Zaiste! gdyby tak
wiara stala, bylaby ona rzecza najniedorzeczniejsza w Swiecie. Lecz na szczescie,
rozliczne te mniemania wszystkie prawdziwe by¢ nie moga, jedna bowiem jest

prawda, a bledu oznaka jest rozmaitos$¢ - veritas una, erroris vero non unus est exitus.
(C.d. n.).

X. A. Langer.

I i i ) I o o I I

"Przeglad Powszechny", Rok pierwszy. - Tom I (styczen, luty, marzec 1884), Krakéw 1884, ss. 275-287.
Przypisy:

(1) Ses. 111, c. 3, can. 2.

(2)2.2,9.4,a.2iq.1,a. 1.

(3) Estetyka, T. 1, str. 17.

(4) Kajsiewicz, Kazanie o cud. rozkrzew. wiary.

(5) Lewiathan, 27, 39.

(6) Essai, 1. 4, ch. 18.

(7) Christianity not mysterious, s. 4, ch. 4.

(8) W Dogmatyce.

(9) Dogm., 1, s. 234.

(10) Religion innerhalb der Grinzen..., S. 195, 180 i Kritik der reinen Vernunft, 611-617.
(11) Fichte, Kritik aller Offenbarung, S. 2, 3, 154-156, 174.

(12) Fries, Neue Kritik der Vernunft, 11, 267.

(13) Erdmann, III, 401.
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(14) De Wette, Christliche Dogmatik, 1, §. 15, 28, 33.

(15) Hase. Zob. Denzinger, Religidse Erkenntniss, 11, 442.
(16) Spinoza, Tractatus theologico-politicus, c. 14.

(17) Socinus, Tractatus de Justificatione, 11, 6, th. 5. 8.

(18) Schopenhauer, Die Welt als Wille und Vorstellung, 11, 17. Por. znakomite dzieto Janssena: Zeit-
und Lebensbilder. 111. Lebensbild. Frauenstadt: Uber das wahre Verhiltniss der Vernunft zur Offenbarung,
str. 15.

(19) Strauss, Glaubenslehre, 6, 20, 211; takze Denzinger, op. cit., II, 445. Feuerbach, Philosophie und
Christenthum, 69. Denz., I, 52.
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Nauka sw. Tomasza o apostolstwie i
odpowiedz na niektore trudnosci

O. ALEKSANDER ROZWADOWSKI SI

A A~~~

UWAGA WSTEPNA. Poniewaz chodzi o rzecz wielkiej wagi, a zarazem
trudna, mianowicie o idee Apostolstwa, przeto dla wunikniecia mozliwych
nieporozumieri, chce zaraz na wstepie zaznaczy¢ i wyjasni¢ pare punktow.
Najpierw, trzeba zauwazy¢, ze stowo: Apostolstwo, moze by¢ wziete w szerszym
lub $ciSlejszym znaczeniu. Apostolstwo w szerszym znaczeniu ogarnia
wszelkie uczynki mitosierdzia wzgledem duszy. Takim apostolstwem jest przede
wszystkim wszelka Akcja Katolicka, ktéra Ojciec Swiety nazwal uczestnictwem
laikatu w Apostolstwie hierarchicznym. - Do takiego apostolstwa wszyscy sa
powolani. - Apostolstwo wlasciwe, w $cistym znaczeniu tego slowa to
apostolstwo hierarchiczne, ktére wymaga szczegélnego powolania Bozego, a
zarazem odpowiedniego uposazenia duchowego. Do takiego apostolstwa nie
wszyscy sa powolani. W artykule mowa jest jedynie o wlasciwym apostolstwie. Do
niego to bowiem przede wszystkim stosuja si¢ wymagania stawiane przez $w.
Tomasza i innych Doktorow Kosciota. Nadto trzeba dobrze rozrézni¢ kwestie
faktu od kwestii prawa. Nie méwimy w artykule o tym jakimi sa w
rzeczywistosci ci, co sprawuja urzad apostolski, czy sa na wysokosci swego
stanowiska, czy tez (badz z wlasnej winy, badz bez wtasnej winy, z koniecznosci dla
braku odpowiednich ludzi) sa ponizej tej normy jaka stawiaja Ojcowie Kosciota. Ale
mowimy jedynie o tym jakimi by¢ powinni apostolowie wedlug Ojcow i
Doktoréw Kosciola, aby mogli godnie sprawowacé¢ sw¢j urzad, tak jak wymaga
godnos¢ tego urzedu. Nie méwimy o tym, czy czesto, czy rzadko spotykaja sie
apostolowie tacy, jakimi by¢ powinni, ale méwimy jedynie o tym jakie sa
wymagania stawiane przez Ojcow i Doktorow Kosciola do Apostolstwa we
wlasciwymi petnym znaczeniu tego stowa.

Druga uwaga dotyczy kontemplacji, o ktérej jest mowa w artykule. Nie
ulega watpliwosci, ze Ojcowie Kosciota i $w. Tomasz wymagaja zycia
kontemplacyjnego do wilasciwego apostolstwa. Ale moze kto$ zapyta¢ o jaka
kontemplacje tu chodzi? O kontemplacje wlana, czy tez nabyta? Na to
odpowiadam, ze Ojcowie i Doktorowie Kosciola na ogét nie rozrézniaja miedzy
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kontemplacja wlang a nabyta, lecz méwia o kontemplacji w ogoéle i rozumieja przez
nia na pierwszym miejscu kontemplacje wlang, na drugim miejscu takze
kontemplacje nabyta. WyraZne rozréznienie kontemplacji nadprzyrodzonej na
wlang i nabyta pojawia sie dopiero u teologéw w XVII wieku. (Cf. Gabriele di S.
Maria Maddalena, Spiritualita Teresiana, S. Giovanni della Croce etc.; De Guibert,
Etudes de Théologie Mystique; "Dictionnaire de Théologie Catholique", Contemplation).
Sa dzi§ powazni teologowie (np. Arintero, Menendez Reigada i inni), ktérzy
przecza, aby istniala kontemplacja nadprzyrodzona nabyta. Sadzimy jednak, ze
podzial ten da sie utrzymac w tym sensie, w jakim broni go o. Gabriel od $w. Marii
Magdaleny. W artykule naszym idac za przyktadem Ojcéw Swietych méwimy o
kontemplacji w ogole i nie wykluczamy kontemplacji nabytej. Zdaje si¢ nam, ze
kontemplacja nabyta zado$éczyni wymaganiom stawianym przez $w. Tomasza do
wlasciwego Apostolstwa.

* % %

W artykule pod tytulem: Apostolstwo wedtug nauki sw. Tomasza i Ojcow Kosciota
(1), staratem sie przedstawi¢ nauke Ojcow i Doktoréw Kosciola, w szczeg6lnosci sw.
Tomasza z Akwinu na istote Apostolstwa.

W obecnym artykule chce da¢ odpowiedZz na niektoére trudnosci i zarzuty,
ktére moga powstac z powodu tej nauki.

Przypominamy sobie, ze wedlug Sw. Tomasza, ktéry idzie w tym za
tradycyjna nauka Kosciola, zycie kontemplacyjne jest doskonalszym od zycia
czynnego, ale zycie apostolskie jest jeszcze doskonalszym od zycia czysto
kontemplacyjnego.

Zycie apostolskie, jak widzieliémy, z koniecznoéci zawiera w sobie dwa
elementy: kontemplacje i czyn. Ale nie kazde polaczenie kontemplacji i czynu
jest apostolstwem, nie kazde zycie mieszane jest zyciem apostolskim.

Zycie mieszane! Jakze czesto naduzywa sie tego stowa. Zamiast "Zycie
apostolskie" podsuwa sie wyraz: zycie mieszane, a potem rozumuje sie mniej wiecej
tak: zycie mieszane jest doskonalszym od zycia kontemplacyjnego. A wiec jesli kto$
poswieca pewien czas na modlitwe, a reszte czasu na zajecia zewnetrzne, to takie
zycie jest doskonalsze od zycia wylacznie kontemplacyjnego. Ten lub 6w zakon
poswieca pewien czas na modlitwe, a reszte czasu na prace zewnetrzne, na zajecia

reczne, wspomaganie ubogich, na pielegnowanie chorych, na robote w polu itp., a
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wiec taki zakon jest doskonalszy od zakonu czysto kontemplacyjnego, np. od
Karmelu. - To sofizmat, to rozumowanie niezgodne z prawda i z nauka Doktoréow
Kosciota. Bo, powtarzam, nie kazde zycie mieszane jest zyciem apostolskim i
dlatego nie kazde potaczenie modlitwy i czynu jest doskonalszym od zycia czysto
kontemplacyjnego.

Jaki wiec jest wzajemny stosunek tych dwoch elementéw: kontemplacji i
czynu, w zyciu apostolskim? Czy jest to stosunek wewnetrzny, istotny, czy
zewnetrzny i przypadkowy tylko? Czy zachodzi jaki§ stosunek przyczynowy,
stosunek podporzadkowania miedzy tymi dwoma elementami?

Oto pytania, ktore nasuwaja si¢ kazdemu, kto glebiej zastanawia si¢ nad istotg
i doskonaloscia apostolstwa.

Sw. Tomasz naucza, ze czyn apostolski, jakim jest np. nauczanie, albo
gloszenie stowa Bozego pochodzi z petnosci kontemplacji, "ex plenitudine
contemplationis derivatur" (II-II, q. 188, a. 6), i ze taki czyn jest doskonalszy anizeli
sama tylko kontemplacja, albowiem jak doskonalszym jest o$wiecaé¢ anizeli
btyszcze¢ tylko, tak tez doskonalszym jest udziela¢ innym przedmiotu kontemplacji,
anizeli kontemplowa¢ tylko. "Sicut enim maius est illuminare quam lucere solum,
ita maius est contemplata aliis tradere quam solum contemplari" (ibid. - cf. II-II, q. 181,
a. 3; Il Dist. 35, q. 1, a. 1, ad 5; De Veritate, q. X], a. 4).

Przeciwnie inne akty zewnetrzne, jak np. uczynki milosierdzia wzgledem
ciala: jalmuzna, pielegnowanie chorych, odwiedzanie wiezniéw itp. polegaja
catkowicie na czynnosci zewnetrznej; taki czyn z istoty swej nie wymaga
kontemplacji i dlatego jest mniej doskonaly od niej. Ale to wymaga pewnego
wyjasnienia:

Zapewne kazdy czyn tym jest doskonalszy, im wieksza jest mitos¢ Boza,
pod wplywem ktérej jest wykonany; a przeto im doskonalsze jest zycie
wewnetrzne, im wieksze zjednoczenie duszy z Bogiem przez kontemplacje i
mitosé¢, tym doskonalsze i bardziej zaslugujace beda w oczach Boga wszystkie
uczynki czlowieka. Ale sa akty zycia czynnego np. wspomaganie ubogich,
pielegnowanie chorych, roboty reczne itp., ktére tylko zewnetrznie i
przypadkowo zaleza od kontemplacji, z istoty swej nie wymagaja jej. Inaczej
rzecz sie ma w apostolstwie, w czynie apostolskim, jakim jest nauczanie i
gloszenie stowa Bozego, bezposrednie oddzialywanie na dusze, urabianie ich,
kierownictwo duchowe. Tu zwigzek jest wewnetrzny i istotny, nie za$
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zewnetrzny tylko i przypadkowy; praca apostolska z natury swej, z istoty swej
wymaga kontemplacji prawd Bozych i zjednoczenia duszy z Bogiem (2). -
Kontemplacja jest dusza apostolstwa. - To pordéwnanie najlepiej
tlumaczy stosunek kontemplacji do apostolstwa, wyraza doskonale prawdziwa
nature apostolstwa. Kontemplacja nalezy do istoty apostolstwa jako jego gtéwna i
najistotniejsza czes¢, tak jak forma substancjalna, - dusza, - nalezy do istoty
czlowieka i jest czescia jego glowna, najistotniejsza. Oczywiscie, jest to tylko
poréwnanie, ale poré6wnanie bardzo trafne, ktére dobrze rzecz wyjasnia. Jak bez
duszy nie ma czlowieka, moze by¢ tylko zewnetrzny ksztalt, pozor, podobieristwo
czlowieka: obraz, statua, albo martwe ciato, trup, tak tez bez kontemplacji i zycia
wewnetrznego nie ma i by¢ nie moze prawdziwego apostolstwa, moze by¢ tylko
podobieristwo zewnetrzne, nasladownictwo, pozér. - Jak cialo bez duszy jest
martwe, tak zewnetrzna dziatalno$¢ apostolska bez zycia wewnetrznego jest
martway, jest trupem.

Mozna by¢ dobrym rzemieSlnikiem, rolnikiem, budowniczym, bieglym
lekarzem, energicznym i genialnym wodzem, sprezystym organizatorem,
dzialaczem spolecznym, znakomitym finansista albo politykiem, nawet wielkim
uczonym i artysta, mozna umiejetnie leczy¢ i pielegnowac chorych, udziela¢
jalmuzny, oddawac sie pracy recznej albo umystowej nie bedac posunietym w zyciu
wewnetrznym, nie posiadajac daru modlitwy, ani kontemplacji, - ale nie mozna by¢
prawdziwym apostolem nie bedac czlowiekiem wewnetrznym, nie bedac
zjednoczonym z Bogiem, nie bedac mezem modlitwy i kontemplacji.

Podobnie jak dusza przenika, ozywia i udoskonala ciato, jako jego forma
istotna, tak podobnie zycie wewnetrzne przenika, ozywia, udoskonala zewnetrzna
czynno$¢ apostota.

Jak dusza bedac forma substancjalna ciala jest zarazem jego celem
wewnetrznym, tak podobnie zjednoczenie z Bogiem przez kontemplacje jest celem
wewnetrznym zewnetrznej dzialalnosSci apostola, ktéra jest tylko wyplywem i
naturalnym uzupelnieniem Zycia wewnetrznego, nie celem jego. Zycie wewnetrzne
nie jest srodkiem do pracy zewnetrznej, nie jest podporzadkowanym tej pracy, ale
przeciwnie praca zewnetrzna jest sSrodkiem do pomnozenia zycia wewnetrznego,
srodkiem do coraz Scislejszego zjednoczenia z Bogiem, jest podporzadkowana zyciu

wewnetrznemu jako celowi.
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Czyn apostolski, jako taki, z istoty swej wymaga pelnosci zycia
kontemplacyjnego, doskonatego zjednoczenia z Bogiem, doskonatej mitosci,
wymaga drogi jednoczacej. Czyn apostolski wyptywa z petnosci kontemplacji: "Ex
plenitudine contemplationis derivatur" (II-11, q. 188, a. 6). - "Z obfitosci serca usta mowig"
(3), - powiedzial Zbawiciel, ta zasada ma przede wszystkim zastosowanie w pracy
apostolskiej. "Pamigtke obfitosci stodkosci Twojej opowiadac bedq" (4), $w. Grzegorz
Wielki stosuje te stowa do mezéw apostolskich, ktérzy udzielaja innym owocéw
kontemplagji.

Apostolstwo wymaga dziatania Bozego, albowiem apostol jest
postannikiem Bozym, narzedziem Ducha Swietego. Bég mieszkajacy
w duszy apostola dziala w nim i przez niego za pomoca daré6w Ducha Swietego.
"Ktorzykolwiek Duchem Bozym rzqdzeni sq, ci sq synami Bozymi" (5). "Albowiem nie wy
jestescie, ktorzy mowicie, ale Duch Ojca waszego, ktory mowi w was" (6). Apostol naucza
w imieniu Boga, dziala powaga i moca Bozg, jest zastepca i przedstawicielem Boga.
"Tak niechaj cztowiek o nas rozumie jako o stugach Chrystusowych i szafarzach tajemnic
Bozych" (7). "We wszystkim stawmy samych siebie, jako stugi Boze" (8). "Miasto Chrystusa
tedy poselstwo sprawujemy" (9).

Apostol powinien by¢ pelen Ducha Swietego. Okazal to Bég widzialnie
objawiajac Ducha Swietego pod postacia golebicy zstepujacego na Pana Jezusa
przed rozpoczeciem zycia apostolskiego, a potem zsylajac tegoz Ducha Swietego na
Apostoléw pod postacia ognistych jezykéw. "I napetnieni byli wszyscy Duchem
Swietym" (10). Podobnie o §w. Szczepanie powiada Pismo éw., ze byl pelen Ducha
Swietego: "Obrali Szczepana, meza pelnego wiary i Ducha Swietego.. A
Szczepan, pelen taski i mocy.. pelen Ducha Swietego..." (11). Tylko taki
cztowiek, pelen laski i Ducha Swietego jest godnym postannikiem Bozym, jest
prawdziwie narzedziem Ducha Swietego, tylko przez takiego cztowieka sam Duch
Swiety przemawia i dziata.

Tak wiec apostolstwo w pelnym znaczeniu tego stowa zawiera dwie rzeczy:
apostolstwo wewnetrzne i apostolstwo zewnetrzne. Apostolstwo
zewnetrzne bez apostolstwa wewnetrznego jest martwym, jest cialem bez duszy.
Apostolstwo wewnetrzne jest duszq apostolstwa zewnetrznego.
Apostolstwo zewnetrzne to gloszenie stowa Bozego, nauczanie, kierownictwo dusz
itp. Apostolstwo wewnetrzne to zjednoczenie z Bogiem, zycie wewnetrzne, zycie
kontemplacyjne, jednym slowem - Swietos¢, z ktérej apostolstwo zewnetrzne
czerpie cala swa skutecznosc¢.
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Jezeli chcemy jeszcze dokladniej wyrazi¢ na czym polega ta Swietos¢, ktora
stanowi apostolstwo wewnetrzne, to mozemy powiedzieé, ze zawiera ona w

sobie z koniecznosci trzy elementy, trzy pierwiastki, jakby trzy czesci, ktére sa:

1) Pokora, ktéra prowadzi do zaparcia sie siebie, do wyniszczenia wtasnego
"ja" przez umartwienie wewnetrzne i zewnetrzne. To usposobienie konieczne do
kontemplacji i mitosci. To podstawa Swietosci.

2) Mitosé¢, ktora jest nieodlaczna od kontemplacji, jako jej wlasciwa
przyczyna, bo kontemplacja wyptywa z mitosci. To istota §wietoSci.

3) Kontemplacja, czyli wewnetrzne poznanie Prawdy Bozej z milosci
plynace (simplex intuitus Veritatis ex amore procedens), czyli poznanie Boga przez dwa
najwyzsze dary Ducha Swietego, przez dary Madroéci i Rozumu. Dar
Rozumu sprawuje glebokie przenikniecie prawd Bozych; dar Madrosci -
kosztowanie tych prawd, wedle stéw psalmu: "Skosztujcie, a obaczcie iz stodki jest Pan"
(Ps.33,9). To zycie mistyczne, todoskonatos$¢é swietosci.

Tak wiec Apostolstwo wymaga calej Swietosci. Apostolstwo to owoc, ktory
rodzi sig, rosnie i dojrzewa tylko na szczycie goéry Swietosci, o ktorej
powiedziano: "Mons, in quo beneplacitum est Deo habitare in eo" (Ps. 67, 17), "Gora, na
ktorej spodobalo sie mieszkac¢ Bogu".

Ale tu moga powsta¢ pewne trudnosci, mozna zrobi¢ pewne zarzuty: Jezeli
takie sa wymagania apostolstwa, to ktéz odwazy sie imac tej pracy? Taka nauka
zamiast pociagac i zacheca¢ ludzi do apostolstwa, zdolna jest tylko odstraszy¢ od
niej wszystkich! Bo kt6z moze powiedzie¢ sobie, ze posiada Swietosé, ze posiada
pelnie kontemplacji, Ze jest peten Ducha Swietego? W ten sposéb pragnienie Serca
Jezusowego wyrazone w tych stowach: "Zniwo wprawdzie wielkie, ale robotnikéw mato.
Prosciez tedy Pana Zniwa, aby wystat robotnikow na zniwo swoje" (12), to pragnienie, nie
tylko nie bedzie zaspokojone, ale zaspokojenie jego stanie sie jeszcze trudniejszym
do urzeczywistnienia, do ziszczenia.

Trudnos¢ jest powazna, zarzut rozumny. Postarajmy si¢ wyjasni¢ rzecz i dac
odpowiedZ na trudnos¢.

Przede wszystkim trzeba mie¢ przed oczami dwie wielkie prawdy: 1) Boég
tylko sam obiera i czyni apostolow. Apostol jest postannikiem i
narzedziem Boga, powinien by¢ najsécislej zjednoczonym z Bogiem, jest jakby jedno
z Nim, ale do tego nikt o wlasnych sitach dojs¢ nie moze, jest to wylacznie dar Bozy,
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taska Boza. Apostot jest z taski Bozej, z Bozego wybrania, nie z wlasnej woli, nie z
wlasnego wyboru. "Z taski Bozej jestem to, com jest" (13). Dlatego apostolstwo (jak
sama nazwa wskazuje, albowiem apostol po grecku oznacza postannik) wymaga
szczegOlniejszego powotania, wybrania, postannictwa Bozego. - "A
zaden sobie czci nie bierze, jedno ktory bywa wezwany od Boga, jako Aaron" (14). "A jako
bedq przepowiadaé, jesliby nie byli postani?" (15). Dlatego tez Chrystus Pan méwi do
Apostotow: "Jako mie postat Ojciec i ja was posytam" (16). "Nie wyscie mnie obrali, ale ja
was obratem i postanowitem was, abyscie szli i przyniesli owoc, a owoc wasz trwat" (17). Tak
wiec wybranie Boze, powolanie Boze, postannictwo Boze jest
koniecznym do Apostolstwa. B6g sam obiera i czyni apostoléw. On i tylko On moze
uposazyc¢ ich w dary, ktére do tego zadania sa potrzebne.

2) Druga wielka prawda, ktéra wynika z pierwszej, jest, ze skoro Apostolstwo
jest catkowicie dzietem Boga w nas i przez nas, to z naszej strony w szczegélniejszy
sposob, bardziej niz w kazdym innym dziele konieczng, niezbedna jest najgtebsza
pokora, przekonanie o wlasnej nicosci. Z tej pokory plynie postuszeristwo
powolaniu Bozemu, ulegloé¢ woli Bozej, wyzucie si¢ z wlasnej woli i szukanie
jedynie woli Bozej. "Nie szukam woli mojej, ale woli tego, ktory mie postat" (18). "Bom
zstapit z nieba, nie izbym czynit wole mojg, ale wole onego, ktory mig postat" (19). "Otoz ide,
abym czynil, o Boze, wole twojg" (20). Oto wyraz tej pokory i uleglosci, z ktorej
Apostolstwo kazde czerpie swa moc i skutecznosc.

Jezeli mamy przed oczami te dwie prawdy, to nietrudno bedzie daé
odpowiedZ na postawiong trudnos$é. Mianowicie, kazdy, kto podejmuje sie pracy
apostolskiej powinien gleboko upokarzaé sie i pamieta¢ o swej nicosci,
powinien mie¢ szczere i wewnetrzne przekonanie o swej niedostatecznosci do tak
wielkiego dziela, przekonanie, ze tylko B6g moze uzdolni¢ do niego. Najwieksi
Swieci dali nam tego przykiad. Tym bardziej jest to koniecznym, jezeli kto$ nie jest
doskonalym, nie posiada w wysokim stopniu daru modlitwy i kontemplacji, nie jest
bardzo posuniety w zyciu wewnetrznym, w zjednoczeniu z Bogiem. W takim
wypadku nalezy raczej przez pokore wstrzymywac¢ sie od apostolstwa
zewnetrznego, nie podejmowac si¢ go z wtasnej woli. Sw. Tomasz daje nam tu,
jak zawsze, nieocenionej wartoSci nauke: "Nullus debet assumere praedicationis
officium, nisi... fuerit... in virtutibus perfectus" (III, q. 41, a. 3, ad 1). "Nikt nie powinien
podejmowac sie urzedu kaznodziejskiego, kto nie jest doskonalym w cnocie", to
znaczy podejmowac sie z wlasnej woli, nie zmuszony do tego postuszenstwem, albo

miloscig blizniego. I w tym ostatnim wypadku niech bedzie przynajmniej wielkie i
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szczere pragnienie doskonalosci, prawdziwe dazenie do doskonalosci, ktore by
wypelnialo w pewnej mierze brak rzeczywistej doskonatosci.

Tak wiec z jednej strony powinno by¢ powotanie Boze, czy to przez glos
przelozonych, czy tez przez potrzebe bliZznich, z drugiej strony najglebsza pokora,
uznanie wlasnej niedostatecznosci do tak wielkiego dziela i przynajmniej
prawdziwe dazenie do doskonalosci wymaganej do Apostolstwa. Ale nawet wtedy
nie bedzie to wlasciwe Apostolstwo w Scistym znaczeniu tego stowa, jezeli brak
SwietoSci i zycia kontemplacyjnego, bedzie to, ze tak powiem, apostolstwo
pomocnicze, zastepcze, nie Apostolstwo normalne, we wlasciwym i pelnym tego
stowa znaczeniu. Jezeli dwa wyzej wymienione warunki sa wypelnione, to mozemy
bezpiecznie imac sie pracy apostolskiej, ale nie przywlaszcza¢ sobie godnosci
apostolow, gdyz ta godnos¢ i chwala nalezy sie tylko cnocie doskonatej. Kto nie jest
na drodze jednoczacej, kto nie posiada doskonatej mitosci Boga i daru kontemplacji,
ten nie powinien podejmowaé si¢ apostolstwa zewnetrznego w Scistym
znaczeniu tego stowa inaczej jak tylko zmuszony postuszenstwem, albo
mitoscia bliZniego, to znaczy jego duchowna potrzeba oraz brakiem oséb,
ktére mogtyby godniej i lepiej temu zadaniu odpowiedzie¢. I wtedy nawet, gdy
zmuszony postuszenistwem, albo miloscig blizniego kto$§ podejmuje sie pracy
apostolskiej, powinien jeszcze by¢ przekonany, ze nie jest apostotem, jesli nie
posiada cnoty doskonalej, jesli jego praca nie wyplywa z pelnosci kontemplacji, jak
u $wietych; powinien by¢ przekonany, ze jedynie z koniecznosdci zastepuje
apostolow, jest tylko pomocnikiem apostoléw, sprawuje ich urzad dla
braku ludzi odpowiednio uposazonych, ktérzy by mogli godnie i nalezycie to
zadanie spelni¢. Mozna to nazwac apostolstwem w szerszym znaczeniu, albo
uczestnictwem w apostolstwie, ale nie jest to Apostolstwo we wilasciwym i
pelnym znaczeniu tego stowa.

W ten spos6b upada zupelnie zarzut, ktéry lubia wysuwaé przeciwnicy
tradycyjnej nauki o apostolstwie, zwolennicy goraczkowej dzialalnosci zewnetrznej,
niezdrowego aktywizmu, wylania si¢ na zewnatrz.

W ten sposéb zostaje wypelniony brak pracownikéw tam, gdzie prawdziwa
tego zachodzi potrzeba, gdzie postuszeristwo i mitos¢ blizniego tego wymagaja.

Upada zarzut jakoby taka nauka usuwala pracownikéw ze zniwa i z winnicy
Pariskiej. Nie, ona ich nie usuwa, tylko stawia stuszne, uzasadnione, prawowite

wymagania do sprawowania najwyzszego urzedu, jakim jest Apostolstwo.
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Tradycyjna nauka o apostolstwie nie oddala ludzi od pracy apostolskiej, ale
stawiajgc stuszne wymagania nie pozwala lekkomys$lnie podejmowac sie tej pracy i
zmusza zarazem do najglebszej pokory tych, ktérzy z postuszeristwa albo z mitosci
bliZzniego tej pracy sie oddaja.

Zapewne Bog moze nawet przez najgorsze narzedzie swe zamiary osiaggnac,
ale w takim razie skutek nie moze by¢ przypisany narzedziu i takie narzedzie nie
jest wlasciwie przyczyna, ale raczej okazja tego co Bég sam dziala, nie méwiac o
szkodach, ktore takie narzedzie zawsze wyrzadza. - Zreszta nie chodzi tu o to, co
Bég uczyni¢ moze, lecz o to co czlowiek czyni¢ powinien, aby godnie urzad
apostolski sprawowac.

W Swietle tych zasad lepiej rozumiemy glebokie znaczenie stéw Chrystusa:
"Zniwo wprawdzie wielkie, ale robotnikéw mato" (21). Zaiste mato jest robotnikéw nie
tyle ilosciowo, jak zwlaszcza jakosSciowo, to znaczy malo jest takich
robotnikéw, jakich wymaga Apostolstwo, malo jest dusz wewnetrznych,
kontemplacyjnych, zjednoczonych z Bogiem, malo jest swietych, ktérzy jedynie
zdolni sa uswiecaé¢ innych. - "Canales multos hodie habemus in Ecclesia, conchas vero
perpaucas!", jak powiedzial $w. Bernard (Serm. 18 in Cant.).

Wylozona nauka stawia ideat i cel, do ktérego powinien dazy¢ kazdy, kto
w jakikolwiek sposob jest powolany do zycia apostolskiego. Ta nauka podaje
zasade, wedle ktorej ocenia¢ nalezy stany, czyny i dary, daje prawdziwa ocene
rzeczy, prawdziwa ich miare, norme, regule.

Ta prawdziwa ocena wartosci jest rzecza ogromnej wagi i doniostoséci w calym
zyciu duchowym, wywiera decydujacy wplyw na cala nasza dzialalnoé¢, na cate
zycie. Z zasad bowiem wyplywaja czyny; jakie sa zasady, takie zwykle bedzie zycie.
— Zycie wbrew zasadom dlugo nie utrzyma sie; albo cztowiek dostosuje swe zycie
do zasad, albo porzuci zasady. Zy¢ wbrew zasadom jest rzeczg nienormalna.

Prawdziwe i zdrowe zasady sa Zrédlem prawdziwego postepu i rozwoju. Kto
ma zdrowe zasady, jest zdolny do postepu i doskonalenia si¢, cho¢by byl pelen
niedoskonatosci i bledéw. Przeciwnie, kto nie ma prawdziwych i zdrowych zasad,
cho¢by miat wieksze dary, nie postapi, ale cofnie sie, zmarnuje najSwietniejsze
przymioty i zdolnosci. Bez zdrowych zasad nie ma prawdziwego postepu ani
doskonalenia sie. Znaczenie zasad w zyciu jest ogromne, nieobliczalne. Kto na
prawdziwych zasadach opart swe zycie, ten podobny jest do cztowieka budujacego
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dom swdj na opoce, kto nie ma tych zasad, lub nie zyje wedlug nich, podobny jest
do czlowieka budujacego dom sw¢j na piasku (Mt. 7, 24-27).

Dlatego w naszych czasach, kiedy zdrowe zasady zycia nadprzyrodzonego w
znacznej mierze zacieraja sie i zanikaja w umystach i sercach wielu, kiedy panuje
przesadny skrajny aktywizm, wylanie sie na zewnatrz, zapoznanie albo nawet
pogarda zycia wewnetrznego, koniecznym jest powazne zastanowienie sie¢ nad
tradycyjna nauka o Apostolstwie.

Potwierdzenie wylozonych wyzej zasad i zapatrywan na zycie apostolskie
znajdujemy w dzietach wielkich Doktoréw i Ojcéw Kosciola, mianowicie: Sw.
Tomasza (22), $w. Augustyna (23), Sw. Ambrozego, $w. Grzegorza Wielkiego (24), $w.
Izydora (25), §w. Bernarda (26), $w. Bonawentury, $w. Jana od Krzyza (27), $w.
Franciszka Salezego, $w. Alfonsa de Liguori, $w. Bazylego (28), §w. Grzegorza
Nazjanzeniskiego (29), $w. Jana Chryzostoma (30) i innych. Ta sama nauka znajduje
sie takze w dzietach najwybitniejszych teologéw, ascetow, mistykoéw jak Dionizego,
Hugona od $w. Wiktora, Ryszarda od $w. Wiktora, Suareza, Baltazara Alvareza,
Alvareza de Paz, Lallement, Surin, Rigolenc i innych.

U tych wszystkich pisarzy, jak u wielu, wielu jeszcze innych znajdujemy te
sama tradycyjna nauke o Apostolstwie, nauke, ktérej najwierniejszym i
najdoskonalszym wyrazem sa te stowa $w. Tomasza: "Opus... quod ex plenitudine
contemplationis derivatur" (1I-1I, q. 188, a. 6) - "Contemplata aliis tradere" (ibid.).

I I I ) I o ) I I

Ks. Al Rozwadowski T. J., Nauka $w. Tomasza o apostolstwie i odpowiedz na niektore trudnosci.
Odbitka ze "Szkoty Chrystusowej". Lwow 1939. WYDAWNICTWO OO. DOMINIKANOW, str. 19. ()

Przypisy:
(1) "Szkota Chrystusowa", 1937.

(2) Przypominamy, ze mowa tu nie o udzielaniu sakramentéw, ale o nauczaniu, gltoszeniu stowa
Bozego itp. Sakramenty maja skutecznos¢ z ustanowienia Bozego niezaleznie od S$wietosci
udzielajacego ich, ex opere operato.

(3) "Ex abundantia cordis os loquitur" (Luc. 6, 45).
(4) "Memoriam abundantiae suavitatis tuae eructabunt" (Ps. 144, 7).
(5) "Quicumque Spiritu Dei aguntur, ii sunt filii Dei" (Rom. 8, 14).

(6) "Non enim vos estis qui loquimini, sed Spiritus Patris vestri, qui loquitur in vobis" (Mt. 10, 20).
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(7) "Sic nos existimet homo ut ministros Christi et dispensatores mysteriorum Dei" (I Cor. 4, 1).
(8) "In omnibus exhibeamus nosmetipsos sicut Dei ministros" (II Cor. 6, 4).

(9) "Pro Christo ergo legatione fungimur" (II Cor. 5, 20).

(10) "Et repleti sunt omnes Spiritu Sancto" (Act. 2, 4).

(11) "Elegerunt Stephanum, virum plenum fide et Spiritu Sancto... Stephanus autem plenus gratia
et fortitudine... plenus Spiritu Sancto..." (Act. 6, 5. 8; 7, 55).

(12) "Messis quidem multa, operarii autem pauci. Rogate ergo Dominum messis, ut mittat
operarios in messem suam" (Mt. 9, 37. 38).

(13) "Gratia... Dei sum id, quod sum" (I Cor. 15, 10).

(14) "Nec quisquam sumit sibi honorem, sed qui vocatur a Deo, tamquam Aaron" (Hebr. 5, 4).
(15) "Quomodo praedicabunt, nisi mittantur" (Rom. 10, 15).

(16) "Sicut misit me Pater, et ego mitto vos" (lo. 20, 21).

(17) "Non vos me elegistis, sed ego elegi vos et posui vos ut eatis ef fructum afferatis, et fructus
vester maneat" (lo. 15, 16).

(18) "Non quaero voluntatem meam, sed voluntatem eius qui misit me" (Io. 5, 30).

(19) "Descendi de coelo non ut faciam voluntatem meam, sed voluntatem eius qui misit me" (lo. 6, 38).
(20) "Ecce venio, ut faciam, Deus, voluntatem tuam" (Hebr. 10, 9).

(21) "Messis quidem multa, operarii autem pauci" (Mt. 9, 37).

(22) Summa Theol. 1I-11, q. 179-182: q. 188, a. 6; 11 Sent. Dist. 35, q. 1, a. 1-4; Summa contra gentiles 111,
c. 63; De Veritate, q. X1, a. 4; De perfectione vitae spiritualis etc.

(23) De Civitate Dei, lib. 19, c. 19; De Trinitate, 1. 22, c. 54; De Verbis Domini.
(24) Hom. 5 in Ezech.; hom. 14; lib. 5in I Reg,, c. 4; lib. 1 Regist. ep. 5.
(25) Lib. Different. 29.

(26) De Consideratione; De Monte Dei; Sermo 57 in Cant.
(27) Canticum spirituale, str. XXIX.
(28) Regqula 7, 37; Constit. c. 2 et 5.
(29) Orat. 1; 20; 23.

(30) Hom. 34; 36; 79.

(

a) Por. 1) O. Aleksander Rozwadowski SI, Apostolstwo wedtug nauki sw. Tomasza i Ojcow Kosciota,

w: "Fides Catholica integra", Nr 1, 2025, ss. 85-96.
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O modlitwie Panskiej

Sw. CYPRIAN

BISKUP KARTAGINSKI I MECZENNIK

U

I. Zacnosé przepisow ewangelicznych

Przepisy ewangeliczne niczym innym nie sa, najmilsi bracia, jak nauka Boska,
ktéra ma na celu utwierdza¢ nas w nadziei, umacnia¢ we wierze, karmi¢ nasze
serca, wskazywac nam droge i ulatwiaé osiggniecie zbawienia duszy. One bowiem
ksztalcac za zycia umysly wiernych, do niebieskiego wies¢ ich maja krolestwa.
Wprawdzie Bég wiele rzeczy oznajmil stugom swoim przez prorokéw, lecz o ilez
wieksza warto$¢ ma to wszystko, co Syn Bozy, Stowo Boskie, pod ktérego
tchnieniem prorocy niegdy$ przemawiali, sam wlasnymi usty objawia, gdy juz nie
drogi gotowac przyszlemu Zbawicielowi nakazuje, ale osobiscie sie zjawiajac, nam
droge zbawienia torowa¢ i ukazywac¢ pragnie, i to w tym celu, abySmy btadzac
niegdy$ w cieniach niewiadomosci i zaSlepienia, o$wieceni teraz $wiatlem laski
Bozej, pod przewodem i kierownictwem tegoz Boga, z drogi zywota nie zbladzili.

II. Ten ktéry nam dal Zycie, nauczyl nas tez modlic¢ sie

Juz za$ pomiedzy innymi Boskimi przepisami swoimi, przez ktére dopomoc
nam pragnat do zbawienia, nauczyt nas tez Zbawiciel sposobu modlenia sie tj. o co
si¢ modli¢ mamy. A tak, Ten sam, ktéry nam dat zycie, powodowany askawoscia,
ktéra i innych daréw Jego byla pobudka, raczyt sie sta¢ Mistrzem naszym w
modlitwie, abySmy przemawiajac do Ojca w ten sposob, jakiego nas Syn nauczyl,
tatwiej wystuchanymi by¢ mogli. A tak wypetnit to, co byt przedtem zapowiedziat,
iz prawdziwi wielbiciele wielbi¢ Go beda w duchu i prawdzie. Uswiecajac nas
bowiem dal nam ducha prawdy i sprawil, ze oparci na Jego poleceniach
prawdziwie i duchownie czci¢ Go mozemy. Bo czyz mozna wymysli¢ bardziej
duchowna modlitwe, nad te ktérej nas Chrystus, Dawca Ducha Swietego nauczyt?
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Czyz w oczach Bozych, moze jaka modlitwa prawdziwsza by¢ nad te, ktéra Syn
Jego, Prawda odwieczna odmawial? Wszakze On sam powiada, ze inaczej sie
modli¢ jak On to czynil, nierozumem jest a nawet grzechem. Méwi bowiem:
Opusciwszy przykazanie Boze, trzymacie ustawy ludzkie (Mk VII, 8).

III. Jak skuteczna jest u Ojca modlitwa Paniska

Moédlmy sie tedy, bracia najmilsi, jak nas Bég modli¢ sie nauczyl, gdyz Jemu to
nader milo, gdy wlasnymi Jego stowy do Niego sie odzywamy, i ze stowami
modlitwy Chrystusowej do Niego sie zwracamy. Niechaj w modlitwie naszej Ojciec
rozpoznaje glos swojego Syna! Niechaj Ten, ktéry mieszka w sercach naszych i na
ustach naszych spoczywa! Korzystajmy z tego, ze On jest przed Ojcem rzecznikiem
naszym, a przepraszajac Boga za grzechy nasze, czynmy to w tych samych
wyrazach, w ktérych 6w Rzecznik nasz za nami przemawia. Skoro bowiem On sam
powiada, ze o cokolwiek prosi¢ bedziemy Ojca w Imie Jego danym nam bedzie, o
ilez skuteczniejsza bedzie modlitwa nasza, jezeli nie tylko w Imie Jego, ale i stowami
Jego przemawia¢ bedziemy?

IV. Z jakim uszanowaniem i unizonoscia do Boga modli¢ sie nalezy

Atoli kto sie¢ modli, modli¢ sie powinien porzadnie, zachowujac spokdj
nalezny i pokore. W tym celu pamietajmy na to, ze stoimy w obliczu Boga, ktéremu
podoba¢ sie trzeba zaréwno z ulozenia ciala, jak i ze sposobu moéwienia. Bo
zuchwalstwem jest, naprzykrzac¢ sie Mu krzykami, przeciwnie za$ wlasciwoscig jest
pokornego, modli¢ sie skromnie. Zreszta sam Pan nauczyl nas w skrytosci modli¢
sie¢ w miejscach ukrytych i odosobnionych, nawet gdy sie w mieszkaniu wlasnym
znajdujemy. I sposéb ten bardziej zgadza sie z wiara, ktéra nas uczy iz Boég jest
wszedzie, wszystko slyszy, a moca swego niezmiernego Majestatu przenika
najskrytsze nawet miejsca, wedle tego co méwi Pismo Boze: Mniemasz, zem ja jest
Bog z bliska, a nie Bog z daleka. Aza sie skryje cztowiek w skrytosciach, a Ja go nie ujrze?
mowi Pan. Aza nieba i ziemie Ja nie napetniam? (Jerem. XXIIIL, 23). I gdzie indziej: Na
kazdym miejscu oczy Panskie wypatrujq dobrych i ztych (Przyp. XV, 3). Totez nawet i
wowczas, gdy z bra¢mi sie schodzimy i ofiare Pariska z kaptanami sprawiamy,
pamieta¢ powinniémy na skromnos$¢ i uszanowanie, a nie klepa¢ modlitwy bez
zastanowienia, ani tez prosby nasze hatasliwie narzuca¢. B6g bowiem nie stucha
slow ale serca i nie potrzebuje by¢ upominany nieposkromionymi wrzaskami,
skoro wszystkie mysli cztowieka przenika, jak nas o tym sam upewnia, moéwiac:
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Przecz myslicie zte w sercach waszych? (Mt. IX, 4), albo: Poznajq wszystkie koscioty, izem
Ja jest, ktory badam sig nerek i serc (Apok. 11, 23).

V. Przyklad Anny

Pamietata o tym bez watpienia Anna, éw symbol kosciota, o ktérej wspomina
pierwsza Ksiega Krolow, gdy w glebi serca, cicho i pokornie, a bez gwaltownych
nalegan, modlila si¢ do Pana. A cho¢ modlitwa jej byla tajemna, za to wiara na
zewnatrz jasniata. Modlila sig, ale sercem nie stowem, wiedzac ze Bog ja styszy, a
poniewaz modlila si¢ z ufnoScia, przeto otrzymata istotnie to, o co prosita.
Opowiada to Pismo $w. w ten sposéb: Anna mowita w sercu swoim, a tylko si¢ usta jej
ruszaty, ale glosu jej stychac zgota nie byto (I Krél. I, 13). A jednak Bég ja wystuchat i
dlatego czytamy w Psalmie: Co mowicie w sercach waszych, na tézkach zatujcie (Ps. IV,
5). Co tez i u Jeremiasza Duch Swiety potwierdza, gdy mowi: Tobie Panie w czuciu
ktaniac sig¢ potrzeba (Bar. VI, 5).

V1. Pokornie modlié sie nalezy

Procz tego, kto sie modli powinien réwniez mieé¢ przed oczyma przyklad
celnika, modlacego sie w Swiatyni z faryzeuszem. Nie z podniesionymi zuchwale
oczami, ani z nieskromnie roztozonymi rekami, ale w piersi sie bijac i grzechy w
sercu ukryte wyznajac, wzywat on Bozego milosierdzia. I wlasnie dlatego, ze tak
sie¢ modlil, ze ufal nie w niewinnos¢ swoja (skoro nikt nie jest bez winy), ze
pokornie winy swe wyznawatl i o laske prosil, podczas gdy faryzeusz w sobie
samym mial upodobanie, zasluzyt on sobie na to, iz Ten, ktéry przebacza
pokornym, prosby jego wystuchal. Postuchajmy jak to zdarzenie Pan nasz w
Ewangelii opisuje. Dwoje ludzi, powiada, wstgpito do kosciota, aby si¢ modlili: jeden
faryzeusz a drugi celnik. Faryzeusz stojqc, tak si¢ sam u siebie modlit: Boze! dziekuje Ci,
zem nie jest jako inni ludzie drapiezni, niesprawiedliwi, cudzoloznicy, jako i ten celnik.
Poszcze dwakro¢ w tydzien, dawam dziesieciny ze wszystkiego co mam. A celnik stojgc z
daleka, nie chciat ani podnies¢ oczu w mniebo, ale bit piersi swoje, mowigc: Boze! bgdz
mitosciw mnie grzesznemu! Zaprawde powiadam wam, zstqpil ten usprawiedliwionym do
domu swego nad niego. Albowiem ktokolwiek sie podwyzsza, bedzie unizon, a kto sig uniza,
bedzie podwyzszon (Ek. XVIII, 10 sq.).

VII. O co mamy sie modli¢

Poznawszy wiec z nauki Boskiej, w jaki sposéb nam sie modli¢ nalezy, starajmy
sie teraz, najmilsi bracia, z pomoca tejze laski Bozej poznaé, o co modli¢ sie trzeba.
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A mowi Pan: Tak sig modlic bedziecie: Ojcze nasz, ktorys jest w niebiesiech, swiec sig
imig Twoje. Przyjdz krélestwo Twoje. Bqdz wola Twoja, jako w niebie tak i na ziemi.
Chleba naszego powszedniego daj nam dzisiaj i odpus¢ nam nasze winy, jako i my
odpuszczamy naszym winowajcom. I nie wwodz nas na pokuszenie. Ale nas zbaw ode
ztego. Amen (Mt. VI, 9 sq.).

VIII. Modlitwa nasza powszechna by¢ powinna i wsp6lna

Tu przede wszystkim zauwazy¢ nalezy, ze nasz Mistrz pokoju i jednosci, nie
chcial aby modlitwa nasza do jednostek byla ograniczong albo zgola osobistg, tak
izbySmy sie wylacznie za siebie samych modlili. Nie kaze nam bowiem moéwic¢:
"Ojcze moj ktorys jest w niebiesiech", ani "chleba mojego daj nam dzisiaj", ani tez dla
siebie tylko prosi¢ o darowanie win lub o zachowanie od pokus i od ztego, ale zada,
aby modlitwa nasza powszechna i wspélna bylta tj. abysmy sie za wszystkich
modlili, jak wszyscy jedno jesteSmy. Innymi slowy, ten Bég pokoju i nauczyciel
zgody tak pragnie, aby kazdy pojedynczy cztowiek za wszystkich innych si¢ modlit,
jak On sam, ktory jest jeden, wszystkich nas w sobie nosil. To prawidto modlenia sie
zachowali trzej owi mlodziericy w piecu ognistym, gdy modlac sie wspdlnie,
wzajemng zgode ducha zachowali. I dlatego Pismo $wiete méwiac o nich, iz ci trzej
jakoby jednymi usty chwalili i wystawiali i blogostawili Boga (Dan. III, 51), daje nam
zarazem przyklad, jak my sie¢ modli¢ mamy, jesli pragniemy sta¢ sie do nich
podobnymi. Modlili sie oni jednymi usty, cho¢ Chrystus nie nauczyl ich jeszcze
modlitwy; a iz modlitwa ich byla zarazem cicha, prosta i duchowna, przeto uzyskali
u Pana to, o co prosili. Podobny przyktad wspélnej modlitwy daja nam Apostotowie
po wniebowstapieniu Parnskim, trwali bowiem jednomyslnie na modlitwie z
niewiastami i z Maryjq Matkq Jezusowaq i z bracig Jego (Dz. Ap. 1, 14), dajac w ten sposéb
Swiadectwo gorliwosci i zgody wspolnej. Albowiem Bog, ktoéry kaze domownikom
zy¢ w jednosci spotecznej, nie dopuszcza do Boskiego i wieczystego mieszkania
swego jak tylko tych, ktérzy jednosci w modlitwie przestrzegaja.

IX. Méwimy "Ojcze" poniewaz poczeliSmy by¢ synami Bozymi

A jakze to wspaniale, jak liczne, jak donioste mysli ta krotka modlitwa Pariska
w kilku stowach zawiera! Zaiste niczego tu nie opuszczono, co by w modlitwie,
majacej by¢ streszczeniem nauki niebieskiej, zamykac¢ sie mogto. Tak sie modlic
bedziecie - mowi Jezus - Ojcze nasz, ktorys jest w niebiesiech. "Ojcze" - oto pierwszy
wyraz, ktory czlowiek §wiezo odrodzony i przez taske Boza Bogu przywrécony
wymawia, na dowéd ze synem Bozym by¢ poczal. Méwi bowiem Duch Swiety:
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Przyszedt do wiasnosci, a swoi Go nie przyjeli, a ilukolwiek ich przyjeto Go, dat im moc, aby
sig stali synami Bozymi, tym ktorzy wierzq w Imie Jego (Jan I, 11 sq.). Kto wiec uwierzyt
imieniowi Jego i stal sie synem Bozym, powinien zaczynaé od tego, izby dzieki
czynil za te laske i synem Bozym sie wyznawal. A zaraz w pierwszych stowach,
jakie po przyjsciu na $wiat wymawiac sie nauczy, niech daje pozna¢, iz wyrzeka sie
ziemskiego rodzica swojego i za Ojca swego uwaza Tego jedynie, ktéry w
niebiosach mieszka. Napisano bowiem: Ktory rzekt ojcu swemu i matce swojej: nie znam
was, a braci swojej: nie wiem o was i nie znali syndw swoich, ci strzegli mow Twoich i
przymierze Twe zachowali (Deut. XXXIII, 9). A Pan w Ewangelii wyraZnie zabrania
nam nazywac ojca na ziemi, skoro mamy jednego Ojca w niebiesiech. I dlatego
uczniowi ktéry wspominat o zmartym ojcu odpowiedzial: Dopusé¢ umartym grzebac
umartych swoich (Mt. VIII, 22), dajac przez to do zrozumienia, ze nie nalezy méwic¢ o
ojcu umartym, skoro wierni maja swojego Ojca, ktory zyje.

X. Bog Ojcem jest dla tych, ktorzy wierza i przez Niego odrodzeni
zostali

Wszelako uwazaé powinni$my na to, ze nie tylko Boga Ojcem zowiemy, ale
mowimy: Ojcze nasz tj. mienimy Go Ojcem wszystkich wierzacych, wszystkich
tych, ktoérzy przez Niego i przez laske Jego odrodzeni, synami Bozymi by¢
poczeli. Za to zydzi, ktérzy Chrystusa przez prorokéw zapowiedzianego i do
nich najpierw poslanego niegodziwie zelzyli i okrutnie zamordowali, w tych
stowach kare dla siebie znajduja. Bo oni nie moga Boga nazywa¢ Ojcem swoim,
skoro Pan na hanbe ich powiada: Wy z ojca diabla jestescie, a pozgdliwosci ojca
waszego czynic chcecie. On byt mezobojcq od poczqtku i w prawdzie sig nie zostal, bo w
nim nie masz prawdy (Jan VIII, 44). I u Izajasza proroka Bég wola na nich z
gniewem: Wychowalem syny i wywyzszytem, a oni Mie wzgardzili. Poznat wot Pana
swego 1 osiet zZtob Pana swego, a Izrael Mig nie poznal, a lud Moj nie zrozumiat. Biada
narodowi grzesznemu, ludowi nieprawosciq obcigzonemu, nasieniu zlemu, synom
ztosliwym! Opuscili Pana, bluznili Swietego Izraelowego (Izaj. I, 2 sq.). Lecz my
chrzescijanie, modlac sie¢ mamy Go zwaé¢ "Ojcem naszym", na dowdd zeSmy
synami Jego by¢ poczeli i na unizenie zydow, ktérzy nimi by¢ przestali. Wszelako
grzesznicy rOwniez nie moga uchodzi¢ za synéw Bozych. Gdyz imie to, oraz
przyszla w wiecznosci nagroda tym jedynie przystuguje, ktérzy wolni sa od
grzechu, jak Swiadcza stowa Panskie: Wiszelki ktory czyni grzech, stugq jest grzechu.
Lecz stuga nie mieszka w domu na wieki. Syn mieszka na wieki (Jan VIII, 34).
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XI. Jezeli Bog jest naszym Ojcem powinniSmy tak postepowag, jak na
syndow przystalo

O jak wielka jest faskawos¢, jak wielka i obfita dobro¢ Chrystusa Pana ku nam,
ktéry chce abySmy na modlitwie Boga - Ojcem, siebie - dzieémi Bozymi zwali,
podobnie jak On sam Synem jest Bozym! Gdyby nie to pozwolenie Jego, kt6z z nas
powazylby sie tymi imionami postugiwac? Pamieta¢ nam przeto nalezy, bracia
najmilsi, iz skoro Boga Ojcem naszym zowiemy, totez tak postepowaé powinnismy,
jak na prawdziwych synéw Jego przystalo i tak sie stara¢ powinniémy Jemu sie
podobad, jak On sie nam podoba. BadZmy jakoby §wiatyniami Jego, aby kazdy mogt
poznaé, iz On w nas mieszka! Nie odradzajmy sie przez uczynki nasze od Ducha
Swietego! A skoro$my juz uduchowniaé sie poczeli, nie myslmy, jak tylko o
niebieskich i duchownych rzeczach. Bo Pan B6g moéwi: Ktokolwick Mnie wielbi¢
bedzie, wielbi¢ go bedg, a ktorzy Mng gardzq bezecni bedg (I Krol. 11, 30). A sw. Pawet w
liscie swoim upomina: Azali nie wiecie iz cztonki wasze sq kosciotem Ducha Swigtego,
ktory w was jest, ktorego macie od Boga, a nie jestescie swoi? Albowiem kupieni jestescie
zaptatq wielkq. Chwalciez i noscie Boga w ciele waszym (I Kor. VI, 19 sq.).

XII. Modlimy sie aby laska poswiecajaca w nas pozostala

Moéwimy nastepnie: Swigé sie Imie Twoje, nie jakobyémy zyczyli Bogu, aby
modlitwy nasze Jego usSwiecily, ale aby Imie Jego w nas uSwiecenie znalazto. Céz
bowiem Bogu S$wietosci przyczyni¢ moze, skoro On sam wszystko uswieca?
Zgodnie wiec z napomnieniem Jego: Bgdzcie swigtymi, bo Swigtym jestem Ja Pan
(Lewit. XX, 26), prosimy w tych stowach, abySmy zostawszy przez chrzest
poswieconymi, w tym, czymesmy by¢ poczeli, wytrwali. I prosimy o to codziennie,
bo nam co dzieri potrzeba uswiecac sie i oczyszczaé z bledéw, w ktoére bezustannie
popadamy. Jakiego rodzaju jest za$ to uswiecenie, ktérego nam Bég w milosierdziu
swoim uzycza, poucza nas Apostol gdy mowi: Ani porubnicy, ani batwanom stuzgcy,
ani cudzotoznicy, ani rozwiqzli, ani sodomczycy, ani ztodzieje, ani takomi, ani pijanice, ani
ztorzeczqcy, ani drapiezcy nie posiedq krolestwa Bozego. I tym niektorzy byliscie, alescie
omyci, alescie poswigceni, alescie usprawiedliwieni, w imie Pana naszego Jezusa Chrystusa i
w Duchu Boga naszego (I Kor. VI, 9 sq.). Méwi wiec, zeSmy w Imie Pana naszego
Jezusa Chrystusa i w Duchu Boga naszego poswieceni zostali. I otéz o to
poswiecenie, by w nas pozostawalo, modli¢ si¢ mamy. A poniewaz Pan nasz i
Sedzia, grozi uzdrowionemu przez siebie, by nie grzeszyl wiecej, jesli nie chce
srozszej doznac kary - o to bezustannie modlimy sie i dniem i nocg blagamy, aby za
sprawa Bozg, ta laska Jego poswiecajaca i ozywiajaca zarazem, w nas trwala.
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XIIL. Prosimy, aby krélestwo Boze przyrzeczone nam przybylo

Nastepuje druga prosba: Przyjdz krolestwo Twoje. Tutaj, podobnie jak w
poprzedniej prosimy o to, aby krélestwo Boze nam przypadio w udziale. Kiedyz
bowiem Bog nie krolowal? lub kiedy zaczal krélowaé, skoro u Niego wszystko od
wiekéw bylo i nigdy by¢ nie przestaje? Prosimy wiec, aby nasze krélestwo, nam
przyobiecane i dla nas krwia i meka Chrystusowa okupione przybylo, izbySmy
spedziwszy w poddanstwie to zycie, kiedy$ z krélujacym Chrystusem réwniez
krolowa¢ mogli, wedle owej obietnicy Jego: Pojdzcie blogostawieni Ojca Mego!
Otrzymajcie krolestwo zgotowane wam od zatoZenia Swiata (Mt. XXV, 34). Wszelako,
bracia najmilsi, przez owo krélestwo Boze rozumieé tez mozemy samego Chrystusa
Pana, ktérego przybycia co dzien wygladamy i pragniemy. Jako bowiem On
zmartwychwstaniem jest naszym, gdyz w Nim jedynie zmartwychwsta¢ mozemy,
tak tez i krélestwem naszym nazwanym by¢ moze, gdyz i krélowaé w Nim jedynie
nam przeznaczono. Stusznie za§ wspominamy o krélestwie Bozym, bo jest i drugie
ziemskie krolestwo. Tym krolestwem i jego zaszczytami, kazdy kto wzgardzit
Swiatem, rowniez pogardzi¢ musi, a oddawszy sie Bogu i Chrystusowi, pragna¢
powinien nie ziemskiego ale niebieskiego panowania. Potrzeba zas$ wytrwalej
modlitwy, abysmy krolestwa niebieskiego nie utracili, jak to sie stalo z zydami,
ktéorym Pan zapowiada: Wielu ze wschodu i zachodu przyjdzie i zasigdg z Abrahamem i
Izaakiem 1 Jakubem w krolestwie niebieskim, a synowie krolestwa bedq wyrzuceni w
ciemnosci zewnetrzne, tam bedzie ptacz i zgrzytanie zebow (Mt. VIII, 11 sq.). Méwi wiec
tutaj, ze zydzi tak dlugo byli synami kroélestwa, jak dtugo byli synami Bozymi, a jak
tylko utracili prawo do nazywania Boga Ojcem swoim, zaraz tez utracili prawo do
dziedzictwa niebieskiego. Przeciwnie za$ my chrzeécijanie, jak stusznie w modlitwie
mianem Ojca Go obdarzamy, tak tez modli¢ sie mozemy, by to krélestwo Boze nam
sie dostato.

XIV. Modlimy sie, aby sie w nas spelnila wola Boza

Trzecia prosba nasza brzmi: Bgdz wola Twoja, jako w niebie, tak i na ziemi. W tej
prosbie wyrazamy pragnienie, abySmy mogli spetni¢ to, czego Bog zada. Nie
prosimy za$, aby Boég czynil to co chce; kt6z bowiem przeszkodzi¢ moze Bogu w
wykonaniu tego, co uczyni¢ zamierza? Nam za to szatan bezustannie przeszkadza
w poddaniu woli Bozej ducha i uczynkéw naszych i dlatego modli¢ si¢ musimy, aby
ta wola Boza w nas sie spelniata; do czego znéw nam potrzebna wola, czyli pomoc i
opieka Jego. Bo tylko taska i milosierdzie Boze bezpiecznymi nas czyni i nikt o
wlasnych sitach osta¢ si¢ nie moze. O tej stabosci naszej sam Pan nas naucza, gdy
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przyjawszy ciato ludzkie na sig, wolal: Ojcze mdj, jezeli mozna rzecz, niechaj odejdzie
ode mnie ten kielich (Mt. XXVI, 39). Zaraz jednak dodaje dla przyktadu uczniom
swoim: Wszakze nie jako Ja chcg, ale jako Ty (Mt. XXVI, 39). Na innym za$ miejscu
mowi: Zstgpitem z nieba, nie izbym czynit wole Mojq, ale wole Onego, ktory Mig postat
(Jan VI, 38). Jezeli wiec Syn poddaje si¢ woli Ojca, o ile wiecej ulega¢ jej powinien
stuga! Zacheca nas do tego i Jan §w. w liscie swoim, gdy pisze: Nie mitujcie swiata,
ani tego co jest na Swiecie. Jesli kto mituje Swiat, nie masz w nim ojcowskiej mitosci.
Albowiem wszystko co jest na Swiecie, jest pozqdliwosc ciata i pozqdliwosc¢ oczu, i pycha
zywota, ktora nie jest z Ojca, ale jest ze Swiata. A swiat przemija i pozqdliwosc jego. Lecz kto
czyni wole Bozq, trwa na wieki (I Jan. II, 15 sq.). A przeto jezeli na wieki trwaé chcemy,
wiecznego Boga wole pelni¢ powinnismy.

XV. Wola Boza jest to wszystko czego Chrystus przykladem i slowem
nauczatl

Wola zas Boza jest to wszystko, czego Chrystus przyktadem i stowem nauczat.
A przeto wspotdziedzicem Chrystusa zosta¢ ten tylko pragnie rzeczywiscie i ten
przykazanie, a tym samym wole Boza istotnie pelni, kto w obcowaniu, stowach,
uczynkach i obyczajach pokornym, wierzacym, skromnym, sprawiedliwym,
mitosiernym i postusznym sie okazuje, kto innym krzywdy wyrzadzaé nie umie, a
doznana cierpliwie znosi, kto pokoju wsréd braci strzeze, kto Boga z calego serca
mituje jako Ojca, a boi sie jako Pana, kto niczego ponad Chrystusa nie przeklada tak
jak On niczego wyzej od nas nie cenil, a w mitosci i znoszeniu krzyza Jego trwa
meznie i niezlomnie, kto wreszcie w walce o czes¢ i imie Jego wytrwale Go
wyznawa, Smiele Mu ufa i dla Niego cierpliwie $mieré ponosi, ktéra jest korona
uczynkoéw naszych.

XVI. Modlimy sie aby wola Boza spelnila sie¢ w niebie i na ziemi tj. w
duszy i ciele naszym

Modlimy sie za$, aby wola Boza spelnila sie w niebie i na ziemi. Jedno i drugie
ma na celu szczeScie i zbawienie nasze. Skoro bowiem cialo ze ziemi, a dusze z
nieba otrzymaliSmy, my sami niebem i ziemig zarazem jesteSmy, tak iz modlac sie,
aby wola Boza spelnita si¢ w niebie i na ziemi, o to samo prosimy dla duszy i ciala
naszego. Lecz miedzy cialem i dusza nasza walka trwa bezustanna. Duch pozada
rzeczy Boskich i niebieskich, cialo ziemskich i znikomych i nieraz co innego
czynimy, a czego innego pragniemy. Modli¢ si¢ nam przeto nalezy, aby za pomoca
Boza zgoda miedzy obojgiem panowata i aby oboje wole Boza pelniac duszy naszej
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zbawienie zapewnilo. Do tego zacheca nas $w. Pawel, gdy mowi: Cialo pozgda
przeciw duchowi, a duch przeciw ciatu. Bo te sie sobie wzajem sprzeciwiajg: abyscie nie
cokolwiek chcecie, to czynili. A jesli duchem bywacie rzqdzeni, nie jesteScie pod zakonem. A
jawne sq uczynki ciata, ktore sq: porubstwo, nieczystosé, niewstydliwosé, wszeteczenstwo,
batwochwalstwo, czarowania, nieprzyjazni, swary, zawisci, gniewy, niesnaski, rozterki,
kacerstwa, zazdrosci, mezobojstwa, pijanistwa, biesiady i tym podobne. O ktorych opowiadam
wam, jakom przedtem opowiedzial, iz ktorzy takowe rzeczy czynig, krolestwa Bozego nie
dostqpig. A owoc ducha jest mitos¢, wesele, pokoj, cierpliwosé, dobrotliwosé, dobroc,
nieskwapliwosé, cichosé, wiara, skromnosc, wstrzemiezliwosé, czystos¢ (Gal. V, 17 sq.). 1
dlatego modli¢ sie mamy codziennie, a nawet bezustannie, aby w ten sposéb wola
Boza na niebie i na ziemi sie stata. To jest bowiem wola Boza, aby ziemia niebu
ustapila, a rzeczy Boskie, duchowne zwyciestwo odniosty.

XVII. Inne znaczenie tej prosby

Prosbe te, najmilsi bracia, rozumie¢ mozna i w ten sposéb, iz poniewaz Pan
poleca nam kochaé réwniez nieprzyjaciét naszych i modli¢ sie za tych, ktérzy nas
przesdladuja, przeto w tej prosbie wyrazamy pragnienie, aby wola Boza spetlnila sie i
w tych, co zyja jeszcze w $wiecie i ku niebu jeszcze si¢ nie zwrdcili. W ten sposéb
wole Boza spelnil Chrystus Pan przez zbawienie i odnowienie rodzaju ludzkiego. Z
tego powodu uczniéw swoich nie nazywa juz ziemia, ale solg ziemi. Apostot zas
pierwszego tylko cztowieka zowie ziemskim, lecz drugiego niebieskim by¢ mieni. I
dlatego nam réwniez, ktérzy podobnymi by¢ mamy do Boga, Ojca naszego,
kazacego storicu przyswieca¢ zaréwno dobrym jak ztym i deszczom padac¢ zaré6wno
nad sprawiedliwymi jak i niegodziwymi ludZzmi, modli¢ si¢ nalezy o zbawienie
wszystkich ludzi, w tej mysli, aby i na niewiernych spelnila si¢ wola Boza, tj., aby
przez wode chrztu i Ducha Swigtego stali sie z ziemskich istot niebieskimi,
podobnie jak w niebie tj. w nas spelnia si¢ przez wiare ta wola Boza, moca ktorej
pragnie, abySmy wszyscy do nieba nalezeli.

XVIII. Prosimy codziennie o to, aby nam byl danym chleb nasz tj.
Chrystus, czyli abySmy z laski Jego poswiecajacej i od zjednoczenia z
Nim nie odpadli

W dalszym ciaggu modlitwy Panskiej méwimy: Chleba naszego powszedniego daj
nam dzisiaj. Ta proSba moze mie¢ mistyczne i dostowne znaczenie, gdyz rozum
jedno i drugie na zbawienie duszy wyzyska¢ moze. Owoz chlebem zywota jest dla
nas Chrystus, i to dla nas tylko, nie dla wszystkich ludzi. Jako bowiem Boga
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zowiemy Ojcem naszym, tj. Ojcem znajacych Go i wierzacych w Niego, tak i chleb
ten naszym zowiemy, gdyz Chrystus dla tych tylko jest chlebem, ktérzy z Nim
styczno$¢ maja. O ten chleb prosi¢ zaé mamy codziennie, abySmy zyjac w
Chrystusie i karmigc sie codziennie tym positkiem zbawienia, przez ciezki jaki
wystepek nie utracili prawa do pozywania go i nie odpadli od Ciala
Chrystusowego, jak nas o tym On sam upomina méwiac: Jam jest chleb zywy, ktorym
z nieba zstqpil. Jesliby kto pozywat tego chleba, zy¢ bedzie na wieki. A chleb, ktory Ja dam,
jest Moje Ciato za zZywot swiata (Jan VI, 51). Jako wiec wedle stéw owych, kto pozywa
chleb Chrystusow zy¢ ma na wieki, tak na odwrét obawia¢ sie i modli¢ potrzeba,
aby nikt nie byt narazonym na utrate zbawienia wskutek usuniecia od uczestnictwa
w pozywaniu Ciata Chrystusowego. Mowi bowiem Chrystus: Jeslibyscie nie jedli
Ciata Syna cztowieczego i nie pili Krwi Jego, nie bedziecie mie¢ Zywota w sobie (Jan VI, 54).
I dlatego to wtasnie modli¢ sie nam bezustannie trzeba, abySmy zyjac i przebywajac
w Chrystusie, nie utracili prawa do faski Jego po$wiecajacej i do pozywania Jego
Ciala.

XIX. Prosi¢ powinnismy o chleb powszedni a nie rozciagaé pragnien
naszych na dlugie czasy

Wszelako prosba ta moze by¢ i w ten sposéb rozumiang, iz poniewazeSmy sie
z pomoca wiary bogactw i pomp tego $wiata wyrzekli, przeto obecnie prosimy o
pokarm dla siebie, stosownie do upomnienia Parnskiego: Kazdy... kto nie odstepuje
wszystkiego co ma, nie moze by¢ uczniem moim (Lk. XIV, 33). Kto wiec uczniem
Chrystusowym by¢ poczat wyrzeklszy sie wszystkich débr swoich, prosi¢ ma o
codzienny pokarm, a nie powinien rozciggaé zyczeni swoich na dlugie czasy. Pan
bowiem réwniez upomina: Nie troszczciez sig tedy o jutrze. Albowiem jutrzejszy dzien
sam o siebie troskac si¢ bedzie. Dosyc¢ ci ma dzien na swojej nedzy (Mt. VI, 34). Stusznie
wiec uczen Chrystuséw o pozywienie modli¢ sie moze, skoro mu o jutrze mysle¢
nie wolno. Zreszta sam sobie by sie sprzeciwial, gdyby proszac z jednej strony o
rychte nadejScie krélestwa Bozego, z drugiej strony, pragnal dlugiego zycia na
ziemi. Totez Apostol pragnac wzmocni¢ wiare i nadzieje nasza, w tym wzgledzie,
naucza: Nie przynieslismy nic na ten swiat, bezwqtpienia ze tez wynies¢ nic nie mozeny.
Ale majqc Zywnos¢ i czym sie odziac, na tym przestawajmy. Bo ktorzy cheq bogatymi byc,
wpadajqg w pokuszenie i w sidto diabelskie i1 wiele pozgdliwosci niepozytecznych i
szkodliwych, ktore pograzajq ludzi na zatracenie i zginienie. Albowiem korzen wszego ztego
jest chciwosc, ktorej niektorzy pragnac, pobladzili od wiary i uwiktali sig w wiele bolesci (I
Tym. VI, 7 sq.).
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XX. Chrystus naucza, ze bogactwa nie tylko sa pogardy godne, ale i
niebezpieczne

Uczy nadto Chrystus, ze bogactwa nie tylko godne sa pogardy, ale i
niebezpieczne dla nas, ze w nich ukrywa sie korzen ztosci, blichtr tudzacy, ktéry
podstepnie staby umyst ludzki zwykl uwodzi¢. Dlatego tez bogacza myslacego
jedynie o bogactwach ziemskich i chelpigcego si¢ nagromadzonym do zbytku
plonem, gromi Bog i moéwi: Szalony! tej nocy duszy twej upominajg sie u ciebie! a cos
nagotowat, czyjez bedzie? (Ek. XlI, 20). Cieszyt! sie glupiec z majatku swego, cho¢ tej
samej nocy mial umrze¢. Rozmyslat o obfitosci dobra wszelkiego, cho¢ zycie w nim
gasto. Tymczasem Bog, doskonalym tego tylko zowie, kto sprzeda wszystko co
posiada, rozda ubogim i skarbi sobie w ten sposéb skarby w niebie. Podobniez tego
tylko zowie nasladowca swoim i swej meki chwalebnej, kto w zadne wiezy débr
doczesnych nie jest uwiklany, lecz wraz ze wszystkimi wladzami swymi Bogu sie
oddaje. Zeby za$ dojé¢ do tego, w ten sposéb modli¢ sie kazdy powinien i z
modlitwy samej uczy¢ sie, jakim by¢ mu nalezy.

XXI. Temu kto Boga posiada, na niczym zbywac¢ nie bedzie, byleby sam
Go nie opuszczal

Zreszta sprawiedliwemu na codziennym pozywieniu i tak zbywac nie moze.
Napisano bowiem: Nie udrgczy Pan glodem duszy sprawiedliwego (Przyp. X, 3). I
znowu: Bytem mtodym i zestarzalem sig, a nie widziatem sprawiedliwego opuszczonego, ani
potomstwa jego szukajgcego chleba (Ps. XXXVI, 25). Co tez i sam Pan potwierdza, gdy
mowi: Nie troszczciez sig tedy mowige: Coz bedziemy jesc, albo co bedziemy pic, albo czym
sig bedziemy przyodziewac, bo tego wszystkiego poganie pilnie szukajq. Albowiem Ojciec
wasz niebieski wie, ze tego wszystkiego potrzebujecie. Szukajciez tedy naprzod krolestwa
Bozego i1 sprawiedliwosci jego, a to wszystko bedzie wam przydane (Mt. VI, 31 sq.).
Przyrzeka wiec, ze wszystkiego udzieli tym, ktoérzy krolestwa Bozego i
sprawiedliwosci szukaja. B6g bowiem jest wszystkim, a zatem kto Go posiada, w
niczym brakéw cierpie¢ nie moze, byle Go nie opuszczat. Tak Danielowi w jaskini
Ilwéw na rozkaz krélewski zamknionemu Bég positek zesltat i sprawil, ze ten sluga
Jego wsérod glodnych, a jednak spokojnych zwierzat, nakarmionym zostal. Tak
Eliasz w ucieczce positek otrzymal, a przesladowanym bedac na puszczy zywionym
byl przez ustugujace mu i przynoszace mu jadlo ptaki. Zaprawde strasznym bylo
owo okrucieristwo ludzkie! Zwierzeta i ptactwo karmity opuszczonych, a tylko
ludzie nie wahali si¢ czyha¢ na nich i srozy¢ sie nad nimi!
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XXII. Po prosbie o pokarm, nastepuje prosba o darowanie win, aby nikt
nie podchlebial sobie jakoby byl niewinnym

Z kolei prosimy tez o odpuszczenie nam win naszych moéwiac: I odpus¢ nam
nasze winy, jako i my odpuszczamy naszym winowajcom. A czynimy to w tej mysli, iz
ten kogo Bog karmi, w Bogu zy¢ powinien, a tak nie troszczy¢ sie tylko o doczesne,
ale i o wieczne zycie. Tego za$ zywota dostapi¢ mozna jedynie po uzyskaniu
odpuszczenia grzechow, czyli jak je Pan w Ewangelii nazywa "dlugow". Mowi
bowiem: Wszystek dtug odpuscitem ci, izes Mig prosit (Mt. XVIII, 32). O jakze stuszne,
jak opatrznosciowe, jak zbawienne napomnienie zawieraja te stowa modlitwy dla
nas, ktérzy grzesznikami jesteSmy! Proszac bowiem Boga o odpuszczenie grzechow,
zmuszonymi jesteSmy wglada¢ w sumienie nasze. A tak uczac sie¢ i majac rozkaz
modlenia si¢ codziennie o win darowanie, nie mozemy sig¢ chetpi¢ ani wynosi¢ sie z
niewinnosci na zgube duszy naszej. Totez §w. Jan upomina nas w liscie swoim:
Jeslibysmy rzekli, iz grzechu nie mamy, sami siebie zwodzimy, a prawdy w nas nie Mmasz.
Jeslibysmy sie spowiadali z grzechow naszych, wierny jest Pan i sprawiedliwy, aby nam
odpuscit grzechy nasze (I Jan. I, 8 sq.). W tych stowach jedno i drugie wyraza Apostot
tj. ze o odpuszczenie win modli¢ sie powinniSmy i ze przez modlitwe tej aski
dostapi¢ mozemy. Dlatego zowie tez Boga wiernym w odpuszczaniu grzechow #.
wiernie obietnic swoich w tym wzgledzie dotrzymujacym. Gdyz Boég rozkazawszy
nam modli¢ sie za grzechy nasze, przyrzek! nam réwniez ojcowskie dla nich
milosierdzie.

XXIII. Prawidlo, podlug ktorego grzechy odpuszczone nam by¢é moga

Wszelako Boég dodaje tez prawidlo, krepuje nas tez warunkiem i
obowiazkiem, podlug ktérego o tyle tylko prosi¢ nam wolno o grzechéw
odpuszczenie, o ile my sami winowajcom naszym przebaczamy. Tak dalece, iz
zadng miarg uzyskac tej taski nie mozemy, jezeli wzgledem winowajcéw naszych
tak nie postepujemy. W tej mysli moéwi i na innym miejscu: Ktorg miarqg mierzyc
bedziecie, odmierzq wam (Mt. VII, 2). Stad i stuga 6w, ktoéry dlugu przez pana jemu
odpuszczonego, wspotstudze swemu odpusci¢ nie chcial, do ciemnicy wrzuconym
zostal. Gdyz nie chcac okazaé sie¢ wyrozumialym wzgledem réwnego sobie, musiat
utraci¢ to co byl uzyskat u pana swego. Te sama prawde wyraza Pan Jezus w
ostrzejszych jeszcze stowach, gdy moéwi: Gdy staniecie na modlitwe, odpusccie jesli co
przeciw komu macie, aby i Ojciec wasz, ktory jest w niebiesiech odpuscit wam grzechy
wasze. Lecz jesli wy nie odpuscicie, ani Ojciec wasz, ktory w niebie jest, nie odpusci wam
grzechow waszych (Mk XI, 25 sq.). Tak wiec w dniu sadu zadnej nie znajdziesz
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wymowki. Osadzon bedziesz wyrokiem, ktéry sam na siebie wydajesz. Jako$ sam
postepowal, takiego tez postepowania doznasz. B6g bowiem zada, abySmy w domu
Jego w zgodzie i jednosci zyli i takimi nadal pozostali, jakimiémy byli w chwili
powtérnych narodzin naszych. Poczawszy by¢ synami Bozymi, w pokoju Bozym
zachowa¢é si¢ powinniSmy i tymi samymi uczuciami si¢ powodowaé, skoro$my
jednakim ozywieni Duchem. Bég nie przyjmuje ofiar od niezgodnego; kaze mu
wraca¢ od oftarza i z bratem sie pojednac i tylko modlitwag w pokoju Ducha do
Niego zasylana ubtaga¢ sie daje. Najmilsza dla Niego ofiara jest pokéj i zgoda
braterska miedzy nami, stowem spolecznos¢ ztaczona jednoscig Ojca, Syna i Ducha
Swietego.

XXIV. Tylko modlitwa pokdj czyniacych jest Bogu mila

Tak i w ofiarach, jakie Mu Kain i Abel skladali nie patrzal Bég na dary, ale na
serca i dopiero upodobawszy sobie serce upodobal sobie w ofierze. Abel cichy i
sprawiedliwy, sktadajac Bogu swa ofiare, dla innych takze byl wzorem, jak
przystepujac do oltarza, bogobojnymi, prostodusznymi, sprawiedliwymi i zgody
przestrzegajacymi by¢ majg. Takim za$ bedac zastuzyl sobie na to, iz sam ofiara dla
Boga zostal, iz jako pierwszy meczennik, przez chwalebne krwi wylanie,
pierwowzorem stal sie meki Paniskiej. I w istocie Bég tylko takich nagradza, tylko
tacy z Nim razem w dniu sadu sadzi¢ beda. Lecz swarliwy, niezgodny, pokoj
miedzy bra¢mi burzacy, nawet gdyby za Chrystusa émieré¢ ponidsl, zbrodni tej
zmazac¢ nie zdola, wedle tego co Pismo $§w. przez usta Apostota naucza: Kazdy co
nienawidzi brata swojego, mezobdjcq jest, a wiecie iz wszelki mezobojca nie ma Zywota
wiecznego (I Jan. III, 15). Nie moze bowiem dostac sie do Chrystusa, kto nie Jego, lecz
Judasza byl nasladowca. O jak straszny to wystepek, ktérego ani chrzest krwi
zmaza¢ nie moze! Jak okropna zbrodnia, ktérej ani meczeristwem wynagrodzic
niepodobna!

XXV. Nieprzyjaciel niczego nie moze przeciwko nam zdzialag, jesli Bog
na to poprzednio nie zezwoli

Dodawa¢ nam jeszcze Pan kaze nastepujaca prosbe: I nie wwoddz nas na
pokuszenie. Z tej za$ prosby okazuje sie, ze nieprzyjaciel zbawienia niczego przeciw
nam dokazac¢ nie zdola, je$li mu Bég na to uprzednio nie pozwoli. I ot6z ta mysl
powinna nas zachecié¢, abySmy bojazi nasza, ulegtos$¢ i sumiennos$¢ na Bogu oparli,
pamietajac na to, iz szatan nic przez pokusy nie wymoze na nas, je$li mu wladza
stamtad udzielong nie bedzie. Potwierdza to i Pismo $w. gdy moéwi, iz kiedy
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Nabuchodonozor krél Babilonu nadciggnat pod Jerozolime, aby ja oblegal, Pan mu
ja dat w rece. Te zas§ moc nad nami daje Bég szatanowi za grzechy nasze. Napisano
bowiem: Ktéz dat na rozgrabienie Jakuba, a Izraela pustoszqcym? Izali nie Pan sam,
ktoremusmy zgrzeszyli, a nie chcieli drogami Jego chodzic? I wylat nan rozgniewanie
zapalczywosci swojej (Izaj. XLII, 24 sq.). Podobnie i o Salomonie, gdy zgrzeszyt i
odstapit od przykazan i drog Panskich, powiedziano: Wzbudzit Pan szatana samemu
Salomonowi (111 Krol. XI, 14).

XXVI. Bog szatanowi udziela wladzy nad nami dla ukarania lub
uwielbienia naszego. Procz tego prosba ta przypomina nam
nieudolnos$¢ nasza

Te zas wladze nad nami otrzymuje szatan, albo na ukaranie grzechow
naszych, albo na wieksze uwielbienie i wyprébowanie nasze, jak to widzimy na
przykltadzie Joba, gdy B6g moéwi o nim do szatana: Oto wszystko co ma, jest w rece
twojej, jedno na niego nie Sciggaj reki swej (Job. I, 12). Podobnie za$ wyrazil sie Pan nasz
w czasie meki odpowiadajac Pitatowi: Nie miatbys zadnej mocy przeciw Mnie, gdyby ci
z wierzchu nie dano (Jan XIX, 11). Kiedy wiec modlimy si¢, abySmy nie popadli w
pokuszenie, przypomina¢ sobie mamy nieudolnos¢ i stabo$¢ nasza, aby nikt nie
chetpit si¢, ani pycha lub zarozumialoScia sie nie unosil, ani wreszcie nie
przypisywal sobie samemu chwaly wyznawstwa lub meczeristwa, skoro Pan sam
do pokory nas zacheca méwiac: Czuwajcie a modlcie sig, byscie nie weszli w pokuszenie.
Duch wprawdzie ochotny, ale ciato mdte (Mk XIV, 38). Wtedy wiec dopiero spodziewaé
sie mozemy, iz z laskawosci Bozej otrzymamy to, o co prosimy, jezeli prosbe nasza
poprzedzi pokorne i unizone wyznanie stabosci naszej i jezeli wszystko, o
cokolwiek Boga w bojazni i czci prosimy, Jemu przypisywac bedziemy.

XXVII. Ostatnia prosba tyczy sie tego wszystkiego co nam gotuje nasz
nieprzyjaciel

Po tych wszystkich prosbach nastepuje zakoriczenie, ktére cala modlitwe w
paru stowach zamyka. Jest nim westchnienie: Ale nas zbaw ode zlego. Mamy tu na
mys$li wszelkie przeciwnosci, jakimi nas nagabuje nieprzyjaciel, przeciwko ktérym
znalez¢ mozemy silng i pewng obrone jesli nas Bég zechce wybawi¢ z nich i na
prosby nasze z pomoca pospieszy¢. Te za$ stowa wypowiedziawszy: "ale nas zbaw
ode zlego", nie mamy juz o co Boga prosi¢. Gdyz raz uzyskawszy opieke Boza o
ktéra prosimy, bezpiecznymi jesteSmy wobec wszelkich napasci szatana i Swiata.
Jakoz bowiem bac¢ sie ma $wiata ten, ktérego obronica Bog jest?
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XXVIII. Wszystko, o co prosi¢ mozemy, w tej zbawiennej modlitwie
Bog strescil

I c6z dziwnego, bracia najmilsi, ze taka jest modlitwa, ktérej nas Bog
nauczyl, skoro On sam powaga swa nauczycielska, w niej wszystko, o co prosic¢
mozemy strescil? Dawno to juz byl zapowiedzial prorok Izajasz, gdy méwiac o
majestacie i taskawosci Bozej, pelen Ducha Swi@tego wyrazil sie: Dokonanie
skrocone wyleje sprawiedliwosé, bo dokonanie i skrécenie uczyni Pan Bog zastepow w
posrodku wszystkiej ziemi (Izaj. X, 22 sq.). Kiedy bowiem Stowo Boze, Pan nasz
Jezus Chrystus przyszedl dla nas na ziemie i zwolujac uczonych jako i
nieuczonych, wszelkiej plci i wieku, zbawienne swe przepisy im dawal,
wowczas wszystkie te przykazania zebral w krotkosci, aby pamieé w nauczeniu
sie ich dlugo pracowac¢ nie potrzebowala, lecz szybko wyuczyla sie tego
wszystkiego, czego prosta wiara wymaga. I tak nauczajac, czym jest zywot
wieczny, w ten sposob te nauke zebral: Ten jest zywot wieczny, aby poznali Ciebie
samego, Boga prawdziwego i ktoregos postat Jezusa Chrystusa (Jan XVII, 3).
Podobniez gdy zaznaczal najwazniejsze przepisy prawa i prorokéw, powiada:
Stuchaj Izraelu! Pan Bog Twdj, Pan jeden jest. A bedziesz mitowal Pana Boga twego ze
wszystkiego serca twego i ze wszystkiej duszy twojej i ze wszystkiego umystu twego i ze
wszystkiej sity twojej. Toc jest pierwsze przykazanie. A wtore jest temu podobne.
Bedziesz mitowat blizniego twego, jako samego siebie (Mk XII, 29 sq.). Na tych dwéch
przykazaniach wszystek zakon zawist i prorocy (Mt. XXII, 40). Podobnie wreszcie i
na innym miejscu: Wszystko cokolwiek chcecie, aby wam ludzie czynili i wy im
czyncie. Boc ten jest zakon i prorocy (Mt. VII, 12).

XXIX. Pan nauczyl nas modli¢ sie nie tylko stowem ale i przykladem
swoim

Wszelako Pan nie tylko stowem nauczyl nas modli¢ si¢ ale i przykladem,
modlac sie niejednokrotnie i tak na sobie samym pokazujgc, co nam czynic¢ nalezy.
Napisano bowiem: A On ustgpowat na pustynie i modlit si¢ (Ek. V, 16) i znowu: Odszedt
na gore modlic¢ sie 1 nocowat na modlitwie Bozej (Lk. VI, 12). Skoro wiec On modlit sie,
ktéry grzechu zadnego na sobie nie mial, o ilez wiecej nam modli¢ sie wypada,
ktorzy grzesznikami jesteSmy? I jezeli On po nocach calych ochoczo mégt czuwac i
modli¢ sie bezustannie, o ilez bardziej i czeSciej nam wypada noce na modlitwie
przepedzac?
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XXX. Modlit sie nie za siebie, lecz za nas

A modlit si¢ Pan i prosil nie za siebie (bo o c6z moégl sie modli¢ dla siebie,
niewinnym bedac?), lecz za grzechy nasze. Sam bowiem moéwi do Piotra: Szymonie!
Szymonie! oto szatan pozqdatl was, aby was przesial jako pszenice, alem ja prosit za tobg, aby
nie ustata wiara twoja (Ek. XXII, 31). PéZniej za$, tak modlit sie za wszystkich ludzi do
Ojca: Nie tylko za nimi prosze, ale i za tymi, ktorzy przez stowo ich uwierzq we Mnie, aby
wszyscy jedno byli, jako Ty Ojcze we Mnie, a Ja w Tobie, aby i oni w Nas jedno byli (Jan
XVII, 20). Wielka to zaiste taskawosé Boza, i troskliwos$¢ o zbawienie nasze, skoro
nie zadowolony tym, ze nas krwig swoja odkupil, jeszcze sie za nas modli¢ raczy. A
patrzcie, czego pragnal w modlitwie! Abysmy jedno byli jako Ojciec i Syn jedno sa.
Skad jasno si¢ rowniez okazuje, jak ciezko grzeszy ten, kto jednosc¢ i pokéj burzy.
Wiedzac bowiem ze niezgoda nie ma przystepu do krolestwa Bozego, w tych
stowach modlitwy wyraza Pan zyczenie, aby lud Jego zbawienia dostapit i zyt w
pokoju.

XXXI. Modli¢ sie nalezy uwaznie i czujnie

Stajac za$ na modlitwe, czujnymi nam by¢ trzeba, bracia najmilsi, i calym
sercem do niej sie¢ przykladaé. Niech ustapia wtedy od nas wszelkie doczesne,
ziemskie mysli i niech duch nasz niczym si¢ nie zaprzata, jeno tym o co prosimy.
Bo¢ i kaplan przed modlitwa w prefacji stara sie przygotowaé na nia umysly braci,
moéwiac: Podniesmy serca! aby lud odpowiadajac: Mamy je podniesione ku Bogu,
pamietal na to, ze mu sie niczym innym zajmowaé nie wolno, jak tylko Bogiem.
Niech serce nasze w tym czasie zamkniete bedzie dla nieprzyjaciela. Niech dla Boga
jedynie stoi otworem. Niech nieprzyjaciel Bozy zadnego doni nie ma przystepu. Czai
si¢ on nieraz i czyha i podstepnie mys$l nasza od Boga odwréci¢ usituje, pragnac
by$my co innego w sercu i co innego w ustach mieli, podczas gdy modli¢ sie do
Boga powinniSmy nie tylko usty, ale raczej dusza i uczuciem catym. O jakaz to
opieszatos¢ w czasie modlitwy dac si¢ unosi¢ obcym i niestosownym myslom. Czyz
jest co$, co by nas powinno wiecej zajmowac nad rozmowe z Bogiem? Jak mozesz
zada¢ aby cie Bog ustyszal, skoro ty sam siebie nie styszysz? Czy chcesz aby Bog
pamietat o tobie, podczas gdy ty na modlitwie sam o sobie nie pamietasz? Toz to
znaczyloby zgola nie broni¢ si¢ nieprzyjacielowi, modli¢ si¢ do Boga, a
roOwnocze$nie majestat Jego niedbalstwem obraza¢, czuwaé oczami ale spac sercem,
gdy tymczasem chrze$cijanin oczyma spac a sercem czuwac powinien, jak napisano
w Pie$ni nad pieSniami o kosciele: Ja $pig a serce me czuwa (Piesn V, 2). Dlatego
Apostot usilnie nas przestrzega: W modlitwie trwajcie, czujni bedgc na niej (Kol. 1V, 2),
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uczac w tych stowach, iz tylko ci uzyska¢ moga to o co prosza Boga, ktérych Bog
czujnych na modlitwie widzi.

XXXII. Bezskuteczna u Boga jest modlitwa jalowa

Wszelako modlac sie, nie wolno nam jalowych lub gotych pr6sb do Boga
zasylac¢, bo prosba jalowa bezskuteczng jest u Niego. Kazde drzewo nie przynoszace
owocu, wycietym i w ogienn wrzuconym bywa; a wiec i modlitwa nie przynoszaca
owocu i zadng ofiarg nie ubogacona zastugi u Boga mie¢ nie moze. Totez Pismo
Boze moéwi: Dobrg jest modlitwa z postem i jatmuzng (Tob. XII, 8). Ten bowiem, ktéry
w dniu sadu nagrodzi¢ ma milosierdzie, teraz réwniez laskawym sie okazuje na
modlitwe z dobrymi uczynkami potaczona. Tak wystuchang zostala modlitwa
setnika Korneliusza, iz ubogim jalmuzne dawal, a do Boga czesto sie modlit. Gdy
mu sie bowiem okoto dziewiatej godziny aniot na modlitwie ukazatl, takie mu dat
Swiadectwo: Modlitwy twoje i jatmuzny twoje wstqpity na pamie¢ przed oczyma Bozymi
(Dz. Ap. X, 4).

XXXIII. Szybko dochodza Boga modlitwy, ktére dobre uczynki
popieraja

Szybko dochodza Boga modlitwy, ktére popieraja zastugi dobrych uczynkéw
naszych. Dowodem tego slowa wyrzeczone przez aniola do Tobiasza: Gdys sie
modliwat z ptaczem - méwil donr - i pogrzebates umartych i zostawites obiad twéj, a krytes
umartych przez dzien w domu twoim, a w nocys ich pogrzebal, jam ofiarowat modlitwe
twojg Panu. A izes byt przyjemny Bogu, potrzeba byto, aby cie pokusa doswiadczyta. A teraz
postat mige Pan, abym cie uzdrowil i Sare, zong syna twego od czarta wybawil. Jam jest
bowiem Rafael Aniot, jeden z siedmiu, ktorzy stoimy przed Panem (Tob. XII, 12 sq.). Nie
inaczej przemawia tez Pan przez usta Izajasza. Rozwigz - upomina kazdego z nas -
zwigzki niezboznosci, rozwiqz brzemiona cigzqce, wypusc niewolq ucisnionych wolno, a
wszelakie brzemig rozerwij. Ultam takngcemu chleba twego, a ubogich 1 tutajgcych sig
wprowadz do domu twego. Gdy ujrzysz nagiego, przyodziej go, a nie gardz ciatem twoim.
Tedy wyniknie jako zaranie Swiattos¢ twoja, a zdrowie twoje rychlej wnijdzie i pojdzie przed
obliczem twoim sprawiedliwos¢ twoja, a chwata Pariska zbierze cig. Tedy wzywac bedziesz, a
Pan wystucha; zawolasz, a rzecze: Otom Ja (Izaj. LVIII, 6 sq.). Przyrzeka wspomagac i
wystucha¢ tych, ktérzy na to zastuguja, stuchajac rozkazéw Jego, wykorzeniajac
nieprawos$¢ ze serc swoich i $wiadczac miltosierdzie bliZznim swoim wedle Jego
przykazania. Totez $w. Pawel wspomozony w niedoli przez braci, milosierne
uczynki wprost ofiarami Bozymi nazywa. Jestem napetnion - méwi on - wziqwszy od

266




Epafrodyta coscie postali, wonnos¢ wdziecznosci, ofiare przyjemng, Bogu mitq (Filip. 1V,
18). Kto bowiem lituje sie nad ubogim, Bogu na lichwe pozycza, a kto obdarza

najmniejszego, Boga obdarza i duchownie wonnos¢ wdziecznosci w ofierze Mu
sktada.

XXXIV. W dawnych czasach poswiecano modlitwie pewne oznaczone
godziny

Co sie za$ tyczy czasu na modlitwe poSwiecanego, widzimy, ze na przyklad
trzej mlodziericy z Danielem prorokiem, mezni we wierze a zwyciezcy w
przesladowaniu, trzy godziny tj. trzecia, sz6stq i dziewiata modlitwie poswiecili,
jakoby na uczczenie Tréjcy PrzenajSwietszej, ktora sie w ostatnich czasach objawic
miata. Gdyz odstep od godziny pierwszej do trzeciej wykazuje zupetnie dokladnie
liczbe troista, podobniez od czwartej do szostej i od si6dmej do dziewiatej. Te to
godziny, juz z dawna czciciele Boga na godziny stale i prawem ustanowione
modlitwy przeznaczyli. P6éZniej za$ okazalo sie, ze sprawiedliwi modlac sie w ten
sposéb sakramentalnie niejako sie modlili. Bo i na uczniéw Duch Swiety, majacy
dopetni¢ zapowiedzianej taski poswiecenia, o godzinie trzeciej zstapit i Piotr sw.
otrzymal o godzinie szdstej znak woli Bozej, aby wszystkich do taski zbawienia
dopuszczal, podczas gdy sam o mozliwosci oczyszczenia pogan powatpiewal i Pan
nasz wreszcie od godziny széstej do dziewiatej na krzyzu zawieszony, grzechy
nasze, krwia swoja oplacit, i zwyciesko meki swej dokonat, jak gdyby w innym
czasie odkupié nas i ozywié¢ nie mogt.

XXXV. Obecnie pomnozyly sie godziny i pobudki modlitwy

Lecz dla nas, bracia najmilsi, précz godzin dawniej modlitwa uswieconych,
czasy i pobudki do niej znacznie sie¢ pomnozyly. Modli¢ si¢ nam nalezy rano, na
uczczenie Zmartwychwstania Panskiego, wedtug tego co méwi Duch Swiety w
psalmach: Pilnie stuchaj gtosu modlitwy mojej, Krolu moj i Boze moj, bo do Ciebie modlic
sig bede: Panie rano wystuchasz gtos moj. Rano bede stat przed Tobg i ujrze Cig (Ps. V, 3
sq.). I przez usta proroka: W utrapieniu swym rano wstang do mnie mowiqc: Pojdzcie, a
nawrocmy si¢ do Pana (Oz. VI, 1). Podobniez i przy zachodzie storica modli¢ sie nam
nalezy. Chrystus bowiem jest storicem dla nas i dniem prawdziwym, przeto gdy
przy zachodzie stofica modlimy sie o powrét Swiatla dziennego, prosimy tym
samym o przyjécie Chrystusa, ktéry swiatlem laski wiekuistej ma nas obdarzy¢. Ze
zaé Chrystus rzeczywiscie dniem jest naszym, objawia nam Duch Swiety w
psalmach gdy moéwi: Kamien, ktory odrzucili budujqcy, ten sie stat gtowg wegta. Od Pana
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sig to stalo, a jest dziwne w oczach naszych. Ten jest dzien, ktory uczynit Pan, radujmy sie i
weselmy sie w nim (Ps. CXVII, 22 sq.). Podobniez, ze jest storicem, oznajmia prorok
Malachiasz: I wnijdzie wam, bojgcym sig¢ Imienia Mego, storice sprawiedliwosci i zdrowie
na skrzydtach jego (Mal. 1V, 2). Jezeli wiec wedle Pisma $w. Chrystus sloricem jest i
dniem naszym, nie masz godziny w ktoérej by chrzeScijanin czesto i wytrwale Bogu
nie mogl oddawac¢ chwaty. Skoro za§ w Chrystusie, sloricu i dniu naszym stale
przebywamy i w Nim modlitwy nasze calodzienne odbywamy, to i nocne ciemnosci
przeszkoda do modlitwy by¢ nam nie powinny, chociaz wedle praw tego $wiata po
dniu, noc swe cienie rozwija¢ zwykta. Czyz bowiem moze zabraknaé¢ na Swietle
temu, kto Swiatlo w swym sercu nosi? - Komu w braku dnia i storica, Chrystus
storice i Swiatlo dzienne zastepuje?

XXXVI. Dniem i noca modli¢ sie trzeba

Skoro wiec w Chrystusie, Swietle naszym bezustannie Zyjemy, to i w nocy
modlitwy przerywaé¢ nam nie nalezy. Tak postepowata wdowa Anna, gdy modlac
sie i czuwajac bezustannie wystugiwala sie Bogu. Nie odchodzita z kosciota, méwi o
niej Pismo $w., postami i modlitwami stuzqgc we dnie i w nocy (Lk. II, 37). Niech to
rozwaza nieo$wieceni dotad poganie i zydzi, ktérzy porzuciwszy Swiattos¢ w
ciemnos$¢ popadli. My za$, bracia najmilsi, ktérzy bezustannie w $wiattosci Bozej
obracamy sie i pamietamy na to, czym sie przez laske staliSmy, uwazajmy odtad noc
za dziei,, wyr6bmy w sobie przekonanie, ze chodzimy bezustannie w $wiattosci i
nie pozwalajmy si¢ ogarnia¢ ciemnosciom, ktérychedmy unikneli. Niech noc nie
czyni uszczerbku w modlitwach naszych! Niech modlitwa nasza nie marnieje przez
lenistwo i opieszalo$¢! Odrodzeni z miltosierdzia Bozego i odnowieni na duchu,
starajmy sie przyzwyczai¢ do zycia, ktére nas kiedy$ czeka. A majac kiedys dniem
nieustannym sie cieszy¢ i wiecznie modli¢ sie i dzieki sktada¢ Bogu, tu juz na ziemi
noc za dzien uwazajmy, w nocy jakoby we dnie czuwajmy, modlac sie i dzieki Mu
bez przestanku skladajac.

I I I I I I I I o I

Swietego Cypriana Ojca Kosciota i meczennika Dzietka pobozne na polski jezyk przettumaczone.
Krakéw. NAKEADEM OO. JEZUITOW W KRAKOWIE. DRUKIEM A. KOZIANSKIEGO. 1900, ss. 101-140. (1)

Przypisy:

(1) Por. Stowo wstepne do tej ksigzki: "Miedzy ksigzkami poboznymi, ktéremy wydawali od
szeregu lat dla wiernych kazdego stanu, podaliSmy pewna liczbe utworéw Swiezo napisanych;
moze wieksza liczbe dzietek wytrawnych autoréw z XVI i XVII wieku. Teraz chcieliby$my
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obezna¢ czytelnikow naszych z dzietami Ojcéw Kosciota, ktérzy w pierwszych wiekach
chrzescijanstwa pisali, i ktérym Opatrznos¢ Boska szczegélne data postannictwo, aby nauke
Chrystusowg, przez Apostoléw im podana, wszechstronnie i gleboko wylozyli. Wprawdzie dzieta
Ojcow sa po najwiekszej czesci trudne, nie dla wszystkich dostepne. Dlatego zwyczajnie zadaniem
jest kaplanéw, z teologia i historia Kosciola obeznanych, zeby czytali Ojcéw i nauke ich
przetrawiong w pismach swych i kazaniach podawali wiernym. Sa jednak miedzy dzietami Ojcow
i takie, ktore kazdy chrzescijanin z pozytkiem czyta¢ moze, a ktére pod tym wzgledem nowsze
ksigzki przewyzszaja, ze czu¢ w nich podniostego ducha pierwszych wiekéw Kosciota, czué
mezng walke z okrutnym przesladowca, albo z przebieglymi herezjami. Milo tez widzie¢, jak
przed poltora tysigca lat Kosciét tak samo nauczal, chrzescijanie tak samo wierzyli jak dzisiaj.

W tym tomie podajemy kilka duchownych dzietek jednego z najstarszych Ojcéw Kosciota,
ktory zyt i pisal w III wieku, wéréd ognia przesladowan i nauke swoja meczenstwem
opieczetowal. Pisma jego oswiecaly umysly, tak ze podzniejsi Ojcowie Augustyn, Hieronim, z
najwieksza czcia o nich méwia; ale jeszcze bardziej zagrzewaly serca i podnosily je od rzeczy
znikomych do Boga.

Totez dziela jego dzi$ jeszcze tak bardzo sa cenne, bo i dzi$ jak wtedy miliony chrzescijan
potrzebuja pociechy, - potrzebuja aby stowem natchnionym wzmacniano ich wsréd walki coraz
to ciezszej z klamstwem, obluda - i nedza; - aby serca podnoszono od tudzacych przyjemnosci i
rozkoszy tego §wiata do rzeczy niebieskich.

O mlodosci §w. Cypriana wiemy stosunkowo niewiele. Tyle nam dzieje przechowaly, ze ze
zamoznej pochodzil rodziny z Kartaginy w Afryce, - ze od rodzicow cho¢ pogariskich staranne
otrzymal wychowanie i ze wreszcie, ukoniczywszy z wielkim powodzeniem w Kartaginie nauki,
zostal tam nauczycielem wymowy, co bylo podéwczas niemalym zaszczytem. W tym czasie
poznat sie z Cecylianem bardzo gorliwym kaptanem. Niewiele trzeba byto, aby prawa i szlachetna
dusza z natury Cypriana przystepna sie stata dla prawdy Bozej. Raz nawrécony i ochrzczony, z
calym zapalem afrykanskiego serca oddat sie Panu Bogu. Zwiazat sie slubem dozgonnej czystosci
i rozpoczat jesli nie zbyt dluga, to w kazdym razie obfita w skutki dziatalnos¢ w Koéciele Bozym.
Cnoty jego, a w szczeg6lnosci niczym niestrudzone mitosierdzie i rzadka fagodnosc i cierpliwosc,
obok roztropnoéci i daru stowa, - zwroécily nan predko oczy gminy Kartaginiskiej. 247 r.
wys$wiecony na kaplana, a w rok pdzniej na Biskupa Kartaginy, poczal z apostolska gorliwoscia
gromic¢ wystepki, zwalczac¢ bledy, umacniaé chwiejnych, broni¢ praw Kosciota. Energii jego udato
sie zgnies¢ herezjarche Nowacjana i innym naduzyciom zapobiec.

Nic dziwnego, ze 10 lat tak zboznej i szerokiej dziatalnosci zwréci¢ musialy na Sw.
Cypriana uwage wladz rzymskich. Totez gdy 257 r. w calym panstwie rzymskim wybuchlo nowe
przesladowanie chrzedcijan, 6wczesny wielkorzadca kartagifiski $w. Cypriana pierwszego skazat
na wygnanie. Poganin zwigzal studze Bozemu rece, ale stowa Bozego nie byl w stanie zwigza¢. Z
miejsca swego wygnania przesylal §w. Cyprian raz po raz do swych owieczek listy pelne
namaszczenia i mitosci, w ktérych ich z ojcowska pieczolowitoscig zachecal do wytrwania na raz
obranej drodze. Ale juz zblizyla sie od dawna pozadana przez swietego chwila. W rok pézniej
Galerian namiestnik Kartaginy kazal go stawi¢ znowu przed swoim sadem i skazal na $mier¢
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przez Sciecie. Uszczesliwiony tym wyrokiem §wiety Biskup zawotal: "Deo gratias" (Bogu dzieki),
poczym wreczywszy poprzednio katowi swa sakiewke, jako nagrode za to, ze mial mu utatwic
zdobycie palmy meczeriskiej, zostal Scietym 14 wrzesnia 258 r.

Pierwsze z pism tego Ojca Kosciota, ktére obecnie w ttumaczeniu podajemy, nosi tytut "O
Smiertelnosci" (De mortalitate). Napisat je Swiety Biskup Kosciota, kiedy po calym panstwie
rzymskim, a szczegélnie w Afryce, szerzyla sie straszliwa zaraza, rzucajgc poptoch i rozpacz nie
tylko pomiedzy poganami ale tez i pomiedzy wierzacymi chrzeécijanami. Uspokoi¢ umysty,
zwrocié je do Nieba, wskazac jakie korzysci wierzacemu czlowiekowi émieré dobra przynosi ze
soba: oto cel, jaki $w. Cyprian piszac je mial na oku.

Drugie pisemko: "O milosiernych uczynkach i jalmuznie" (De opere et eleemosyna),
napisanym zostalo okolo 254 r. Cel jego z samego tytulu widoczny. Sw. Biskup zacheca tu
wiernych do ofiarnosci wzgledem ubogich i potrzebujacych.

Do napisania trzeciego "O cierpliwosci" (De patientia) powodem byly spory, ktére miedzy
samymi wiernymi powstaly. Przywrécenie zgody i uspokojenie rozjatrzonych umystéw, bylo tu
Cypriana zadaniem.

Wreszcie ostatnie: "O modlitwie Paniskiej" (De oratione Dominica) zawiera nie tylko wykiad
Modlitwy Pariskiej, ale méwi w ogodlnosci o modlitwie, zastanawiajac sie nad jej potrzebg,
godnoscig, korzysciag i przymiotami. Piszac o nim $w. Augustyn: "Zachecam was, - upomina w
swym dziele przeciwko Selezjanom - abyscie ksigzke sw. Cypriana o Modlitwie Pariskiej pilnie
czytywali i o ile Bég sit wam do tego uzyczy, starali sie to co naucza zrozumie¢ i zapamietac".
Polecajac ci te pisemka, drogi czytelniku, powtarzamy za $w. Augustynem: czytuj je pilnie, staraj
sie zrozumie¢ to co nauczaja, zapamietaj je sobie... i wprowadz w zycie". - Swietego Cypriana Ojca
Kosciota i meczennika Dzietka pobozne..., ss. I1I-VIIIL.
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LIBER DE ORATIONE DOMINICA

S. CYPRIANUS

EPISCOPUS CARTHAGINENSIS ET MARTYR

U ) i )

I. Evangelicorum praeceptorum praestantia

Evangelica praecepta, fratres dilectissimi, nihil aliud sunt quam magisteria
divina, fundamenta aedificandae spei, firmamenta corroborandae fidei, nutrimenta
fovendi cordis, gubernacula dirigendi itineris, praesidia obtinendae salutis: quae
dum dociles credentium mentes in terris instruunt, ad coelestia regna perducunt.
Multa et per prophetas servos suos dici Deus voluit et audiri; sed quanto majora
quae Filius loquitur, quae Dei sermo, qui in prophetis fuit, propria voce testatur,
non jam mandans ut paretur venienti via, sed ipse veniens, et viam nobis aperiens et
ostendens; ut qui in tenebris mortis errantes improvidi et caeci prius fuimus, luce
gratiae luminati iter vitae duce et rectore Domino teneremus.

II. Qui fecit vivere docuit et orare

Qui inter caetera salutaria sua monita et praecepta divina, quibus populo suo
consulit ad salutem, etiam orandi ipse formam dedit, ipse quid precaremur monuit
et instruxit. Qui fecit vivere, docuit et orare, benignitate ea scilicet qua et caetera
dare et conferre dignatus est, ut dum prece et oratione quam Filius docuit apud
Patrem loquimur, facilius audiamur. Jam praedixerat horam venire quando veri
adoratores adorarent Patrem in spiritu et veritate, et implevit quod ante promisit;
ut qui spiritum et veritatem de ejus sanctificatione percepimus, de traditione
quoque ejus vere et spiritualiter adoremus. Quae enim potest esse magis spiritalis
oratio, quam quae a Christo nobis data est, a quo nobis et Spiritus sanctus missus
est? Quae vera magis apud Patrem precatio, quam quae a Filio, qui est veritas, de
ejus ore prolata est? Ut aliter orare quam docuit non ignorantia sola sit, sed et
culpa, quando ipse posuerit et dixerit: Rejicitis mandatum Dei, ut traditionem vestram
statuatis (Marc. 7, 8).

III. Oratio dominica quam efficax sit apud Patrem

Oremus itaque, fratres dilectissimi, sicut magister Deus docuit. Amica et
familiaris oratio est Deum de suo rogare, ad aures ejus ascendere Christi oratione.
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Agnoscat Pater Filii sui verba cum precem facimus. Qui habitat intus in pectore, ipse
sit et in voce. Et cum ipsum habeamus apud Patrem advocatum pro peccatis nostris,
quando peccatores pro delictis nostris petimus, advocati nostri verba promamus.
Nam cum dicat, quia quodcumque petierimus a Patre in nomine ejus, dabit nobis,
quanto efficacius impetramus quod petimus in Christi nomine, si petamus ipsius

oratione?
IV. Qua reverentia et modestia Deus orandus sit

Sit autem orantibus sermo et precatio cum disciplina, quietem continens et
pudorem. Cogitemus nos sub conspectu Dei stare. Placendum est divinis oculis et
habitu corporis et modo vocis. Nam ut impudentis est clamoribus strepere, ita
contra congruit verecundo modestis precibus orare. Denique magisterio suo
Dominus secreto orare nos praecepit, in abditis et semotis locis, in cubiculis ipsis,
quod magis convenit fidei; ut sciamus Deum ubique esse praesentem, audire omnes
et videre, et majestatis suae plenitudine in abdita quoque et occulta penetrare, sicut
scriptum est: Ego Deus approximans, et non Deus de longinquo. Si absconditus fuerit
homo in absconditis, ego ergo non videbo eum? Nonne coelum et terram ego impleo? (Hier.
23, 23). Et iterum: In omni loco oculi Dei speculantur bonos et malos (Prov. 15, 3). Et
quando in unum cum fratribus convenimus, et sacrificia divina cum Dei sacerdote
celebramus, verecundiae et disciplinae memores esse debemus, non passim
ventilare preces nostras inconditis vocibus, nec petitionem commendandam
modeste Deo tumultuosa loquacitate jactare, quia Deus non vocis sed cordis auditor
est. Nec admonendus est clamoribus, qui cogitationes hominum videt, probante
Domino et dicente: Quid cogitatis nequam in cordibus vestris? (Matth. 9, 4) Et alio loco:
Et scient omnes ecclesiae, quia ego sum scrutator renis et cordis (Apoc. 2, 23).

V. Exemplum Annae

Quod Anna in primo regnorum libro Ecclesiae typum portans custodit et
servat;, quae Dominum non clamosa petitione, sed tacite et modeste intra ipsas
pectoris latebras precabatur. Loquebatur prece occulta, sed manifesta fide.
Loquebatur, non voce, sed corde, quia sic Deum sciebat audire; et impetravit
efficaciter quod petiit, quia fideliter postulavit. Declarat Scriptura divina quae dicit:
Loquebatur in corde suo, et labia ejus movebantur, et vox ejus non audiebatur, et exaudivit
eam Deus (1 Reg. 1, 13). Item legimus in psalmis: Dicite in cordibus et in stratis vestris,
et transpungimini (Psal. 4, 5). Per Hieremiam quoque haec eadem Spiritus sanctus
suggerit et docet dicens: In sensu autem tibi debet adorari Deus (Baruch. 6, 5).
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V1. Humiliter orandum est

Adorans autem, fratres dilectissimi, nec illud ignoret, quemadmodum in
templo cum pharisaeo publicanus oraverit, non allevatis in coelum impudenter
oculis, nec manibus insolenter erectis, sed pectus suum pulsans, et peccata intus
inclusa contestans, divinae misericordiae implorabat auxilium. Et cum sibi
pharisaeus placeret, sanctificari hic magis meruit qui sic rogavit, qui spem salutis
non in fiducia innocentiae suae posuit, cum innocens nemo sit, sed peccata
confessus humiliter oravit, et exaudivit orantem qui humilibus ignoscit. Quae
Dominus in evangelio suo ponit et dicit: Homines duo ascenderunt in templum orare,
unus pharisaeus et unus publicanus. Pharisaeus cum stetisset, talia apud se precabatur:
Deus, gratias tibi ago, quia non sum sicut caeteri homines, injusti, raptores, adulteri,
quomodo et publicanus iste. Jejuno bis in sabbato, decimas do omnium quaecumgque possideo.
Publicanus autem de longinquo stabat, et neque oculos volebat ad coelum levare, sed
percutiebat pectus suum dicens: Deus, propitius esto mihi peccatori. Dico vobis, descendit
hic justificatus in domum suam magis quam ille pharisaeus. Quia omnis qui se extollit
humiliabitur, et qui se humiliat exaltabitur (Luc. 18, 10 ss.).

VII. Quid sit orandum

Quae nos, fratres dilectissimi, de divina lectione discentes, postquam
cognovimus qualiter ad orationem accedere debeamus, cognoscamus docente
Domino et quid oremus. Sic, inquit, orate: Pater noster, qui es in coelis, sanctificetur
nomen tuum, adveniat regnum tuum, fiat voluntas tua sicut in coelo et in terra, panem
nostrum quotidianum da nobis hodie, et remitte nobis debita nostra sicut et nos remittimus
debitoribus nostris, et ne nos patiaris induci in tentationem, sed libera nos a malo. Amen
(Matth. 6, 9 ss.).

VIII. Publica sit nobis et communis oratio

Ante omnia pacis doctor atque unitatis magister singillatim noluit et privatim
precem fieri, ut quis cum precatur, non pro se tantum precetur. Non enim dicimus:
Pater meus qui es in coelis, nec panem meum da mihi hodie; nec dimitti sibi tantum
unusquisque debitum postulat, aut ut in tentationem non inducatur, atque a malo
liberetur, pro se solo rogat. Publica est nobis et communis oratio, et quando oramus,
non pro uno sed pro toto populo oramus, quia totus populus unum sumus. Deus
pacis et concordiae magister, qui docuit unitatem, sic orare unum pro omnibus
voluit, quomodo in uno omnes ipse portavit. Hanc orationis legem servaverunt tres
pueri in camino ignis inclusi, consonantes in prece, et spiritus consensione
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concordes. Quod declarat scripturae divinae fides, et dum docet quomodo oraverint
tales, dat exemplum quod imitari in precibus debeamus, ut tales esse possimus.
Tunc illi tres, inquit, quasi ex uno ore hymnum canebant et benedicebant Dominum (Dan.
3, 51). Loquebantur quasi ex uno ore, et nondum illos Christus docuerat orare. Et
idcirco orantibus fuit impetrabilis et efficax sermo, quia promerebatur Dominum
pacifica et simplex et spiritalis oratio. Sic et Apostolos cum discipulis post ascensum
Domini invenimus orasse. Erant, inquit, perseverantes omnes unanimes in oratione cum
mulieribus et Maria, quae fuerat mater Jesu, et fratribus ejus (Act. 1, 14). Perseverabant in
oratione unanimes, orationis suae et instantiam simul et concordiam declarantes:
quia Deus, qui inhabitare facit unanimes in domo, non admittit in divinam et
aeternam domum nisi eos, apud quos est unanimis oratio.

IX. Pater dicimus, quia filii esse coepimus

Qualia autem sunt, fratres dilectissimi, orationis dominicae sacramenta, quam
multa, quam magna, breviter in sermone collecta, sed in virtute spiritualiter copiosa,
ut nihil omnino praetermissum sit, quod non in precibus atque orationibus nostris
coelestis doctrinae compendio comprehendatur. Sic, ait, orate: Pater noster qui es in
coelis (2). Homo novus, renatus et Deo suo per gratiam ejus restitutus Pater primo in
loco dicit, quia filius esse jam coepit. In sua, inquit, propria venit, ei sui eum non
receperunt, quotquot autem eum receperunt, dedit illis potestatem ut filii Dei fierent his, qui
credunt in nomine ejus (Joa. 1, 11). Qui ergo credidit in nomine ejus, et factus est Dei
filius, hinc debet incipere ut et gratias agat et profiteatur se Dei filium, dum nominat
patrem sibi esse in coelis Deum, contestetur quoque inter prima statim nativitatis
suae verba renuntiasse se terreno et carnali patri, et patrem solum nosse se et habere
coepisse qui sit in coelis, sicut scriptum est: Qui dicunt patri et matri, non novi te, et
filios suos non agnoverunt, hi custodierunt praecepta tua, et testamentum tuum servaverunt
(Deut. 33, 9). Item Dominus in evangelio suo praecepit, ne vocemus nobis patrem in
terra, quod sit scilicet nobis unus pater qui est in coelis. Et discipulo qui mentionem
defuncti patris fecerat respondit: Sine mortui mortuos suos sepeliant (Matth. 8, 22).
Dixerat enim patrem suum mortuum, cum sit credentium pater vivus.

X. Deus Pater est eorum, qui credunt et per eum renati sunt

Nec hoc solum, fratres dilectissimi, animadvertere et intelligere debemus,
quod appellemus patrem qui sit in coelis, sed conjungimus et dicimus, Pater noster,
id est eorum qui credunt, eorum, qui per eum sanctificati et gratiae spiritalis
nativitate reparati, filii Dei esse coeperunt. Quae vox etiam judaeos perstringit et

274




percutit, qui Christum sibi per prophetas annuntiatum et ad se prius missum non
tantum infideliter spreverunt, sed et crudeliter necaverunt: qui jam non possunt
patrem Deum vocare, cum Dominus eos confundat et redarguat dicens: Vos de
diabolo patre nati estis, et concupiscentias patris vestri facere vultis. Ille enim homicida fuit
ab initio, et in veritate non stetit, quia veritas non est in illo (Joa. 8, 44). Et per Esaiam
prophetam Deus clamat indignans: Filios generavi et exaltavi, ipsi autem me spreverunt.
Agnovit bos possessorem suum, et asinus praesepe Domini sui; Israel autem me non
cognovit, et populus meus me non intellexit. Vae gens peccatrix, populus plenus peccatis,
semen nequam, filii scelesti. Dereliquistis Dominum, et in indignationem misistis illum
sanctum Israel (Isa. 1, 2 ss.). In quorum exprobrationem christiani, quando oramus,
Pater noster dicimus, quia noster esse coepit, et judaeorum, qui eum reliquerunt, esse
desiit. Nec peccator populus potest esse filius; sed quibus remissa peccatorum
datur, eis filiorum nomen adscribitur, et eis aeternitas repromittitur, Domino ipso
dicente: Omnis qui facit peccatum servus est peccati. Servus autem non manet in domo in
aeternum, filius autem manet in aeternum (Joa. 8, 34 ss.).

XI. Si Deus est Pater, quasi filii conversari debemus

Quanta autem Domini indulgentia, quanta circa nos dignationis ejus et
bonitatis ubertas, qui sic nos voluerit orationem celebrare in conspectu Dei, ut Deum
patrem vocemus, et ut est Christus Dei Filius, sic et nos Dei filios nuncupemus?
Quod nomen nemo nostrum in oratione auderet attingere, nisi ipse nobis sic
permisisset orare. Meminisse itaque, fratres dilectissimi, et scire debemus, quia
quando patrem Deum dicimus, quasi filii Dei agere debemus, ut quomodo nos
nobis placemus de Deo patre, sic sibi placeat et ille de nobis. Conversemur quasi Dei
templa, ut Deum in nobis constet habitare. Nec sit degener actus noster a Spiritu, ut
qui coelestes et spritales esse coepimus, non nisi spiritalia et coelestia cogitemus et
agamus, quia et ipse Dominus Deus dixit: Eos qui clarificant me clarificabo; et qui me
spernit, spernetur (1 Reg. 2, 30). Beatus quoque Apostolus in epistola sua posuit: Non
estis vestri. Empti enim estis pretio magno. Clarificate et portate Deum in corpore vestro (1
Cor. 6, 19).

XII. Ut sanctificatio in nobis permaneat oramus

Post hoc dicimus: Sanctificetur nomen tuum. Non quod optemus Deo ut
sanctificetur orationibus nostris, sed quod petamus ab eo ut nomen ejus
sanctificetur in nobis. Ceterum a quo Deus sanctificatur, qui ipse sanctificat? sed
quia ipse dixit: Sancti estote, quoniam et ego sanctus sum (Levit. 20, 26), id petimus et
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rogamus, ut qui in baptismo sanctificati sumus, in eo quod esse coepimus
perseveremus. Et hoc quotidie deprecamur. Opus est enim nobis quotidiana
sanctificatione, ut qui quotidie delinquimus, delicta nostra sanctificatione assidua
repurgemus. Quae autem sit sanctificatio, quae nobis de Dei dignatione confertur,
Apostolus praedicat dicens: Neque fornicarii, neque idolis servientes, neque adulteri,
neque molles, neque masculorum appetitores, neque fures, neque fraudulenti, neque ebriosi,
neque maledici, neque raptores regnum Dei consequentur. Et haec quidem fuistis; sed abluti
estis, sed justificati estis, sed sanctificati estis in nomine Domini nostri Jesu Christi et in
Spiritu Dei nostri (1 Cor. 6, 9 ss.). Sanctificatos nos dicit in nomine Domini Jesu
Christi et in Spiritu Dei nostri. Haec sanctificatio ut in nobis permaneat oramus. Et
quia Dominus et judex noster sanato a se et vivificato comminatur jam non
delinquere, ne quid ei deterius fiat, hanc continuis orationibus precem facimus, hoc
diebus ac noctibus postulamus, ut sanctificatio et vivificatio quae de Dei gratia
sumitur ipsius protectione servetur.

XIII. Nostrum regnum petimus advenire a Deo nobis repromissum

Sequitur in oratione: Adveniat regnum tuum. Regnum etiam Dei repraesentari
nobis petimus, sicuti et nomen ejus ut in nobis sanctificetur postulamus. Nam Deus
quando non regnat, aut apud eum quando incipit quod et semper fuit et esse non
desinit? Nostrum regnum petimus advenire a Deo nobis repromissum, Christi
sanguine et passione quaesitum: ut qui in seculo ante servivimus, postmodum
Christo dominante regnemus, sicut ipse pollicetur et dicit: Venite benedicti Patris mei,
percipite regnum quod vobis paratum est ab origine mundi (Matth. 25, 34). Potest vero,
fratres dilectissimi, et ipse Christus esse regnum Dei, quem venire quotidie
cupimus, cujus adventus ut cito nobis repraesentetur optamus. Nam cum
resurrectio ipse nostra sit, quia in ipso resurgimus, sic et regnum Dei potest ipse
intelligi, quia in illo regnaturi sumus. Bene autem regnum Dei petimus, id est,
regnum coeleste, quia est et terrestre regnum. Sed qui renuntiavit jam seculo major
est et honoribus ejus et regno. Et ideo qui se Deo et Christo dedicat, non terrena sed
coelestia regna desiderat. Continua autem oratione et prece opus est, ne excidamus
a regno coelesti, sicut judaei, quibus hoc prius promissum fuerat, exciderunt,
Domino manifestante et probante: Multi, inquit, venient ab oriente et occidente, et
recumbent cum Abraham et Isaac et Jacob in regno coelorum. Filii autem regni expellentur
in tenebras exteriores. Illic erit ploratio et stridor dentium (Matth. 8, 11). Ostendit quia
ante filii regni judaei erant, quando et filii Dei esse perseverabant. Postquam
cessavit circa illos nomen paternum, cessavit et regnum. Et ideo christiani, qui in
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oratione appellare patrem Deum coepimus, nos et ut regnum Dei nobis veniat
oramus.

XIV. Oramus ut fiat in nobis voluntas Dei

Addimus quoque et dicimus: Fiat voluntas tua sicut in coelo et in terra, non ut
Deus faciat quod vult, sed ut nos facere possimus quod Deus vult. Nam Deo quis
obsistit quo minus quod velit faciat? Sed quia nobis a diabolo obsistitur, quo minus
per omnia noster animus atque actus Deo obsequatur, oramus et petimus ut fiat in
nobis voluntas Dei, quae ut fiat in nobis opus est Dei voluntate, id est, ope ejus et
protectione; quia nemo suis viribus fortis est, sed Dei indulgentia et misericordia
tutus est. Denique et Dominus infirmitatem hominis quem portabat ostendens ait:
Pater, si fieri potest, transeat a me calix iste (Matth. 26, 39). Et exemplum discipulis suis
tribuens, ut non voluntatem suam sed Dei faciant, addidit dicens: Verumtamen non
quod ego volo, sed quod tu. Et alio loco dicit: Non descendi de coelo ut faciam voluntatem
meam, sed voluntatem ejus qui misit me (Joa. 6, 38). Quod si Filius obaudivit ut faceret
Patris voluntatem, quanto magis servus obaudire debet ut faciat Domini
voluntatem, sicut in epistola sua Joannes quoque ad faciendam Dei voluntatem
hortatur et instruit dicens: Nolite diligere mundum neque ea quae in mundo sunt. Si quis
dilexerit mundum, non est caritas Patris in illo: quia omne quod in mundo est,
concupiscentia carnis est, et concupiscentia oculorum, et ambitio seculi, quae non est a
Patre, sed ex concupiscentia mundi, et mundus transibit et concupiscentia ejus: qui autem
fecerit voluntatem Dei manet in aeternum, quomodo et Deus manet in aeternum (1 Joa. 2,
15 ss.). Qui in aeternum manere volumus, Dei qui aeternus est voluntatem facere
debemus.

XV. Voluntas autem Dei est, quam Christus et fecit et docuit

Voluntas autem Dei est quam Christus et fecit et docuit. Humilitas in
conversatione, stabilitas in fide, verecundia in verbis, in factis justitia, in operibus
misericordia, in moribus disciplina, injuriam facere non nosse, et factam posse
tolerare, cum fratribus pacem tenere, Deum toto corde diligere, amare in illo quod
pater est, timere quod Deus est, Christo nihil omnino praeponere, quia nec nobis
quidquam ille praeposuit, caritati ejus inseparabiliter adhaerere, cruci ejus fortiter ac
fidenter assistere, quando de ejus nomine et honore certamen est, exhibere in
sermone constantiam, qua confitemur, in quaestione fiduciam, qua congredimur, in
morte patientiam, qua coronamur. Hoc est cohaeredem Christi esse velle, hoc est
praeceptum Dei facere, hoc est voluntatem Patris adimplere.
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XVI. Oramus ut voluntas Dei fiat in coelo et in terra i. e. in spiritu et
corpore

Fieri autem petimus voluntatem Dei in coelo et in terra, quod utrumque ad
consummationem nostrae incolumitatis pertinet et salutis. Nam cum corpus e terra
et spiritum possideamus e coelo, ipsi terra et coelum sumus; et in utroque, id est, et
corpore et spiritu, ut Dei voluntas fiat, oramus (3). Est enim inter carnem et spiritum
colluctatio, et discordantibus adversus se invicem quotidiana congressio, ut non
quae volumus ipsa faciamus, dum spiritus coelestia et divina quaerit, caro terrena et
secularia concupiscit. Et ideo petimus impense inter duo ista ope et auxilio Dei
concordiam fieri; ut dum et in spiritu et in carne voluntas Dei geritur, quae per eum
renata est anima servetur. Quod aperte atque manifeste apostolus Paulus sua voce
declarat: Caro, inquit, concupiscit adversus spiritum, et spiritus adversus carnem. Haec
enim invicem adversantur sibi, ut non quae vultis ipsa faciatis. Manifesta autem sunt opera
carnis, quae sunt adulteria, fornicationes, immunditiae, spurcitiae, idololatria, veneficia,
homicidia, inimicitiae, contentiones, aemulationes, animositates, provocationes, simultates,
dissensiones, haereses, invidiae, ebrietates, commessationes, et his similia, quae praedico
vobis sicut praedixi, quoniam qui talia aqunt regnum Dei non possidebunt. Fructus autem
Spiritus est caritas, gaudium, pax, magnanimitas, bonitas, fides, mansuetudo, continentia,
castitas (Gal. 5, 17 ss.). Et idcirco quotidianis, imo continuis orationibus hoc
precamur et in coelo et in terra voluntatem circa nos Dei fieri, quia haec est voluntas
Dei ut terrena coelestibus cedant, spiritualia et divina praevaleant.

XVII. Alia ejusdem petitionis explicatio

Potest et sic intelligi, fratres dilectissimi, ut quoniam mandat et monet
Dominus, etiam inimicos diligere et pro iis quoque qui nos persequuntur orare,
petamus et pro illis, qui adhuc terra sunt et necdum coelestes esse coeperunt, ut et
circa illos voluntas Dei fiat, quam Christus hominem conservando et redintegrando
perfecit. Nam cum discipuli ab eo non jam terra appellentur, sed sal terrae, et
Apostolus primum hominem vocet de terrae limo, secundum vero de coelo, merito
et nos, qui esse debemus patri Deo similes, qui solem suum oriri facit super bonos et
malos, et pluit super justos et injustos, sic Christo monente oramus et petimus, ut
precem pro omnium salute faciamus; ut quomodo in coelo, id est, in nobis, per
fidem nostram voluntas Dei facta est ut essemus e coelo, ita et in terra, hoc est in illis
non credentibus (4), fiat voluntas Dei, ut qui adhuc sunt prima nativitate terreni,
incipiant esse coelestes ex aqua et Spiritu nati.
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XVIIIL. Panem nostrum i. e. Christum dari nobis quotidie petimus, ut a
sanctificatione ejus et corpore non recedamus

Procedente oratione postulamus et dicimus: Panem nostrum quotidianum da
nobis hodie. Quod potest et spiritualiter et simpliciter intelligi, quia et uterque
intellectus utilitate divina proficit ad salutem. Nam panis vitae Christus est; et panis
hic omnium non est, sed noster est. Et quomodo dicimus Pater noster, quia
intelligentium et credentium pater est, sic et panem nostrum vocamus, quia
Christus eorum qui corpus ejus contingunt panis est. Hunc autem panem dari nobis
quotidie postulamus, ne qui in Christo sumus, et eucharistiam quotidie ad cibum
salutis accipimus, intercedente aliquo graviore delicto, dum abstenti et non
communicantes a coelesti pane prohibemur, a Christi corpore separemur, ipso
praedicante et monente: Ego sum panis vitae qui de coelo descendi. Si quis ederit de meo
pane, vivet in aeternum. Panis autem quem ego dedero caro mea est pro seculi vita (Joa. 6,
51 s.). Quando ergo dicit in aeternum vivere si quis ederit de ejus pane, ut
manifestum est eos vivere qui corpus ejus attingunt et eucharistiam jure
communicationis accipiunt, ita contra timendum est et orandum ne, dum quis
abstentus separatur a Christi corpore, procul remaneat a salute, comminante ipso et
dicente: Nisi ederitis carnem Filii hominis et biberitis sanguinem ejus, non habebitis vitam
in vobis (Joa. 6, 54). Et ideo panem nostrum, id est Christum, dari nobis quotidie
petimus, ut qui in Christo manemus et vivimus, a sanctificatione ejus et corpore non
recedamus.

XIX. Diurnum debemus cibum petere, nec in longum petitionis
desideria extendere

Potest vero et sic intelligi, ut qui seculo renunciavimus, et divitias ejus et
pompas fide gratiae spiritualis abjecimus, cibum nobis tantum petamus et victum,
quando instruat Dominus et dicat: Qui non renuntiat omnibus quae sunt ejus, non
potest meus discipulus esse (Luc. 14, 33). Qui autem Christi coepit esse discipulus,
secundum magistri sui vocem renuncians omnibus, diurnum debet cibum petere,
nec in longum desideria petitionis extendere, ipso iterum Domino praescribente et
dicente: Nolite in crastinum cogitare. Crastinus enim ipse cogitabit sibi. Sufficit diei malitia
sua (Matth. 6, 34). Merito ergo Christi discipulus victum sibi in diem postulat, qui de
crastino cogitare prohibetur; quia et contrarium sibi fit et repugnans ut quaeramus
in seculo diu vivere, qui petimus regnum Dei velociter advenire. Sic et beatus
Apostolus monet formans et corroborans spei nostrae ac fidei firmitatem. Nihil,

inquit, intulimus in hunc mundum, verum nec auferre possumus. Habentes itaque
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exhibitionem et tequmentum, his contenti simus. Qui autem volunt divites fieri, incidunt in
tentationem ei muscipulam et desideria multa et nocentia, quae mergunt hominem in
perditionem et in interitum. Radix enim omnium malorum est cupiditas, quam quidam
appetentes naufragaverunt a fide et inseruerunt se doloribus multis (1 Tim. 6, 7 ss.).

XX. Docet Christus non tantum contemnendas sed et periculosas esse
divitias

Docet non tantum contemnendas, sed et periculosas esse divitias, illic esse
radicem malorum blandientium, caecitatem mentis humanae occulta deceptione
fallentium. Unde et divitem stultum seculares copias cogitantem et se
exuberantium fructuum largitate jactantem redarguit Deus, dicens: Stulte, hac
nocte expostulatur anima tua. Quae ergo parasti cujus erunt? (Luc. 12, 20) Laetabatur
stultus in fructibus ipsa nocte moriturus; et cui vita jam deerat, victus
abundantiam cogitabat. Contra autem Dominus perfectum et consummatum
docet fieri qui, omnibus suis venditis atque in usum pauperum distributis,
thesaurum sibi condat in coelo. Eum dicit posse se sequi et gloriam dominicae
passionis imitari, qui expeditus et succinctus nullis laqueis rei familiaris
involvitur, sed solutus ac liber facultates suas ad Deum ante praemissas ipse
quoque comitatur. Ad quod ut possit unusquisque nostrum parare se, sic discat
orare, et de orationis lege qualis esse debeat noscere.

XXI. Habenti Deum nihil deerit, si Deo ipse non desit

Neque enim deesse quotidianus cibus potest justo, cum scriptum sit: Non
occidet Dominus fame animam justam (Prov. 10, 3). Et iterum (Psal, 36, 25): Junior fui, et
senui; et non vidi justum derelictum, neque semen ejus quaerens panem; item Dominus
promittat et dicat: Nolite cogitare dicentes: Quid edemus, aut quid bibemus, aut quid
vestiemur? Haec enim nationes quaerunt. Scit autem pater vester quia horum ommnium
indigetis. Quaerite primum regnum Dei et justitiam ejus, et haec omnia apponentur vobis
(Matth. 6, 31 ss.). Quaerentibus regnum et justitiam Dei omnia promittit apponi.
Nam cum Dei sint omnia, habenti Deum nihil deerit, si Deo ipse non desit. Sic
Danieli in leonum lacu jussu regis incluso prandium divinitus procuratur, et inter
feras esurientes et parcentes homo Dei pascitur. Sic alitur Helias in fuga; et in
solitudine corvis ministrantibus et volucribus cibum sibi apportantibus, in
persecutione nutritur. Atque, o humanae malitiae detestanda crudelitas, ferae
parcunt, aves pascunt, et homines insidiantur et saeviunt.
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XXII. Post subsidium cibi petitur et venia delicti, ne quis sibi quasi
innocens placeat

Post haec et pro peccatis nostris deprecamur dicentes: Et remitte nobis debita
nostra sicut et nos remittimus debitoribus nostris. Post subsidium cibi petitur et venia
delicti, ut qui a Deo pascitur, in Deo vivat, nec tantum praesenti et temporali vitae
sed et aeternae consulatur; ad quam veniri potest, si peccata donentur: quae debita
Dominus appellat, sicut in evangelio suo dicit: Dimisi tibi omne debitum, quia me
rogasti (Matth. 18, 32). Quam necessario autem (5), quam providenter et salutariter
admonemur quod peccatores sumus, qui pro peccatis rogare compellimur, ut dum
indulgentia de Deo petitur, conscientiae suae animus recordetur. Ne quis sibi quasi
innocens placeat et se extollendo plus pereat, instruitur et docetur peccare se
quotidie, dum quotidie pro peccatis jubetur orare. Sic denique et Joannes in epistola
sua monet dicens: Si dixerimus quia peccatum non habemus, nos ipsos decipimus, et
veritas in nobis non est. Si autem confessi fuerimus peccata nostra, fidelis et justus est
Dominus qui nobis peccata dimittat (1 Joa. 1, 8). In epistola sua utrumque complexus
est, quod et rogare pro peccatis debeamus, et impetremus indulgentiam cum
rogamus. Ideo et fidelem dixit Dominum ad dimittenda peccata, fidem
pollicitationis suae reservantem. Quia qui orare nos pro debitis et peccatis docuit,
paternam misericordiam promisit et veniam secuturam.

XXIII. Lex secundum quam nobis peccata dimittuntur

Adjunxit plane et addidit legem, certa nos conditione et sponsione
constringens ut sic nobis dimitti debita postulemus, secundum quod et ipsi
debitoribus nostris dimittimus, scientes impetrari non posse quod pro peccatis
petimus, nisi et ipsi circa debitores nostros paria fecerimus. Idcirco et alio in loco
dicit: In qua mensura mensi fueritis, in ea remetietur vobis (Matth. 7, 2). Et qui servus
post dimissum sibi a domino omne debitum conservo suo noluit ipse dimittere, in
carcerem religatur. Quia indulgere conservo suo noluit, quod sibi a domino
indultum fuerat amisit. Quae adhuc fortius Christus in praeceptis suis majore
censurae suae vigore proponit. Cum steteritis, inquit, ad orationem, remittite si quid
habetis adversus aliquem, ut et Pater vester, qui in coelis est, remittat peccata vestra vobis.
Si autem vos non remiseritis, neque Pater vester, qui in coelis est, remittet vobis peccata
vestra (Marc. 11, 25). Excusatio tibi nulla in die judicii superest, cum secundum tuam
sententiam judiceris, et quod feceris hoc et ipse patiaris. Pacificos enim et concordes
atque unanimes esse in domo sua Deus praecipit, et quales nos fecit secunda
nativitate, tales vult renatos perseverare; ut qui filii Dei esse coepimus, in Dei pace
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maneamus, et quibus spiritus unus est, unus sit et animus et sensus. Sic nec
sacrificium Deus recipit dissidentis, et ab altari revertentem prius fratri reconciliari
jubet, ut pacificis precibus et Deus possit esse pacatus. Sacrificium Deo majus est
pax nostra et fraterna concordia et de unitate Patris et Filii et Spiritus sancti plebs
adunata.

XXIV. Pacificorum tantum Deo accepta est oratio

Neque enim in sacrificiis, quae Abel et Cain primi obtulerunt, munera eorum
Deus sed corda intuebatur, ut ille placeret in munere, qui placebat in corde. Abel
pacificus et justus, dum Deo sacrificat innocenter, docuit et ceteros quando ad altare
munus offerunt sic venire cum Dei timore, cum simplici corde, cum lege justitiae,
cum concordiae pace. Merito ille dum in sacrificio Dei talis est, ipse postmodum
sacrificium Deo factus est, ut martyrium primus ostendens, initiaret sanguinis sui
gloria dominicam passionem, qui et justitiam Domini habuerat et pacem. Tales
denique a Domino coronantur, tales in die judicii cum Domino judicabunt. Ceterum
discordans et dissidens et pacem cum fratribus non habens, secundum quod beatus
Apostolus et scriptura sancta testatur, nec si pro nomine Christi occisus fuerit,
crimen dissensionis fraternae poterit evadere, quia sicut scriptum est: Qui fratrem
suum odit, homicida est, nec ad regnum coelorum pervenit aut cum Deo vivit homicida (1
Joa. 3, 15), non potest esse cum Christo, qui imitator Judae maluit esse quam Christi.
Quale delictum est quod nec baptismo sanguinis potest ablui? Quale crimen est
quod martyrio non potest expiari?

XXV. Nihil contra nos adversarius potest nisi Deus ante permiserit

[llud quoque necessarie admonet Dominus ut in oratione dicamus: Et ne nos
patiaris induci in tentationem. Qua in parte ostenditur nihil contra nos adversarium
posse, nisi Deus ante permiserit; ut omnis timor noster et devotio atque observatio
ad Deum convertatur, quando in tentationibus nostris nihil malo liceat, nisi potestas
inde tribuatur. Probat scriptura divina quae dicit: Venit Nabuchodonosor rex
Babyloniae in Hierusalem, et expugnabat eam, et dedit eam Dominus in manu ejus (4 Reg.
24,11 ss.). Datur autem potestas adversus nos malo secundum nostra peccata, sicut
scriptum est: Quis dedit in direptionem Jacob et Israel eis qui praedantur illum?
Nonne Deus cui peccaverunt, et nolebant in viis ejus ambulare neque audire legem
ejus, et superduxit super eos iram animationis suae? (Isa. 42, 24) Et iterum Salomone
peccante et a praeceptis atque a viis Domini recedente, positum est: Et excitavit
Dominus satanam ipsi Salomoni (3 Reg. 11, 14).
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XXVI. Potestas vero adversus nos ei datur vel ad poenam vel ad
gloriam. Hac petitione admonemur simul imbecillitatis nostrae

Potestas vero dupliciter adversus nos datur, vel ad poenam, cum delinquimus,
vel ad gloriam, cum probamur; sicuti de Job factum videmus, manifestante Deo et
dicente: Ecce omnia quaecumque habet in manus tuas do; sed ipsum cave ne tangas (Job. 1,
12). Et Dominus in evangelio suo loquitur tempore passionis: Nullam haberes
adversum me potestatem, nisi datum esset tibi desuper (Joa. 19, 11). Quando autem
rogamus ne in tentationem veniamus, admonemur infirmitatis et imbecillitatis
nostrae dum sic rogamus, ne quis se insolenter extollat, ne quis sibi superbe atque
arroganter aliquid assumat, ne quis sibi aut confessionis aut passionis gloriam suam
ducat, cum Dominus ipse humilitatem docens dixerit: Vigilate et orate, ne veniatis in
tentationem. Spiritus quidem promptus est, caro autem infirma (Marc. 14, 38); ut, dum
praecedit humilis et summissa confessio, et datur totum Deo, quidquid suppliciter
cum timore et honore Dei petitur, ipsius pietate praestetur.

XXVIIL. Ultima petitio est adversus cuncta quae contra nos molitur
inimicus noster

Post ista omnia in consummatione orationis venit clausula universas
petitiones et preces nostras collecta brevitate concludens. In novissimo enim
ponimus, sed libera nos a malo, comprehendentes adversa cuncta quae contra nos in
hoc mundo molitur inimicus; a quibus potest esse fida et firma tutela, si nos Deus
liberet, si deprecantibus atque implorantibus opem suam praestet. Quando autem
dicimus, libera nos a malo, nihil remanet quod ultra adhuc debeat postulari, quando
semel protectionem Dei adversus malum petamus; qua impetrata, contra omnia
quae diabolus et mundus operantur securi stamus et tuti. Quis enim ei de seculo
metus est, cui in seculo Deus tutor est?

XXVIII. Omnem precem nostram salutari Deus sermone breviavit

Quid mirum, fratres dilectissimi, si oratio talis est quam Deus docuit, qui
magisterio suo omnem precem nostram salutari sermone breviavit? Hoc jam per
Esaiam prophetam fuerat ante praedictum, cum plenus Spiritu sancto de Dei
majestate ac pietate loqueretur: Verbum consummans, inquit, et brevians in justitia,
quoniam sermonem breviatum faciet Deus in toto orbe terrae (Isa. 10, 22). Nam cum
Dei sermo Dominus noster Jesus Christus omnibus venerit, et colligens doctos
pariter et indoctos omni sexui atque aetati praecepta salutis ediderit,
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praeceptorum suorum fecit grande compendium, ut in disciplina coelesti
discentium memoria non laboraret, sed quod esset simplici fidei necessarium
velociter disceret. Sic cum doceret quid sit vita aeterna, sacramentum vitae
magna et divina brevitate complexus est, dicens: Haec est autem vita aeterna, ut
cognoscant te solum et verum Deum et quem misisti Jesum Christum (Joa. 17, 3). Item
cum de Lege et Prophetis praecepta prima et majora decerperet: Audi, inquit,
Israel, Dominus Deus tuus Deus unus est. Et diliges Dominum Deum tuum de toto
corde tuo, et de tota anima tua, et de tota virtute tua. Hoc est primum mandatum. Et
secundum simile est huic: Diliges proximum tibi tanquam te ipsum. In his duobus
praeceptis tota Lex pendet et Prophetae (Marc. 12, 29 ss. Matth. 22, 40). Et iterum:
Quaecumgque volueritis ut faciant vobis homines bona, ita et vos facite illis. Haec est enim
Lex et Prophetae (Matth. 7, 12).

XXIX. Non verbis tantum sed et factis Dominus orare nos docuit

Nec verbis tantum, sed et factis Dominus orare nos docuit, ipse orans
frequenter et deprecans, et quid facere nos oporteret exempli sui contestatione
demonstrans, sicut scriptum est: Ipse autem fuit secedens in solitudinem et adorans (Luc.
5, 16). Et iterum: Exivit in montem orare, et fuit pernoctans in oratione Dei (Luc. 6, 12).
Quod si ille orabat qui sine peccato erat, quanto magis peccatores oportet orare? Et
si ille per totam noctem jugiter vigilans continuis precibus orabat, quanto nos magis
in frequentanda oratione debemus nocte vigilare?

XXX. Orabat autem non pro se sed pro nobis

Orabat autem Dominus et rogabat non pro se, quid enim pro se innocens
precaretur, sed pro delictis nostris, sicut et ipse declarat cum dicit ad Petrum: Ecce
satanas postulavit ut vos vexaret quomodo triticum. Ego autem rogavi pro te, ne deficiat
fides tua (Luc. 22, 31 s.). Et postmodum pro omnibus Patrem deprecatur, dicens: Non
pro his autem rogo solis, sed et pro illis qui credituri sunt per verbum ipsorum in me, ut
omnes unum sint, sicut tu Pater in me et ego in te, ut et ipsi in nobis unum sint (Joa. 17,
20). Magna Domini propter salutem nostram benignitas pariter et pietas, ut non
contentus quod nos sanguine suo redimeret, adhuc pro nobis amplius et rogaret.
Rogantis autem desiderium videte quod fuerit, ut quomodo unum sunt Pater et
Filius, sic et nos in ipsa unitate maneamus. Ut hinc quoque possit intelligi, quantum
delinquat qui unitatem scindit et pacem, cum pro hoc et rogaverit Dominus, volens
scilicet sic plebem suam salvam fieri et in pace vivere, cum sciret ad regnum Dei
discordiam non venire.
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XXXI. Animo vigili et attento orandum est

Quando autem stamus ad orationem, fratres dilectissimi, vigilare et
incumbere ad preces toto corde debemus. Cogitatio omnis carnalis et secularis
abscedat, nec quidquam tunc animus quam id solum cogitet quod precatur. Ideo et
sacerdos ante orationem praefatione praemissa parat fratrum mentes dicendo:
Sursum corda; ut dum respondet plebs, habemus ad Dominum, admoneatur nihil
aliud se quam Dominum cogitare debere. Claudatur contra adversarium pectus, et
soli Deo pateat, nec ad se hostem Dei tempore orationis adire patiatur. Obrepit
enim frequenter et penetrat, et subtiliter fallens preces nostras a Deo avocat, ut
aliud habeamus in corde, aliud in voce, quando intentione sincera Dominum
debeat non vocis sonus, sed animus et sensus orare. Quae autem segnitia est,
alienari et rapi ineptis cogitationibus et profanis cum Dominum deprecaris, quasi
sit aliud, quod magis debeas cogitare, quam quod cum Deo loqueris? Quomodo te
audiri a Deo postulas, cum te ipse non audias? Vis esse Deum memorem tui cum
rogas, quando tu ipse memor tui non sis? Hoc est ab hoste in totum non cavere:
hoc est, quando oras Deum, majestatem Dei negligentia orationis offendere: hoc est
vigilare oculis et corde dormire, cum debeat Christianus et cum dormit oculis
corde vigilare, sicut scriptum est ex persona Ecclesiae loquentis in cantico
canticorum: Ego dormio, et cor meum vigilat (Cant. 5, 2). Quapropter sollicite et caute
Apostolus admonet, dicens: Instate orationi vigilantes in ea (Coloss. 4, 2), docens
scilicet et ostendens, eos impetrare quod postulant de Deo posse, quos Deus videat
in oratione vigilare.

XXXII. Inefficax petitio est, cum precatur Deum sterilis oratio

Orantes autem non infructuosis, nec nudis precibus ad Deum veniant.
Inefficax petitio est, cum precatur Deum sterilis oratio. Nam cum omnis arbor non
faciens fructum excidatur et in ignem mittatur, utique et sermo non habens fructum
promereri Deum non potest, quia nulla est operatione foecundus. Et ideo scriptura
divina instruit dicens: Bona est oratio cum jejunio et eleemosyna (Tob. 12, 9). Nam qui in
die judicii praemium pro operibus et eleemosynis redditurus est, hodie quoque ad
orationem cum operatione venienti benignus auditor est. Sic denique Cornelius
centurio cum oraret, meruit audiri. Fuit enim faciens multas eleemosynas in plebem
et semper orans Deum. Huic circa horam nonam oranti adstitit angelus testimonium
reddens sui operis et dicens: Corneli, orationes tuae et eleemosynae tuae ascenderunt ad
memoriam coram Deo (Act. 10, 4).
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XXXIII. Cito orationes ad Deum ascendunt, quas bona opera
commendant

Cito orationes ad Deum ascendunt, quas ad Deum merita nostri operis
imponunt. Sic et Raphael angelus Tobiae oranti semper et semper operanti testis
fuit, dicens: Opera Dei revelare et confiteri honorificum est. Nam quando orabas tu et Sara,
ego obtuli memoriam orationis vestrae in conspectu claritatis Dei. Et cum sepelires tu
mortuos simpliciter, et quia non es cunctatus exsurgere et derelinquere prandium tuum, sed
abiisti et condidisti mortuum, missus sum tentare te; et iterum me misit Deus curare te et
Saram nurum tuam. Ego enim sum Raphael, unus ex septem angelis justis, qui assistimus et
conversamur ante claritatem Dei (Tob. 12, 11 ss.). Per Esaiam quoque Dominus
admonet et docet similia contestans: Solve, inquit, omnem nodum injustitiae, resolve
suffocationes impotentium commerciorum. Dimitte quassatos in requiem, et omnem
consignationem injustam dissipa. Frange esurienti panem tuum, et egenos sine tecto induc
in domum tuam. Si videris nudum, vesti; et domesticos seminis tui non despicies. Tunc
erumpet temporaneum lumen tuum, et vestimenta tua cito orientur, et praeibit ante te
justitia, et claritas Dei circumdabit te. Tunc exclamabis, et Deus exaudiet te, et dum adhuc
loqueris dicet: Ecce adsum (Isa. 58, 6 ss.). Adesse se repromittit, et audire ac protegere
se eos dicit, qui injustitiae nodos de corde solventes et eleemosynas circa domesticos
Dei secundum ejus praecepta facientes, dum audiunt quod Deus praecipit fieri, ipsi
quoque a Deo merentur audiri. Beatus apostolus Paulus in necessitate pressurae
adjutus a fratribus opera bona quae fiunt, sacrificia Dei dixit esse. Saturatus sum,
inquit, recipiens ab Epaphrodito ea quae a vobis missa sunt, odorem suavitatis, sacrificium
acceptum et placitum Deo (Philip. 4, 18). Nam quando quis miseretur pauperis, Deum
foenerat; et qui dat minimis, Deo donat, spiritualiter Deo suavitatis odorem
sacrificat.

XXXIV. Certae orationis horae antiquitus observatae fuere

In orationibus vero celebrandis invenimus observasse cum Daniele tres pueros
in fide fortes et in captivitate victores horam tertiam, sextam, nonam, sacramento
scilicet Trinitatis, quae in novissimis temporibus manifestari habebat. Nam et prima
hora in tertiam veniens consummatum numerum trinitatis ostendit. Itemque ad
sextam quarta procedens declarat alteram trinitatem. Et quando a septima nona
completur, per ternas horas trinitas perfecta numeratur. Quae horarum spatia jam
pridem spiritualiter determinantes adoratores Dei, statutis et legitimis ad precem
temporibus servabant. Et manifestata postmodum res est sacramenta olim fuisse,
quod ante sic justi precabantur. Nam super discipulos hora tertia descendit
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Spiritus sanctus, qui gratiam dominicae repromissionis implevit. Item Petrus hora
sexta in tectum superius ascendens signo pariter et voce Dei monentis instructus est,
ut omnes ad gratiam salutis admitteret, cum de emundandis gentilibus ante
dubitaret. Et Dominus hora sexta crucifixus ad nonam peccata nostra sanguine suo
abluit, et ut redimere et vivificare nos posset, tunc victoriam suam passione perfecit.

XXXV. Orandi nunc et spatia et sacramenta creverunt

Sed nobis, fratres dilectissimi, praeter horas antiquitus observatas orandi nunc
et spatia et sacramenta creverunt. Nam et mane orandum est, ut resurrectio Domini
matutina oratione celebretur. Quod olim Spiritus sanctus designabat in psalmis
dicens: Rex meus et Deus meus, quoniam ad te orabo Domine, mane exaudies vocem meam,
mane assistam tibi, et contemplabor te (Psal. 5, 3). Et iterum per prophetam loquitur
Dominus: Diluculo vigilabunt ad me dicentes: Eamus et revertamur ad Dominum Deum
nostrum (Osee. 6, 1). Recedente item sole ac die cessante necessario rursus orandum
est. Nam quia Christus sol verus et dies est verus, sole ac die seculi recedente,
quando oramus et petimus, ut super nos lux denuo veniat, Christi precamur
adventum lucis aeternae gratiam praebiturum. Christum autem diem dictum
declarat in psalmis Spiritus sanctus. Lapis, inquit, quem reprobaverunt aedificantes, hic
factus est in caput anguli. A Domino factus est iste, et est admirabilis in oculis nostris. Iste
est dies quem fecit Dominus, ambulemus et jucundemur in eo (Psal. 117, 22). Item quod
sol appellatus sit, Malachias propheta testatur dicens: Vobis autem, qui timetis nomen
Domini, orietur sol justitiae, et in alis ejus curatio est (Malach. 4, 2). Quod si in scripturis
sanctis sol verus et dies verus est Christus, hora nulla a Christianis excipitur, quo
minus frequenter ac semper Deus debeat adorari; ut qui in Christo, hoc est in sole et
in die vero sumus, insistamus per totum diem precibus et oremus, et quando mundi
lege decurrens vicibus alternis nox revoluta succedit, nullum de nocturnis tenebris
esse orantibus damnum potest, quia filiis lucis et in noctibus dies est. Quando enim
sine lumine est, cui lumen in corde est? Aut quando sol ei et dies non est, cui sol et
dies Christus est?

XXXVI. Die noctuque orandum est

Qui autem in Christo, hoc est in lumine, semper sumus, nec noctibus ab
oratione cessemus. Sic Anna vidua sine intermissione rogans semper et vigilans
perseverabat in promerendo Deo, sicut in evangelio scriptum est. Non recedebat,
inquit, de templo, jejuniis et orationibus serviens nocte ac die (Luc. 2, 37). Viderint vel
gentiles, qui necdum illuminati sunt, vel judaei, qui deserto lumine in tenebris

287




remanserunt. Nos, fratres dilectissimi, qui in Domini luce semper sumus, qui
meminimus et tenemus quid esse accepta gratia coeperimus, computemus noctem
pro die. Ambulare nos credamus semper in lumine, non impediamur a tenebris
quas evasimus. Nulla sint horis nocturnis precum damna, nulla orationum pigra et
ignava dispendia. Per Dei indulgentiam recreati spiritualiter et renati imitemur
quod futuri sumus. Habituri in regno sine interventu noctis solum diem, sic nocte
quasi in lumine vigilemus. Oraturi semper et acturi gratias Deo, hic quoque orare et

gratias agere non desinamus.

N i o i i o I I o

Sanctorum Patrum opuscula selecta. In usum praesertim studiosorum theologiae. II. (In orationem
Dominicam Tertulliani, S. Cypriani et S. Thomae Aquinatis commentaria). Edidit et commentariis auxit
H. Hurter S. J., Professor p. o. Theologiae in C. R. Universitate Oenipontana. Cum Approbatione
Celsissimi et Reverendissimi Episcopi Brixinensis et Facultate Superiorum. Oeniponti. LIBRARIA
ACADEMICA WAGNERIANA. 1868, pp. 42-87.

Notae:

(1) Tanti fecit S. Hilarius hoc opusculum, ut in suo commentario in Evangelium S.
Matthaei (c. 5, n. 1) nos deleget ad Cyprianum hisce verbis: "de orationis autem
sacramento necessitate nos commentandi Cyprianus, vir sanctae memoriae, liberavit".
Ad illud pariter Augustinus passim in controversia contra Pelagianos provocat. Sic ex.
gr. scribit (de lib. arb., c. 13): "Commoneo autem caritatem vestram, et multum exhortor,
ut beati Cypriani librum, quem scripsit de oratione dominica diligenter legatis, et
quantum vos Dominus adjuverit, intelligatis memoriaeque mandetis" etc. Et iterum (de
dono perseverantiae, c. 2): "Legite aliquanto intentius ejus (orationis dominicae)
expositionem in beati Cypriani martyris libro, quem de hac re condidit, cujus est
titulus: de Oratione Dominica; et videte, ante quot annos contra ea, quae futura erant
Pelagianorum venena, quale sit antidotum praeparatum". Percurrens deinde (c. 8 ss.)
singulas orationis dominicae petitiones ostendit, quomodo Cyprianus singularum fere
expositione Pelagianos praedamnaverit. Nam ut animadvertit (c. 7, n. 13): "Si alia
documenta non essent, haec dominica oratio nobis ad causam gratiae, quam
defendimus, sola sufficeret, quia nihil nobis relinquit, in quo tamquam in nostro
gloriemur".

(2) S. Ambrosius vel quicunque est auctor operis de Sacramentis brevem quoque
orationis dominicae expositionem conscripsit, quae cum hac triplici, quam in hoc
volumine exhibemus, consentit. Speciminis gratia hic tantum verba, quibus illius
orationis exordium commentatur, adducemus. Recitata oratione dominica sic

prosequitur (L. 5, c. 4, n. 18 s.): "Vides quam brevis oratio et omnium plena virtutum:
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primus sermo quantae sit gratiae? O homo! faciem tuam non audebas ad coelum
attollere, oculos tuos in terram dirigebas et subito accepisti gratiam Christi, omnia
peccata dimissa sunt. Ex malo servo factus es bonus filius; ideo praesume, non de
operatione tua, sed de Christi gratia: gratia enim salvati estis (Eph. 2, 5) Apostolus ait.
Non ergo hic arrogantia est, sed fides: praedicare quod acceperis non est superbia sed
devotio. Ergo attolle oculos ad Patrem, qui te per lavacrum genuit: ad Patrem qui te per
Filium redemit, et dic: Pater noster. Bona praesumptio, sed moderata. Patrem dicis quasi
filius: sed noli tibi specialiter aliquid vindicare. Solius Christi specialis est Pater, nobis
omnibus in commune est Pater, quia illum solum genuit, nos creavit. Dic ergo et tu per
gratiam: Pater noster, ut filius esse merearis. Ecclesiae contuitu et consideratione te ipse
commenda etc.". Qua occasione hoc addere liceat, inter hymnos veteres, qui habentur
in append. ad opera S. Ambr. (Migne Patrol. 17, 1171 ss.) reperiri quoque orationem
dominicam ita ad carminis leges revocatam (H. 39, p. 1195):

Pater, qui coelos contines,
Cantemus nunc nomen tuum,
Adveniat regnum tuum

Fiatque voluntas tua.

Haec, inquam, voluntas tua
Nobis agenda traditur,
Simus fideles spiritu

Casto manentes corpore.

Panem nostrum quotidie
De te edendum tribue,
Remitte nobis debita

Ut nos nostris remittimus.

Tentatione subdola
Induci nos ne siveris,
Sed puro corde supplices
Tu nos a malo libera.
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(3) Ad heac S. Cypriani verba provocat S. Augustinus in disputatione cum Juliano
pelagiano (Op. imperf., L. 6, n. 6) ita scribens: "Hoc muniebatur scuto (in quo omnia tela
nequissimi ignea extinguere possumus secundum Apostolum Eph. 6, 16) quando vobis
futuris jam occurrebat armatus, non quidem Numida, sed tamen Poenus ille
Cyprianus, quo rursus nomine tua in nos insilit vana loquacitas: hoc, inquam, scuto
armatus Poenus ille dicebat in libro de Oratione dominica, id nos orare, cum dicimus:
Fiat voluntas tua sicut in coelo et in terra, ut inter duo ista, id est, carnem et spiritum, fiat
Deo opitulante concordia. Ubi Christi miles egregius et a Manichaeis et a vobis conjecta
ignita maligni jacula exstinguit: cui maligno militant omnes haeretici, et cujus castra
tirocinio vestro putatis augenda. Nam spiritus et carnis quaerendo concordiam, contra
Manichaeos docet, ambas quibus constamus bonas esse naturas, si discordiae malum
divina miseratione sanetur: vobis autem resistit, quia carnis concupiscentiam dicitis
bonam qua infestante existit ista discordia, quam poscit ille sanari; et tunc existit
quando bene agimus, ut infestanti concupiscentiae carnis contra concupiscente spiritu
repugnemus. Nam si consentimus, non optabilis sed culpabilis vel etiam damnabilis fit
spiritui cum carne concordia. Contra vos est etiam, quia libero datis arbitrio, quod ille
ut fiat in homine, a Deo intelligit esse poscendum".

(4) Augustinus passim provocat Semipelagianos ad hanc S. Martyris explicationem,
qua eorum duplicem errorem, fidei initium et perseverantiam esse ex nobis, praedamnavit.
Sic ex. gr. scribit (de dono persev., c. 19, n. 49): "Quid autem amplius de hac re agere
Cyprianus martyr gloriosissimus et doctor lucidissimus potuit, quam ubi nos in oratione
dominica etiam pro inimicis fidei christianae orare oportere commonuit? ubi de initio
fidei, quod etiam hoc donum Dei sit, quid sentiret, ostendit: et pro perseverantia usque
in finem, quia et ipsam nonnisi Deus eis qui perseveraverint donat, Ecclesiam Christi
quotidie orare monstravit".

(5) Operae pretium est, inquit Augustinus (de dono persever., c. 5, n. 8) occasione
horum verborum, paulisper intueri, quomodo et in hac petitione jam tunc lingua
Cypriani, tanquam telo invictissimo veritatis, longe postea futuri confodiebantur
haeretici. Etiam hoc enim Pelagiani audent dicere (cf. infra adnot. ad S. Thomae
exposit. orat. domin. n. 26) hominem justum in hac vita nullum habere omnino
peccatum, et in talibus hominibus esse jam praesenti tempore Ecclesiam non
habentem maculam aut rugam aut aliquid ejusmodi (Eph. 5, 27), quae una et sola
sponsa sit Christi: tanquam sponsa ejus non sit, quae per universam terram quod ab
ea didicit, dicit, dimitie nobis debita nostra. Sed attendite quomodo istos gloriosissimus
Cyprianus interimat. Cum enim locum ipsum dominicae orationis exponeret, ait inter
cetera: Quam necessarie autem etc.
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Honoriusz papiez

Br MicHAx. NOWODWORSKI

A~~~

Moéwiac o Liberiuszu papiezu (a), Przeglgd wspomnial, jak na polu historii
koscielnej znalez¢é mozna fakty nie dos¢ rozjasnione, i jak pomiedzy innymi tego
przyczynami, wiele liczy¢ trzeba na podrabianie i falszowanie pism, tatwo
przychodzace w owych czasach, w ktérych druku nie znano. Tutaj przystepujemy
do innej kwestii, réwniez historycznej, majacej swa ciemna strone, stad gtéwnie
powstala, ze bez dostatecznego naukowego badania, byla rozstrzygana wedlug
potrzeby tych, ktoérzy sie nig postugiwac chcieli.

W wieku XVIII jansenisci poruszyli kwestie o Honoriuszu papiezu,
przedstawiajac go jako heretyka, potepionego przez Koscidl, a na Stolicy Piotrowej
zasiadajacego. Szlo wtedy o apelacje od bulli Klemensa XI Unigenitus, potepiajacej
zdania wyjete z dziela oratorianina Quesnela, pod tytulem: Le Nouveau Testament en
frangais avec des réflexions morales (Nowy Testament po francusku z uwagami moralnymi).
Uwagi te moralne byly w duchu herezji jansenistowskiej napisane, papiez je potepil,
a chociaz wszyscy biskupi bulle Unigenitus przyjeli, jednak w roku 1717 czterech z
nich apelowalo od niej do przyszlego soboru, a zdanie ich podzielilo stu szesciu
doktoréw Sorbony, wraz z kardynalem Noailles, arcybiskupem paryskim. W tym to
sporze poruszono pamieé papieza Honoriusza z wieku VII, a chociaz odtad po
wielekro¢ kwestia ta byla rozbierana, jednak dla wielu nawet znajacych dzieje,
pozostala ciemng, gdyz jest zawilg. Postaramy sie w kroétkich stowach w jej gtab
czytelnikow naszych wprowadzi¢.

Honoriusz wstapil na Stolice Apostolska w roku 625 i prawie przez lat
trzynascie rzadzil Kosciolem. W tym czasie powstala herezja monoteletéow, czyli
jednowolcéw. Jej zwolennicy uznawali w Chrystusie Panu jedna tylko wole, a btad
ten przyjat Sergiusz patriarcha konstantynopolski, Teodor biskup z Faran w Arabii i
Cyrus biskup z Fazydy. Cyrus zostal p6zniej patriarcha aleksandryjskim, a $w. i
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uczony Sofroniusz jerozolimskim. Poniewaz ten ostatni nie podzielal btedu
Sergiusza i Cyrusa, ale przeciwnie napisal list do patriarchow, w ktérym jasno
dowodzil, ze byly dwie dzialalnosci i dwie wole w Chrystusie Panu, przeto Sergiusz
lekajac sie, aby i Stolicy Apostolskiej o tym nie zawiadomil, sam uprzedzil
Honoriusza papieza, proszac, aby Sofroniuszowi zakazat méwi¢ o dwoch wolach w
Chrystusie, gdyz to staje na przeszkodzie polaczeniu si¢ eutychian, czyli
monofizytéw heretykoéw z Kosciolem.

Udat sie podstep; papiez sadzil, Ze tu jest przemijajacy spor o wyrazy, jak to
po wielekro¢ mialo juz miejsce na Wschodzie, a nie widzac niebezpieczeristwa w
tym sporze i pragnac dopomoc patriarsze do polaczenia z Kosciotem monofizytow,
napisat list do niego, i polecil, aby unikat wszelkich wyrazen o jednej, lub o dwoéch
wolach w Chrystusie. Tym sposobem umknat odpowiedzi, a raczej nie skorzystat ze
sposobnosci i nie oswiecit patriarchy, jak wierzy¢ nalezy. Sadzil, ze takim
wstrzymaniem sie od decyzji, w samym zarodzie sttumi biad, ktéryby mogt
nastepnie rozwing¢ sie¢ w herezje; tak mysl Honoriusza objasnia nastepca jego Sw.
Agaton, papiez. Pochlebial sobie nieprzezorny Honoriusz, ze prawdy nie obrazit,
gdyz w liScie swym wyraznie wskazal, ze w Chrystusie Panu wiara dwie natury
uznaje, a wiemy iz z dwoistosci natury koniecznie wypltywa i dwoistos¢ woli.
Poprzednie spory na Wschodzie wlasnie toczyly sie o to, czy Chrystus Pan mial
jedna tylko czy dwie natury; czy natura Boska z ludzka sie tak zlaczyla, iz tylko
jedna z tego powstala, czy przeciwnie Boska natura w Chrystusie Panu nie
zniszczyla ludzkiej, ale obok niej zostala, tak, ze Zbawiciel zachowal i Boska i
ludzka nature. Spér ten przerodzil sie byt w herezje eutychianizmem, lub
monofizytyzmem zwana, a Kosciét na Soborze w Chalcedonie r. 451 zebrany,
monofizytéw potepil, a jako prawde objawiong uznat, iz w Chrystusie Panu sa dwie
natury: Boska i ludzka. Wspominajac Honoriusz jako artykul wiary dwoisto$é natur
w Jezusie Chrystusie, z ktérych wyplywa koniecznos¢ dwoistej woli Boskiej i
ludzkiej, chcial wyraznie nie méwi¢ o dwoistoéci woli, ale i nie uchybi¢ wierze:
powotal sie przeto na dwoistos$¢ natur.

Lecz stad wyplynelo to czego Honoriusz nie przewidziat bynajmniej. Wzrosta
w Kosciele herezja monoteletyzmem, czyli jednowolstwem zwana, gdyz cesarz
grecki Herakliusz wmieszawszy sie w spor o jednos¢ lub dwoistos¢ woli w
Chrystusie Panu, czepit sie pisma Honoriusza, niestusznie wyttumaczyt go sobie
wedlug wlasnej mysli, gdyz sam poprzednio juz si¢ oSwiadczyl za strona jedna
wole trzymajaca, a chcac niby herezje monofizytéw, czyli eutychianéw, ktéra
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pozostala jeszcze pomimo potepiajacego ja wyroku Soboru Chalcedonskiego,
catkowicie sttumié, byl powodem, ze pod opieka jego Sergiusz patriarcha
konstantynopolski i Cyrus aleksandryjski rozdmuchali plomiern nowej herezji
monoteletyzmu, czyli jednowolstwa. Honoriuszowi tymczasem zaledwie tyle
pozostalo zycia, iz si¢ przekonal, jak wielkie nieszczescie w KosSciele powstalo,
ktéoremu jednak mozna bylo w samym poczatku, kiedy go Sergiusz podstepnie
zapytywal, zaradzi¢, nie wymijaniem odpowiedzi stanowczej, nie uchylaniem sie
od rozstrzygniecia, jak to uczynil, ale wyraznym wyrzeczeniem, ze w Chrystusie
Panu wiara uznaje dwie wole, wole Boska i wole ludzka, oraz stanowczym
potepieniem tych, ktérzy jak Sergiusz tylko przy jednej obstawali woli.

Dla historyka jest wiec pewna rzecza: 1° ze Sergiusz podstepnie zadal od
papieza Honoriusza, aby sie o$wiadczyt za jedna wola w Chrystusie Panu, i aby
tym nakazal milczenie, ktérzy utrzymywali, ze Chrystus ma wole Boska i wole
ludzka, czyli dwoista wole; 2° Ze papiez Honoriusz nie przyjal bledu przez
Sergiusza mu podsuwanego, gdyz nie nakazal milczenia tym tylko, ktérzy dwie
wole wyznawali jak Sofroniusz, ani nie uznal w Chrystusie Panu jednej woli, jak
chcial Sergiusz; 3° ze wybral inng droge, to jest niezdecydowana kwestie zostawit,
obydwom stronom milczenie nakazal i przypomniat tylko, ze wiara Kosciola jest, iz
Chrystus Pan ma dwie natury Boska i ludzka, a tym przypomnieniem chciat, albo
Sergiusza naprowadzi¢ na koniecznie stad wyplywajacy wniosek, ze dwom
naturom odpowiadaja dwie wole, albo tez zastrzec si¢ przynajmniej, aby jego
uchylenia si¢ od decyzji za sprzyjanie jednowolcom nie poczytano.

Lecz z tak postawionej i rozstrzygnietej historycznie kwestii wyradza sie inna
teologiczna, a mianowicie:

1° czy Honoriusz w liscie do Sergiusza podat nauke bledna?

2° czy w tym liScie przemawial papiez w ten sposoéb, ktéry teologowie
nazywaja ex cathedra?

Co do pierwszego, tatwo zrozumieé, ze papiez w liscie swym nauki btedne;j
nie podal. List ten kazdy moze czyta¢ w aktach Soboru VI. Zna¢ w nim cztowieka
oglednego, z przesadzong ostrozno$cig mierzacego i wazgcego wyrazy, cztowieka
bojacego sie oSwiadczy¢ za ta lub owa strona, chcacego, aby ze stéw jego nikt
zadnego stanowczego wniosku nie wyprowadzil. Wida¢ tam roztropnosé¢ wezowa,
cho¢ bez gotebiej prostoty. Jakiz tu btad przeciwko wierze mozna odkry¢ pod tymi
wyrazami, ktére nic nie méwia? Wielu tym sie zaslanialo, ze za zdaniem
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Honoriusza poszli, ale zdanie i powaga §w. Maksyma przewaza. Swiety ten opat,
wspolczesny i najwiekszy przeciwnik monoteletyzmu, do wielkiej nauki i zastug
innych, laczacy w sobie chwale meczenstwa, wyraznie broni czystosci wiary
Honoriusza i czci jego pamieé. Niektorzy z listu tego papieza wyciagaja wyjatki i
zarzuty im czynig, ale pomiedzy nimi bylo wielu teologéw, ktérzy prawowiernosci
listu Honoriusza do Sergiusza bronili. Dosy¢ tu zacytowaé wcale nie podejrzanych
jak Natalis Aleksander, Witasse, Tournely, Regnier, ktérych imiona w Sorbonie maja
wielka powage. Biskup Hefele bardzo surowo krytykowal listy do Sergiusza i
Cyrusa: wyrzuca Honoriuszowi, ze przecial droge do prawdziwego sformutowania
nauki prawowiernej, a niezrecznie przyjal formute wyrazajaca pojecia monoteletow,
ale koniczac powiada: "A jednak Honoriusz co do tego, herezji nie popetnit; brak mu
tylko jasnosci, i nie wyprowadzil wlasciwych nastepstw z zasad przez siebie
potozonych".

Co do drugiego pytania, odpowiadamy, ze list Honoriusza do Sergiusza nie
ma nic wspdélnego z tym co nazywamy orzeczeniem apostolskim. Sergiusz radzi
sie i pyta papieza w kwestii woéwczas na Wschodzie agitowanej, i chce, aby mu
Stolica Apostolska wedlug jego mysli odpowiedziata. Na to Honoriusz naprzéd
wypowiada jasno wiare o dwoéch naturach, a potem stara sie zbié¢ tych ktérzy by
utrzymywali, Ze w Chrystusie Panu wola ludzka mogta by¢ w sprzecznosci z
wola Boska, albo raczej tych co by moéwili, ze w Chrystusie tak samo jak w
cztowieku upadlym byla sklonnosé pociagajaca na strone dobremu przeciwna.
Wreszcie gdy przychodzi do odpowiedzenia wprost na podstepny list Sergiusza,
nie chce sie oswiadcza¢ z niczym, pod pozorem, ze kwestia jest subtelna i
nalezaca do gramatykéow, przez ktérych filozoféw rozumie. Stara sie caly spér o
dwoéch wolach w Chrystusie powstrzymad, nakazujac milczenie, i oznajmujac, ze
nie nalezy méwié, ani o jednej woli, ani o dwéch wolach. Pézniej tegoz samego
sposobu uzyl w liscie, z ktérego nam tylko urywek pozostat, a ktéry napisat do
Cyrusa Aleksandryjskiego i $w. Sofroniusza Jerozolimskiego. Prosze teraz
powiedzie¢, czy wtedy gdy komu zadajemy pytanie, a on na nie odpowiadac nie
chce, czy mamy prawo mowi¢, iz on zdanie swe objawil? Czy Honoriusz nauczal,
ze w Chrystusie Panu jest jedna tylko wola? Tego nikt nie powie, boby go
spotwarzyl. Ale moze nauczal, ze trzeba dwie wole w Chrystusie Panu uznawac?
I tego takze powiedzie¢ nie mozemy. A wiec tylko z listu do Sergiusza jeden
wniosek wyprowadzi¢ wolno, to jest, ze Honoriusz nic zdecydowac nie chciat, i
rzeczywiscie tez nic nie zdecydowal.
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WeZzmy z historii poréwnanie. W nastepstwie stawnych kongregacji de
Auxiliis, Pawel V pozwolit tomistom i molinistom pozosta¢ przy zdaniach, jakie
kazda z tych szkét trzymata, zabronit im tylko wzajemnie nazywac si¢ heretykami.
Kto6z powie, ze Pawel V wydatl tu orzeczenie za jedna lub druga strong? Takiez
samo jest polozenie i co do Honoriusza. Zbtadzil prawda w tym, ze rozumial, iz
nakazaniem milczenia co do dwoéch woli, sttlumi spér, ktérego doniostosci nie
spostrzegt, a ktéry miat sie wyrodzi¢ w straszliwg herezje; mogt tej herezji zapobiec
stanowczym potepieniem bledu, skoro sie tylko o nim dowiedzial; ale nie
przywiazujac wielkiej do niego wagi, nie dat ani orzeczenia prawdy, ani potepienia
bledu, i w tym pobtadzil; ale czyz to jest blad w nauczaniu? Zadna miara tego nie
mozna utrzymywac; bo tutaj w tym wlasnie Honoriusz zbtadzil, ze nauczaé nie
chcial, ze zamiast kwestie rozwigza¢, starat sie ja sttumic.

Przypusémy, ze terazniejszy Sobér Watykarski wydatby taki dekret, ze odtad
nie wolno bedzie méwi¢, ze papiez jest nieomylny, ani tez, Ze nie jest nieomylny, to
czy przeciwnicy nieomylnosci lub omylnosci mogliby twierdzi¢, iz Sobdér co§ w
kwestii nieomylnosci zdecydowal, Ze ja rozstrzygnal? Sadzimy ze tego by nikt nie
powiedzial; bo kwestia bylaby tylko zaniechana, po prostu na bok bez decyzji
odlozona: inaczej, trzeba by chyba wyrazy rozumie¢ nie tak jak je wszyscy ludzie
rozumieja i zmieni¢ wszystkie dotychczasowe pojecia. Tak wiec i Honoriusz nie
omylil sie w decyzji, gdyz zadnej nie dat.

Przypusémy teraz na chwile to, czego wcale nie bylo, a mianowicie, ze
papiez ten chcial, aby 6w prywatny list jego do Sergiusza byl dogmatycznym
wyrokiem, ustalajacym i orzekajacym nauke KosSciota. W takim razie prosze
powiedzie¢, po czym wierni mogliby pozna¢, ze ten dokument ma by¢ regula
wiary? Czy wyrazy listu wprost lub posrednio wskazuja, ze tu idzie o
zakoriczenie stanowcze sporu przez rozstrzygniecie jego ostateczne, tak, ze
mozna by powiedzie¢ ze Sw. Augustynem: "sprawa skonczona"? Czy ci, ktérzy
by temu niby wyrokowi papieskiemu sprzeciwiali si¢, sa w nim klatwa
dotknieci? A jednak sa to warunki, ktére same tylko, z listu prywatnego
mogltyby uczyni¢ prawo ogélne i wynies¢ pismo takie do godnosci dekretu,
wyroku papieskiego; sa to warunki, ktérych nawet Sobér powszechny pominaé
nie moze, jezeli chce otrzymac¢ wiarowe postuszenistwo; a tymczasem tych
koniecznych warunkéw, zupelnie brakuje w liscie Honoriusza do Sergiusza. A
wiec wniosek znowu, ze Honoriusz wcale nie wydal orzeczenia naukowego

(doktrynalnego).
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Ale to jeszcze nie koniec. Od $mierci Honoriusza czterdziedci lat uplynelo,
kiedy sie zebral szésty sobér powszechny, czyli trzeci Konstantynopolski dla
potepienia nauki monoteletéw. W tym przeciggu czasu herezja czynila postepy; ale
jakimiz cechami uwydatnial si¢ ruch umystéw? Czy biskupi prawowierni
potakiwali nowej sekcie? Czy pod pozorem, ze im nakazano milczenie, oszczedzali
nowatoréw? Wocale przeciwnie: biskupi katoliccy podniesli z cala sila glos i
dziatalno$¢ swoja przeciwko nowemu bledowi, ze wszech stron poczeli wotaé o
pomoc; a gdzie jej szukali, od kogo zadali? Od papieza, proszac go usilnie o
zadecydowanie co do dwoéch woli w Chrystusie Panu. Prosit o to §w. Sofroniusz
Jerozolimski, jego pierwszy sufragan Szczepan z Dora, metropolici Numidii,
Bizacenny, Maurytaniscy, Wiktor Kartaginski, Sergiusz Cypryjski, Teodor Opat od
Swietego Saby w imieniu mnichéw greckich, Talafiusz w imieniu armenskich, Jerzy
za$ w imieniu cylicyjskich. Wszystkie te listy przyslane do papieza Marcina I, i
umieszczone w aktach odbytego przezen synodu w Rzymie, prosza i domagaja sie u
nastepcy Piotra Sw., aby potepil monoteletyzm. W zadnym z nich nie ma wcale
wzmianki o Honoriuszu, ani o tym, ze zakazal méwic¢ tak o jednej jako i o dwéch
wolach; ale za to we wszystkich jawna jest ufnos¢ w wiare Stolicy Piotrowej i
przekonanie, ze ona jeszcze nic o tej kwestii nie wyrzekla: a jednak juz lat dziesig¢
uplynelo od émierci Honoriusza.

Coz wiec z tego faktu, ktérego w zaden sposdb zaprzeczy¢ nie mozna, co
wnieé¢ nalezy, jezeli nie to, ze listu Honoriusza do Sergiusza Kosciét nie znal, jako
prywatnego pisma, albo, ze jezeli si¢ ten list w niektérych stronach rozszedt, nikt w
nim nie uznawal wyroku apostolskiego. Na to sie tez w swych listach pasterskich
powolywali biskupi francuscy w XVIII wieku przeciwko apelujacym od bulli
Unigenitus: moéwili, Ze list Honoriusza nie byl dla Kosciota pisany, ze nigdy nie miat
charakteru apostolskiego orzeczenia wiary, ze az do szdstego soboru, to jest przez
lat czterdziesci uwazany byl za prywatne pismo. Tak odzywatl si¢ do wiernych
Fenelon, tak wielce prawowierny kardynat de Bissy, tak inni, a Armand de
Tourouvire biskup z Rodez powolywal sie na zdanie uczonego Piotra de Marca,
wcale nie podejrzanego, ale dobrze znajacego koscielne starozytnosci pisarza.

Lecz wracajmy do naszej kwestii. Do czasu Soboru VI nie ma nigdzie $ladu,
aby list Honoriusza do Sergiusza byl uwazany za stanowcze naukowe orzeczenie
wiary, byto to wiec w powszechnym mniemaniu pismo prywatne. Nadszedt Sobor
VI, zwolany 680 roku za Agatona papieza. Tutaj rozdzielaja si¢ pisarze. Jedni méwia
jak Baroniusz, ze Sobér ten nie potepil Honoriusza, ze gdzie w aktach tego Soboru
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mowa o papiezu Honoriuszu tam wszedzie jest sfalszowanie. Baroniusz powiada,
ze to zrobil Teodor biskup, ktéry w miejsce swego imienia wpisatl imie Honoriusza:
inni znowu przeciwnie sadza, ze istotnie Sobér VI wyrzekl! klatwe na Honoriusza i
my to zdanie podzielamy, jako powszechnie przyjete. Sobdér ten okrzyknat:
Anathema Sergio heretico! Anathema Honorio heretico! Anathema Pyrrho heretico! Ale c6z
wnosic¢ z tego? czy to, ze Honoriusz papiez istotnie byt heretykiem?

Dowiedziong jest rzecza, ze Honoriusz nie nauczal Kosciota btedow
monoteletyzmu, ze jego list do Sergiusza, tak co do tresci, jako i co do formy nie ma
zadnej cechy wymaganej od naukowego w rzeczach wiary wyroku apostolskiego. A
wiec jezeli Sobér VI wyklinal Honoriusza, to nie jako papieza, bledna nauke
Kosciotowi do wierzenia podajacego, chyba tylko jako prywatnego nauczyciela. A
wtedy czyz Sobor VI potepit za to Honoriusza, iz btedu ex Cathedra nauczal? ze
wszystkim wiernym, to jest Kosciolowi calemu publicznie i stanowczo podat biad
przez ludzi wymyslony, oglosil go za nauke objawiona od Boga i zobowigzatl
wszystkich do wierzenia, a na tych gromy klatwy rzucil, ktérzy by temu jego
wyrokowi byli przeciwni? Czyz mozna powiedzie¢, ze to uczynil ten papiez, i ze za
to przez sobor potepiony zostal? Wcale nie.

Nie zostat wiec Honoriusz w charakterze papieza potepiony jako heretyk: co
do tego nie moze by¢ zadnej watpliwosci; ale czy on chociaz jako prywatny
nauczyciel byl heretykiem? Ze papiez jako prywatny doktor moze blad w wierze
popelnié, na to teologowie przystaja, idzie tylko o to, czy go Honoriusz popetnit. Na
VI Soborze przeciwko niemu ztozono tylko dwa pisma, to jest list jego do Sergiusza
i urywek listu do Cyrusa i Sofroniusza. Czy te dokumenty dowodza, Zze Honoriusz
byl heretykiem? WidzieliSmy, ze §wiety Maksym, wspoélczesny i gléwny doktor w
kwestii monoteletyzmu, czcil pamie¢ tego papieza; a nawet tak dalece sie posunat,
iz utrzymywal, ze listy jego pofalszowali naczelnicy tej sekty. Listy te mamy w
aktach Soboru VI, nawet pierwszy jest caly; lecz c6z kompetentni sedziowie o nich
trzymajg? Powiedzialem wyzej, ze biskup Hefele, méwiacy bezstronnie, nie widzi w
nich herezji; Natalis Aleksander, Witasse, Tournely, Regnier, a z nimi i uczony
Thomassin méwia, ze prawowiernosci tych listow mozna dowies¢. A w takim
potozeniu, gdy mamy klatwe Soboru VI z jednej strony, a z drugiej z tegoz soboru
wyjety tekst listbw Honoriusza, pytamy: Czy Honoriusz jako czlowiek prywatny
byt tym, co wedlug dzisiejszej dobrze zrozumianej teologii zowie si¢ heretykiem?

Odwolujemy sie do dzisiejszej teologii, a dlaczego? Bo wyrazy, ktére dzisiaj w
teologii w tym a nie innym znaczeniu przyjmujemy, maja to znaczenie stale i Scile
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okreslone, czego dawniej nie bylo. Wiemy, ze teologia jak kazda nauka miata swe
epoki, byt wiec czas, w ktérym niektére wyrazy teologiczne niezupelnie toz samo co
dzisiaj mialy znaczenie: gdyz albo wyraz rozumiany byl w znaczeniu
obszerniejszym, a wtedy pod pojecie nim objete podciggato sie wiele poje¢ innymi
dzisiaj osobnymi wyrazami okreSlonych, albo wyraz rozumiano w znaczeniu
SciSlejszym, a wtedy na odwrét pojecia nim dzisiaj objete, woéwczas rozdzielano na
czesci i dla kazdej inny wyraz dawano, albo wreszcie jedno i toz samo pojecie raz
tym, drugi raz innym wyrazem oznaczano. Chociaz wiec Sobér VI nazwat
Honoriusza heretykiem, nie idzie jeszcze stad, izby byl rzeczywiscie w tym
rozumieniu heretykiem, jak dzisiaj wyraz ten pojmujemy. Pamietajmy, ze Soboér VI
byt w wieku VII, a dzisiejsza terminologia teologiczna nie siega wyzej nad wieki
Srednie, nad czasy tak zwanej scholastyki, ktéra ustalila znaczenie wyrazéow w
teologii. Ze trzeba zwraca¢ uwage na czas, i wyrazy bra¢ w znaczeniu odpowiednim
epoce, dowéd mamy nawet w samym liscie Honoriusza do Sergiusza, gdzie
filozofow nazywa gramatykami, jak to widzieliSmy wyzej. MoglibySmy wiec z tego
punktu z potepieniem Honoriusza jako heretyka przez Sobér VI bardzo pogodzi¢
zdanie uczonych teologéw, Ze on heretykiem nie byl: ale to pogodzenie i
nieodlaczne od niego wprowadzenie czytelnikow w zawilosci terminologiczne, nie
jest nam tu potrzebne, mamy jasniejszy i zrozumialszy dowéd.

Na Soborze VI nie prezydowal papiez osobiscie, a wiadoma jest rzecza, ze
sobory potrzebuja do waznosci swej potwierdzenia papieskiego, i wtedy tylko maja
znaczenie, gdy dekrety papiez potwierdzi, i te tylko sa wazne, ktére papiez
potwierdzi, i o tyle tylko wazne, o ile je papiez potwierdzi. Aby wiec oceni¢ jakie
znaczenie ma to, co wyrzekl Soboér VI, trzeba zobaczy¢ wprzoéd, w jaki sposéb przez
papieza zatwierdzonym zostal; potwierdzenie apostolskie jest tu stanowcza rzecza,
co nie uzyskalo zatwierdzenia apostolskiego, moze mie¢ tylko historyczne
znaczenie, ale wcale nie ma znaczenia prawnego, a tym bardziej dogmatycznego.
Dekret tego soboru ogloszony na XVIII-tym i ostatnim posiedzeniu, w przedmiocie
dwoch woli w Jezusie Chrystusie, powt6rzyt nauke papieza Swietego Agatona, w
dwoch listach jego do cesarza Konstantyna Pogonata i do Soboru VI danych, ale
wprzoéd tenze dekret wymienit jako sprawcéw nowej herezji Teodora biskupa z
Faran, Sergiusza, Pirusa, Pawtla i Piotra biskupéw konstantynopolskich, Honoriusza
papieza dawnego Rzymu, i Cyrusa Aleksandryjskiego. Potem szly podpisy, potem
za$ aklamacje, w ktorych figurowaly klatwy, a miedzy innymi wspoélna dla
Sergiusza i Honoriusza.
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W liscie przez sobér napisanym do Agatona papieza i przez wszystkich Ojcow
podpisanym, jest prosba, aby papiez potwierdzil dekret soboru: Quam ut iterum per
honorabilia vestra rescripta confirmetis, vestram oramus paternam Sanctitatem (1). W
pierwszej czesci tego listu czytamy, ze soboér rozciagnat klatwe na Teodora z Faranu,
na Sergiusza, na Honoriusza, na Cyrusa, na Pawla, na Pirusa i Piotra, i Zze wyrok ten
wydany zostal wedlug tego, co sam Agaton wyrzekl: Ex sententia per sacras vestras
literas de iis prius lata (2). RzeczywiScie list Swietego Agatona do soboru pisany, a w
aktach jego w posiedzeniu IV-tym zamieszczony, wskazuje jako autoréw
monoteletyzmu Teodora z Faranu, Cyrusa Aleksandryjskiego, Sergiusza, Pirusa,
Pawta i Piotra Konstantynopolskich, ale nie ma tam wcale imienia Honoriusza i na
prézno bysmy go w tym liscie szukali (3). Jest to sprzeczno$¢ uderzajaca i trudna do
wyttumaczenia.

Swiety Agaton wprzéd umart nim go list soborowy doszedt, i miejsce jego na
stolicy rzymskiej zajal Leon II. Wnet Konstantyn Pogonat napisal do nowego
papieza, donoszac mu w imieniu soboru o tym wszystkim co sie¢ na nim dzialo, i
proszac o zatwierdzenie. Znowu tu jest rzecza godna uwagi, ze list cesarza bedacy
bardzo doktadnym sprawozdaniem o czynnosciach soboru, nie zawiera ani jednego
stowa, ktore by sie wprost czy nie wprost do Honoriusza odnosito.

Swiety Leon II odpowiedzial cesarzowi listem zatwierdzajacym Sobor. W
liscie tym oznajmia, iz orzeczenie jakie Ojcowie dali w kwestii dogmatycznej,
Sobdr zajmujacej, jest doskonale i prawowierne, potwierdza to orzeczenie
powaga Stolicy Apostolskiej i Soborowi naznacza szdéste miejsce w liczbie
synodow ekumenicznch. Potem przechodzi do anatematéw, jakie do swego
orzeczenia Sobor dodal, i tutaj dopiero pokazuje w jaki sposéb i o ile, swym
najwyzszym sadem przyjmuje potepienie Honoriusza, przez Sobér wyrzeczone.
Widzieliémy, ze w anatematach soboru pomieszane bylo imie¢ Honoriusza z
imionami Teodora z Faranu, Sergiusza, Pirusa, Pawla i Piotra
Konstantynopolskiego, oraz Cyrusa Aleksandryjskiego. Swiety Leon II
anatematow w takim pomieszaniu nie przyjmuje, do jednej i wspodlnej klatwy
taczy Teodora, Cyrusa, Sergiusza, Pirusa, Pawla i Piotra ktérzy byli
dogmatyzujacymi heretykami, a do Honoriusza potem dopiero przystepuje. I
jego takze anatematem dosiega, ale oddzielng dla niego klase stanowi i méwi: "l
Honoriusz takze, ktory sprawil, iz ten Kosciét apostolski (Rzymski) nie zajasniat
apostolska nauka, ale z niecnej lekliwosci, wiare, ktéra bez zmazy by¢ powinna,

zostawil wystawiong na przewr6t" (4).
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Ot6z tutaj dopiero jest wyrok soboru powszechnego VI. Przystapienie dopiero
do soboru papieza, tak ten sobdr jak i wszystkie inne powszechnym uczynilo; jest
on powszechnym, ale tylko w tym, co papiez przyjal, a we wszystkim innym nie ma
znaczenia powszechnego soboru; tak jak drugi sobor nie jest powszechnym w tych
dekretach, ktérych papiez Damazy nie przyjal, tak jak Sobér Chalcedonski nie jest
powszechnym co do tego kanonu, ktérego $w. Leon papiez potwierdzi¢ nie chciat.

Tak wiec prawda jest, ze Sobor VI potepit Honoriusza papieza jako heretyka,
ale to jest prawda tylko ze stanowiska historycznego, bo w ciagu sesji i w
aklamacjach sobor ten uzyt wolnosci jaka mu stuzyta, lecz prawdziwy Sobér VI, w
formie kanonicznej, a zatem prawnie i dogmatycznie obowiazujacy, to jest taki
jakim go zatwierdzenie papieskie uczynilo, i jakiemu od wiernych nalezy sie
poszanowanie, dotknal Honoriusza jako nie doé¢ dbatego str6za depozytu wiary,
ale nie jako zwolennika herezji. A wiec Honoriusz nie pobladzil w nauczaniu
Kosciota, ani jako papiez ex cathedra, ani jako doktor prywatny, ale uchybitl tylko
jako nietrafny administrator, jako str6z nieprzezorny, jako czlowiek nie dos¢
ogledny, pomimo catej ostroznosci, z jaka sie w liscie do Sergiusza wyraza.

Ks. M. N.

A~~~ I~~~

Artykut z czasopisma "Przeglad Katolicki", 1870 r. Dnia 16 Czerwca, Warszawa, Nr 24, ss. 369-374.
Przypisy:

(1) Labbé, Tom. VI, col. 1076.

(2) Ibid. col. 1073.

(3) Ibid. col. 677-692.

(4, ) Labbé, Tom. VI, col. 1117.

(a) Zob. Bp Michat Nowodworski, Papiez Liberiusz. w: "Fides Catholica integra", Nr 1, 2025, ss. 142-158.
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Omnia ad honorem Omnipotentis Dei, Virginis Mariae et Ecclesiae Romanae!

OMNIA SUB CORRECTIONE S. MATRIS ECCLESIAE.
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