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Wyznania

Na temat zwigzkéw wyznaniowych w Drugiej Rzeczypospolitej napisano,
zwlaszcza w ostatnich latach, tysigce prac, zaréwno o charakterze synte-
tycznym, jak i przyczynkarskim. W dotychczasowych badaniach historykéw,
socjologéw poruszane byly gléwnie kwestie zwiazane ze stosunkiem panstwa
do poszczegdlnych zwigzkéw wyznaniowych, ich sytuacji prawnej. Wiele
miejsca poswiecono zaangazowaniu politycznemu kosciotéw, opisywano
zewnetrzne aspekty religii, praktyki, ceremonie religijne, w mniejszym stopniu
natomiast zainteresowaniem badaczy cieszyly sie tematy dotyczace religijnosci
mieszkancow Drugiej Rzeczypospolitej, poszczegdlnych grup spotecznych czy
narodowych, zagadnienia takie jak: doswiadczenie religijne wiernych, §wiado-
mos¢ religijno-narodowa, motywacje i sens praktyk religijnych, miejsce, jakie
zajmowala religia w sSwiadomosci i postawach spotecznych, wplyw zwigzkéw
wyznaniowych na organizacje spoleczenstwa. Takze takie kwestie jak wplyw
przemian cywilizacyjnych na formy religijnego przekazu wsréd réznych kre-
goéw spolecznych czy miejsce religii w zyciu codziennym nie byly dotychczas
szerzej dyskutowane.

W jednym tekscie trudno oméwi¢ wszystkie interesujace nas problemy,
mozna je tylko zasygnalizowaé. W zwiazku z tym skupitem sie na nastepujacych
sprawach: przestawienie mozaiki wyznaniowej w Drugiej Rzeczypospolitej,
wiezi narodowo-religijnej i jej wptywu na postawy spoteczne, formy religijno-
$ci, udzialu w nich wiernych, w tym kobiet, oraz jak przemiany cywilizacyjne
wplywaly na spoteczny wymiar religii w zyciu mieszkancéw miedzywojennej
Polski.
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Mozaika wyznaniowa w Drugiej Rzeczypospolitej

Obszar szeroko rozumianych ziem polskich stanowil, jak pisal znany geo-
graf Wactaw Natkowski, ,otwarte wrota z Europy Zachodniej do Wschodniej”!.
Przez te ,otwarte wrota” w ciaggu wiekdw przybywali osadnicy z réznych czesci
Europy i §wiata. W rezultacie tereny miedzy Odra a Dnieprem, Baltykiem
i Karpatami tworzyly istnag mozaike narodowosciowa i wyznaniowa. Na tym
obszarze dziatalo kilkadziesiat zwiazkéw wyznaniowych, rézniacych sie liczeb-
noscia, pozycja w spoleczenstwie, skladem narodowym, funkcjonujacych do
1914 r. w réznych systemach prawnych i politycznych panstw zaborczych.

Utworzenie w 1918 r. niepodlegtego panstwa polskiego zmienito nie tylko
uklad sit w tej czesci Europy, ale tez wplynelo bezposrednio na sytuacje wspdl-
not religijnych na tym obszarze. Reakcja koscioléw i zwiazkéw wyznaniowych
na pojawienie si¢ nowego tworu politycznego, czyli Drugiej Rzeczypospolitej,
byla rézna, jak réwniez zréznicowana byla ich postawa wobec panstwa pol-
skiego w calym dwudziestoleciu miedzywojennym.

Koscioél rzymskokatolicki, skupiajacy zdecydowana wiekszo$¢ Polakdéw,
ktéremu zaréwno wladze pruskie, jak i rosyjskie ograniczaly swobode dzia-
tania, odrodzenie panstwa polskiego powital z radoscia i duzymi nadziejami.
Arcybiskup warszawski, kardynal Aleksander Kakowski tak pisal w swoim
pamietniku o wydarzeniach z listopada 1918 r.: ,Polska w niewoli odpoku-
towala za grzechy przeszlosci, przebudzita sie z wiekowego letargu. Z ducha
i mysli narodu poczeta, znowu zaczeta zy¢ odmlodzona, odrodzona” i nieco
dalej: ,powolaly ja do zycia: jedna rasa stowianska, jedna religia rzymsko-
-katolicka, jeden jezyk polski, jedna kultura i cywilizacja zachodnia™.

W kregach katolickich wyrazane byly jednak obawy o ksztalt przysztego
panstwa. Z niepokojem obserwowano wzrost wplywéw ugrupowan lewico-
wych i kot liberalnych, ktére wystepowaly przeciwko zbytniemu udziatowi
Kosciota w zyciu politycznym kraju i zmierzaly do rozdziatu Kosciota i pan-
stwa, a takze laicyzacji zycia spotecznego. ,Duch czasu, demokracja z piekla
rodem — pisal wspomniany juz arcybiskup Kakowski — zapanowala w calej
Polsce. Popuszczono cugle namietno$ciom. Nienawis$¢ klasowa, prywata, ego-
izm, chciwo$¢, chec uzycia [...] $wiecito triumf. Liberalizm, skrajny radykalizm,

LW. Natkowski, Terytorium Polski historycznej jako indywidualnosé geograficzna, Warszawa
1912, s. 9.

2 A. Kakowski, Z niewoli do niepodlegtosci. Pamigtniki, wstep J. Glemp, red. i oprac. T. Kraw-
czak, R. Swietek, Krakéw 2000, s. 800, 802.
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materializm sgczyly sie do duszy polskiej. [...] Uderzano w Koscidt, potepiano
duchowienstwo katolickie”.

W odrodzonej Polsce ramy polityki wyznaniowej miala wyznacza¢ kon-
stytucja Rzeczypospolitej. Juz pierwsze o$wiadczenia tworzacych sie wladz
polskich zapowiadaly, ze w panstwie polskim poszanowane beda swobody reli-
gijne. Manifest Tymczasowego Rzadu Republiki Polskiej z 7 listopada 1918 r.
glosit: ,Calkowite polityczne i obywatelskie réwnouprawnienie wszystkich
obywateli bez réznicy pochodzenia, wiary, narodowosci™.

W bedacej rezultatem kompromisu miedzy propozycjami lewicy i prawicy
konstytucji z 1921 r. sprawom wyznaniowym poswieconych bylo kilkanascie
artykutéw. Wszystkim obywatelom zagwarantowano wolno$¢ wyznania, prawo
publicznego i prywatnego wykonywania praktyk religijnych; odmiennie jed-
nak niz innych zwiazkéw wyznaniowych okreslona zostala pozycja Kosciota
rzymskokatolickiego. W artykule 114. czytamy: ,Wyznanie rzymskokato-
lickie, bedace religia przewazajacej wiekszosci narodu zajmuje w Panstwie
naczelne stanowisko wéréd réwnouprawnionych wyznan”. W ten spos6b
Koscidt rzymskokatolicki uznany zostal za primus inter pares. Teoretycznie
takie sformutowanie nie dawato Kosciolowi zadnych uprawnienn ponad te,
ktére mialy inne zwiazki wyznaniowe, za wyjatkiem przywilejéw honorowych,
np. pierwszenstwo duchownych katolickich przed przedstawicielami innych
wyznan w czasie oficjalnych uroczystosci panstwowych. Jednak w praktyce
z reguly wladze panstwowe interpretowaly ,naczelne stanowisko” Kosciota
rzymskokatolickiego w sposéb korzystny dla niego, co znalazto wyraz w pod-
pisanym w 1925 r. konkordacie. Nalezy takze pamieta¢, ze przez caly okres
miedzywojenny Ko$ciét rzymskokatolicki dazyt do uznania religii katolickiej za
religie panistwowa i ograniczenia uprawnien innych zwigzkéw wyznaniowych.

Stosunki na linii Kosciét rzymskokatolicki — wladze panstwowe ukladaly
sie do$¢ poprawnie, co nie znaczy, ze nie bylo zadraznien i wzajemnych nie-
ufnoséci. Niepokdj budzila reforma rolna, kiedy to Kosciét musial ztozy¢, jak
pisal Kakowski: ,Dobra koscielne w ofierze chciwosci chiopskiej”.

3 Ibidem, s. 803; por. M. Piela, Udziat duchowieristwa w polskim zyciu politycznym w latach
1914-1924, Lublin 1994.

* Manifest Tymczasowego Rzadu Republiki Polskiej z 7XI 1918 r., w: Powstanie Il Rzeczy-
pospolitej. Wybor dokumentow 1866—1925, red. H. Janowska, T. Jedruszczak, Warszawa 1981,
s. 430.

> Konstytucja marcowa, Lublin 1983, s. 93.

6 A. Kakowski, op. cit., s. 807; por. W. Urban, Kosciét wobec reformy rolnej w Polsce Odro-
dzonej, w: Kosciot w II Rzeczypospolitej, red. Z. Zielinski, S. Wilk, Lublin 1980, s. 63-74.
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Wedlug danych statystycznych z 1931 r. w Drugiej Rzeczypospolitej 64,8%
ludnosci byto wyznania rzymskokatolickiego, 10,4% greckokatolickiego, 11,8%
prawostawnego, 9,8% mojzeszowego, 2,6% ewangelickiego i 0,5% innego’.
W 1931 r. na wsi zylo 72,5% ogétu mieszkancéw Polski, z reguly byta to lud-
nos$¢ chlopska®. Wsréd wiernych Ko$ciota rzymskokatolickiego 58,8% utrzy-
mywalo sie z rolnictwa, podobnie ponad 90% prawostawnych i grekokatolikéw,
takze wéréd ewangelikéw 59,1% za podstawe utrzymania wymienito rolnictwo.
Jedynie wyznawcy judaizmu znajdowali zatrudnienie w wigkszosci (blisko 70%)
w przemysle i handlu’. Taka struktura spoleczna miata decydujacy wplyw na
formy religijno$ci mieszkancéw Drugiej Rzeczypospolitej. Kosciél katolicki
dzialal w okresie miedzywojennym w Polsce w czterech obrzadkach: facin-
skim, greckim, ormianskim i wschodniostowianskim. W obrzadku facinskim
w latach 30. postuga religijna zajmowalo si¢ ponad 10 tys. ksiezy diecezjalnych,
6,5 tys. zakonnikéw i blisko 17 tys. zakonnic!?, pracujacych w pieciu archidie-
cezjach, 15 diecezjach i ponad 5 tys. parafii. Najmniej liczni byli wyznawcy
obrzadku ormianskiego (8 parafii, kilka tysiecy wiernych), ktérzy mieli wta-
sna hierarchie koscielnga z rezydujacym we Lwowie arcybiskupem J6zefem
Teodorowiczem na czele, cztowiekiem znanym z prawicowych i narodowych
przekonan!!. Ormianie polscy mieszkali we Lwowie od czaséw $redniowiecza,
w 1667 r. zawarli unie koscielna z Kosciotem rzymskokatolickim i z biegiem
lat ulegli prawie catkowitej polonizacji. Rok 1918 nie zmienil wiele w ich
potozeniu2.

Inaczej przedstawiala sie sytuacja Kosciola greckokatolickiego. Ko$cidt ten,
powstaly na mocy unii brzeskiej z 1596 r., zostal zlikwidowany na terenie
Cesarstwa Rosyjskiego w XIX w., ale w Galicji, w monarchii habsburskiej,
mial znaczne mozliwosci rozwoju. W XX w. stal si¢ narodowym Kosciotem
ukrainskim, oparciem dla ukrainskich tendencji narodowych i niepodlegto-

7 Historia Polski w liczbach, t. 1, Warszawa 1994, s. 161, analiza skfadu ze statystyk. W spi-
sach nie uwzgledniano oséb bezwyznaniowych.

8 Ibidem, s. 151.

o Ibidem, s. 173.

10 Kosciét katolicki w Polsce 1918—1990. Rocznik statystyczny, Warszawa 1991, s. 129,
146-148.

11 Abp Teodorowicz pisal w listopadzie 1918 r.: ,Sam duch Swiety ujat sprawe Polski w swoje
rece zmusil §wiat, aby wykrztusil jej imie”; idem, O zadaniach doby obecnej, ,Gtos Narodu”,
5 XI 1918.

128, Bielaniski, Ormianie polscy w historiografii polskiej XIX i XX wieku, w: Aktywnosé
spoteczno-kulturalna kosciotow i grup wyznaniowych w Polsce w XIX i XX wieku, red. M. Meducka,
R. Renz, Kielce 1995, s. 137-148.



Wyznania 193

$ciowych, skierowanych w Galicji z reguly przeciwko Polakom. Od 1900 r.
na czele Kosciola greckokatolickiego stal Ukrainiec z wyboru, metropolita
halicko-Iwowski, arcybiskup Andrzej hrabia Szeptycki. W czasie I wojny $wia-
towej i po jej zakonczeniu wspieral on ukrainskie dazenia niepodleglosciowe,
np. Zachodnio-Ukrainska Republike Ludowa, takze w czasie walk o Lwow
w listopadzie 1918 r. Na poczatku lat 20. dzialal na rzecz niepodleglosci Ukra-
iny na arenie miedzynarodowej. Stal si¢ duchowym przywédca Ukraincow!s.

Rok 1918 dla Kosciota greckokatolickiego byl znaczaca cezura. Odtad jego
partnerem nie byl juz liberalny i sprzyjajacy mu dwér i rzad wiedenski, lecz
panstwo polskie, ktére traktowato unicki zwiazek wyznaniowy jako os$rodek
ukrainskiej irredenty. Z tych tez wzgledéw rzad polski nie zgodzil sie, by
Koscidt ten prowadzil dzialalno$¢ unijna wsréd prawostawnych Ukraincéw
mieszkajacych na Wolyniu. Nie dopuszczono tez do wykonywania jurysdykcji
przez metropolite na terenie Polski poza granicami archidiecezji lwowskiej
oraz diecezji przemyskiej i stanistawowskiej.

Stosunki miedzy rzadem polskim a greckokatolicka hierarchiag duchowna
przez caly okres miedzywojenny byly do$¢ napiete. W 1923 r. metropolita
Szeptycki, powracajacy do kraju po dwuletniej nieobecnosci, byl nawet przej-
$ciowo aresztowany. Interweniowal w jego sprawie u ministra spraw zagra-
nicznych Mariana Seydy arcybiskup Kakowski'*. Stalym zrédtem konfliktéw
byla sprawa obsady stanowisk duszpasterskich. Wtadze polskie, na mocy
postanowienl konkordatu i za aprobata wtadz Ko$ciota rzymskokatolickiego,
odmawialy zatwierdzenia badz zadaly ustapienia z urzedu duchownych zaan-
gazowanych w ukrainska dziatalno$¢ narodowa. Ksieza uniccy wystepowali
przeciwko antyukrainskim poczynaniom strony polskiej, np. ograniczaniu
praw jezyka ukrainskiego w szkotach czy w prowadzeniu akt parafialnych?®.

Istnial jeszcze w Kosciele katolickim w Polsce obrzadek wschodniostowian-
ski. Nalezaty do niego w 1938 r. 43 parafie, blisko 17 tys. wiernych, gtéwnie na
Podlasiu i Polesiu'®. Z inicjatywy biskupéw katolickich ze wschodnich obsza-

13 E. Koko, Metropolita Andrzej Szeptycki a paristwo polskie, w: Metropolita Andrzej Szep-
tycki. Materialy z sesji naukowej, red. T. Stegner, Gdansk 1995, s. 55-69.

14 A. Kakowski, op. cit., s. 884.

15°S. Stepien, Zycie religijne spotecznosci ukrairiskiej w Drugiej Rzeczypospolitej, w: Polska-
-Ukraina. 1000 lat sgsiedztwa. Studia z dziejow chrzescijaristwa na pograniczu etnicznym, t. 1,
red. S. Stepien, Przemysl 1990, s. 207-229; T. Sliwa, Kosciét greckokatolicki w Polsce w latach
1919-1939, w: Kosciét w Il Rzeczypospolitej..., s. 149—-165.

16 F. Rzemieniuk, Kosciét katolicki obrzadku bizantyjsko-stowiariskiego (neounia), Lublin
1999, s. 139.
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row Rzeczypospolitej, m.in. biskupa podlaskiego Henryka Przezdzieckiego,
parafie te odlaczyly sie od prawostawia i, zachowujac wlasna liturgie i obrza-
dek, przylaczyly sie do Kosciota katolickiego. Byla to niezbyt udana préba
poszerzenia wplywow katolicyzmu na Wschodzie, swoista neounia; stanowita
jednoczesnie $wiadectwo wzrostu ofensywnosci ideologicznej Kosciofa rzym-
skokatolickiego. Do dnia dzisiejszego przetrwala jedna parafia tego obrzadku
— w Kostomlotach.

Rosyjskim ko$ciotem panstwowym, uprzywilejowanym na terenach zaboru
rosyjskiego, byta Cerkiew prawostawna. Na ziemiach polskich do 1914 r.
prawostawni mieli rozbudowana sie¢ parafialng, chociaz wiernych w Kré-
lestwie nie bylo zbyt wielu. Po powstaniu styczniowym w ramach represji
wiele obiektéw sakralnych nalezacych do Kosciota katolickiego przekazano
w uzytkowanie Cerkwi. Sprowadzani z Rosji popi byli w wiekszosci rosyjskimi
nacjonalistami, a prawoslawny sobér na placu Saskim w Warszawie stal sie
dla Polakéw symbolem ucisku carskiego!”.

W odrodzonej Rzeczypospolitej prawostawni znalezli sie¢ w trudnej sytuacji,
pozbawieni opieki caratu (na pomoc ze strony wladzy radzieckiej nie mogli
specjalnie liczy¢), narazeni na zadania rewindykacyjne ze strony Kosciota
katolickiego, otoczeni byli nieufnoscia, a czesto i wrogoscia ze strony duzej
czesci polskiego spoleczenstwa. Ponadto struktury organizacyjne Cerkwi ule-
gly dekompozycji, wigkszos¢ duchownych po zawierusze wojennej znalazta
sie poza granicami Polski'®. Pozostala na ziemiach polskich niezbyt liczna hie-
rarchia prawostawna, zlozona prawie wylacznie z Rosjan, stala na stanowisku
istnienia ,Jednej i niepodzielnej Rosji”, i Cerkiew w Drugiej Rzeczypospolitej
uznawala za cze$¢ Cerkwi rosyjskiej, nakazywata wiernym modlitwe za ,wielka,
dumng i $wieta Rosje”". Za swoja wladze zwierzchnia uwazala patriarchat
moskiewski i poczatkowo negowala istnienie niepodlegtego parnstwa polskiego.

Wtadze polskie opowiadaly sie za uniezaleznieniem Cerkwi prawostaw-
nej w Polsce od Cerkwi moskiewskiej na drodze autokefalii. Mimo oporu
cze$ci duchownych (ci, ktérzy byli przeciwni autokefalii, zostali usunieci
z urzedéw, internowani badz osadzeni w klasztorach) uniezaleznienie Cerkwi

17 T. Stegner, Polityka wyznaniowa wladz carskich w Krélestwie Polskim 1864-1915,
w: Polacy i sgsiedzi. Dystanse i przenikanie kultur, red. R. Wapinski, Gdarisk 2001, s. 80-82;
por. P. Paszkiewicz, Pod bertemn Romanowych. Sztuka rosyjska w Warszawie 1815-1915, War-
szawa 1991.

18 Y. Kotbuk, Cerkiew prawostawna w Polsce migdzywojennej, Lublin 2013, s. 43.

19 M. Papierzynska-Turek, Kosciét prawostawny w Polsce w latach 1918-1927, ,Dzieje
Najnowsze” 1976, nr 3.
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prawostawnej w Polsce zostalo wprowadzone w zycie, za zgoda patriarchy
Konstantynopola, w 1925 r. Skomplikowany byl problem rewindykacji obiektéw
sakralnych przez Kosciét rzymskokatolicki, ktéry usitowal nie tylko przywro-
ci¢ swoj poprzedni stan posiadania, ale go nawet rozszerzy¢, co wywoltywato
wiele konfliktéw. Réwnocze$nie w wielu miastach polskich przejmowano albo
likwidowano cerkwie, zburzono sobér na placu Saskim w Warszawie, a takze
wybudowane po powstaniu styczniowym cerkwie w Kaliszu, Lublinie, Ptocku,
Whoctawku. Szerokim echem, nie tylko w Polsce, odbita sie akcja burzenia przy
pomocy sit policyjnych i wojskowych obiektéw cerkiewnych na Chelmszczyz-
nie i Podlasiu w 1938 r.?°

Cerkiew prawoslawna byla niejednolita pod wzgledem narodowosciowym.
Zdecydowana wiekszo$¢ wiernych stanowili Ukrainicy i Bialorusini, niewielki
procent Rosjanie, ktérzy obsadzali jednak w Cerkwi wszystkie wazniejsze
stanowiska. Pod koniec lat 30. doszlo do unormowania sytuacji prawnej pra-
wostawia. W 1938 r. prezydent Ignacy Moscicki podpisal dekret o stosunku
panstwa do Polskiego Autokefalicznego Kosciota Prawostawnego?.

Rozbita i wewnetrznie sklécona Cerkiew prawostawna, kontrolowana przez
wladze panstwowe, czasami do$¢ brutalnie ingerujace w jej sprawy wewnetrzne,
bronigca si¢ przed ofensywa Kosciota katolickiego, mimo znacznej liczby wier-
nych (3 mln w 1923 r.) nie odgrywala w Drugiej Rzeczypospolitej znaczacej
roli. Z pozycji kosciota uprzywilejowanego, panujacego spadla do roli zwiazku
wyznaniowego zaledwie tolerowanego. Mimo wysitkéw wtadz nie stala sie
»czynnikiem wiezi z pafnstwem mniejszosci stowianskich zamieszkujacych
kresy wschodnie”?.

Po odzyskaniu niepodlegtosci zmienilo si¢ tez polozenie protestantéw
w Polsce. Na terenie Drugiej Rzeczypospolitej dzialalo siedem kosciotow
protestanckich; dwa nieliczne, zlozone gtéwnie z Polakéw koscioty kalwinskie,
tzw. Jednota Warszawska i Jednota Wilenska, w Galicji Ko$ciét wyznania hel-
weckiego i augsburskiego, nieliczny (5 tys. wiernych) Kosciot ewangelicko-lute-
ranski w Polsce Zachodniej oraz najbardziej liczne i znaczace: Kosciét ewan-

20W. Kotbuk, op. cit., s. 91; W. Borszczewycz, Wolyriska polityka koscielna Drugiej Rzeczy-
pospolitej a idea wspélpracy polsko-ukrairiskiej, ,Biuletyn Ukrainoznawczy” (Przemysl) 2000,
nr 6, s. 96.

2 R.A. Plonski, Chwila sacrum w zyciu prawostawia w Drugiej Rzeczypospolitej, w: Religia
a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej. Zbiér studiow, red. T. Stegner, Warszawa 2013 (Meta-
morfozy Spoleczne, 5), s. 169.

22 M. Papierzyniska-Turek, Miedzy tradycjg a rzeczywistoscig. Pavistwo wobec prawostawia
1918-1939, Warszawa 1989, s. 450.
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gelicko-augsburski, Kosciét ewangelicki Unii Staropruskiej w Poznaniskiem
i na Pomorzu oraz Kosciét ewangelicki Unii Staropruskiej na Polskim Gérnym
Slasku. Koscioly unijne skupialy gtéwnie Niemcéw i ich sytuacja prawna przez
caly okres miedzywojenny nie byta do korica uregulowana?.

Niemcy-protestanci na terenie zaboru pruskiego i Gérnego Slaska nalezeli
przed 1918 r. do grup rzadzacych, otaczanych opieka wladz niemieckich.
Sytuacja ulegla zmianie z chwila objecia tych terenéw przez administracje
polska. Protestanci niemieccy stracili swa uprzywilejowana pozycje, niekiedy
byli przesladowani i szykanowani przez obce zar6wno pod wzgledem narodo-
wym, jak i wyznaniowym panstwo polskie i jego obywateli.

Wtadze koscioléw unijnych uwazaly Druga Rzeczpospolita za panstwo
»sezonowe”, liczyly na jego rozpad i ponowne przylaczenie ziem bylej dzielnicy
pruskiej do Rzeszy. Sytuacje, w jakiej znalazly sie na mocy postanowien trak-
tatu wersalskiego uznawaly za tymczasowa. Na postawe kosciotéw unijnych
wobec panistwa polskiego niematy wplyw mialy tez stosunki polsko-niemiec-
kie, z reguly w okresie miedzywojennym dos¢ napiete. Poza tym réznego typu
organizacje wyznaniowe zwigzane z Kosciotami unijnymi prowadzily czesto
antypolska dziatalno$¢, przyczyniajac sie do wzrostu nastrojéw nacjonalistycz-
nych wéréd ludnosci niemieckiej?*. Wiele poczynan tych koscioléw, zwlaszcza
w kwestii stosunkéw z panstwem polskim, uzgadniane bylo z wladzami nie-
mieckimi w Berlinie.

Odmienne stanowisko zajmowaly wladze Ko$ciota ewangelicko-augsbur-
skiego. Koscio! ten, istniejacy do czaséw I wojny tylko na terenie Krélestwa
Polskiego, po 1918 r. rozszerzyl zakres swojego dzialania na obszar calej Rzeczy-
pospolitej, przylaczyly sie wéwczas do niego polskie zbory na Slasku Cieszyn-
skim. Byl to zwiazek religijny niejednolity pod wzgledem narodowosciowym;
40% wyznawcow stanowili Polacy?®, gtéwnie potomkowie spolonizowanych
Niemcéw w Warszawie i polscy ewangelicy ze Slaska Cieszynskiego, reszte za$
Niemcy zamieszkali przewaznie w Lodzi i okregu t6dzkim oraz na Wolyniu.

Protestanci w zaborze rosyjskim nie byli uprzywilejowanym zwiazkiem
wyznaniowym, jednak wladze carskie w mysl zasady divide et impera

23 E. Alabrudzinska, Protestantyzm w Polsce w latach 1918—1939, Torun 2004, s. 70—89.

24 P. Hauser, Tradycja i symbole narodowe jako wyraz ideologii oraz postaw politycznych
Niemcow w Polsce Zachodniej w latach 1919-1939, w: Kultura i spoteczenistwo II Rzeczypospo-
litej, red. W. Medrzecki, A. Zawiszewska, Warszawa 2012 (Metamorfozy Spoteczne, 4),
s. 147-148.

%5 Wsréd wszystkich protestantéw w Drugiej RP Polacy stanowili 26%, Niemcy 72%, inne
narodowosci 2%; E. Alabrudzinska, op. cit., s. 97.
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traktowaly ewangelikow (wiekszo$¢ z nich byla Niemcami) mniej podejrzliwie
niz katolikéw. Rosjanie specjalnie nie przeciwdzialali postepujacej asymilacji
Niemcow-ewangelikow w Krolestwie. Na poczatku XX w. najwazniejsze sta-
nowiska duchowne w Kosciele objeli Polacy, swiadomie dazacy do polonizacji
Kosciota?®.

Spoteczno$é¢ polsko-ewangelicka z entuzjazmem odniosla si¢ do faktu
odzyskania niepodleglosci. Polscy pastorzy z biskupem Juliuszem Burschem
na czele udzielili zdecydowanego poparcia rzadowi polskiemu w jego dazeniu
do przylaczenia do Polski tzw. kreséw polsko-ewangelickich, tj. Mazur, Sla-
ska Cieszynskiego i czesci Gérnego Slaska. Zwierzchnik Koséciota ks. Juliusz
Bursche pojechat w tej sprawie na konferencje pokojowa do Paryza w 1919 r.,
a dzialacze polsko-ewangeliccy aktywnie uczestniczyli w akcji plebiscytowej
na Mazurach?.

Polscy ewangelicy cieszyli si¢ zaufaniem polskich sfer rzadowych, zwlaszcza
po 1926 r., pastor Bursche bywal czestym gosciem u prezydenta Ignacego
Moscickiego czy marszatka Jozefa Pilsudskiego, ktéry przez pewien okres
swego zycia byt ewangelikiem. Wtadze polskie mialy nadzieje, ze przy pomocy
Polakow-ewangelikow uda sie przyspieszy¢ proces polonizacji Niemcoéw i kon-
trolowac ich poczynania. Usitowania te spelzly na niczym. Nastapil natomiast,
gléwnie w latach 30., wzrost aktywnosci narodowej Niemcow, w tym takze
czlonkéw Kosciota ewangelicko-augsburskiego. Dochodzilo do czestych kon-
fliktéw na tle narodowosciowym. Totez gdy w 1936 r. prezydent RP podpisal
dekret o stosunku panstwa do Kosciola ewangelicko-augsburskiego, dajacy
administracji mozliwo$¢ ingerencji w sprawy Kosciota, z usuwaniem ze sta-
nowisk antypolsko nastawionych pastoréw wlacznie, doszlo do faktycznego
rozpadu Kosciota na cze$¢ polska i niemiecka?.

Nalezy jednak zauwazy¢, ze w stosunku do niemieckich kosciotéw unijnych
i Niemcéw-protestantéw wladze polskie prowadzily bardziej umiarkowana
polityke niz wobec grekokatolikéw czy prawostawnych Ukraincéw lub Bialo-
rusinéw. Wynikalo to chyba z uznania wyzszego stopnia §wiadomosci naro-
dowej Niemcéw, ich wysokiego poziomu cywilizacyjnego, a takze z faktu, ze
za mniejszoscig niemiecka w Polsce stato panstwo niemieckie, podczas gdy za
Ukraincami czy Bialorusinami nie mial sie kto ujac.

26 T. Stegner, Polonizacja Niemcow-ewangelikéw w Krélestwie Polskim 1815-1914, ,Przeglad
Historyczny” 1989, nr 2, s. 301-317.

27 T. Wegener, Juliusz Bursche — biskup w dobie przelomdéw, Bielsko-Biata 2003, s. 35-43.

2 T. Stegner, Polen und Deutsche in der Evangelisch-Augsburgischen Kirche in Polen
(1918-1939), w: Deutsch-Polnisches Jahrbuch, Bremen 1985, s. 149-171.
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Sytuacje prawng wyznawcow religii mojzeszowej regulowato Rozporzadze-
nie Prezydenta RP z 1927 r. powotujace Zydowski Zwiazek Religijny grupujacy
818 zydowskich gmin wyznaniowych, w ktérych pracowato 1600 rabinéw.
Zwiazek nie posiadal hierarchii duchownej, a przewidziana w rozporzadzeniu
Rada Religijna Gmin Zydowskich nie powstata, jej kompetencje nadzorujace
sprawowal minister wyznan i o§wiecenia publicznego. Powyzsze Rozporza-
dzenie wraz zalacznikiem regulowato dzialanie gmin wyznaniowych, sposoby
wyboru wtadz, prac administracji gminnej. Nalezy pamieta¢, ze gmina byly
podstawowym organizatorem zycia spotecznosci zydowskiej. Do jej zadan
nalezalo utrzymanie rabinatu, synagogi, doméw modlitwy, rytualnej tazni,
cmentarza (kirkutu), zapewniala tez zaopatrzenie w wyroby koszerne, naucza-
nie religii mojzeszowej, utrzymywata instytucje dobroczynne. W instytucjach
gminnych zatrudnionych bylo z reguly kilkunastu pracownikéw?. Rabini,
podobnie jak duchowni innych wyznan, prowadzili ksiegi stanu cywilnego:
urodzen, malzenstw i zgondw, byli absolwentami szkét talmudycznych (jeszy-
botéw)3°. Stosunki na linii panistwo — Zydowskie gminy wyznaniowe ukladaty
sie, szczegolnie po objeciu wladzy przez sanacje, dos¢ poprawnie, a marszatek
Jozef Pitsudski cieszyl sie znacznym autorytetem w srodowiskach zydowskich.

W granicach Drugiej Rzeczypospolitej istnialo wiele zwiazkéw wyznanio-
wych grupujacych niewielka liczbe wiernych. Byli karaimi i muzutlmanie — Tata-
rzy polscy, jedni i drudzy w znacznej mierze spolonizowani, zamieszkali gléwnie
na terenach bylego Wielkiego Ksiestwa Litewskiego, dziatali w ramach Kara-
imskiego Zwiazku Religijnego®' i Muzulmanskiego Zwiazku Religijnego®?. Byli
staroobrzedowcy, ktérzy w XVII w. odlaczyli sie od prawostawia. Dla nich kres
rzadow rosyjskich oznaczat koniec przesladowan. Rzad polski traktowal staro-
obrzedowcdéw jako konkurenta Cerkwi prawostawnej i staral sig ich wspieraé¢®.

2 J. Tomaszewski, Zarys dziejow Zydéw w Polsce w latach 1918—1939, Warszawa 1990,
s. 38-39.

30 E. Stawinska, Warunki pracy rabinéw w wojewddztwie kieleckim w latach 1918—1939,
w: Miedzy Odrg a Dnieprem. Wyznania i narody, cz. 2, red. T. Stegner, Gdansk 2000,
s. 116—-120.

3L G. Pelczynski, Najmniejsza mniejszosé. Rzecz o Karaimach polskich, Warszawa 1995,
s. 19-20.

32 . Tyszkiewicz, Z historii Tataréw polskich 1794—1944, Pultusk 2002, s. 100-153; A. Mis-
kiewicz, Tatarzy polscy 1918-1939. Zycie spoleczno-kulturalne i religijne, Warszawa 1990,
s. 77-105.

3 K. Krasowski, Zwigzki wyznaniowe w I Rzeczypospolitej. Studium historycznoprawne,
Warszawa—Poznan 1988, s. 194-196; E. Iwaniec, Z dziejéw staroobrzedowcéw na ziemiach
polskich: 17-20 w., Warszawa 1977, s. 73-75.
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Dziatalo tez kilkanascie niewielkich protestanckich zwigzkéw wyznaniowych,
grupujacych zaréwno Niemcéw, jak i Polakéw, np. baptystow3®.

Najbardziej skomplikowana byla sytuacja zwiazkéw wyznaniowych, ktére
odlaczyly sie od Kosciota katolickiego, takich jak: Kosciét starokatolicki,
Kosciél mariawitéw czy Kosciél narodowy. Kosciél starokatolicki powstat
w Niemczech w wyniku odrzucenia przez czes¢ katolikéw uchwal I Soboru
Watykanskiego, ustanawiajacego dogmat o nieomylnosci papieskiej w spra-
wach wiary i moralnosci. Po 1918 r. w Polsce istniala jedna gmina starokato-
licka w Katowicach. Mariawityzm powstal na terenie Krélestwa Polskiego jako
ruch dazacy do odrodzenia moralnego i duchowego kleru rzymskokatolickiego
i wiernych. Po zerwaniu tacznosci z Rzymem w 1906 r. mariawici uzyskali
w bylym zaborze rosyjskim status odrebnej organizacji religijnej. Zaréwno
starokatolicy, jak i mariawici traktowani byli przez rosyjskie i niemieckie
wladze zaborcze jako zwiazki religijne mogace podwazy¢ pozycje Kosciota
katolickiego w polskim spoleczernistwie i przez nie hotubione.

Sytuacja ulegta zmianie po 1918 r., kiedy to z jednej strony zabraklo protek-
toréw, a z drugiej srodowiska katolickie podjety kampanie majaca na celu ogra-
niczenie mozliwosci dziatania czy tez wrecz likwidacje Ko$ciota mariawickiego
i starokatolickiego. W ,Przegladzie Katolickim” czytamy: ,Polska tolerujac
mariawityzm daje swiadectwo nie tolerancji religijnej, ale zbrodni dokonywa-
nej pod plaszczykiem religijnym, oSmiesza sig, ze podobne organizacje moga
istnie¢ na jej terytorium w XX wieku”®. Zwierzchnik Ko$ciola mariawitéw
biskup Jan Kowalski byt kilkakrotnie karany wyrokami sadéw panstwowych za
bluznierstwa przeciwko Kosciotowi katolickiemu i niemoralne postepowanie®.

Roéwniez przeciwko Polskiemu Narodowemu Kosciotowi Katolickiemu,
zalozonemu przez reemigrantéw ze Stanéw Zjednoczonych, duchowienstwo
rzymskokatolickie prowadzilo ostra kampanie, nie tylko propagandowa,
uniemozliwiajac mu unormowanie swojego statusu prawnego®. Formalnie

3 A. Seweryn, Zycie religijne baptystéw warszawskich w Drugiej Rzeczypospolitej, w: Religia
a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 245-256.

% S. Grelewski, Tolerancja religijna czy tolerancja zbrodni, ,Przeglad Katolicki” 1925, nr 45.

36 T. Stegner, Starokatolicyzm na ziemiach polskich od lat 70-tych XIX wieku do II wojny
Swiatowej, w: Biskup Franciszek Hodur (1866—1953). Zycie, dokonania, znaczenie. Materiaty
seminarium naukowego, Olsztyn 1-2 III 2000 r., red. ]. Jezierski, Olsztyn 2001, s. 225—245; por.
E. Warchol, Starokatolicki Kosciot Mariawitow w okresie II Rzeczypospolitej, Sandomierz 1997;
K. Mazur, Mariawityzm w Polsce, Krakow 1991.

37 E. Warchot, Polski Narodowy Kosciét Katolicki w Polsce (1922-1952), Radom 1995,
s. 29-84; K. Bielecki, Kosciot Narodowy w Polsce w latach 1944—1965, Poznani 2003, s. 11-19.
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tolerowana byta w Polsce dziatalno$¢ Badaczy Pisma Swietego, ktérzy m.in.
z racji negatywnego stosunku do obowiazku powszechnej stuzby wojsko-
wej byli narazeni na konflikty z wladzami panstwowymi. Wobec tzw. sekt
religijnych w Polsce rzad Drugiej RP zajmowal, jak to ujeto w memoriale
Ministerstwa Wyznan Religijnych i O$wiecenia Publicznego, stanowisko

,niezyczliwej neutralnosci”.

WieZ wyznaniowa a narodowa

Przygladajac sie blizej procesowi ksztaltowania si¢ nowoczesnych narodéw
europejskich, mozna na pewnych etapach dostrzec do$¢ istotne powigzania
miedzy przynalezno$cia religijna i tworzacym sie poczuciem $wiadomosci
narodowej. Szczegdlne miejsce wiez konfesyjna odgrywala w $wiadomosci
agrarnych spoteczenstw przedindustrialnych, charakteryzujacych sie¢ mala
ruchliwos$cia spoleczna, pozbawionych szerszych kontaktéw ze $wiatem
zewnetrznym. Wspdlnota religijna przezwyciezala atomizacje tych grup i byla
gtéwna sila sprawcza tendencji integracyjnych. Parafia stanowila podstawowy
osrodek zycia towarzyskiego, kulturalnego oraz publicznego. Budynki, zabu-
dowania koscielne i ich wystréj byly tradycyjnym miejscem ksztaltowania sie
wyobrazen estetycznych, a takze dowodem ,dlugiego trwania” danej spolecz-
noséci. Organizowane w niedziele liczne swieta, réznorakie spotkania parafian,
masowy udzial wiernych w réznego typu uroczystosciach koscielnych, nabo-
zefistwach, odpustach, pielgrzymkach byly w rozdrobnionej spotecznosci wiej-
skiej i malomiasteczkowej gléwnym terenem oraz Zrédlem wymiany, a takze
unifikacji indywidualnych, lokalnych pogladéw, powstawania i formowania sie
opinii publicznej w szerszym przekroju terytorialnym?®.

Znamiennym elementem wiezi wyznaniowej jest jej bezrefleksyjny cha-
rakter. Przynalezno$¢ religijna, pomijajac czasy reformacji, z reguly byla
dziedziczna, stawala si¢ w ten sposob elementem tradycji, zakorzenienia
danej spolecznosci czy osoby. Powolywanie sie na wiare ojcéw bylo trwalym
skladnikiem §wiadomosci spotecznej, a w wielu sytuacjach i narodowe;j.

Wiez wyznaniowa byla znaczacym czynnikiem przy rozréznieniu, kto jest
»sW0j”, a kto ,,obcy”, szczegdlnie wtedy, gdy odmiennos¢ obyczajéw religijnych

38 Cyt. za: K. Krasowski, op. cit., s. 316; por. J. Osuchowski, Prawo wyznaniowe Rzeczypo-
spolitej Polskiej 1918—1939. Wezlowe zagadnienia, Warszawa 1967.

39 B. Cywinski, Ogniem prébowane. Z dziejéw najnowszych Kosciota katolickiego w Europie
srodkowo-wschodniej, t. 1: Korzenie tozsamosci, Rzym 1982, s. 300—320.
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szta w parze z réznicami etnicznymi. Wsréd ludu polskiego, a nie jest on tu
wyjatkiem, czesto spotykane byly i sa negatywne okreslenia wyznawcow innej
niz rzymskokatolicka wiary. I tak luteranizm, traktowany jako ,psia lub kocia
wiara”, utozsamiany byt z Niemcami (bo Niemiec to odmieniec), a o Marcinie
Lutrze méwiono, ze ,z wszelkiej nauki zdurniat i ustanowit niemiecka wiare”.
Smiano sie z obyczajéw religijnych Zydéw (kiwa sie jak Zyd na modtach)*
czy wystroju koscioléw reformowanych (pusto jak w kalwinskim kosciele).
Do$¢ powszechne bylo mniemanie, ze wyznawcy innej wiary maja konszachty
z diablem i nie dostapia zbawienia (,Katolik do nieba myk, a Ru$ do piekla
mus”)*!. Podobne przyklady mozna znalez¢ w porzekadtach, przystowiach
chyba wszystkich narodéw i grup religijnych.

Odrebnos¢ wyznaniowa w spolecznos$ciach o niewyksztatconych struktu-
rach spotecznych byla czesto podstawa okreslenia przynalezno$ci narodowej.
Mieszkaniec powiatu sokolskiego na wschodnich terenach Rzeczypospolitej
w latach 30. wspominal: ,W domu wszyscy méwili po biatorusku, czyli po
prostemu, z duza mieszaning sléw polskich. Ksiazki do nabozenstwa mielismy
polskie i uwazaliSmy sie za Polakéw. W ogéle ludno$¢ dzielita si¢ na polskich
i ruskich. Katolik byl uwazany za Polaka, a prawostawny za Rosjanina. Ponie-
waz byliémy katolikami, przeto Polakami™

Nalezy jednak podkresli¢, ze takie czynniki jak trwatos$¢ osiedlenia, podo-
bienistwo obyczajow, jezyka, ten sam status spoteczny lagodzily poczucie
obcosci. Na terenach wschodnich Rzeczypospolitej Obojga Naroddéw jeszcze
w XX w. do$¢ powszechny byt wsréd ludnosci wiejskiej katolickiego wyznania
zwyczaj obchodzenia takze §wigt wedlug wschodniego obrzadku, chodzenia
do cerkwi razem z prawostawnymi czy unitami. Prawostawni i grekokatolicy
z kolei uczestniczyli w katolickich uroczystosciach religijnych. Ukrainski dzia-
tacz spoteczno-polityczny Mychajto Horyn tak wspominatl stosunki polsko-
-ukrainskie na ptaszczyznie religijno-politycznej na galicyjskiej wsi w okresie
miedzywojennym: ,,Stosunki naszych rodzin [rodziny Horyniéw i ich polskich
sasiadéw Kordaléw, Kordal byl polskim nauczycielem — T.S.] byly [...] tak-
towne, kiedy szlo o kontakty sgsiedzkie i bardzo pryncypialne, kiedy sprawa
dotyczyla polityki. Na przyklad na Boze Narodzenie przychodzita do nas Kor-
dalowa i méwila do mojej mamy: »Stefciu upiecz mi miodownik, bo robisz
to znacznie lepiej ode mnie«. Mama piekla. A kiedy przychodzita Wigilia,

1 A. Cala, Wizerunek Zyda w polskiej kulturze ludowej, Warszawa 2005, s. 151.
4 L. Stomma, Antropologia kultury wsi polskiej XIX wieku, Warszawa 1986, s. 36—37.
© Wiejscy dziatacze spoteczni, t. 2: Zyciorysy inteligentéw, Warszawa 1938, s. 196.
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pani Kordalowa przynosita nam na tacy wszystko to, co na $wieta upiekla,
ugotowala, czy usmazyla. Dwa tygodnie pdzniej na nasze $wieta, mama brata
swoja tace i zanosita Kordalom $wiateczne wypieki. [...] Kiedy dochodzito do
politycznych rozméw miedzy moim ojcem, a Kordalem. Mdj ojciec stawat
z jednej strony plotu, Kordal z drugiej i klécili si¢ nie przebierajac w stowach.
[...] Nie swietowali [ukraifiscy chlopi — T.S.] polskich $wiat, ale tez nie robili
niczego, co mogtoby te $wieta zakléci¢”*. Na plaszczyznie zydowsko-ukrain-
skiej czy polsko-zydowskiej z racji zbyt duzych réznic religijnych tego typu
przykladéw nie notujemy.

W okresie miedzywojennym mamy do czynienia ze wzmocnieniem ele-
mentéw narodowych w obrzedowosci religijnej, czesto wprowadzanych przez
duchowienstwo czy dziataczy politycznych. Podczas $§wiat greckokatolickich
w Galicji Wschodniej wywieszano ukrainskie flagi. Z kolei polska mlodziez
obrywala idacym do cerkwi Ukraincom harasiwki — niebiesko-zélte, a wiec
w narodowych barwach, wstazki noszone przy wyszywanych koszulach,
a nastepnie przywiazywano je do krowich ogonéw*.

Poczucie odrebnosci wobec sasiadéw innego wyznania, postugujacych sie
ponadto innym jezykiem, stawalo si¢ jednym ze skladnikéw ksztaltujacej sie
w krajach Europy Srodkowo-Wschodniej wiezi narodowej, budowanej na
zasadzie niecheci badZz wrogosci wobec obcych wiarg i mowa. Zachowaniu
odrebnosci etnicznej i na jej bazie budowaniu przysztej wiezi narodowej
sprzyjal szczegélnie fakt pokrywania si¢ réznic wyznaniowo-jezykowych
z podzialami spotecznymi. Tak np. bylo na zachodniej Ukrainie i Biatorusi,
gdzie wérdd ziemian dominowali Polacy-katolicy, w miasteczkach wigkszos¢
stanowili Zydzi, a biatoruskie czy ukrairiskie chtopstwo bylo z reguly wyznania
prawostawnego lub greckokatolickiego, cho¢ zwtaszcza w Galicji Wschodniej
mamy tez sporg liczbe polskich chlopéw.

Szczegodlnie silne poczucie wiezi konfesyjnej i etnicznej obserwujemy
w niewielkich liczebnie grupach wyznaniowych, w ktérych zycie spoteczne
jest podporzadkowane nakazom religii. Tworza one zamkniete spolecznosci
niepodlegajace asymilacji. Przykladem tu moga by¢ mieszkajacy w Polsce staro-
obrzedowcy, zachowujacy przez wieki swoja odrebnos¢ jezykowa i wyznaniowa.

3 Bunt pokolenia. Rozmowy z intelektualistami ukrairiskimi, rozm. i kom. B. Berdyczowska,
O. Hnatiuk, Lublin 2000, s. 164. W 1944 r. ojciec Mychajlo Horynia, przewodniczacy Organi-
zacji Ukrainskich Nacjonalistow we wsi, poradzil Kordalom, aby opuscili wies, co tez zrobili;
ibidem, s. 170.

“ S. Horak, Obrzedowos¢ religijna grekokatolikéw w Drugiej Rzeczypospolitej, w: Religia
a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 198—199.
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Réwniez fakt zawarcia przez Ormian w Galicji Wschodniej unii religijnej
z Rzymem sprzyjal asymilacji, cho¢ poczucie wspélnoty loséw Ormian rozpro-
szonych po calym $wiecie pozostalo silne?®. Mamy tez przyktady asymilujacych
sie grup bardzo réznych pod wzgledem religijnym od reszty spoleczenstwa,
np. Tataréw polskich?®, ale w tym przypadku przynalezno$¢ do warstwy szla-
checkiej byla czynnikiem decydujacym. Mozna zatem stwierdzi¢, ze bliskos¢
wyznaniowa sprzyja asymilacji, ale nie zawsze musi do niej prowadzic.

Procesy narodowotwércze w krajach Europy Srodkowo-Wschodniej prze-
biegaly wedlug schematu: wspdlnota jezykowa, wspélnota narodowa, wspdl-
nota panstwowa. Tworzenie sie poczucia jedno$ci narodowej odbywalo sie na
bazie odrodzenia jezyka i kultury, ksztaltowania sie literackiego jezyka narodo-
wego. Wazna role dla spolecznosci krajéw tego regionu, z reguly chlopskich,
odgrywal fakt, czy jezyk miejscowy byl jezykiem Kosciola, czy w tym jezyku
odprawiane byly nabozenstwa, ukazywaly sie ksigzki religijne, drukowane
bylo Pismo Swiete. Jezeli tak bylo, oznaczalo to umocnienie poczucia wlasnej
wartosci, stad tak wielkie znaczenie miata walka o jezyk w Kosciele.

W Polsce miedzywojennej w Cerkwi prawostawnej pozostala na miejscu
rosyjska hierarchia koscielna uzywata rosyjskiej wymowy jezyka starocerkiew-
nego w liturgii, postugiwala si¢ rosyjskim w administracji koscielnej, w naucza-
niu religii. Przeciwko tendencjom rusyfikacyjnym hierarchii koscielnej wystapit
nizszy kler pochodzenia ukrainskiego i bialoruskiego, wspierany przez naro-
dowe organizacje ukrainiskie i wiernych. W wielu parafiach dochodzito do kon-
fliktéw, np. wierni $piewali piesni po ukrainisku, a duchowny rosyjski méwit
kazanie po rosyjsku. Przeciwne ukrainizacji czy bialorutenizacji Cerkwi byty
czesto wladze polskie. Obawiano si¢, by na Wolyniu czy na Chelmszczyznie
Cerkiew prawoslawna nic stala si¢ ukrainska instytucja narodowa, tak jak
Kosciot greckokatolicki w Galicji. Odmienne stanowisko zajmowal wojewoda
wolynski z lat 30., Henryk Jézewski, ktéry uwazal, ze ,,ukrainizacja prawoslawia
mogla mie¢ [...] pozytywne dla Polakéw konsekwencje”, sta¢ si¢ narzedziem
porozumienia polsko-ukrainskiego®’.

W przypadku Bialorusinéw pewna przeszkoda we wprowadzaniu jezyka
biatoruskiego do cerkwi i koscioléw byt brak modlitewnikéw, §piewnikow czy

4 .. Kapralska, Pluralizm kulturowy i etniczny a odrebnosé regionalna Kreséw potudniowo-
-wschodnich w latach 1918—1939, Krakéw 2000, s. 139-140.

% Ali Miskiewicz twierdzi, ze Tatarzy byli, obok ludnosci polskiej, ,ostoja polskosci” na
Kresach péinocno-wschodnich; A. Miskiewicz op. cit., s. 165.

Y7\, Medrzecki, Wojewddztwo wolyriskie 1921-1939. Elementy przemian cywilizacyjnych,
spotecznych i politycznych, Wroctaw 1998, s. 154.
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podrecznikéw do nauki religii w tym jezyku*®. Konflikty na tle narodowym
mialy tez miejsce w Kosciele rzymskokatolickim, szczegélnie na obszarach
poInocno-wschodnich, gdzie polska hierarchia ko$cielna ograniczala mozli-
wosci gloszenia kazan w jezyku litewskim czy bialoruskim®. Takze Kosci6t
greckokatolicki, stajac sie kosciotem narodowym, znaczaco przyczynit si¢ do
awansu jezyka ukrainskiego, jako istotnego czynnika wspélnego dla wszystkich
Ukraincéw dziedzictwa narodowego. Jak zauwazyt historyk Ryszard Torzecki:
»unia, obok jezyka i kultury, przez swoj obrzadek bizantyjski miata sta¢ sie
réowniez [...] czynnikiem odrdzniajacym Ukraincéw od polskosci i glebszych
wplywoéw kultury polskiej”.

Wtasnie w spolecznosciach wiejskich, zaréwno chlopskich, jak i — cho¢
w mniejszym stopniu — szlacheckich, Kosciél odgrywal znaczaca role, jako
autorytet moralny, krzewiciel kultury narodowej. Stad jego rola w procesie
odrodzenia narodowego byla tak duza.

Cechg charakterystyczna stosunkéw wyznaniowych w okresie miedzy-
wojennym byl fakt, ze podzialy religijne pokrywaly sie czesto z podzialami
narodowymi. W Polsce mieszkalo wprawdzie 200 tys. Polakéw-ewangelikow,
a wéréd Niemcdéw znaczny procent (10%) stanowili katolicy, byli Polacy wyzna-
nia mojzeszowego, Ukraincy-protestanci, jednak w zdecydowanej wigekszosci
Polacy byli katolikami obrzadku taciriskiego, Zydzi wyznawcami religii moza-
istycznej, Ukraincy z Galicji Wschodniej grekokatolikami. Do Cerkwi prawo-
stawnej nalezeli Biatorusini i Ukraincy z ,ziem zabranych” i Chelmszczyzny,
a wiekszos$¢ wiernych w kosciotach protestanckich stanowili Niemcy.

Szczegdblnie wérdd ludnosci zydowskiej zwigzek miedzy religia a ideg naro-
dowa byt silny, zwlaszcza ze sSrodowiska zydowskie zachowaly niemal pelna
odrebno$¢ w dziedzinie zycia religijnego, spotecznego, kulturalnego. Procesy
asymilacyjne dotyczyly gtéwnie srodowisk inteligenckich i burzuazyjnych,
z trudem docieraly do zydowskich mas ludowych, ktére zyjac w zwartych

8 K. Gomolka, Préby biatorutenizacji Cerkwi prawostawnej i Kosciota katolickiego w II Rze-
czypospolitej, w: Narod i religia. Materialy z sesji naukowej, red. T. Stegner, Gdarisk 1994, s. 129.
W okresie miedzywojennym wydanych zostalo kilka modlitewnikéw katolickich w jezyku
bialoruskim; M. Lisicki, Modlitewniki katolickie, jako Zrédto do badar nad rozwojem stanu
Swiadomosci narodowej Biatorusinéw, w: Miedzy Odrg a Dnieprem. Wyznania i narody, cz. 1,
red. T. Stegner, Gdansk 1997, s. 198-207.

9. Sleszyniski, Swiat pogranicza. Stosunki spoteczno-polityczne na pograniczu polsko-
-litewsko-biatoruskim w XX i XXI wieku, Bialystok 2009, s. 95-98.

%0 R. Torzecki, Kwestia ukraifiska w Polsce w latach 1923—-1929, Krakéw 1989, s. 314;
F. Rzemieniuk, Unici polscy 1596—1946, Siedlce 1998, s. 180—185.
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skupiskach, nadal funkcjonowaly w obrebie patriarchalnych struktur spo-
teczno-religijnych. Nalezy jednak zauwazy¢, ze postulaty syjonistéw dazacych
do utworzenia panstwa zydowskiego w Palestynie zakladaly pewna moderni-
zacje takze na gruncie religijnym.

Taka struktura narodowosciowo-wyznaniowa Drugiej Rzeczypospolitej
sprawiala, ze wladze panstwowe, a w znacznej mierze i szerokie kregi spo-
teczenstwa polskiego, ocenialy poszczegélne zwiazki wyznaniowe poprzez
pryzmat stosunku danej mniejszosci religijnej do panstwa polskiego i jego inte-
reso6w narodowych. Kolejne rzady, i to juz od 1918 r., staraly sie nie dopuscic¢
(raczej bez powodzenia) do tego, by organizacje religijne staly sie osrodkami
dzialalnosci narodowej Niemcow, Ukraincéw, Biatorusinéw — skierowanej
z reguly przeciwko Polsce. Pragnely takze poprzez odpowiednie regulacje
prawne wplywaé na sprawy wewnetrzne koscioléw i zwiazkéw wyznaniowych
mniejszo$ci narodowych oraz przyspieszac ich ewentualng polonizacje. Funk-
cjonujacy jednak stereotyp Polaka-katolika dos$¢ skutecznie utrudnial integracje
wielowyznaniowego i wielonarodowosciowego spoleczernistwa Drugiej Rzeczy-
pospolitej i hamowat procesy asymilacyjne, np. wéréd Niemcéw czy Zydéw.

Przywiazanie do Kosciota katolickiego mialo by¢ podstawa bytu przysztego
panstwa. W oredziu episkopatu do narodu polskiego z 2 listopada 1918 r.
czytamy: ,W przeszlosci Polska byla katolicka zgodnie z hastem »Polonia
semper fidelis« i to byto zrédlem jej narodowej sily. Dzi$ rowniez trzymajmy
sie Kosciota, bo on jest dla paristwa ostoja”>!. Historyk Wtodzimierz Medrzecki
uznaje ,krzyz chrzescijanski w wersji rzymskiej Swiadczacy o przynaleznosci
Polski do cywilizacji i kultury Zachodu” — obok Orla Bialego, barw narodo-
wych i jezyka polskiego — za jeden z czterech ,symboli kardynalnych pol-
skiego uniwersum”*2. Istniejacy, zwlaszcza na terenie bytego zaboru pruskiego
i rosyjskiego, stereotyp Polaka-katolika utatwial funkcjonowanie takich postaw
i pogladéw. Zwiazek polskosci z katolicyzmem szczegélnie silnie podkreslali,
gtéwnie z przyczyn politycznych, dzialacze Narodowej Demokracji. Roman
Dmowski w 1927 r. pisal: ,Katolicyzm nie jest dodatkiem do polskosci ale
tkwi w jego istocie. [...] Usilowanie u nas oddzielenia katolicyzmu od polsko-
$ci, oderwanie narodu od religii i od KoS$ciota jest niszczeniem samej istoty
narodu”3. Negowano mozliwo$¢ funkcjonowania Polakéw innych wyznan

51 Oredzie episkopatu 2 XI 1918 r., ,Glos Narodu”, 3 XI 1918.

52 W. Medrzecki, Polskie uniwersum symboliczne w Drugiej Rzeczypospolitej. Uwagi wstepne,
w: Kultura i spoteczeristwo II Rzeczypospolitej..., s. 26.

53 R. Dmowski, Kosciél, nardd, paristwo, Warszawa 1927, s. 13.
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niz katolickie. Literat Feliks Brodowski zauwazal: ,Mozna sobie wyobrazi¢
Polaka sprzedawczyka, renegata, wyzbywajacego si¢ wyznania dla pelnej
misy — ale pomysle¢ Polaka wyznania mojzeszowego, prawoslawnego, nawet
luteranina nie mozna”>*. Zdaniem historyka Romana Wapinskiego stereotyp
Polaka-katolika po odzyskaniu niepodlegtosci ulegl utrwaleniu, cho¢ nie we
wszystkich srodowiskach, np. lewicowych czy liberalnych. Zaréwno trwanie
poczucia zagrozenia, jak i faczenie katolicyzmu z polskim nacjonalizmem temu
sprzyjalo. Wyrazem tego byl choc¢by wzrost nastrojéow nacjonalistycznych
w $rodowiskach akademickich, gdzie doszlo do ,préby zespolenia w jednie
ideowa katolicyzmu i nacjonalizmu”.

Nacjonalistyczne tendencje ujawnialy sie szczegdlnie w stosunkach polsko-
-zydowskich. W antysemickich dzialaniach znaczna role odgrywaly srodowiska
zwiazane z Ko$ciotem rzymskokatolickim, przy czym nie byl to juz trady-
cyjny antyjudaizm traktujacy Zydéw jako przedstawicieli wrogiej chrzesci-
janstwu religii, ale juz coraz bardziej antagonizm na tle narodowym. Alina
Cala okreglita to nowe zjawisko mianem ,religijnego nacjonalizmu”®. Prym
w tym wzgledzie wiodly niektére czasopisma, jak chociazby ,Samoobrona
Narodu” ks. Stanistawa Trzeciaka, jego ataki na Zydéw historyk Jerzy Kto-
czowski nazwal ,wrecz demonicznymi”. Antysemickie wypowiedzi padaly
i z ust najwyzszych dostojnikéw koscielnych. Prymas August Hlond pisat
w 1936 r. w liscie pasterskim zatytutowanym ,,O katolickie zasady moralne”,
ze Zydzi ,walcza z Kosciotem katolicki, tkwia w wolnomyglicielstwie, stanowia
awangarde bezboznictwa, ruchu bolszewickiego i akcji wywrotowe;j”. Jedno-
cze$nie wypowiadal si¢ pozytywnie o zydowskiej religijnosci: ,bardzo wielu
zydéw to ludzie wierzacy, uczciwi, sprawiedliwi, mitosierni, dobroczynni [...].
Nie wolno na zydéw napada¢, bi¢ ich, kaleczy¢, oczerniaé. Takze w zydzie
nalezy uszanowac i kocha¢ czlowieka i blizniego”®8. Ronald Modras stusznie
zauwazyl, ze ,katolickie duchowienistwo nie byto tylko biernym widzem czy

5% Pigé¢ wiekéw herezji. Wypisy z literatury polskiej, wstep P. Hulka-Laskowski, Warszawa
1938, s. 237.

5 R. Wapinski, Ksztattowanie si¢ stereotypu Polaka-katolika, w: Nardd i religia..., s. 30-31.
Bogumil Grott uwaza, ze: ,Fakt odrodzenia si¢ katolicyzmu w obrebie mlodej generacji inteli-
gencji polskiej uznawano [...] za bezsporny”; idem, Nacjonalizm chrzescijariski, Krakéw 1996,
s. 18.

% A. Cala, Zyd — wrdg odwieczny? Antysemityzm w Polsce i jego zrédia, Warszawa 2012,
s. 388.

57). Kloczowski, Dzieje chrzescijaristwa polskiego, Warszawa 2007, s. 308.

58 Ibidem.
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obserwatorem fali antysemityzmu, ktéra ogarnela Polske w drugiej potowie
lat trzydziestych”.

Zachowania wrogie Zydom mozna tez odnotowywaé na poziomie parafii.
W Wielu na Pomorzu dlugoletnim proboszczem byt ks. J6zef Wrycza, jedno-
czes$nie dzialacz Narodowej Demokracji. W swoich kazaniach czesto atakowat
on Zydéw, wzywatl do bojkotu handlu zydowskiego, zadal pozbawienia ich
praw politycznych, kolportowane byly takze pocztéwki ukazujace ks. Wrycza
wyganiajacego Zydéw z Wiela®. Duchowny oddzialywat na wiernych nie tylko
stowem, ale i obrazem. W zbudowanej w 1928 r. Kalwarii w Wielu oprawcy
Chrystusa maja wyraznie semickie rysy, zwlaszcza nosy. Chrystus, wywodzacy
sie wszak z rodu Dawidowego, takich cech nie ma.

Czasami drogi nacjonalizmu i zwigzkéw wyznaniowych bywaly rozbiezne,
tak sie stalo w przypadku niemieckich kosciotéw unijnych w drugiej polowie
lat 30. Wraz z rozszerzaniem si¢ wplywéw nazizmu wéréd mniejszosci nie-
mieckiej znaczenie ich w pracy narodowej znacznie zmalalo, zwlaszcza wéréd
mlodziezy zafascynowanej ideologia hitlerowska. Duchowni tych ko$cioléw
preferowali tradycyjny niemiecki patriotyzm®. Takze ukrainska ideologia
narodowa nie zawsze odpowiadala pogladom ludzi skupionych wokét Cerkwi
greckokatolickiej. ,Nacjonalizm wyradza si¢ w poganstwo i staje si¢ jednym
z wrogéw Cerkwi”®? — pisal Aleksander Nazaruk, intelektualista bliski metro-
policie Andrzejowi Szeptyckiemu.

Panstwowos$¢ polska uksztattowana w latach 1918-1922 miala do$¢
wyrazne oblicze narodowe. W Drugiej Rzeczypospolitej zywiol polski zajmo-
wal uprzywilejowana pozycje, a wraz z narodem polskim taka sama role chciat
odgrywaé Ko$ciét rzymskokatolicki, jako wyznanie zdecydowanej wiekszosci
Polakéw. Odzyskanie przez Polske niepodleglosci oznaczalo dla mniejszosci
wyznaniowych zmiane ich polozenia, ograniczenie czesto ich mozliwosci
dzialania i utrate niekiedy uprzywilejowanej pozycji (Cerkiew prawostawna,
koscioly unijne). Natomiast Polakom-ewangelikom, polskim Ormianom,

5 R. Modras, Koscidt katolicki i antysemityzm w Polsce w latach 1933—1939, Krakow 2004,
s. 386.

0 K. Korda, Jozef Wrycza (1864—1961): ksigdz, wojak, narodowiec, Gdarisk 2013, mps pracy
doktorskiej napisanej pod kier. J. Borzyszkowskiego, s. 191-194.

61 P. Hauser, Mniejszos¢ niemiecka w Polsce w latach 1918—-1939, w: Polska — Polacy —
mniejszosci narodowe, [red. E. Grzeskowiak-Luczyk], Wroctaw 1992 (Polska Mys$l Polityczna
XIX i XX Wiekuy, 8), s. 51.

62 Cyt. za: M. Papierzynska-Turek, Religia i kosciét w ukrairiskiej mysli politycznej w Polsce
w latach 1918—1939, w: ibidem, s. 333.
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Tatarom, utozsamiajacym sie ze spoleczenstwem polskim, Druga Rzeczpo-
spolita, mimo przeciwdzialan ze strony Kos$ciola rzymskokatolickiego, ktory
chcial mie¢ monopol na polskos¢, stwarzata mozliwosci rozwoju.

Religijno$¢ w procesie przemian spolecznych

W wiekszosci agrarnym spoteczenstwie Drugiej Rzeczypospolitej domino-
wal tradycyjny, bezrefleksyjny model religijnosci, zwigzany z ceremonialem
ko$cielnym, w przypadku wyznan chrzescijaiiskich z okreslonym rytualem
wyznaczonym przez np. odmawianie pacierza rano czy wieczorem, okolicz-
nosciowe modlitwy lub — jak u ewangelikéw — czytanie fragmentéw Pisma
Swietego. Dla katolicyzmu czy prawostawia cecha szczeg6lna byt maryjny cha-
rakter poboznosci. Najwieksza popularnoscia cieszyly sie liczne formy kultu
maryjnego: rozaniec, nabozenstwa majowe, §wieta i odpusty maryjne. W tra-
dycyjnych srodowiskach wiejskich czy malomiasteczkowych w dalszym ciagu,
przy niskim u$wiadomieniu religijnym wiernych, wystepowaly rézne formy
zabobondéw: wrézbiarstwo, zamawianie, wiary w czary, odczynianie urokéw.
Wsréd ludu pojawialy sie osoby, ktére przezyly cudowne objawienia, np. siostra
Faustyna (wlasciwie Helena Kowalska), glosicielka kultu Mitosierdzia Bozego,
kanonizowana w 2000 r. przez papieza Jana Pawla 11, czy religijni prorocy,
jak Eliasz Klimowicz znany jako prorok Ilja, prawostawny, niepismienny chtop,
przywédca grupy religijnej. Nieopodal wsi Stara Grzybowszczyzna zatozyt
on osade Wierszalin, ktéra jego wyznawcy oglosili stolica $wiata, tam tez
pobudowano cerkiew, a Ilja mial wyznawcéw z catego Podlasia®. W Cerkwi
prawostawnej rozpowszechniony byt kult §wietych obrazéw — ikon, np. Matki
Boskiej Poczajowskiej w monastyrze w Poczajowie®.

W wielu gminach zydowskich kwitt kult cadykéw, wybranych przez Boga,
posrednikéw miedzy Nim a ludZmi, majacych moc czynienia cudéw, do
ktérych pielgrzymowali wierni. O jednym z nich, Aronie Jechielu, cadyku
z Kozienic, czytamy we wspomnieniach: , Wygtlaszal kazania przepojone zar-
liwoscia i ekstaza mistycznag, dzigki czemu wywieral niemal magiczny wplyw
na stuchajacych [...]. Setki chasydéw przybywato w dni $wiateczne do cadyka

% Por. E.K. Czaczkowska, Siostra Faustyna. Biografia swigtej, Krakéw 2012.

64 Eliasz Klimowicz stat sie bohaterem sztuki Tadeusza Stobodzianka Prorok Ilja wystawio-
nej w 1992 r. przez Teatr Wierszalin oraz filmu Krzysztofa Wojciechowskiego Historia o proroku
Eliaszu z 1997 r.; por. W. Pawluczuk, Wierszalin. Reportaz o konicu swiata, Krakéw 1974.

% W. Kotbuk, op. cit., s. 127-128.
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kozienickiego”®®. Najbardziej znani cadycy mieszkali w G6rze Kalwarii, w gali-
cyjskim Belzie i Aleksandrowie pod Lodzig®.

Tradycyjne $wieta, okazate procesje Bozego Ciala, pielgrzymki, odpusty czy
obchodzone w obrzadku prawostawnym i greckokatolickim $wieto Jordanu,
na pamiatke chrztu Jezusa w rzece Jordan, mialy $wiadczy¢ o przywiazani
ludu do Kosciola. Szczegdlnie imponujaco wypadaly procesje Bozego Ciala
w Poznaniu, w ktérych braly udzial tysigce wiernych. W stolicy Wielkopolski
katolicy stanowili ponad 90% mieszkancow®s.

Miliony patnikéw bralo udzial w pielgrzymkach, ktére byly wyra-
zem nie tylko religijnosci, ale takze sprawno$ci organizacyjnej Kosciotow
oraz wiernych. Najwieksza popularnoscia cieszyly sie sanktuaria maryjne
w Czestochowie® i Wilnie, do ktérych coraz czesciej pielgrzymi przyjezdzali
pociagami. W dalszym ciagu czesto odwiedzane byly sie lokalne miejsca piel-
grzymkowe. Na uroczystosci koronacyjne cudownego obrazu Matki Boskiej
w Swarzewie kolo Pucka przybylto kilkanascie tysiecy wiernych, gtéwnie
ludnosci kaszubskiej”.

W pielgrzymkach znaczny udzial miata ludnos¢ wiejska. Jak jednak zauwa-
zal jeden z duchownych: , Wiejscy rolnicy na ogét sa przywiazani do religii, do
obrzeddéw, przywykli do pewnego typu nabozenstw, ale nie maja zrozumienia
dla istoty, odrebnosci i powagi katolickiego Kosciota. Uswiadomienie, co do
podstaw wiary slabe, polaczone nieraz z zabobonem, co do moralnosci zycie
ich pozostawia wiele do Zyczenia””!. Powyzsza konstatacja pozostawata aktu-
alna i dla innych grup religijnych majacych oparcie w ludzie. Cze$¢ duchow-
nych w dwudziestoleciu migdzywojennym usitowala zmienic¢ istniejacy stan

% R. Renz, Zycie codzienne Zydoéw w miasteczkach miedzywojennej Polski, w: Miedzy Odrg
a Dnieprem..., cz. 2, s. 110.

" Eadem, Z zycia religijnego Zydéw w miasteczkach miedzywojennej Polski, w: Religia
a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 287.

8 P. Beczek, Przejawy sekularyzacji wsréd poznaniakéw Swietle poznariskiej miedzywojennej
prasy katolickiej, w: ibidem, s. 107—108.

% W koncu lat 30. na Jasna Gore pielgrzymowato rocznie okoto miliona patnikéw; Z. Jabtori-
ski, Udziat Jasnej Gory w zyciu spoleczno-politycznym w latach niepodleglosci (1918—1939),
w: Duchowieristwo polskie w latach niepodlegtosci (1918—1939) i w okresie II wojny Swiatowej,
red. J. Gapys, M. Markowski, Kielce 2006, s. 153.

70 A. Szynszecka, Pielgrzym na szlaku do Sanktuarium Matki Bozej Krélowej Krolestwa
Morza w Swarzewie w okresie migdzywojennym, Gdansk 2013, mps pracy magisterskiej napi-
sanej pod kier. T. Stegnera, s. 54—56.

7L Cyt. za: G. Bujak, Przemiany religijnosci w Kosciele katolickiemu, w: Religia a spoteczeri-
stwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 12.
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rzeczy, chociazby przez rozwiniety ruch rekolekcyjny, pojawit sie, jak zauwaza
ks. Grzegorz Bujak, nurt ,zmierzajacy do odnowy””%

W Drugiej Rzeczypospolitej funkcjonowaly w dalszym ciggu zlaicyzowane
srodowiska inteligenckie, ktére juz nie mialy takiego wplywu na szerokie kregi
spoleczne jak chocby pozytywisci i ich nastepcy na przelomie XIX i XX w.
w Krélestwie Polskim. Jednak znaczna czes¢ inteligencji odnosita sie do
instytucji koscielnych z rezerwa i nie uczestniczyla aktywnie z wypelnianiu
obowiazkéw religijnych. Proboszcz z Buska-Zdroju twierdzil, ze: ,Moga by¢
pewne zastrzezenia do inteligencji urzedniczej, ktéra pod wzgledem praktyk
religijnych jest nieco obojetna i opieszata, przynajmniej w 50%"73.

Kregi inteligenckie lewicowe, jak zauwaza Krzysztof Kawalec, szczegdlnie
widzialy w ,Kosciele przeciwnika, badz bezposredniego, badz, co najmniej site
formujaca zaplecze ugrupowan prawicowych””*. Atakowano przede wszystkim
Koscidt rzymskokatolicki, eksponujac kwestie powiazan politycznych, dzialal-
nos¢ kleru, ale takze samo przywiazanie do religii. Filozof Tadeusz Kotarbinski
uwazal, ze ,prawdziwy katolik nie moze by¢ czlowiekiem dojrzalym intelek-
tualnie””®. Tadeusz Boy-Zeleriski, oceniajac lekcje religii w szkotach, pisak:
»Co zdolniejsze, inteligentniejsze odpada od wiary [...]. Pozostaja przy religii
chtopcy raczej tepi lub niezupelnie normalni”’®. Z kolei dziatacze wolnomysli-
cielscy byli atakowani przez duchowienstwo, wytaczano im procesy w oparciu
o przepisy prawne dotyczace ochrony uczué religijnych, a niektérzy ksieza
uciekali sie do grézb. ,Kija na tego, kto w Polsce mieszka [...] i do kosciola
nie chodzi. Stryczka dla tych””’. Nalezy tez pamietaé, ze w kregach przywod-
czych Drugiej Rzeczypospolitej, zwlaszcza w czasach sanacyjnych, nie mozna
moéwic o specjalnym przywiazaniu do wyznania rzymskokatolickiego. Pierwszy
prezydent Gabriel Narutowicz byl w zasadzie ateista, jego nastepcy Stanislaw
Wojciechowski i Ignacy Moscicki nie manifestowali swoich pogladéow w kwe-
stiach religijnych, cho¢ w uroczysto$ciach o charakterze panistwowo-religijnym

72 [bidem.

73 R. Renz, Religijnosé srodowisk matomiasteczkowych Kielecczyzny w latach miedzywojen-
nych (wybrane zagadnienia badawcze), w: Spoleczno-kulturalna dziatalnos¢ Kosciota katolickiego
w Polsce w XIX i XX wieku, red. R. Renz, M. Meducka, Kielce 1994, s. 124.

74 K. Kawalec, Rola religii w zyciu spotecznym w mysli politycznej polskich ugrupowan pra-
wicowych w okresie miedzywojennym. Uwarunkowania i postawy, w: Narod i religia..., s. 107.

75 Cyt. za: ibidem.

76 T. Zeleniski (Boy), Reflektorem w mrok. Wybor publicystyki, Warszawa 1984, s. 186.

77 Cyt. za: M.T. Staszewski, Wolnos¢ sumienia przed trybunatem II Rzeczypospolitej. Kon-
stytucyjna zasada wolnosci sumienia w swietle procesow karnych na tle religijnym, Warszawa
1970, s. 47.
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uczestniczyli. O zmianie wyznania z powodéw osobistych przez marszatka
Jézefa Pitsudskiego na ewangelicko-augsburskie i z powrotem na katolickie,
napisano juz wiele’®, cho¢ w okresie miedzywojennym niewiele oséb o tym
wiedzialo, i nie czyniono z tego faktu przedmiotu walki polityczne;j.

Nic tez dziwnego, ze zaufania dostojnikéw Kosciota katolickiego nie zdo-
byla nowa elita polityczna, ktéra w pelni objela wladze po przewrocie majo-
wym. Nieco zlosliwie pisal o niej arcybiskup warszawski Aleksander Kakowski:
»Narzucona [...] kasta urzednikéw partyjnych, z nizin spotecznych, bez oglady
towarzyskiej, wysunela si¢ na czolo spoleczenstwa. Ich starych zon, bez oglady,
prostych kucharek, nie mozna bylo pokaza¢ na salonach zamku krélewskiego;
trzeba bylo je zamieni¢ na mlode eleganckie damy. Stad ped do rozwodéw
i rozwody kalwinskie, luterskie, prawostawne i inne””.

Procesy laicyzacyjne dotyczyly tez i zydowskiej spolecznosci religijnej.
Mozna je bylo zaobserwowaé w wigkszych miastach, w wyzszych warstwach
spolecznych, wséréd uczacej sie na wyzszych uczelniach mlodziezy. Przykltadem
moze by¢ Gdynia, miasto powstale w czasach Drugiej Rzeczypospolitej, gdzie
ludno$¢ zydowska byta w znacznym stopniu zlaicyzowana, czego zewnetrznym
obrazem byla rezygnacja z tradycyjnego ubioru i dtugiego zarostu u mezczyzn®.
Z badan Kamila Kijka wynika, ze zjawisko sekularyzacji dotyczylo w pewnym
stopniu i ortodoksyjnych srodowisk®!. Jednak zdecydowana wiekszo$¢ Zydéw,
zwlaszcza w malych miejscowos$ciach, pozostawala w kregu oddziatywania
ortodoksyjnego judaizmu.

Wazna kwestia w dwudziestoleciu miedzywojennym byt udzial kobiet
w zyciu religijnym. Kobiety pelnigce w tradycyjnym spoteczenstwie role zon
i matek mialy by¢ facznikiem miedzy kosciotem, cerkwia, synagoga a rodzina
czy lokalng spolecznoscia. W tych wyznaniach, gdzie nie obowigzywat celibat,
znaczaca role odgrywala zona duchownego, szczegdlnie bylo to widoczne
w parafiach ewangelickich, gdzie poslubiona towarzyszka zycia w pewnym

78 1. Warszawski, Studia nad wyznaniowosciq religijng marszatka Jozefa Pitsudskiego, Lon-
dyn 1978, s. 49-52.

7 A. Kakowski, op. cit., s. 804; por. P. Leszczyniski, Stosunki paristwo — kosciét w koncepcjach
oraz praktyce rzgdow obozu pitsudczykowskiego, Gorzéw Wielkopolski 2008.

8 J. Drozd, Przemiany religijnosci Zydéw pomorskich Drugiej Rzeczypospolitej. Wybrane
aspekty, w: Religia a spoteczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 333; idem, Spotecznos¢ zydow-
ska w Gdyni w okresie miedzywojennym, Gdynia 2007.

81 K. Kijek, Swiatopoglad i aspiracje zyciowe ortodoksyjnej milodziezy zydowskiej w Polsce
miedzywojennej. W strong nowego typu ortodoksji Zydowskiej w Europie Wschodniej?, w: Religia
a spoteczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 291-331.
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stopniu okreslala pozycje spoteczna ksiedza, byta pierwsza dama w gminie,
nie tylko prowadzila gospodarstwa pastora, ale tez pomagata mu w pracy,
organizowatla dzialalno$¢ spoteczna pan w zborze, przewodzila réznego typu
kétkom kobiecym zajmujacym sie opieka nad upadlymi dziewczetami lub
sierotami. Praca charytatywna byla jej domeng i traktowana byla jako rodzaj
»stuzby panskiej” odpowiedni dla kobiet. Dziatalnos$¢ spoleczna na rzecz zboru
i wiernych nalezala do tradycji i obyczajowosci protestanckiej®?.

Przykladem takiej zony byta Eleonora Wedel, towarzyszka zycia 16dzkiego
pastora Wilhelma Angersteina. We wspomnieniu po$miertnym redaktor
»Glosu Ewangelickiego” tak o niej pisat: ,50 lat byla Zona pastora, dzielita
z nim wszystkie trudy i obowigzki. Wokét niej zesrodkowalo sie zycie niewiast
i cala praca charytatywna w zborze [...]. Zamozni t6dzcy obywatele w czasie
$wiat przysylali jej dary w naturze i gotowiznie dla biednych bez zadnych
napomnien i wzywan”.

Podobnie jak w kosciotach protestanckich takze w parafiach innych
wyznan, gdzie nie obowigzywal celibat, kontakt duchownych z wiernymi
z racji posiadania zony i rodziny byt §cislejszy. Franciszek Bujak tak pisat
o Kosciele greckokatolickim w Galicji na poczatku XX w., poréwnujac go
z Kos$ciolem rzymskokatolickim: ,Z cerkwia wiaze jej wyznawcéw [...] ducho-
wienstwo, ktére nie tylko z ludu pochodzi, ale i do ludu wraca, wzglednie
wracalo w osobach swoich potomkdéw i w ogdle z powodu rodzin silnie z nim
jest zwiazane i wiekszy wpltyw wywiera”8%. Taka pozycja duchownego i jego
rodziny sprzyjala, zdaniem Bujaka, wigekszemu zaangazowaniu si¢ Ko$ciola
greckokatolickiego w sprawy narodowe i spoleczne. I ta uwaga nie stracita nic
ze swej aktualnosci w okresie miedzywojennym. Posiadanie rodziny, a zwlasz-
cza licznego potomstwa, bywalo tez dla duchownych w biednych wiejskich
parafiach, np. prawostawnych chtopéw, sporym obciazeniem i niekiedy troska
o byt materialny najblizszych utrudniata dziatalno$¢ duszpasterska.

W parafiach rzymskokatolickich wazna role odgrywata gospodyni ksiedza,
prowadzaca mu dom i bedgca niekiedy posrednikiem miedzy duchownym
a parafia. Wokot gospodynn domowych narosto wiele mitéw i plotek, ich rola
byla przedmiotem atakow ze strony czesci sSrodowisk laickich, ale powazniej-
szych badan na temat tej liczacej kilkadziesiat tysiecy oséb grupy zawodowe;j

8 T. Stegner, Zony pastoréw i ich rola w ksztattowaniu kultury dnia codziennego spofecz-
nosci protestanckich w Krolestwie Polskim w XIX wieku, w: Kobieta i kultura zycia codziennego.
Wiek XIX i XX. Zbior studiow, t. 5, red. A. Zarnowska, A. Szwarc, Warszawa 1997, s. 335—349.

83 ,Glos Ewangelicki” 1926, nr 30.

84 F. Bujak, Galicja, t. 1, Lwow 1908, s. 83.
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nie ma. Niektoére z gospodyn utrzymywaly kontakty seksualne z duchownymi,
byly ksiezowskie dzieci, ale jaka byla skala tego zjawiska, nie wiemy. Sprawe
obecnosci kobiet na plebanii regulowaly odpowiednie przepisy prawa kano-
nicznego. Gospodyni winna by¢ osoba starsza, co wtedy rozumiano, ze po
czterdziestce lub piecdziesiatce, a pokdj ksiedza nie powinien znajdowac sie
w sasiedztwie pomieszczen zajmowanych przez gospodynie. Nalezalo tez uni-
ka¢ sytuacji, w ktérej duchowny bylby ,sam na sam” z kobietg®. Ale romanse
sie zdarzaly, byly dzieci duchownych. W jednej z powie$ci miedzywojennego
pisarza Zbigniewa Unilowskiego wystepuje dwunastoletni chtopak nazywany
Burym (wlasciwe imie Jacek), syn ksiezowskiej gospodyni, o ktérym ,twier-
dzono powszechnie, ze jest synem ksiedza”¢. Chlopak ten byl akceptowany
w wiejskiej spotecznosci.

W kwestii rownouprawnienia kobiet w stosunku do poprzedniej epoki
niewiele si¢ zmienito®. W dalszym ciagu ko$cioly chrzescijariskie byly jej prze-
ciwne, a miejsce kobiety widzialy na tonie rodziny, jako matki i Zony, odpo-
wiedzialnej za wychowanie religijne potomstwa®®. Papiez Pius XI w encyklice
o malzenstwie Casti connubi z 1930 r. zaznaczal, ze emancypacja kobiet jest
sprzeczna z charakterem i powolaniem kobiety. ,Przez nig traci maz zone, dzieci
matke, dom i rodzina cala czujnego zawsze stréza”®. Prace zawodowa kobiet
dopuszczano jedynie wtedy, gdy byla ona niezbedna do utrzymania rodziny.
Pojawiajace sie w sferach inteligenckich, ale takze dochodzace do nizszych
warstw hasto kontroli urodzen spotykaly sie ze zdecydowanym potepieniem
ze strony duchowienstwa, nie tylko rzymskokatolickiego. Ksieza zaznaczali, ze

»dostrzega si¢ unikania potomstwa w formie nieprawidlowych stosunkéw”®.

85 K. Lewalski, Ksigdz i kobieta. Obrazy z XVIII, XIX i XX wieku, w: Historia flirtu, red.
P. Perkowski, Gdanisk 2012 (Studia Historica Gedanensia, 3), s. 68—69.

86 Z. Unitowski, Dwadziescia lat zycia, Warszawa 1946, s. 70.

87 Por. T. Stegner, Miejsce kobiety w spoleczeristwie w opinii sSrodowisk katolickich i ewan-
gelickich w Krélestwie Polskim w drugiej potowie XIX i na poczgtku XX w., w: Spoteczeristwo
w dobie przemian. Wiek XIX i XX. Ksigga jubileuszowa profesor Anny Zarnowskiej, red. M. Nie-
tyksza, A. Szwarc, K. Sierakowska, A. Janiak-Jasinska, Warszawa 2003, s. 109-119.

88 A, Zarnowska, Przedmowa, w: Kobiety i kultura religijna. Specyficzne cechy religijnosci
kobiet w Polsce, red. ]. Hoff, Rzeszéw 2006, s. 9—10.

89 Cyt. za: K. Lewalski, op. cit., s. 65-66.

%0 R. Renz, Kobieta w spoteczeristwie miedzywojennej Kielecczyzny. Dom, praca, aktywnosé
spoteczna, Kielce 2008, s. 122. We wspomnianej encyklice papieskiej wyraznie stwierdzono, ze
»akt malzenski [...] pozbawiony jego naturalnej sily rozrodczej, tamie prawo Boskie”; cyt. za:
M. Gawin, Planowanie rodziny- hasta i rzeczywistosc, w: Rowne prawa i nieréwne szanse. Kobiety
w Polsce miedzywojennej. Zbior studiow, red. A. Zarnowska, A. Szwarc, Warszawa 2000, s. 233.
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Jak szeroko zmiany w moralnosci w sferze seksualnej nastepowaty w okresie mie-
dzywojennej, trudno dociec, problem ten wymaga jeszcze poglebionych badan.

Takze podnoszona przez mariawitéw kwestia kaptanstwa kobiet, pierwsze
$wiecenie kobiet w Kosciele Katolickim Mariawitéw mialo miejsce w Wielki
Czwartek 28 marca 1929 r. spotykala si¢ ze zdecydowanym sprzeciwem.
W latach 30. XX w. redaktor ,Glosu Ewangelickiego” tak pisal: ,Nikt nie
zaprzecza, ze kobieta moze odgrywac¢ duza role w Kosciele w dziedzinie dia-
konatu i wychowania. Ale kobiety kaptanki — to ma posmak dekadentyzmu
grecko-rzymskiego i nalezaloby sie spodziewad, ze [..] urzad ten okaze sie
niewlasciwym dla kobiet™™.

Kobiety, takze w okresie miedzywojennym, odznaczaly sie wieksza poboz-
noscia od mezczyzn, staly na strazy tradycyjnych zwyczajéw religijnych, np.
w czasie $wiagt Bozego Narodzenia przygotowywaly wieczerze wigilijng. Panie
zdecydowanie dominowaly w réznego typu organizacjach religijnych, brac-
twach, kétkach rézancowych, ale tez w Akcji Katolickiej. Przykltadowo w parafii
w Wielu na Pomorzu Sodalicja Mtodziezy Zenskiej liczyta w 1928 r. 280 oséb.
Prowadzone byly odczyty, pogadanki, wystawy robétek recznych, a prawa reka
tamtejszego proboszcza ks. J6zefa Wryczy byla nauczycielka Rozalia Narloch,
cieszaca sie znacznym powazaniem??. Kobiety odgrywaly istotna role przy
organizacji odpustow, masowo uczestniczyly pielgrzymkach, procesjach, nabo-
zenistwach majowych?. Co roku w maju na Jasna Gére przybywalo tysiace
mlodych dziewczat na tzw. Swieto Druhen. Matka Boska byta ich patronka,
a symbolem szarotka, kwiat odporny na niesprzyjajace warunki pogodowe.
Nalezy pamieta¢, ze uczestnictwo w zyciu religijnym dawalo kobiecie pewna
sfere wolnosci, umozliwialo wyjscie z domu i oderwanie sie od codziennych
obowigzkdéw, pozwalalo na zaspokojenie ambicji wyzszego rzedu. Religia przez
wiele stuleci stanowila w zasadzie jedyna sfere zycia publicznego, w ktdrej
istnialo miejsce dla kobiety. Poza tym w malych miasteczkach czy we wsiach
niewielka grupa kobiet pracowala poza domem, co umozliwialo im wiekszy
udzial w praktykach religijnych.

Waznym miejscem w zyciu religijnym kobiet byly zgromadzenia zakonne.
W 1937 r. w 1832 domach zakonnych stuzylo blisko 18 tys. zakonnic, z tego

1 ,Glos Ewangelicki” 1934, nr 27. Obecnie w Polsce kobiety moga by¢ i sa ordynowane na
pastoréw w Kosciele ewangelicko-reformowanym (kalwiniskim), w Kosciele ewangelicko-augs-
burskim (luterariskim) nie jest to mozliwe.

92 K. Korda, op. cit., s. 146-154.

% W pielgrzymkach w diecezji kieleckiej brato udzial trzy razy wiecej kobiet niz mezczyzn;
R. Renz, Kobieta w spoteczeristwie miedzywojennej Kielecczyzny..., s. 131.
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w obrzadku facinskim blisko 17 tys., ponad tysiac w greckokatolickim, po
kilkadziesiat w ormianskim i bizantyjsko-stowianiskim®. W ko$ciotach pro-
testanckich dziataly diakonise, niezamezne kobiety, mieszkajace z reguly
wspdlnie, dzialajace na rzecz spotecznosci wiernych. Ewangelicka Czesto-
chowa nazywano Wiecbork, miasto na Pomorzu, gdzie istnial bardzo silny
oé$rodek diakonijny, zwigzany z niemieckim Ewangelickim Ko$ciotem Unijnym.
W Ewangelickim Domu Siéstr w Wiecborku w 1927 r. pracowalo 271 siéstr
i 45 kandydatek. Znajdowaly one zatrudnienie w licznych zakladach opie-
kunczych znajdujacych sie w tej miejscowosci. Ponadto diakonat prowadzit
kursy gospodarstwa domowego, domy wypoczynkowe, kursy pielegniarskie, tu
ksztalcily si¢ na diakonise kobiety takze z innych o$rodkéw. Siostry pracowaty
tez w poszczegélnych parafiach, prowadzac lekcje religii lub przygotowujac
mlodziez do konfirmacji®.

Kobiety w swoim postepowaniu, w zyciu rodzinnym potrzebowaly okre-
Slonego wzorca. Dla katolickich niewiast takim idealem byla Matka Boska,
do niej zwracaly sie z prosba o pomoc. Na tamach prasy katolickiej bardzo
czesto ukazywaly sie teksty ku czci Matki Boskiej. Gazety mialy znaczacy
udzial w propagowaniu kultu maryjnego wérdéd kobiet. Niemalze w kazdym
numerze mozna znalez¢ relacje, sprawozdania ze spotkan matek rézan-
cowych, modlitw kobiet zgromadzonych w §wieta maryjne pod obrazem
Najswietszej Panienki. Maria jako wzorzec cnét byla prezentowana w wielu
tekstach. Takze dla prawoslawnych i greckokatolickich kobiet matka Chry-
stusa byla ,nieprzescignionym ideatem kobiecej czystosci oraz macierzynskiej
milosci i opiekuniczo$ci”™®.

Uprzywilejowanie mezczyzn bylo szczegélnie widoczne w judaizmie.
Ortodoksyjni Zydzi uznawali kobiete za osobe stojaca w hierarchii nizej od
mezczyzny. Podczas porannej modlitwy pobozni Zydzi dzigkowali Boga za to,
ze nie stworzyl ich kobieta. Podczas zydowskich nabozenstw musialy prze-
bywaé¢ w oddzielnym pomieszczeniu badz za parawanem. Nie mialy praw
wyborczych w gminie, nie pelnily funkcji publicznych, natomiast czesto to one
dbaly o zapewnienie rodzinie bytu materialnego. ,Do niej, poza rzecz jasna
rodzeniem dzieci nalezalo staranie o §rodki na ich utrzymanie. Jej maz, a nasz

94 Kosciét katolicki w Polsce 1918—1990..., s. 150-151.

% T. Stegner, W stuzbie Bogu i ludziom. Diakonise na ziemiach polskich w XIX i XX wieku,
w: Kobiety i kultura religijna..., s. 179-195.

% R. Adamczak, Chrzescijariskie obrzedy, zwyczaje, swieta i Swieci w zyciu bohateréw Wasyla
Stefanyka, w: Chrzescijariskie Swieta i swieci w zyciu duchowym Ukraivicow na przetomie tysigc-
leci, red. W. Mokry, Krakéw 2001, s. 311.
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pradziad zajmowal sie gléwnie studiowaniem Talmudu i jego komentarzy”
— czytamy we wspomnieniach”. Dla kobiet przygotowywane byly odrebne
modlitewniki w jezyku jidysz i hebrajskim, te ostatnie dla zamozniejszych
i bardziej wyksztatconych®. Przeciwko takiego traktowaniu wystepowata cze$¢
wyksztalconych kobiet zydowskich ze $rednich lub wyzszych sfer. W tzw.
synagodze reformowanej kobiety uczestniczyly juz wspdlnie z mezczyznami
w modlitwach®.

Wierni Ko$ciola rzymskokatolickiego, greckokatolickiego, prawostawni
zamieszkiwali z reguly w sposob zwarty okreslone terytoria, cho¢ wiele obsza-
réw byto zréznicowanych pod wzgledem wyznaniowym, takze Zydzi zajmowali
w miastach i miasteczkach odrebne kwartaly. W diasporze zyli protestanci, co
powodowalo, ze zasadniczym celem stato si¢ zachowanie tozsamosci wyzna-
niowej, co nie zawsze bylo fatwe, stad wiele malzeristw mieszanych, w Kosciele
ewangelicko-unijnym stanowily one ponad potowe zawieranych zwiazkdéw, co
czesto prowadzito do konwersji na katolicyzm?!®.

Zrdznicowanie terytorialne, réznice zaborowe, poziom zaawansowania
cywilizacyjnego réwniez mialy wplyw na stopien religijnosci. Im dalej na
wchéd, tym wiekszy byl procent analfabetéw i bardziej tradycyjny ludowy
charakter obrzedowosci religijnej, cho¢ nie zawsze tak sie dziato. Wystarczy
poréwna¢ wierny chrze$cijariskim tradycjom Gérny Slask z sasiednim Zagte-
biem Dgbrowskim, nie bez powodu nazywanym ,.czerwonym”, gdzie zjawiska
dechrystianizacji dawaly o sobie zna¢ od konca XIX w. I nie tylko rézna przy-
naleznos¢ panstwowa (Niemcy, Rosja) do 1914 r. miata na to wptyw. Na Goér-
nym Slasku, gdzie chtopi stawali sie gérnikami, a wsie stopniowo zamieniaty
sie w osady gornicze, nie nastapilo nagle przechodzenie ludnosci ze wsi do
miast polaczone z zerwaniem lokalnych wiezi, stad ludnos¢ miejska Gérnego
Slaska zachowala tradycyjny ludowy sposéb przezywania wiary. Natomiast
na innych terenach przemystowych — w Warszawie, Zagltebiu Dabrowskim,
Lodzi — procesy dechrystianizacyjne dawaly o sobie zna¢. Gwaltowny rozrost
miast, za ktérym nie nadazal rozwdj sieci parafialnej'®’, trudnosci z dotarciem
do duszpasterzy — ksiadz nie znal osobiscie wiekszosci wiernych, jak to miato
miejsce w wiejskim czy malomiasteczkowych parafiach, a takze dziatalnos¢

97 1. Kowalska, I. Merzan, Rottenbergowie znad Buga, Warszawa 1989, s. 21.

%8 [bidem, s. 88.

% R. Renz, Kobieta w spoteczeristwie miedzywojennej Kielecczyzny..., s. 132—-138.

100 E. Alabrudziniska, op. cit., s. 181.

101 Najwieksza parafia w Polsce — pw. Wszystkich Swietych w Warszawie — liczyta 80 tys.
cztonkéw; J. Ktoczowski, op. cit., s. 310.
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agitacyjna partii socjalistycznych powodowaly, ze nastepowal zanik praktyk
religijnych, moze nie od razu wiazalo si¢ to z zerwaniem z Ko$ciolem, ale np.
uczeszczaniem do §wiatyn jedynie w przypadku znaczacych wydarzen rodzin-
nych, np. §lubéw, pogrzebow. Kryzys wiary pozostawal w scistym zwiazku
ze zmianami w tradycyjnym modelu porzadku spotecznego, przejsciem od
spoleczenstwa rustykalnego do industrialnego miejskiego.

Grupg spoleczna, gdzie procesy laicyzacyjne mialy miejsce byta klasa
robotnicza, stad znaczne zainteresowanie proletariuszami ze strony kosciotow
i zwiazkéw wyznaniowych. W Lodzi szeroka akcje wéréd robotnikéw pro-
wadzili pastorzy, np. zmarly w 1928 r. ks. Wilhelm Angerstein, ktéry zalozyt
Ewangelicko-Luterska Misje Miejska'®?, przy kosciotach katolickich za$ istnialy
stowarzyszenia robotnikéw, szczegélnie aktywne w wojewddztwach zachod-
nich. W Tczewie liczyto ono 1800 cztonkéw!®. Nie wiemy jednak, czy wszyscy
oni dziatali aktywnie. Ta dzialalnos¢ duchowienstwa katolickiego zwiazana
byla z szersza, spézniong na ziemiach polskich, percepcja encykliki Leona XIII
z 1891 r. Rerum novarum, podejmujaca kwestie spoteczne!®. Znana forma
wspoélpracy spolecznej sa réznego typu spoétdzielnie. W te dziatalnosc tez
angazowali si¢ wierni i duchowni réznych wyznan, np. ksieza rzymskokatoliccy
w Wielkopolsce tak czynili juz w okresie zaboréw. Spore sukcesy w tym wzgle-
dzie odnosita Cerkiew greckokatolicka. Ksieza uniccy petnili funkcje w radach
nadzorczych i zarzadach prawie 50% ukrainskich spétdzielni w Galicji'®. Taki
stan wynikatl m.in. z faktu, ze stanowili znaczaca cze$¢ inteligencji ukrainskiej,
zdecydowana wigkszo$¢ wéréd Ukraincéw to byli chlopi.

Réwniez zréznicowanie spoleczne wiernych zmuszato zwigzki wyznaniowe
do wypracowania nowych form duszpasterstwa w stosunku np. do srodowisk
inteligenckich, akademickich, robotniczych. W wolnej Polsce Ko$ciét rzym-
skokatolicki powoli przezwyciezat dziedzictwo zaboréw. Ograniczenie dziatal-
nosci ko$cielnej w zaborze rosyjskim do spraw w zasadzie czysto liturgicznych
powodowato, ze jego wplyw na kregi opiniotwércze byl niewielki, katolicyzm

102 T, Stegner, Ewangelicy ziem polskich XIX wieku. Sylwetki wybitnych postaci, Gdansk
2008, s. 153-154.

103 7 Walkusz, Duchowieristwo katolickie diecezji chetmiriskiej 1918—1939, Pelplin 1992,
s. 303.

104 C. Strzeszewski, Rozwdj chrzescijariskiej mysli spotecznej w niepodlegtej Polsce, w: Histo-
ria katolicyzmu spotecznego w Polsce, red. C. Strzeszewski, R. Bender, K. Turowski, Warszawa
1981, s. 280-300; R. Hermanowicz, C. Strzeszewski, Chrzescijariski ruch zawodowy i inne
organizacje robotnicze, w: ibidem, s. 483—498.

195 Dane z 1926 r.; M. Sycz, Spdtdzielczosé ukrairiska w Galicji w okresie 1l wojny Swiatowej,
Warszawa 1997, s. 19.
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spoleczny rozwiniety w zaborze pruskim powoli i z trudem przyjmowany
byl przez srodowiska katolickie z innych ziem polskich. Zmiany nastepowaly
powoli. Juz w 1918 r. powstal Katolicki Uniwersytet Lubelski, srodowisko
skupione wokot ks. Wiadystawa Kornitowicza w zakladzie dla niewidomych
w Laskach pod Warszawa i wydawane przez nie pismo ,Verbum” dazylo do
poglebienia intelektualnego polskiego, tradycyjnego katolicyzmu, rozwijata sie
prasa katolicka, tworzono liczne stowarzyszenia, spore sukcesy odnosita tez
Akcja Katolicka, w 1939 r. skupiata juz 750 tys. przewaznie mlodych ludzi%.
Po kilkaset tysiecy cztonkéw w przededniu II wojny $wiatowej liczylo jezuickie
Apostolstwo Modlitwy czy Milicja Niepokalanej, zalozona w 1919 r. przez o.
Maksymiliana Kolbego!?’. Byly to liczne organizacje, majace znaczny wplyw na
spoleczenstwa, prowadzgce ozywiona i réznorodna dziatalno$¢!%. W Cerkwi
prawostawnej i greckokatolickiej natomiast duze znaczenie mialy bractwa
cerkiewne, organizujace spoleczne zycie w parafiach.

Zwiekszeniu ulegly wptywy Kosciota katolickiego w §rodowisku mlodziezy
akademickiej'®, czego wyrazem byla pielgrzymka studentéw na Jasna Gére
w 1936 r. Wzieto w niej udzial blisko 20 tys. oséb, maszerujacych w kolumnach
i $piewajacych nie tylko pie$ni koscielne, ale tez nacjonalistyczne!'®. W tym
przypadku naplyw mlodziezy do afiliowanych przy Kosciele stowarzyszen
o prawicowej proweniencji, udzial w pielgrzymkach o charakterze bardziej
politycznym niz religijnym przypominal, zdaniem Romana Wapinskiego, akces
mlodych ludzi w okresie miedzywojennym do innych organizacji o mniej lub
bardziej totalitarnym charakterze!!.

Aby dotrze¢ do jak najwiekszej liczby wiernych, zwiazki wyznaniowe
wykorzystywaly prase. Najlepiej to wida¢ na przykladzie Kosciota rzymsko-
katolickiego. W 1928 r. w Czestochowie pojawilo sie¢ pismo katolickie ,Nie-
dziela”, skierowane do tradycyjnego odbiorcy. Na jego famach zamieszczano
wiele artykuléw dotyczacych obrzeddw religijnych, ich genezy i sposobow

106 1. Majka, Akcja Katolicka w Polsce w XX-leciu miedzywojennym, w: Verbum crucis.
Kardynatowi Bolestawowi Kominkowi w hotdzie, red. J. Krucina, Wroctaw 1974, s. 64—86.

1077, Kloczowski, L. Miillerowa, J. Skarbek, Zarys dziejow Kosciota katolickiego w Polsce,
Krakéw 1986, s. 324.

108 O réznorodnosci tych dziatan szerzej zob. Duchowieristwo polskie w latach niepod-
legtosci...

109°S. Gajewski, Katolickie organizacje akademickie w II Rzeczypospolitej, w: Z dziejéw
katolicyzmu spotecznego, Lublin 1987, s. 81-332.

110'S. Rudnicki, Obdz Narodowo-Radykalny. Geneza i dziatalnosé, Warszawa 1985, s. 307.

1L R, Wapinski, op. cit., s. 31-32.
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ich kultywowania!'2. Najwiekszy sukces wydawniczy osiagnety wydawane
w Niepokalanowie przez o. Maksymiliana Kolbego ,Rycerz Niepokalanej”
i ,Maly Dziennik”. Ten pierwszy osiagal niekiedy naklad 700 tys. egzemplarzy,
»Maly Dziennik” sto kilkadziesiat tysiecy, a wydawany w Poznaniu tygodnik
»Przewodnik Katolicki” ponad 200 tys.'* Poznan stanowil najwiekszy o$ro-
dek wydawniczy prasy katolickiej w Polsce, ukazywaly sie tu 32 tego typu
periodyki''*. Tu dzialato od konica XIX w. Wydawnictwo $w. Wojciecha ze
swoimi ksiegarniami. Ogoétem czasopism katolickich w koncu lat 30. bylo
ponad 300, a ,Rycerz Niepokalanej” mial najwiekszy naklad ze wszystkich
pism ukazujacych sie w Polsce. Mozna $mialo powiedzie¢, ze pisma kato-
lickie znajdowaly si¢ niemal w kazdym tradycyjnym katolickim domu, oczy-
wiscie tam, gdzie umiano czyta¢ i pisac. Jak juz wspominatem, dominante
w Kosciele rzymskokatolickim stanowil tradycyjny ludowy katolicyzm,
a wydawnictwa prasowe, jak np. ,Rycerz Niepokalanej” czy ,Maly Dziennik”,
tylko go umacniaty.

Takze inne wyznania wykorzystywaly prase jako sposéb oddzialywania na
wiernych. Spore sukcesy w tym wzgledzie mialy wydawnictwa ewangelickie!’®,
prawoslawne!’6, ale nie zdobyly one takiej pozycji jak gazety redagowane przez
o. Kolbego. Nalezy tez pamigtaé, ze przy wydawnictwach zaangazowanych
bylo setki, a moze i tysiace oséb pracujacych jako korespondenci, dystrybu-
torzy, kolporterzy. Organizowane byly w parafiach , Tygodnie Dobrej Prasy”
czy ,Miesigce Prasy Katolickiej”''.

W celu pobudzenia religijnosci wiernych wykorzystywano tez nowe
medium, dzialajace w Polsce od 1925 r., a mianowicie radio. Pierwsza radiowa
transmisja mszy rzymskokatolickiej miala miejsce 3 maja 1927 r. Byly tez
audycje religijne, pogadanki, programy dla chorych. Takze inne wyznania
(ewangelicy, prawostawni) zabiegaly o transmisje radiowe z ich nabozenstw,
ale przy zdecydowanym sprzeciwie ze strony katolickiej, mimo wieloletnich

12 p. Maciaszek, Obrzedy i zwyczaje katolikéw w Drugiej Rzeczypospolitej na podstawie
Tygodnika Katolickiego ,Niedziela”, w: Religia a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej...,
s. 45-60.

U3 A, Paczkowski, Prasa polska w latach 1918—1939, Warszawa 1980, s. 196, 245-246.

14 p, Beczek, op. cit., s. 110.

115 Por. J. Ktaczkow, Protestanckie wydawnictwa prasowe na ziemiach polskich w XIX
i pierwszej potowie XX w., Torun 2008.

116 M. Papierzynska-Turek, Charakter i zakres kulturalno-spotecznej aktywnosci Kosciota
prawostawnego w Drugiej Rzeczypospolitej, w: Aktywnos¢ spoteczno-kulturalna kosciotow i grup
wyznaniowych..., s. 157—-158.

U7y, Plis, Koscidt katolicki w Polsce a prasa, radio i film: 1918—1939, Lublin 2001, s. 136—137.
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dyskusji, wladze panstwowe nie zdecydowaly sie na dopuszczenie innych niz
katolickie zwiazkéw religijnych do rozglosni radiowych!'8.

»Ze wszystkich rodzajow sztuki dla nas najwazniejsze jest kino” — mawial
Wiodzimierz Iljicz Lenin'?. Kino w okresie miedzywojennym stalo sie trwa-
lym elementem Zycia codziennego mieszkancéw nie tylko juz duzych miast.
Na jego role w ksztaltowaniu opinii spotecznej zwrécili uwage duchowni
i wierni réznych wyznan. Filméw produkowanych przez $rodowiska zwia-
zane ze zwiazkami wyznaniowymi w Polsce miedzywojennej nie bylo, ale
poszczegolne parafie organizowaly projekcje tytuléw o tematyce religijne;j.
Natomiast tworcy filmowi wielokrotnie odwotywali si¢ w swoich dzietach do
problematyki religijnej, z reguly zwigzanej z wyznaniem rzymskokatolickim.
Akcja takich filméw jak Pod Twojg obrone, Ty co w Ostrej swiecisz Bramie,
Przeor Kordecki obrovica Czestochowy rozgrywala sie w znanych sanktuariach
maryjnych w Wilnie i Czestochowie!?. Byly tez filmy w jezyku jidysz poswie-
cone problematyce religijnosci zydowskiej, np. Dybuk. Duchowni réznych
wyznan przestrzegali czesto wiernych przed ogladaniem filméw godzacych
w obyczajowos¢ chrzescijanska, np. poprzez pokazywanie zdrad matzenskich,
traktowali te dziela, jak twierdzi filmoznawca Alina Madej, jako ,,najdoskonal-
szy czynnik rozkltadu moralnego”!?!.

Nalezy zwrdci¢ uwage, ze szczeg6lna aktywnos¢ w wykorzystywaniu
nowych $rodkéw przekazu wykazywali mlodzi duchowni. O. Maksymilian
Kolbe, tworzac podstawy koncernu prasowego w Niepokalanowie, miat okoto
30 lat, w podobnym wieku byl ks. Czestaw Piotrowski, gdy w 1920 r. zaktadat
w Poznaniu pierwsza szkole katolicka!'?%. Rozwijajace si¢ szkolnictwo wyzna-
niowe mialo zapewni¢ nalezyte wychowanie w religijnym duchu przysztych
pokolen wiernych. Warto tez podkresli¢, ze poprzez wprowadzenia obowiazku
szkolnego nastapilo upowszechnienie lekcji religii.

U8 Ibidem, s. 208—223.

119 Tych stéw uzyt Lenin w rozmowie z ludowym komisarzem o$wiaty Anatolijem Luna-
czarskim; Skrzydlate stowa. Wielki stownik cytatow polskich i obcych, oprac. H. Markiewicz,
M. Kotowska-Kachel, A. Romanowski, Krakéw 2005, s. 243.

120 K. Kornacki, Obrzedowos¢ religijna w filmach fabularnych Drugiej Rzeczypospolitej,
w: Religia a spoleczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 227.

121 A. Madej, Mitologie i konsekwencje. O polskim kinie fabularnym dwudziestolecia mig-
dzywojennego, Krakéow 1994, s. 79.

122 Q. Bergman, Pomigdzy konserwatywnym tradycjonalizm a nowoczesnoscig. Bezposredni
i posredni wplyw duchowieristwa katolickiego na procesy modernizacji spotecznej i gospodarczej
Drugiej Rzeczypospolitej, w: Religia a spofeczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 87.
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Nalezy jednak pamietaé, ze niektére nowe zwyczaje spedzania wolnego
czasu spotykaly sie z krytyczna ocena duchowienistwa, np. uczestnictwo w nie-
dzielnych imprezach sportowych, gdy czes$¢ wiernych zamiast do kosciota szta
na stadion!?. Popularna forma rozrywki byly dancingi. W miejscowosciach
turystycznych takich jak Jurata, Jastarnia czesto odbywaly sie one na $wie-
zym powietrzu. Réwniez te zabawy nie budzily zachwytu miejscowej ludnosci
i duchowienstwa. Ks. Pawel Stefaniski z Jastarni pisal z oburzeniem: , To juz
nie taniec, to tarlo cial, ohydne i bezwstydne. Trudno pojac¢ jak szanujaca sie
niewiasta moze bra¢ udzial w takich tancach. [...] Do tego dochodzi jeszcze
bar! Zmyslowos¢ i pijaiistwo tacza sie¢ harmonijnie ze sobg”!?*, Taricem, ktéry
wzbudzal szczegdlne oburzenie, bylo tango.

Duchowni réznych wyznan, ksieza, pastorzy, popi, rabini starali sie pet-
ni¢ funkcje przywoédcéw miejscowej spolecznosci, swoistych duchowych
przewodnikéw. Nie zawsze im sie to udawalo, szczegélnie w $rodowiskach
wielkomiejskich, ale na wsiach czy matych miasteczkach, zwlaszcza tam, gdzie
woko! parafii, zboru czy gminy istnialy réznego typu organizacje religijne,
dziataly instytucje charytatywne, rola duchownego byta znaczaca. Przykladem
moze by¢ wspominany juz ks. Jézef Wrycza z Wiela na Pomorzu. Rézny byt
natomiast udzial wiernych w zarzadzaniu. W zborach protestanckich pod-
stawowe decyzje podejmowaly wybierane przez wiernych kolegia koscielne,
podobnie byto w wyznaniowych gminach zydowskich, natomiast w parafiach
rzymsko- i greckokatolickich oraz prawostawnych tego typu instytucji demo-
kratycznych nie bylo i zasadnicze kwestie rozstrzygane byly przez ksiezy czy
popéw. Na pozycje duchownego wplyw mialo tez jego wyksztalcenie, ktére
w okresie miedzywojennym coraz cze$ciej nie koriczylo sie juz tylko na nauce
w seminarium. Istnial Katolicki Uniwersytet Lubelski, na wielu uniwersytetach
byly wydzialy teologiczne, w tym teologii protestanckiej i prawoslawnej na
Uniwersytecie Warszawskim!?*. Miedzy duchownymi a wiernymi, i to réznych
wyznan, zachowywany byl w dalszym ciagu znaczacy dystans, zwlaszcza w niz-
szych kregach spotecznych. Rzymskokatolicki biskup przemyski Ignacy Tokar-
czuk wspominal: ,Przeciez ja jeszcze, w latach trzydziestych chodzac do szkoty
batem sie na ulicy sam z ksiedzem spotkac. [...] Ten autorytet byt tak wysoki”'2.

123 P, Beczek, op. cit., s. 116.

124 P, Stefanski, Wspomnienia z Jastarni 1917-1939, Gdynia 1997, s. 26, 182.

125 R. Bender, I wojna swiatowa i Polska niepodlegta (1914—1939), w: Chrzescijaristwo w Pol-
sce. Zarys przemian 966—1979, Lublin 1992, s. 525, 535-536.

126 Cyt. za: J. Kloczowski, L. Miillerowa, J. Skarbek, op. cit., s. 322-323.
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W kazdym wyznaniu rozbudowana byla obrzedowos$¢ religijna. Z wielu
elementéw zycia religijnego warto zwrdci¢ uwage na jeden, ktéry w okresie
miedzywojennym ulegal pewnej ewolucji, a mianowicie na moment przyjecia
mlodego cztowieka do kregu pelnoprawnych uczestnikéw wspdlnoty religijnej,
czyli katolickiej Pierwszej Komunii Swietej, protestanckiej konfirmacji czy
zydowskiej bar micwy. Ten ostatni obyczaj uwazany byt za przefomowy w zyciu
szczegolnie zydowskiego chlopca, od tej pory traktowany byl on jako osoba
niemal dorosta, odpowiedzialna przed Bogiem za swoje czyny. Jeden z przed-
wojennych mieszkancéw Polski tak ja wspominat: ,, W wieku 13 lat obchodzilem
bar micwe. Byly to skromne uroczystosci, nie takie jak obecnie w Izraelu (gdzie
zaprasza si¢ duzo gosci)”'*. Podobnie z reguly do$¢ skromnie obchodzono
uroczystosci Pierwszej Komunii w Kosciele katolickim. Jak zauwaza J6zef
Borzyszkowski na przykladzie Kaszub: ,Przyjecie pierwszej komunii koriczyto
sie poczestunkiem dla dzieci w plebanskim ogrodzie, gdzie raczono [...] zbo-
zowa kawa z mlekiem lub nawet kubkiem kakao oraz »sznekiem z glanzem«”1%,
Takze domowe przyjecia komunijne, o ile mialy miejsce, nie byly wystawne.
Na Pomorzu, ale i w innych regionach, jako przejaw cywilizacyjnego postepu,
upowszechnial sie zwyczaj zdje¢ komunijnych, zaréwno indywidualnych, jak
i grupowych. Natomiast konfirmacja dla ewangelikéw, odbywajaca si¢ w wieku
kilkunastu lat, byla zawsze wielkim $wietem. W tym dniu mtodzi ludzie po raz
pierwszy przyjmowali komunie i stawali si¢ cztonkami zboru. Po nabozenstwie
w kosciele, w domu przygotowywany byl uroczysty obiad, podczas ktérego,
uwazani juz za doroslych, konfirmanci czestowani byli alkoholem. Otrzymywali
tez okoliczno$ciowe prezenty, w zamozniejszych domach np. zegarki. W War-
szawie w parafii Swietej Tréjcy po egzaminie konfirmacyjnym poprzedzajacym
uroczysto$¢ konfirmanci mieli mozliwo$¢ podziwiania widokéw Warszawy
z lunety wiezy koscielnej'®. Robili tez sobie wspdlne zdjecia u bram kosciofa.
Mozna domniemywaé, ze upowszechnienie uroczystego — z poczestunkiem
i prezentami — obchodzenia $wieta Pierwszej Komunii Swietej u katolikéw
nastapito pod wplywem protestanckich uroczysto$ci konfirmacyjnych!*.

127 Cyt. za: R. Renz, Zycie codzienne Zydéw w miasteczkach miedzywojennej Polski...,
s. 107-108.

128 7. Borzyszkowski, Chrzest, pierwsza komunia, bierzmowanie, slub i pogrzeb — po kaszub-
sku, w: Religia a spoteczeristwo Drugiej Rzeczypospolitej..., s. 66.

1297, Ktaczkow, Konfirmacja w zyciu religijnym wiernych Kosciota Ewangelicko-Augsbur-
skiego, w: ibidem, s. 240.

130 T, Stegner, Ewangelicy i katolicy na ziemiach polskich w XIX wieku. Spotkanie religii,
narodow, kultur, w: Miedzy Odrg a Dnieprem..., cz. 1, s. 35.
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Charakterystyczna cecha krajobrazu miast, miasteczek, wsi byly obiekty
kultu religijnego. Nawet w mniejszych miejscowo$ciach, a nawet wsiach, sgsia-
dowaly ze soba kos$cioly katolickie, ewangelickie, cerkwie prawostawne i grec-
kokatolickie, zydowskie synagogi'3!. Lwéw byl siedziba trzech arcybiskupéw
trzech obrzadkéw: rzymskokatolickiego, greckokatolickiego i ormianskiego,
wierni udawali si¢ na msze do trzech katedr. W niewielkim Drohiczynie nad
Bugiem niemal obok siebie staly: kosciél katolicki, cerkiew prawostawna
i béznica zydowska. W wielu wsiach na terenach mieszanych wyznaniowo,
np. w Wierzchucinie na Pomorzu, byly koscioly katolickie i ewangelickie.
Ta réznorodno$¢ byla trwalym i widocznym elementem zréznicowania reli-
gijnego mieszkancéw Drugiej Rzeczypospolitej, ktére w zasadzie znikneto
z ziem polskich po II wojnie swiatowej. Wielowyznaniowos¢ byla spotecznie
akceptowana, co jednak nie wykluczalo ewentualnych konfliktéw, zwlaszcza
ze poszczegllny grupy wyznaniowo-narodowe zyly czesto w izolacji. Poeta
Czestaw Milosz, wspominajac miedzywojenne Wilno, pisal: ,Wspdlnoty
katolicka i zydowska zyly w tym samych murach [...], ale jakby na dwdch
odrebnych planetach”32.

Ronald Modras zwrdcil uwage, charakteryzujac Koscié! katolicki w Drugiej
Rzeczypospolitej, ze ,znalazl sie on w trudnej sytuacji, w ktdrej zmagat sie
z socjalizmem, komunizmem, faszyzmem, feminizmem, antyklerykalizmem
i ateizmem — z wszystkimi zagrozeniami zwigzanymi z nowoczesnym seku-
laryzmem i pafistwem neutralnym religijnie”!33. Ta uwaga wydaje sie stuszna
réwniez odnosnie do innych kosciotéw i zwiazkéw wyznaniowych. Majac
zakorzenienie w spoleczenstwie, aktywnie dzialajac na réznych polach,
tworzac szereg religijnych organizacji i instytucji, w zmieniajacej sie sytuacji
poradzily sobie calkiem dobrze i nie zmniejszyly pola oddzialywania spolecz-
nego, a w niektdrych miejscach nawet je powiekszyly. Spoteczenstwo Drugiej
Rzeczypospolitej, bez wzgledu na narodowos¢, pozostato religijne, z reguly
w tradycyjnej formie. Nalezy tez zauwazy¢, ze w okresie miedzywojennym
w Polsce, ale i w innych krajach europejskich, polityka coraz bardziej wdzierala
sie do sfery religijnej i jest to zjawisko zauwazalne w niemalze wszystkich
kosciotach i zwigzkach wyznaniowych.

131 Synagogi nie byly jednak obiektami sakralnymi, nie skladano tam ofiar, byly miejscem
spotkan religijnych, wspélnych modtéw, ale tez i dyskusji.

132 C. Mitosz, Rodzinna Europa, Warszawa 1990, s. 96.

133 R. Modras, op. cit., s. 386.





