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Temat: Z papieżem i przeciw niemu. Problemy religijne w Rzeczypospolitej.

Temat, którym się dziś zajmiemy jest bardzo obszerny, więc poświęcimy na jego omówienie dwie godziny lekcyjne.
1. Zapisz temat lekcji.
2. Przeczytaj zamieszczone poniżej materiały.
3. Na podstawie tekstu napisz w punktach notatkę z lekcji.
4. Odpowiedz na jedno wybrane polecenie znajdujące się pod materiałem.
	Epoka nowożytna oprócz wyzwań gospodarczych i polityczno-ustrojowych przyniosła również problemy natury wyznaniowej. W XVI—XVIII w. istotną rolę w tej sferze życia odgrywały nie tylko reformacja i kontrreformacja, lecz także zmiany w podejściu do Boga i religii zachodzące w czasach baroku i oświecenia.
MOZAIKA WYZNANIOWA NA POCZĄTKU XVI WIEKU
U schyłku średniowiecza w Polsce i na Litwie zamieszkiwali przedstawiciele wielu narodów.           Z różnorodnością etniczną i kulturową szła w parze mnogość wyznań. Polacy i Litwini, a także osiadli         w miastach Prus Królewskich i Wielkopolski Niemcy, byli katolikami. Obok nich dużą grupę wyznaniową stanowili prawosławni Rusini, dominujący na obszarach wschodnich władztwa jagiellońskiego. Na terenie Korony i Wielkiego Księstwa, głównie w miastach, mieszkali wyznający judaizm Żydzi. Ziemie polsko-litewskie zamieszkiwały również mniej liczne narody, w tym: Tatarzy wyznający islam; Karaimi, wyznawcy religii karaimskiej, która wykształciła się z judaizmu, uznający hebrajską Biblię, ale odrzucający zasady Talmudu; Ormianie, tworzący własny Kościół chrześcijański. Od początku XVI w. osiedlali się w Polsce zwolennicy husyckiego ruchu religijnego, który powstał w Czechach na początku XV w. W Rzeczypospolitej byli nazywani braćmi czeskimi.
PO STRONIE LUTRA I KALWINA
W niedługim czasie po wystąpieniu Marcina Lutra w Wittenberdze (1517 r.) hasła reformacji dotarły do Polski. Już na początku lat dwudziestych XVI w. idee luterańskie zaczęły zyskiwać popularność wśród niemieckojęzycznych mieszczan Prus Królewskich i Wielkopolski. W nowym wyznaniu widzieli oni szansę nie tylko na podkreślenie swojej odrębności etnicznej, lecz także                            na opowiedzenie się po stronie taniego i sprawnie funkcjonującego Kościoła. Wśród ludności polskiej luteranizm nie cieszył się dużym zainteresowaniem, a już zwłaszcza szlachta patrzyła nań niezbyt przychylnie, gdyż Luter mocno podkreślał konieczność posłuszeństwa wobec władzy państwowej.               W realiach Rzeczypospolitej odbierane to było jako zagrożenie dla szlacheckich praw i przywilejów.
Z czasem na ziemie polsko-litewskie zaczęły docierać również hasła religijne głoszone przez Jana Kalwina. Wyznawcy kalwinizmu stali się w połowie XVI w. największą siłą polsko-litewskiego protestantyzmu. W Rzeczypospolitej wyznanie to rozprzestrzeniło się głównie wśród szlachty,                   na obszarach Litwy i Małopolski. Ważnym powodem przyciągającym do kalwinizmu przedstawicieli tego właśnie stanu była niechęć wobec silnej władzy centralnej. W gminach (zborach) kalwińskich wierni odgrywali bowiem decydującą rolę, co w praktyce oznaczało, że wpływ na organizację wspólnoty wyznaniowej mieli szlacheccy i magnaccy członkowie wspólnot.[image: ]
      Zbór, czyli kościół luterański w Węgrowie, koniec XVII w.
Zwraca uwagę wygląd świątyni — pozbawiony przepychu, skromny w porównaniu do kościołów katolickich okresu kontrreformacji, monumentalnych i pełnych ozdobnego wyposażenia.

Druga połowa XVI w. przyniosła rozłam w łonie polskiego kalwinizmu. W wyniku sporów doktrynalnych w latach 1562—1565 powstały dwa odłamy tego wyznania: zbór większy — kalwiński    i zbór mniejszy — ariański. Arianie*(nazwa wyznawców zboru mniejszego pochodząca od Ariusza, teologa z przełomu III i IV w., potępionego przez Kościół za podważanie dogmatu Trójcy Świętej), zwani także braćmi polskimi, przyjęli radykalny program. Odrzucali dogmat Trójcy Świętej, opowiadali się za tolerancją wobec innych wyznań, etykę postępowania stawiali ponad kwestiami dogmatycznymi oraz dążyli do uproszczenia obrzędów religijnych. Najbardziej radykalni z nich w sprawach społecznych przeciwstawiali się piastowaniu wysokich urzędów, wstępowali przeciwko prowadzeniu wojen oraz opowiadali się za zniesieniem poddaństwa chłopów i zrównaniem stanów społecznych. Takie poglądy powodowały, iż spotkali się z krytyką ze strony nie tylko katolików, ale również innych protestantów.
Arianie zasłynęli nie tylko z radykalizmu religijno-społecznego, lecz także z działań edukacyjnych. Najsłynniejszą ich uczelnią była Akademia Rakowska, zwana Sarmackimi Atenami,                         w której nauki pobierali także przedstawiciele innych wyznań protestanckich, zarówno                                                    z Rzeczypospolitej, jak i z zagranicy. Na wysokim poziomie uczono tam historii, etyki, prawa                                      i matematyki oraz języka ojczystego. Mimo pojawienia się zwolenników różnych wyznań reformowanych, protestancka wizja zmian w Kościele ostatecznie w Polsce upadła. Jednym                                     z powodów były podziały wewnętrzne obozu protestanckiego, brak porozumienia między protestantami i prawosławnymi, a także skuteczna propaganda katolicka.

IDEA KOŚCIOŁA NARODOWEGO
Zaangażowanie w ruch reformacyjny ograniczało się w Polsce przede wszystkim do części szlachty i mieszczaństwa. Hasła głoszone przez reformatorów niemal nie zyskiwały odzewu wśród najniższych warstw społecznych, które pozostały wierne katolicyzmowi. Sama szlachta przyjmowała reformację pozytywnie głównie z pobudek politycznych, a mniej ze względów światopoglądowych. Na fali reformacyjnej dążyła do zmian w państwie i umocnienia w nim swojej pozycji kosztem instytucji Kościoła katolickiego. W 1555 r. na sejmie pojawił się nawet postulat, by wzorem Anglii przekształcić polski Kościół katolicki w Kościół narodowy. Idea ta spotkała się z życzliwym przyjęciem ze strony samego króla Zygmunta Augusta, a nawet części dostojników kościelnych. Postulat zakładał sprawowanie liturgii w języku polskim, komunię pod dwiema postaciami dla osób świeckich, zniesienie obowiązkowego celibatu (bezżeństwa) duchownych oraz możliwość zwoływania synodów do rozpatrywania spornych spraw religijnych. Podjęto nawet starania o uzyskanie zgody papieskiej na taką reformę Kościoła w Rzeczypospolitej, jednak papież odmówił udzielenia poparcia tej inicjatywie. W 1572 r. wraz ze śmiercią Zygmunta Augusta zostały również pogrzebane plany podporządkowania Kościoła królowi, gdyż następni władcy nie powracali już to tej idei.
PAŃSTWO BEZ STOSÓW
Istniejąca już od średniowiecza na ziemiach polsko-litewskich mozaika wyznaniowa spowodowała, że w XVI w. pojawienie się w Rzeczypospolitej przedstawicieli nowych odłamów chrześcijaństwa nie przyniosło krwawych wojen religijnych, zjawiska znanego z innych krajów europejskich tego okresu. Charakterystyczna dla okresu reformacji w Polsce tolerancja religijna               w dużej mierze wynikała też z szeroko rozumianej demokracji szlacheckiej. Wolność, w tym wolność wyznania, stanowiła jeden z najważniejszych przywilejów szlachty. Pierwszym porozumieniem między wyznawcami odmiennych nurtów religijnych była zawarta w 1570 r. ugoda sandomierska. Jej sygnatariuszami zostali przedstawiciele trzech wyznań protestanckich: luteranie, bracia czescy i kalwiniści, którzy rezygnowali z rywalizacji o wpływy religijne w Rzeczypospolitej, a także zobowiązywali się do wzajemnej ochrony w razie zagrożenia ze strony katolików. Jak się okazało, taka ochrona nie była potrzebna. Po śmierci Zygmunta Augusta, w czasie pierwszego bezkrólewia, zebrany w Warszawie sejm konwokacyjny uchwalił w 1573 r. akt konfederacji warszawskiej. Dokument ten gwarantował pokój między szlachtą różnych wyznań, który potwierdzali później kolejni władcy Rzeczypospolitej.
Polska tolerancja wywoływała pozytywne zaskoczenie u przybyszów z Zachodu, tym bardziej że                 w ich krajach dominowała raczej zasada cuius regio eius religio*( łac. czyja władza, tego religia — zasada przyjęta na mocy pokoju augsburskiego, kończącego w 1555 r. wojny religijne w Rzeszy Niemieckiej, ustalająca że władca ma prawo narzucić swoje wyznanie poddanym). Dlatego też                w Rzeczypospolitej schronienie znajdowali protestanci z różnych państw europejskich. Przeciwnicy reformacji złośliwie określali polsko-litewskie państwo mianem przytuliska heretyków.

REFORMA KATOLICKA I KONTREFORMACYJNA
W odpowiedzi na reformację papież zwołał sobór trydencki (1545—1563), na którym potwierdzono dotychczasowe zasady wiary katolickiej, potępiono nauki Lutra i Kalwina oraz przedstawiono plan odnowy wewnętrznej (reformy) Kościoła, m.in. przez zwiększenie dyscypliny wśród duchowieństwa. Uchwały soborowe po długich wahaniach zostały w 1564 r. przyjęte przez Zygmunta Augusta, co znacznie ułatwiło działania kontrreformacyjne w Rzeczypospolitej.
Pierwsze zakazy szerzenia wyznań reformowanych zostały "dane w Polsce już w latach dwudziestych XVI w. przez Zygmunta Starego. Nie zyskały one jednak dużego odzewu w działaniach szlachty. Dopiero biskup warmiński Stanisław Hozjusz, sprowadzając w 1564 r. do Braniewa jezuitów, zainicjował aktywną kontrreformację na ziemiach polsko-litewskich. Głównym zadaniem tego zakonu było zakładanie bezpłatnych szkół. Szkoły te miały bardzo wysoki poziom, a jednocześnie nauczanie prowadzono w sposób nowoczesny jak na owe czasy. Do zakonu jezuitów należeli m.in. wybitni przedstawiciele kontrreformacji w Rzeczypospolitej: Piotr Skarga, kaznodzieja Zygmunta III Wazy, oraz Jakub Wujek, tłumacz Biblii na język polski.
Dzięki kontrreformacji katolicy osiągnęli swój najważniejszy cel, którym było zahamowanie postępów protestantyzmu i niedopuszczenie do powstania Kościoła narodowego w Rzeczypospolitej. Katolicyzm mocno popierał także król Zygmunt III Waza, który znany był z głębokiej religijności                                 i niechęci do innowierców.
_________________________________________________________________________________
Reformator Kościoła katolickiego
Stanisław Hozjusz (1504-1579) - w latach 1549-1551 biskup chełmiński, a od 1551 r. warmiński, w 1561 r. mianowany kardynałem — był wybitnym teologiem i jednym z czołowych przywódców europejskiej kontrreformacji. Odegrał istotną rolę w obradach soboru trydenckiego. Przeciwstawiał się idei utworzenia Kościoła narodowego. Nakłaniał króla Zygmunta Augusta do zatwierdzenia decyzji soborowych i wypędzenia protestantów z kraju.
_______________________________________________________________
UNIA BRZESKA
Za panowania Zygmunta III doszło do próby zjednoczenia Kościoła prawosławnego                               w Rzeczypospolitej z Kościołem katolickim. W 1596 r. podpisano w Brześciu Litewskim porozumienie pomiędzy częścią duchowieństwa prawosławnego w Rzeczypospolitej a papiestwem. Na mocy tzw. unii brzeskiej prawosławni zachowywali odrębność liturgiczną i organizacyjną, ale jednocześnie oddawali się pod zwierzchnictwo papieża, zrywając związek z innymi Kościołami wschodnimi. Część wiernych odmówiła uznania unii i pozostała przy prawosławiu. Ostatecznie doprowadziło to do rozbicia wśród prawosławnych w Rzeczypospolitej. Ci, którzy przyjęli unię, zwani byli unitami lub grekokatolikami, natomiast przeciwników unii określano mianem dyzunitów. Na wschodnich ziemiach Rzeczypospolitej narastał coraz silniejszy konflikt między dwoma odłamami wyznawców chrześcijaństwa wschodniego.

PRZEDMURZE EUROPY I POWRÓT DO TOLERANCJI
W XVII w. reforma katolicka zaczęła święcić triumfy w Rzeczypospolitej. W państwie polsko-litewskim upowszechniała się charakterystyczna dla kultury baroku religijność katolicka, z którą wiązały się teatralizacja i widowiskowość kultu oraz przepych architektury i sztuki kościelnej. Powszechnie organizowano misteria Męki Pańskiej czy pielgrzymki, finansowano nowe, barokowe obiekty sakralne, szybko rozwijał się kult maryjny.
Nowa religijność łączyła się również z porzucaniem tolerancji religijnej. Coraz częściej,                   za cichym przyzwoleniem dworu królewskiego, dochodziło do zakłócania nabożeństw protestanckich, demolowania zborów czy nawet fizycznych ataków na innowierców. Duży wpływ na stosunek katolików do dysydentów*(łac. dissideo— być oddzielonym, innowiercy — w Polsce XVI i XVII w. określenie wszystkich niekatolików. W tekście konfederacji warszawskiej była mowa o „rozróżnionych w wierze") miała także sytuacja międzynarodowa Rzeczypospolitej. W XVII stuleciu polsko-litewskie państwo toczyło liczne wojny z luterańską Szwecją, prawosławną Rosją oraz muzułmańską Turcją. Uważano, że innowiercy sprzyjają najeźdźcom, co w pewnych wypadkach było prawdą. Ofiarą takiego przekonania padli arianie. W 1658 r. sejm podjął uchwałę o wygnaniu braci polskich z Rzeczypospolitej, co stanowiło konsekwencję ich postawy w czasie potopu. Chętnie bowiem ofiarowali oni swoje usługi luterańskiemu królowi Szwecji i jego sojusznikowi — kalwińskiemu księciu Siedmiogrodu. Doświadczenia czasu wojen znalazły odbicie również w politycznej ideologii polsko-litewskiego państwa. Coraz powszechniej szlachta postrzegała Rzeczpospolitą jako przedmurze chrześcijaństwa,         a właściwie — katolickiej Europy, chroniące kontynent przed ekspansją islamu, protestantyzmu                             i prawosławia. Prowadziło to do wzrostu nastrojów ksenofobicznych*( wrogość lub niechęć w stosunku do obcych) — niechęci wobec wszystkiego co cudzoziemskie, niekatolickie.
W konsekwencji pogłębiały się konflikty religijne wewnątrz Rzeczypospolitej. W XVIII w. ich przejawem było pozbawianie innowierców praw politycznych, choć formalnie nadal obowiązywała konfederacja warszawska. Dochodziło także do tzw. tumultów. Najgłośniejsze tego rodzaju zajścia rozegrały się w Toruniu w 1724 r. W wyniku zamieszek i strać między miejscowymi protestantami                     a katolikami zdemolowane zostało przez ewangelików kolegium jezuickie. Sąd skazał na śmierć dziewięciu protestanckich uczestników tumultu oraz burmistrza miasta, który okazał bierność w dniu dramatycznych wydarzeń. Śmierć skazanych wywołała poważny kryzys dyplomatyczny, protestanckie Prusy i prawosławna Rosja groziły nawet interwencją zbrojną w celu ochrony praw innowierców. Również niektóre z osobistości świata nauki i kultury były zbulwersowane tak surową karą zasądzoną w procesie, a jednocześnie sprzeczną z ideałami rodzącej się kultury oświecenia.

RELIGIA A OŚWIECENIE
Pewien powrót do zasad ograniczonej tolerancji religijnej przyniosła w Polsce dopiero kultura oświecenia, a przede wszystkim czasy panowania Stanisława Augusta Poniatowskiego (panował 1764—1795). Przywrócono wówczas prawa polityczne dysydentom, chociaż stało się to pod naciskiem Rosji. W Komisji Edukacji Narodowej (powołana w 1773 r.) obok duchownych katolickich zasiadali również luteranie. Wielu katolików pod wpływem oświecenia popierało takie zmiany, jak chociażby zniesienie kary śmierci w procesach o czary. W duchu oświeceniowej ideologii — często bardzo dalekiej od doktryny katolicyzmu — niektórzy katoliccy duchowni zaangażowali się w reformę państwa podjętą na Sejmie Wielkim (1788—1792), chociaż w Konstytucji 3 maja (1791 r.) przeforsowali uznanie katolicyzmu za religię państwową, przy zachowaniu zasad pewnej tolerancji wyznaniowej.
Do schyłku XVIII w. religijność mieszkańców Rzeczypospolitej nie zmieniła się radykalnie. Pomimo odejścia od XVI-wiecznej tolerancji aż do swego upadku państwo polsko-litewskie pozostawało krajem wielowyznaniowym.


POLECENIA
1. Omów sytuację wyznaniową na ziemiach polskich i litewskich u schyłku średniowiecza.
2. Przedstaw główne działania kontrreformacyjne podejmowane w XVI-wiecznej Rzeczypospolitej.
3. Scharakteryzuj przemiany, które dokonały się w religijności mieszkańców Rzeczypospolitej w XVII i XVIII w.
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