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Wstęp 

 W posoborowym nauczaniu papieży na temat życia zakonnego nie rzadko 

podejmuje się temat charyzmatu zakonnego. Z jednej strony papieże ujmują ten 

temat od strony ogólnej, mówiąc o charyzmacie życia zakonnego jako 

szczególnej formie powołania w Kościele. Na przykład, w jednym ze swoich 

orędzi św. Jan Paweł II stwierdził: „Wyrażając moje uznanie dla tego 

zobowiązania, przede wszystkim pragnę Was zapewnić, że bardzo cenię sobie 

wszystko to, co reprezentuje, w strukturze Ciała Mistycznego, specjalny 

charyzmat życia zakonnego. Życie zakonne bowiem stanowi wielkie bogactwo 

Kościoła: bez zakonów, bez życia poświęconego Bogu, Kościół nie byłby w 

pełni sobą”1. 

 Z drugiej strony, w nauczaniu papieskim nieraz podkreśla się również 

znaczenie charyzmatów poszczególnych wspólnot zakonnych oraz konieczność 

wierności tym charyzmatom, dzięki którym poszczególni zakonnicy określają i 

zachowują własną tożsamość. Papież Franciszek, ogłaszając rok, poświęcony 

życiu konsekrowanemu pisał: „Opowiadanie swojej historii jest niezbędne, aby 

zachować żywą tożsamość, jak również aby umocnić jedność rodziny i poczucie 

przynależności jej członków”2. 

 Tylko te dwa, wybrane wśród wielu, fragmenty nauczania papieży 

wskazują na ważność tematyki charyzmatu życia zakonnego, jego roli i 

znaczeniu w życiu Kościoła powszechnego i Kościołów partykularnych, bowiem 

charyzmat życia zakonnego w praktyce zawsze jest realizowany w konkretnym 

                                                 
1 Jan Paweł II, Modlitwa podtrzymuje i zasila życie poświęcone Bogu. Przesłanie do uczestników zebrania 
plenarnego Świętej Kongregacji Zakonów i Instytutów Świeckich, Watykan, 7 marca 1980 roku, 
https://www.zyciezakonne.pl/dokumenty/kosciol/jan-pawel-ii/jan-pawel-ii-listy-i-przeslania/1980-03-07-
watykan-oredzie-do-uczestnikow-zebrania-plenarnego-swietej-kongregacji-zakonow-i-instytutow-
swieckich-modlitwa-podtrzymuje-i-zasila-zycie-poswiecone-bogu-105478/ (10.09.2021). 
2 Franciszek, List na rozpoczęcie Roku Życia Konsekrowanego Świadkowie radości, Watykan, 21 
listopada 2014 roku, https://www.vatican.va/content/francesco/pl/apost_letters/documents/papa-
francesco_lettera-ap_20141121_lettera-consacrati.html (10.09.2021). 
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czasie i miejscu, czyli w Kościele partykularnym oraz w określonym 

historycznym kontekście3.  

Wspólnoty zakonne niewątpliwie są częścią ludu Bożego4, mają one, w 

myśl ojców Soboru Watykańskiego II razem z pasterzami „życiem i słowem” 

ukazywać, „(…) że Kościół ze wszystkimi darami, które w sobie zawiera, przez 

samą swoją obecność stanowi niewyczerpane źródło tych wartości, których świat 

współczesny najbardziej potrzebuje”5. Dlatego zasadnym wydaje się zwrócenie 

uwagi na temat realizacji charyzmatów różnych wspólnot zakonnych w 

kontekście Kościołów partykularnych.  

 Charyzmat życia zakonnego jest wpisany w strukturę rzeczywistości 

ziemskiej, dlatego spojrzenie na podejmowanie dzieła w przeszłości i 

teraźniejszości przez zakony i zgromadzenia może pomóc w umocnieniu własnej 

tożsamości zakonnej i bardziej świadomemu przeżywaniu duchowości własnego 

instytutu przez poszczególne osoby konsekrowane oraz dokonać oceny, na ile te, 

albo inne rozwiązania i decyzje rzeczywiście służły i służą dobru wspólnoty, 

Kościoła i świata. Natomiast z drugiej strony, może stać się to pomocnym przy 

podjęciu konkretnych decyzji w obecnych czasach, zachowując to, co jest istotą 

charyzmatu, równocześnie niwelując obawy przed dokonaniem zmian w 

strukturach wspólnoty zakonnej i w jej działaniu, to, co wymaga zmian, aby 

owocnie służyć ludowi Bożemu w Kościele i być znakiem zbawienia 

Chrystusowego dla świata. 

 Niniejsza praca stanowi próbę zilustrowania tej problematyki na 

przykładzie księży i braci ze Zgromadzenia Księży Marianów, którzy już od 

prawie stu lat bez przerwy działają na Łotwie. Celem pracy jest więc 

przedstawienie sposobu, w jaki marianie łotewscy przez swoją działalność 

przyczynili się do budowania, a właściwie dwukrotnego odbudowywania 

Kościoła miejscowego na Łotwie, najpierw po uzyskaniu niepodległości przez 

                                                 
3 Zob. IX Zwyczajne Zgromadzenie Ogólne Poświęcone życiu konsekrowanemu oraz jego misji w 
Kościele i świecie, Orędzie Synodu, Rzym, 27 października 1994 roku, 
https://www.zyciezakonne.pl/dokumenty/kosciol/jan-pawel-ii/synod-biskupow-o-zyciu-konsekrowanym-
1994r/synod1994-oredzie/oredzie-synodu-52535/ (10.09.2021). 
4 Zob. LG 13. 
5 GS 43. 
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Republikę Łotewską w 1918 roku, a później po odzyskaniu jej w roku 1991 aż 

po dzień dzisiejszy, ze szczególnym zwróceniem uwagi na sposoby realizacji 

charyzmatu własnego instytutu. 

 Podczas wizytacji kanonicznej prowincji łotewskiej w 2009 roku 

przełożony generalny o. Jan Rokosz stwierdził: „Budująca dla wizytatorów jest 

świadomość tożsamości mariańskiej, jaką da się zauważyć wewnątrz prowincji. 

Jakkolwiek związane jest to ze świadectwem powołania mariańskiego, jakie 

współbracia otrzymali ze strony śp. ojca Pentjušsa, to jednak nie pomniejsza to 

ich osobistej drogi dojrzewania na drodze wierności otrzymanemu 

charyzmatowi. Wizytatorzy zauważają też godną pochwały wrażliwość 

członków prowincji na potrzeby Kościoła lokalnego i pragnienie, jemu służyć”6. 

Świadczy to o ważności tematu mariańskiej tożsamości i charyzmatu w 

kontekście posługi współbraci na Łotwie i warto temu tematowi przyjrzeć się 

bliżej. 

 Specyfika społeczeństwa oraz wydarzenia historyczne XX wieku na 

Łotwie znacząco wpływają na rozumienie tożsamości zakonnej oraz realizację 

charyzmatu w Kościele przez to zgromadzenie. Marianie przynajmniej 

dwukrotnie w ciągu swoich dziejów na Łotwie musieli radykalnie i stosunkowo 

szybko zmienić sposoby przeżywania charyzmatu i działania, niektórzy zaś 

zmuszeni byli dać świadectwo wierności Chrystusowi nawet kosztem własnego 

zdrowia i życia. 

 Po Soborze Watykańskim II w dokumentach kościelnych oraz w 

literaturze teologicznej pojęcie charyzmatu życia zakonnego jest używane bardzo 

często. Ponadto, na jego podstawie powstały takie określenia, jak „charyzmat 

założyciela” i „charyzmat instytutu”. Początek tej terminologii dał papież św. 

Paweł VI: ukazując zakonnikom w adhortacji Ewangelica testificatio 

konieczność wierności wobec ducha założycieli ich wspólnot zakonnych, użył 

pojęcia „charyzmat założycieli”7. Ponadto, w dalszej części dokumentu papież 

                                                 
6 J. Rokosz, Protokół wizytacji generalnej prowincji łotewskiej pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 8–12 
czerwca 2008 roku, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2008–2009), s. 4. 
7 „Charisma Fundatorum vestrorum”. ET 11. 
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wskazał na kolejny aspekt teologiczny życia zakonnego – charyzmat instytutu8. 

Od momentu ukazania się tej adhortacji w 1971 roku można mówić o oficjalnym 

użyciu tej terminologii w teologii. 

 Podążając tropem K. Wojtowicza, który podjął się próby określenia tej 

terminologii w świetle dokumentów Kościoła, możemy stwierdzić, że do 

wspomnianych pojęć można dodać również taki termin, jak „charyzmat 

pierwszego pokolenia”, ponieważ nie jest możliwe, by sam założyciel dokonał 

całego dzieła założenia instytutu bez pomocy współtowarzyszy, którzy w 

podobny sposób przeżywali swoje powołanie: „W wydarzeniu założenia 

instytutu ten charyzmat odgrywa ważną rolę: szlifuje wizje i poglądy, konstruuje 

dzieło, inspiruje projekt życia i działania, modeluje kształt wspólnoty, szuka 

niezagospodarowanego pola apostolskiego w Kościele”9. W ten sposób kształtuje 

się „charyzmat instytutu”, dzięki któremu następne pokolenia członków 

wspólnoty odczytują to, co jest istotne dla tożsamości i misji instytutu, 

równocześnie nadając temu nowy kształt zgodnie z wymogami czasu10. 

 Nieco inaczej przedstawia terminologię s. Bożena Szewczuł. Dookreśla 

ona takie pojęcia, jak „charyzmat założyciela” – inspiracja Ducha Świętego jako 

doświadczenie osobiste założyciela instytutu; „charyzmat założycielski” – 

pojęciowo zbliżony, ale nie tożsamy z terminem charyzmat założyciela, 

ponieważ dotyczy nie osoby założyciela, lecz treści, przekazanych przez niego 

kolejnym pokoleniom współbraci, innymi słowy jest to charyzmat już 

realizowany w Kościele; „charyzmat założenia” – jest to charyzmat założyciela, 

ujawniający się w momencie zapoczątkowania nowej wspólnoty; „charyzmat 

kolektywny założenia i założyciela” – czyli charyzmat pierwszego pokolenia 

członków już założonego instytutu11. 

                                                 
8 Zob. ET 32. 
9 Zob. K. Wojtowicz, Pojęcie i rola charyzmatu w życiu konsekrowanym, 
https://www.zyciezakonne.pl/dokumenty/referaty-konferencje-artykuly/teologia-zycia-
konsekrowanego/wojtowicz-k-cr-pojecie-i-rola-charyzmatu-w-zyciu-konsekrowanym-30172/#_ftn4 
(15.01.2022). 
10 W podobny sposób ujmuje relacje charzymatu założyciela a charyzmatu instytutu o. prof. J. W. 
Gogola. Zob. J. Gogola, Oddani Bogu. Teologia i duchowość życia konsekrowanego, Kraków 2013, s. 
71–74. 
11 Zob. B. Szewczul, Problematyka odzwierciedlenia charyzmatu instytutu zakonnego w jego prawie 
własnym, „Prawo kanoniczne” 58 (2015) Nr 3, s. 68–74.  
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Z kolei o. Paweł Naumowicz MIC w rozprawie doktorskiej, opierając się 

na pracach włoskich autorów, poprzestaje na określeniu dwóch pojęć – 

„charyzmat założyciela” (carisma del fondatore), pod którym rozumie dar Ducha 

Świętego pobudzający założyciela do założenia instytutu, oraz „charyzmat 

założenia” (charisma della fondazione), którym określa dar Ducha Świętego, 

otrzymany przez założyciela i współtowarzyszy, dzięki któremu oni działają 

zakładając i kształtując nowy instytut12. 

W sposób bardziej zwięzły przedstawia problematykę charyzmatu o. 

Bernard Hylla CR, który wymienia dwa terminy: charyzmat założycielski i 

charyzmat instytutu, którego początek stanowi „charyzmat pokolenia 

założycielskiego”13. 

 Przywołując tylko wspomnianych autorów14, można stwierdzić, że nie 

istnieje jednoznaczna, precyzyjna i akceptowana przez wszystkich autorów 

terminologia teologiczna odnośnie różnych aspektów rozumienia charyzmatu 

życia zakonnego. Dlatego w celu określenia charyzmatu marianów, wydaje się 

wystarczającym przyjęcie za podstawę terminologii Pawła VI i poprzestanie na 

dwóch najbardziej podstawowych pojęciach: po pierwsze – „charyzmat 

założyciela”, pod którym rozumiemy inspiracje i uzdolnienie dane przez Ducha 

Świętego Założycielowi do działania w celu założenia i kształtowania instytutu, 

dotyczący jego natury, celu, ducha i charakteru, wspierający Kościół specyficzną 

formą apostolatu15, po drugie zaś – „charyzmat instytutu”, którym określamy 

rozwój tego pierwotnego charyzmatu założycielskiego i dostosowanie go do 

wymogów czasu16. 

                                                 
12 Zob. P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualità di san Stanislao Papczyński (1631–1701) nella 
luce dell’Immacolata Concezione di Maria, Roma 2021, s. 337– 339; zob. także Zob. A. Romano, 
Carisma, w: A.A. Rodriguez, J.M. Canals Casas (red.), Dizionario teologico della vita consacrata, 
Milano 1994, s. 177–182. 
13 Zob. B. Hylla, Marianie – skąd przychodzicie i dokąd zdążacie. Drogi interpretacji charyzmatu 
założycielskiego, w: J. Rokosz (red.), Błogosławiony Stanisław Papczyński Ojcem i Przewodnikiem 
mariańskiego powołania, Warszawa – Rzym 2009, s. 15–18. 
14 Należy zaznaczyć, że tematyka charyzmatu zakonnego jest bardzo szeroka i autorów, którzy ją 
podejmują, jest o wiele więcej, jednak bardziej szeroka panorama dzieł, poświęconych tej tematyce 
byłaby zadaniem dla oddzielnej rozprawy. 
15 Zob. M. Daniluk, K. Klauza, Podręczna encyklopedia instytutów życia konsekrowanego, Lublin 1994, 
s. 86; W. Makoś, Charyzmat zgromadzenia jako czynnik formacji, mps AGM, Fatima 1990, s. 12–13. 
16 Zob. J. Gogola, Twórcza wierność zakonnemu charyzmatowi, w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego 
Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim, Licheń 2004, s. 34; W. Makoś, Charyzmat zgromadzenia jako 
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 Warto zaznaczyć, że w XVII wieku, w okresie założenia Zgromadzenia 

Księży Marianów, w teologii nie używano pojęcia „charyzmat” czy „charyzmat 

zgromadzenia”, nie używał tych pojęć także o. Papczyński, założyciel marianów. 

Czasem autorzy mariańscy, na podstawie innych dzieł z zakresu teologii, 

wykorzystywali takie pojęcie jak „duch instytutu” albo podobne,związane z 

pojęciem celu i zadania instytutu, określenia17. Podążając za intuicją badacza 

duchowości mariańskiej o. Witolda Niecieckiego MIC, równocześnie używając 

współczesnej terminologii, rzeczywistość charyzmatu możemy określać poprzez 

wyrażenie celów i zadań, które kodyfikuje tak o. Założyciel jako pierwszy 

ustawodawca, jak i późniejsze prawo instytutu18.  

Tak postawiony problem badawczy wyznacza samą strukturę pracy. 

Pierwszy rozdział zostanie poświęcony nakreśleniu historycznego kontekstu, w 

którym przyszło żyć i działać marianom łotewskim. W pierwszej części zostanie 

ukazany zarys dziejów Kościoła partykularnego na Łotwie od czasów 

ewangelizacji plemion zamieszkujących terytorium Łotwy w XI wieku do dnia 

dzisiejszego. Szczególna uwaga zostanie poświęcona dziejom miejscowego 

Kościoła od 1918 roku do naszych czasów, ponieważ jest to okres działalności 

marianów na Łotwie.  

W drugim paragrafie tego rozdziału zostaną przedstawione najważniejsze 

wydarzenia w historii mariańskiej wspólnoty na Łotwie – od założenia 

pierwszego domu zakonnego w 1924 roku do współczesności. Podział paragrafu 

jest oparty na momentach przełomowych w historii mariańskiej wspólnoty, 

związanych z wydarzeniami historycznymi XX wieku na Łotwie: założenie 

pierwszego domu zakonnego, wybuch drugiej wojny światowej, okres okupacji 

                                                                                                                                               
czynnik formacji, s. 13; zob. także Kongregacja Zakonów i Instytutów Świeckich. Kongregacja 
Biskupów, «Mutuae Relationes». Wytyczne dotyczące wzajemnych relacji biskupów i zakonników w 
Kościele, Rzym, 14 maja 1978 roku, https://www.zyciezakonne.pl/dokumenty/kosciol/kongregacja-
instytutow-zycia-konsekrowanego-i-stowarzyszen-zycia-apostolskiego/dekrety-instrukcje-
wskazania/1978-05-14-kongregacja-zakonow-i-instytutow-swieckich-oraz-kongregacja-biskupow-
%c2%abmutuae-relationes%c2%bb-20901/ (10.09.2021). 
17 Zob. W. Nieciecki, Główne cechy duchowości Zgromadzenia Księży Marianów w świetle Konstytucji 
mariańskich z 1930 roku, Rzym 1965, s. 31–32. 
18 Zob. K. Orłowski, Charyzmat mariański według ks. Witolda Niecieckiego (1925–2003), Licheń Stary 
2009, s. 43; W. Nieciecki, Charyzmat Założycieli – charyzmatem zgromadzenia, „Immaculata” 21(1984), 
s. 34–47; W. Nieciecki, Główne cechy duchowości Zgromadzenia Księży Marianów…, s. 36–39. 
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niemieckiej i radzieckiej oraz odzyskanie niepodległości przez państwo 

łotewskie.  

Kolejny rozdział rozprawy zostanie poświęcony próbie zdefiniowania, 

określenia charyzmatu mariańskiego, ukazaniu jego szczególnych cech i 

specyfiki. Temat zostanie ujęty według paradygmatu historyczno-prawnego. 

Wybór takiego podejścia wydaje się najlepszym, choć nie jedynym, 

rozwiązaniem, ponieważ, jak to zostanie ukazane, właśnie ustawodawstwo 

instytutu w sposób bardzo zwięzły, ale równocześnie jasny, definiuje nie tylko 

aspekty prawne, ale również teologiczne charyzmatu instytutu. Takie ujęcie 

tematu pozwoli na prześledzenie zmian, jakie następowały w historii 

zgromadzenia w rozumieniu charyzmatu z równoczesnym uniknięciem 

subiektywności w ich ocenie.  

Strukturę rozdziału wyznacza kolejność zmian w ustawodawstwie 

zgromadzenia, poczynając od pierwszych dokumentów fundacyjnych, w których 

założyciel zgromadzenia św. Stanisław Papczyński wyraził istotę charyzmatu 

zgromadzenia, poprzez kolejne zmiany ustaw, zatwierdzone przez Stolicę 

Apostolską, aż do współczesnych czasów i aktualnych konstytucji i dyrektorium 

Zgromadzenia Księży Marianów. Szczególna uwaga zostanie zwrócona na dwa 

najważniejsze punkty „przełomowe” w rozumieniu charyzmatu mariańskiego, 

które znalazły odzwierciedlenie w prawie – odnowienie zgromadzenia przez bł. 

abpa Jerzego Matulewicza, oraz ostatnia zmiana ustaw po beatyfikacji i 

kanonizacji Założyciela, co skutkowało podjęciem gruntownej refleksji nad 

wiernością właśnie charyzmatowi Założyciela. 

Ostatni rozdział rozprawy jest praktyczną syntezą pierwszych dwóch 

rozdziałów. Jego celem jest ukazanie, jak marianie na Łotwie rozumieli i 

przeżywali charyzmat swego instytutu oraz jak go realizowali w służbie 

Kościołowi na Łotwie. Struktura tego rozdziału jest podyktowana paragrafem 

drugim pierwszego rozdziału, ponieważ sytuacja polityczno-społeczna na Łotwie 

była głównym czynnikiem, który wpłynął na życie i funkcjonowanie Kościoła 

łotewskiego i zgromadzenia marianów. Zmiany w społeczeństwie zmuszały 

również marianów do radykalnego przekształcenia własnej działalności. Dlatego 



Wstęp 
 

 

12 

w tym rozdziale zostanie ukazane zarówno rozumienie charyzmatu, jak i jego 

realizacja w służbie Kościołowi partykularnemu w okresie międzywojennym, 

gdy w niezależnym państwie marianie mogli działać swobodnie, następnie w 

okresie prześladowań, czyli pod okupacją niemiecką i radziecką oraz w okresie 

po odzyskaniu przez państwo łotewskie niepodległości, gdy należało odnowić 

zrujnowane życie zakonne oraz dokonać koniecznych zmian.  

Ujęcie tego tematu w proponowany sposób jest nowością w polskiej 

literaturze teologicznej. Dotychczas nie istnieją prace, przynajmniej w języku 

polskim, dotyczące posługi marianów w Kościołach miejscowych, które 

ujmowałyby tą historyczną problematykę od strony teologicznej, chociaż można 

wskazać prace teologów, którzy opisywali działalność marianów w różnych 

krajach z historycznej perspektywy. Ponadto, biorąc pod uwagę, że wspólnota 

marianów na Łotwie stanowi niewielką część zgromadzenia, dotychczas nigdy 

nie podejmowano badań na temat realizacji przez nią charyzmatu mariańskiego. 

Można wskazać jedynie, że na Katolickim Uniwersytecie Lubelskim Jana 

Pawła II na seminarium z historii Kościoła zostały obronione dwie prace 

magisterskie, dotyczące działalności łotewskich marianów: o. Paweł Chudzik 

MIC w 1993 roku przedstawił pracę „Marianie na Łotwie 1924–1939”, która 

istnieje jedynie w maszynopisie, oraz o. Rinalds Stankēvičš MIC w 2002 roku 

obronił pracę pod tytułem „Zgromadzenie księży Marianów na Łotwie (1939–

2000)”, która również dostępna jest w wersji maszynopisu. Obaj autorzy 

ograniczają się nakreśleniem kontekstu historycznego oraz opisem wydarzeń na 

podstawie dostępnych im źródeł historycznych oraz literatury historiograficznej. 

Dlatego można stwierdzić, że niniejsza rozprawa jest kontynuacją podjętych 

przez wspomnianych autorów badań, analizą teologiczną źródeł historycznych i 

prawnych Zgromadzenia Księży Marianów. 

Z racji podejmowanej problematyki, metodologia badań dla każdego z 

trzech rozdziałów jest inna. Tak, pierwszy rozdział jest nakreśleniem kontekstu 

historycznego, w którym marianie na Łotwie już od prawie stu lat realizują swój 

charyzmat, dlatego metodę, którą się posłużono dla napisania tego rozdziału 
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można określić jako historyczno-deskryptywną, opisującą najważniejsze 

wydarzenia i ich kontekst.  

Z kolei w drugim rozdziale zastosowano metodę analityczno-

hermeneutyczną: teksty prawne zostały przeanalizowane i zinterpretowane pod 

kątem teologicznym, z uwzględnieniem kontekstu historycznego, w celu 

wydobycia istotnych cech charyzmatu mariańskiego oraz jego zmian na 

przestrzeni lat.  

Natomiast w rozdziale trzecim została wykorzystana metoda analityczno-

syntetyczna, dzięki której z jednej strony na podstawie źródeł historycznych 

zgromadzenia jest ukazane, jak marianie rozumieli i realizowali charyzmat 

instytutu, zaś z drugiej strony – ta analiza źródeł prowadzi do odpowiedzi na 

pytanie, w jaki sposób marianie łotewscy, właśnie dzięki realizacji charyzmatu, 

przyczynili się do budowania miejscowego Kościoła. 

 Ze względu na różnice celów poszczególnych rozdziałów oraz różnych 

metod, również baza źródłowa dla każdego z rozdziałów jest inna. Rozdział 

pierwszy, którego celem jest nakreślenie kontekstu historycznego, jest oparty o 

literaturę historiograficzną, czyli o badania innych autorów na temat historii 

Kościoła na Łotwie oraz historii łotewskiej wspólnoty marianów. W zasadzie 

jest to literatura w języku łotewskim, jednak są też niektóre źródła w języku 

polskim19, jedna niewielka pozycja w języku włoskim. Tylko niektóre ważne 

szczegóły są określone w oparciu o bezpośrednie źródła historyczne, czyli 

dokumenty archiwalne, ponieważ brak na te tematy opracowań 

historiograficznych. Ponadto, przy omówieniu ostatnich trzydziestu lat historii 

marianów na Łotwie, także koniecznym było posłużenie się źródłami 

historycznymi, ponieważ na dzień dzisiejszy nie istnieje jeszcze literatura 

historiograficzna na temat niedawnej historii marianów. 

 Podstawą źródłową drugiego rozdziału są przede wszystkim źródła 

legislacyjne Zgromadzenia Księży Marianów. Dokumenty fundacyjne określają 

charyzmat Założyciela, pierwotne i podstawowe idee charyzmatu mariańskiego. 

                                                 
19 Zob. D. Artjomovs, Mariāņu kongregācijas Latvijas kopiena; historiogrāfija poļu valodā, „Vēsture: 
avoti un cilvēki” 23(2020), s. 9–16. 
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Dokumenty te zostały przetłumaczone na język polski w sposób fachowy i 

wydane wraz aparatem krytycznym. Kolejne paragrafy zostały oparte o wydania 

ustaw zgromadzenia z poszczególnych okresów dziejów. W archiwum 

generalnym w Rzymie znajdują się oryginalne wydania oraz kopie faksymile 

tych wydań w językach łacińskim i portugalskim. Wszystkie teksty ustaw 

mariańskich, poczynając od pierwszych, znajdują się również w jednym zbiorze 

Leges marianae, dzięki czemu tekst łaciński jest łatwo czytelny. Konstytucje 

mariańskie z 1930 roku i późniejsze ustawy zgromadzenia były wydawane także 

w języku polskim. Oprócz tego, dla ukazania procesów zmian ustawodawstwa, a 

przez to i określenia przez prawodawcę istoty charyzmatu mariańskiego, 

posłużono się zbiorem dokumentów kapituł i konwentów generalnych. Trzeba 

zaznaczyć, że nie są to źródła dostępne publicznie, są one do użytku 

wewnętrznego zgromadzenia, jednak nie stanowią one tajemnicy, dlatego można 

się nimi posłużyć dla opracowania tematu danej rozprawy. Ponadto, są 

wykorzystane także najważniejsze opracowania na temat charyzmatu 

mariańskiego, poczynione przez biografów, historyków i teologów oraz literatura 

historiograficzna. 

 Odstani rozdział rozprawy naukowej, jak wspomniano, stanowi syntezę 

poprzednich rozdziałów. Podstawę źródłową dla opracowania zamierzonego 

tematu stanowią przede wszystkim źródła archiwalne zgromadzenia znajdujące 

się w archiwum generalnym w Rzymie20. Niestety, praktycznie wszystkie 

archiwa marianów na Łotwie zostały zniszczone podczas II Wojny Światowej 

oraz następującej po niej okupacji radzieckiej. Zostały przebadane wszystkie 

                                                 
20 W niniejszej pracy dla określenia pozycji z archiwum używamy systematyzacji, która obowiązuje w 
archiwum mariańskim w Rzymie: najpierw jest ukazany autor dokumentu, o ile jest określony w samym 
źródle, następnie nazwa dokumentu, dalej następuje ukazanie archiwum – AMG, kolejnym elementem 
jest ukazanie fondu: LV – oznacza przynależność dokumentów do fondu łotewskiej wspólnoty marianów, 
w dalszej części są ukazane lata, do których odnoszą się dokumenty fondu. Następnie są podane sygla 
teczki oraz rok, w którym dokumenty zostały utworzone, na końcu – strony dokumentów w teczce po 
kolei. Na przykład: A. Boniecki, Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży 
Marianów na Łotwie p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku, AGM, LV 1939–
1998, 2-8-15/1 (1996), s. 1–11 – oznacza, że jest to protokół wizytacji, prowadzonej przez o. 
Bonieckiego, znajdujący się w archiwum generalnym marianów w Rzymie, w fondzie LV 1939–1998, w 
teczce z numerem 2-8-15/1 z 1996 roku. Wśród dokumentów w tej teczce dany protokół jest na stronach 
od 1 do 11. 
Z kolei nieliczne źródła, znajdujące się w archiwum mariańskim w Viļāni, nie są uporządkowanie i 
katalogizowane, dlatego poprzestano tylko na ukazaniu miejsca ich przechowania – AMV. 
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istniejące dokumenty z poszczególnych okresów, dzięki którym można 

zrekonstruować działalność marianów łotewskich. Z okresu międzywojennego 

szczególną wartość mają sprawozdania przełożonych poszczególnych domów 

radzie generalnej.  

Z okresu wojennego i okupacji, podczas których nie robiono takich 

sprawozdań, dużą wartość dla niniejszej rozprawy stanowią relacje 

poszczególnych współbraci na temat wydarzeń w czasie wojny i okupacji dla 

rady generalnej. Bardzo ważnym źródłem są także wspomnienia współbraci, 

ponieważ ukazują one nie tylko wydarzenia, ale również ich własne przeżywanie 

charyzmatu mariańskiego w kontekście Kościoła lokalnego. Ważne źródło 

stanowią również protokoły wizytacyjne z okresu po 1990 roku. Chociaż są to 

dokumenty do użytku wewnętrznego, jednak można również oprzeć się na 

danych dostarczonych przez obserwacje wizytatorów, ponieważ odzwierciedlają 

one zastałą przez nich sytuację marianów na Łotwie. 

Kwerendą zostały objęte wszystkie dostępne materiały archiwalne 

marianów oraz pozycje bibliograficzne, pamiętniki, zapisy konferencji, kazań i 

wspomnień, znajdujące się w archiwum w Rzymie, w bibliotekach oraz w 

archiwum kurii wikariatu w Viļāni, jak również dane statystyczne zgromadzenia 

i Kościoła lokalnego. Trzeba dodać, że niektóre ze źródeł istnieją tylko w formie 

elektronicznej w sieci Internet, dlatego przy zapisie bibliograficznym podano 

również datę dostępu do poszczególnych stron internetowych. 

 Reasumując, można więc stwierdzić, że temat realizacji charyzmatu 

zakonnego przez księży i braci marianów w służbie lokalnemu Kościołowi 

łotewskiemu jest tematem oryginalnym. Dzięki tym badaniom jest możliwe z 

jednej strony, wykazać praktyczną realizację charyzmatu w kontekście historii 

XX wieku w określonych uwarunkowaniach, prześledzić zmiany w rozumieniu 

własnej tożsamości, natomiast z drugiej strony, dzięki takiej teologicznej ocenie 

można podjąć próbę określenia samej istoty charyzmatu mariańskiego, 

odpowiadając na pytanie, co jest w tym charyzmacie niezmienne, mimo 

zmieniających się warunków historycznych. 



 

 

 

ROZDZIAŁ 1  

KONTEKST HISTORYCZNY 

 
 Realizacja charyzmatu zakonnego zawsze dokonuje się w określonych 

warunkach historycznych, dlatego, podejmując się poszukiwania odpowiedzi na 

pytanie, w jaki sposób marianie łotewscy realizowali charyzmat mariański w 

służbie Kościołowi lokalnemu, koniecznym jest zapoznanie się z kontekstem, w 

którym przyszło im żyć i pracować. Celem pierwszego rozdziału jest, w oparciu 

o literaturę historiograficzną oraz najważniejsze źródła archiwalne 

zgromadzenia, przedstawienie krótkiego zarysu historii Kościoła lokalnego na 

Łotwie oraz nakreślenie krótkiej historii wspólnoty marianów w tym państwie – 

od początku działalności w 1924 roku do dnia dzisiejszego. 

1.1. Zarys dziejów Kościoła lokalnego 

 Historia ewangelizacji plemion, zamieszkujących terytorium Łotwy 

wydaje się prosta do poznania i opisania, ponieważ najstarsze źródło historyczne 

Heinrici Cronicon Lyvoniae (łot. Indriķa hronika)1, zawiera bogaty 

materiał faktograficzny. Konieczne jest jednak zaznaczyć, że w opinii 

współczesnych historyków łotewskich, jest ona napisana z perspektywy autora-

chrześcijanina, który stawia za cel ukazanie dziejów początków chrześcijaństwa 

na Łotwie jako procesu, któremu sprzeciwiali się poganie, jak i inni przeciwnicy 

katolicyzmu, ukazując ewangelizatorów tylko od strony pozytywnej2. Dlatego 

nie jest obecnie to źródło uważane za bezwzględnie obiektywne. 

                                                 
1 Zob.  Indriķa hronika, tłum. Ā. Feldhūns, Rīga 1993. Autor tego dzieła – Henryk (łot. Indriķis) – urodził 
się około roku 1180. Miejsce jego urodzenia nie jest znane. Część autorów uważa, że był on z 
pochodzenia Łotyszem, inni zaś twierdzą, że pochodził z Niemiec. Był on towarzyszem biskupa Alberta, 
założyciela miasta Rygi.  
2 Zob. Ē. Mugurēvičs, Priekšvārds, w:  Indriķa hronika, tłum: Ā. Feldhūns, Rīga 1993, s. 7. 
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 Późniejsze dzieje rozwoju struktury katolickiego Kościoła są 

udokumentowane znacznie lepiej3. W tym paragrafie zostanie przedstawiony 

zarys dziejów Kościoła na Łotwie ze szczególnym uwzględnieniem historii 

Kościoła w XX i XXI wieku, ponieważ właśnie ten okres jest szczególnie ważny 

dla omówienia tematu rozprawy. 

 1.1.1. Od ewangelizacji plemion do XX wieku 

 Pierwszy kontakt plemion pogańskich, zamieszkujących terytorium 

obecnej Łotwy z chrześcijaństwem miał miejsce prawdopodobnie już w IX 

wieku, kiedy starołotewskie plemiona zaczęły nawiązywać kontakty handlowe z 

duńskimi i szwedzkimi żeglarzami. Archeolodzy odkryli niewielkie wioski na 

północnym zachodzie Łotwy, które były zamieszkiwane przez Szwedów. 

Natomiast Duńczycy w połowie XI wieku, starając się o umocnienie swoich 

pozycji, zakładali misje na brzegach Bałtyku. Jedna z takich misji została 

odnaleziona w zachodniej części Łotwy. Tam też prawdopodobnie został 

zbudowany pierwszy kościół, który się nie zachował i, niestety, nie możliwe jest 

dokładne zlokalizowanie jego miejsca4.  

 Natomiast od strony wschodniej, już od około roku 1030, do ziem 

zamieszkałych przez plemiona łatgalskie razem z handlarzami dotarli pierwsi 

misjonarze prawosławni z Połocku. W drugiej połowie XII wieku już istniały 

cerkwie prawosławne w łatgalskich miastach Ludza5 i Jersika6. Zdaniem prof. 

Henriksa Strodsa, właśnie pierwszy kontakt plemion łatgalskich z duchownymi 

prawosławnymi spowodował, że później mieszkańcy tych terenów bez oporu 

przyjęli wiarę katolicką7. Jednak inny badacz historii Kościoła, luterański 

profesor Roberts Feldmanis uważa, że pierwsi chrześcijanie w Latgale byli 

zmuszani do przyjęcia prawosławia siłą8, dlatego zwrócenie się do wyznania 

                                                 
3 Szczegółowy opis źródeł historycznych i historiograficznych, dotyczących dziejów Kościoła 
katolickiego na Łotwie do końca XX w. podaje prof. Henriks Strods: zob. H. Strods, Latvijas katoļu 
Baznīcas vēsture 1075.–1995., Rīga 1996, s. 13–46. 
4 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 64–65. 
5 Ludza – najstarsze miasto na Łotwie, położone we wschodniej części Latgale. Pierwsze świadectwa o 
tym mieście pochodzą z chronik 1177 roku. 
6 Jersika –  zamek i wieś w południowej części Latgale. Pierwsze wzmianki o nim pochodzą z 1203 roku. 
7 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 66. 
8 Zob. R. Feldmanis, Latvijas Baznīcas vēsture, Rīga 2011, s. 23–24. 
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katolickiego mogło być niejako reakcją na działania słowiańskich misjonarzy. 

Niemożliwe jest dzisiaj dać wyczerpującą odpowiedź na pytanie, która z hipotez 

jest słuszna. 

 Pierwszym biskupem katolickim nowoutworzonego w 1186 roku 

biskupstwa Ikšķile (niem. Uexküll), później nazwanego biskupstwem 

Liwońskim9 został Meinard (niem. Meinhard von Segeberg) (ok. 1135–1196), 

zakonnik ze zgromadzenia augustianów z Niemiec, który już około 1180 roku 

przybył na terytorium Inflant z handlarzami w celu ewangelizacji miejscowej 

ludności i, po otrzymaniu pozwolenia księcia Połockiego Włodzimierza, 

rozpoczął działalność ewangelizacyjną. Mimo napotkanych trudności, jego praca 

była na tyle skuteczna, że niedługo po tym został on mianowany biskupem 

Ikšķile, gdzie kilka lat wcześniej zbudował zamek i niewielki kościół10. Obecnie 

biskup Meinard jest poczytany w Kościele katolickim na Łotwie jako święty i 

założyciel miejscowego Kościoła, uroczystość św. Meinarda obchodzona jest 14 

sierpnia, w prawdopodobny dzień jego śmierci. 

 Następni biskupi starali się umocnić wpływy Kościoła w państwie 

Inflanckim11, które z czasem objęło terytorium Łotwy, Estonii i części Litwy. 

Jednak, pomimo tego, że udało się dojść do porozumienia z nieformalnym 

przywódcą Liwów12 Kaupo, który nawet udał się z wizytą do papieża 

Innocentego III, Liwowie i inne grupy plemienne stawiali opór przybyłym 

duchownym – dochodziło nawet do mordów misjonarzy. Jedną z przyczyn tej 

wrogości, według niektórych historyków, było to, iż duchowni byli pochodzenia 

niemieckiego, zaś miejscowym mieszkańcom zależało na zachowaniu 

niezależności i własnej tożsamości. Dlatego działania biskupów były skierowane 

na to, by przygotować kandydatów do stanu duchownego i do zakonów spośród 

                                                 
9 W języku polskim używana jest nazwa „Inflanty”. W rozprawie z zasady są zachowane nazwy własne w 
języku łotewskim. 
10 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 68–69. 
11 Na temat relacji państwo-Kościół w okresie do XX wieku zob. I. Runce, Baznīcas un valsts attiecību 
vēsturiskā pieredze pasaulē un Latvijā, w: Katoļu kalendārs 2008. Gadagrāmata, Rīga 2007, s. 164–181;  
I. Runce, Valsts attieksme pret Romas katoļu Bazncu Krievijas Imperijā 1906–1917,  w: Katoļu kalendārs 
2010. Gadagrāmata, Rīga 2009, s. 116–124. 
12 Liwowie – jedna z największych grup etnicznych, która zamieszkiwała terytorium Łotwy i Estonii w 
średniowieczu. Obecnie pozostało ich około 300 osób, zachowujących własny język i tradycje. 
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miejscowej ludności, ponadto, biskupi i księża uczyli się miejscowych 

języków13.  

 Biorąc pod uwagę wrogość części mieszkańców, trzeci biskup Inflancki 

Albert (niem. – Albert von Buxthoeven) (1165–1229) w 1202 roku założył zakon 

rycerski Fratres militiae Christi, celem którego była obrona ludności katolickiej 

oraz wsparcie innych zakonów rycerskich w podbojach nowych terenów14. 

Należy wspomnieć także, że właśnie biskup Albert jest założycielem miasta 

Rygi. Dokonał tego w 1201 roku i przeniósł tam swoją rezydencję z Ikšķile15. 

 Przez następnie dziesięciolecia zostały utworzone diecezje w Kurzeme 

(pol. Kurlandia) i Zemgale (pol. Semigalia), papież Aleksander IV podniósł 

biskupa Rygi do godności arcybiskupa, zaś biskupstwo Ryskie zostało 

arcybiskupstwem, któremu jako sufraganie zostały poddane wspomniane 

diecezje oraz inne16. 

 Pierwsi zakonnicy do Inflant przybyli na zaproszenie już pierwszego 

biskupa – Meinarda. Byli to przedstawicieli zakonu augustianów, do których 

należał i sam Meinard. Nie jest znana data założenia pierwszego klasztoru, 

natomiast wiadomo, że znajdował się on przy siedzibie biskupa w Ikšķile, więc 

można przypuszczać, że już na końcu XII wieku wspólnota ta funkcjonowała, 

natomiast po założeniu miasta Rygi, klasztor został tam przeniesiony 17. W 1205 

roku niedaleko Rygi na brzegu Daugavy (pol. Dźwiny) cystersi wybudowali 

klasztor św. Mikołaja, zaś od 1255 roku, również w Rydze funkcjonował żeński 

klasztor cysterski. Z biegiem czasu cystersi utworzyli tak zwane punkty misyjne 

w innych częściach Inflant – na terytorium późniejszych miast Rēzekne (pol. 

Rzeżyca) i Daugavpils (pol. Dyneburg)18. 

 Trzeba zaznaczyć, że dużą rolę w kształtowaniu i funkcjonowaniu struktur 

kościelnych oraz w życiu politycznym w Inflantach odegrała inflancka gałąź 

zakonu krzyżackiego. Rycerze, założonego przez biskupa Alberta zakonu 

                                                 
13 J. Broks, Katolicisms Latvijā 800 gados, Rīga 2002, s. 49. 
14 Zob. tamże, s. 52–53. 
15 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 72. 
16 Zob. tamże, s. 80. 
17 Zob. tamże, s. 85. 
18 Zob. tamże. 
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rycerzy, połączyli się z zakonem krzyżackim i w ten sposób objęli władzę 

polityczną nad znaczną częścią Inflant. Chociaż uznawali oni arcybiskupa Rygi 

za autorytet kościelny, jednak w sprawach politycznych działali niezależnie. Do 

Reformacji XVI wieku w Inflantach nieustannie szła walka o wpływy pomiędzy 

arcybiskupami i zakonem krzyżackim19. 

 Jak już wspomniano, obecność zakonu krzyżackiego była konieczna od 

samego początku działalności misyjnej w Inflantach przede wszystkim dla 

zapewnienia bezpieczeństwa biskupom, zakonnikom oraz dla obrony zamków i 

kościołów od grabieży. Jednak magistrzy zakonu krzyżackiego żywili nadzieję 

na wpływy polityczne, mimo iż biskupi nadal uważali siebie tak za władzę 

duchowną, jak i świecką. W wyniku działań zakonu krzyżackiego, który wyszedł 

spod władzy biskupów, terytorium Inflant zostało podzielone na strefy wpływów 

arcybiskupa i krzyżaków. 

 Mimo tych napięć chrystianizacja Inflant postępowała, choć nie tak 

szybko, jak to miało miejsce na terytorium Litwy. Istnieją różne opinie, czy 

działalność zakonu krzyżackiego przyczyniła się do pokojowej ewangelizacji 

plemion na terytorium Inflant, czy też raczej były to podboje „ogniem i 

mieczem”. Jednoznacznej odpowiedzi na to pytanie nie ma, jednak można 

stwierdzić, że już w XIV wieku Inflanty były państwem chrześcijańskim, na 

terenie którego powstawały nowe kościoły, w miastach osiedlali się arystokraci, 

handlarze i rzemieślnicy niemieccy, zaś rdzenni mieszkańcy albo integrowali się 

w nowe struktury społeczne, albo też uciekali na południe20. 

 Trzeba zaznaczyć, w ślad za prof. H. Strodsem, że ważne są trzy 

wyznaczniki, dzięki którym była możliwa dość szybka ewangelizacja plemion 

nadbałtyckich na terytorium Łotwy. Przede wszystkim należy wskazać na kult 

maryjny. W wierzeniach plemion bardzo często figuruje obraz Matki, która 

niejako łączy człowieka z bogami, dlatego ta, choć i niepełna analogia z kultem 

maryjnym, okazała mocny wpływ na przyjęcie Ewangelii21.  

                                                 
19 Zob. tamże, s. 87–89. 
20 Zob. tamże, s. 99–92.  
21 Zob. tamże, s. 84. 
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 Drugi wyznacznik, który jest rozszerzoną wersją poprzedniego, to 

wykorzystanie elementów kultów pogańskich i nadanie im nowego, 

chrześcijańskiego znaczenia. Takie praktyki, jak poświęcenie pól, zwierząt, 

domów, wody oraz hołd wobec świętych, którzy byli patronami miast albo 

zawodów, pomogli przejść mieszkańcom Inflant od kultów pogańskich do 

monoteizmu chrześcijańskiego22. Należy jednak zaznaczyć, że jeszcze bardzo 

długo współistniały chrześcijańskie i pogańskie zwyczaje. Na przykład, w 

okolicach Daugavpils jezuici jeszcze w 1742 roku wycięli kilkaset dębów, które 

były uważane za święte23. 

  Trzecim zaś wyznacznikiem było wykorzystanie w nabożeństwach i w 

nauczaniu języków miejscowych. Nabożeństwa nie odbywały się tylko w języku 

łacińskim, ale często były odprawiane w tym języku, którym posługiwali się na 

co dzień mieszkańcy tej, albo innej wsi lub miasta. Dzięki temu wierni nie byli 

tylko biernymi uczestnikami nabożeństw24. 

 Okres pierwszych trzech wieków w historii Kościoła lokalnego można 

charakteryzować, mimo napięć między arcybiskupami i zakonem krzyżackim, 

jako okres rozkwitu życia religijnego i kulturowego, chociaż w opinii 

protestanckich historyków ten okres jest nazywany „wojną wszystkich przeciw 

wszystkim”25. Jednak właśnie w tym czasie powstawały klasztory, budowano 

kościoły, organizowano biblioteki i wydawano księgi liturgiczne i śpiewniki w 

języku niemieckim i łacińskim. Jednak biblioteki były niewielkie i dostępne nie 

dla wszystkich, ponieważ księgi były drogie, bowiem przemysłowa metoda 

druku została wynaleziona dopiero w połowie XV wieku. Duchowieństwo 

katolickie swobodnie już władało językami łotewskim i liwskim, ale również i 

niemieckim, co pozwalało na kontakt z szerokim gronem wiernych26.  

 Ciosem dla Kościoła katolickiego na Łotwie stał się rok 1521. Po 

wystąpieniu Marcina Lutra w 1517 roku rozpoczął się ruch Reformacji, który 

                                                 
22 Zob. tamże, s. 111. 
23 Zob. J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 31. 
24 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 106. 
25 Zob. R. Feldmanis, Latvijas Baznīcas vēsture, s. 75–76. 
26 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 108–111; J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 79–
90. 
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dość szybko dotarł do Inflant. Istnieje wiele czynników religijnych, politycznych, 

socjalnych, które wpłynęły na szybkie rozprzestrzenienie się Reformacji w 

Europie27. Szczególnie ważne dla terytorium ówczesnego państwa Inflanckiego i 

Kościoła katolickiego było pragnienie magistratu miasta Rygi uwolnienia się od 

wpływów zarówno arcybiskupa Rygi, jak i magistra orderu krzyżaków28.  

 W 1519 roku z ideami Lutra zaczęli sympatyzować nawet najbliżsi 

współpracownicy arcybiskupa Rygi i zapraszali do zwolenników Reformacji. W 

1521 roku w kościele św. Piotra w Rydze kapelan Andreas Konpken otwarcie 

wystąpił z ideami Reformacji zyskując wielu zwolenników. Właśnie jego 

wystąpienia posłużyły szybkiemu przyjęciu Reformacji przez mieszkańców 

Rygi. 

 Biskupi Inflant otrzymali w tym czasie bullę papieską Decet Romanum 

pontificem o wyłączeniu Marcina Lutra z Kościoła i zdecydowali zapoznać z jej 

treścią jak największą liczbę obywateli. Jednak to tylko zwiększyło napięcie, 

ponadto, część duchowieństwa katolickiego również otwarcie sympatyzowało 

ideom Reformacji29.  

 Kluczowym momentem dla zwycięstwa idei Reformacji w Inflantach stały 

się pogromy kościołów w Rydze i w kilku innych miastach.  Pogromy 

rozpoczęły się 16 marca 1524 roku, wówczas członkowie jednej z gildii 

wtargnęli do kościoła św. Piotra w Rydze i zniszczyli kilka bocznych ołtarzy. W 

następnych dniach już większa liczba mieszkańców miasta zdemolowała inne 

kościoły, za ich przykładem oraz z przyzwolenia władz miejscowych, które 

zobaczyły w tym możliwość uzyskania autonomii od biskupów i zakonu 

krzyżackiego, zaś poszły mieszkańcy innych miast30. Za zgodą magistratów 

miast kościoły jeden po drugim były zawłaszczane przez luteranów, natomiast 

posiadłości klasztorów przeszły do władz miast. 

                                                 
27 Dokładniej na ten temat z punktu widzenia protestanckiego zob. R. Feldmanis, Latvijas Baznīcas 
vēsture, s. 88–92; z punktu widzenia katolickiego zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture…, s. 
123–130; J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 91–100. 
28 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 130. 
29 Zob. tamże. 
30 Zob. J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 103–104. 
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 Pierwsze konflikty między luteranami i katolikami trwały do 1539 roku, 

kiedy arcybiskupem Rygi został mianowany Wilhelm (1498–1563), hrabia 

Magdeburgu. Sympatyzował on z Lutrem i zrezygnował z prawa wykonywania 

władzy świeckiej w Rydze. To właśnie on został ostatnim arcybiskupem Rygi w 

państwie Inflanckim31. 

 Trzeba zaznaczyć, że również w Kurzeme i Zemgale miejscowi 

arystokraci oraz część duchowieństwa szybko przyjęli luteranizm i pozycje 

Kościoła katolickiego osłabły, jednak w Latgale idee Lutra nie znalazły wielu 

zwolenników32. Arcybiskupstwo Ryskie przestało istnieć w 1566 roku: po 

śmierci arcybiskupa Wilhelma już nie wyznaczono następcy. 

 Druga połowa XVI wieku była naznaczona tzw. Wojną Inflancką, która z 

przerwami trwała od 1558 do 1583 roku między konfederacją Inflancką, 

Wielkim Księstwem Litewskim (później – Rzeczpospolitą Obojga Narodów) i 

Królestwem Szwedzkim z jednej strony, a Carstwem Rosyjskim z drugiej. 

Wskutek tej wojny państwo Inflanckie przestało istnieć i prawie całe terytorium 

obecnej Łotwy weszło w skład Rzeczpospolitej33. 

 Dla Kościoła katolickiego był to okres odrodzenia. Król Stefan Batory w 

1582 roku wydał zarządzenie o odnowieniu biskupstwa Inflanckiego (później – 

biskupstwa Inflancko-Piltyńskiego) z siedzibą w mieście Cēsis (pol. Kieś), 

znajdującym się w północno-wschodniej części Łotwy, jako centrum 

przeciwdziałania protestantyzmowi. Do Cēsis zostali zaproszeni jezuici, którzy 

rozwinęli swoją działalność zakładając nowe parafie, szkoły, kolegia34. Ten okres 

cechuje się dość szybkim odbudowaniem struktur Kościoła katolickiego, jednak 

równocześnie część ludności pozostała wierna protestantyzmowi i od tego czasu 

obydwie konfesje współistnieją razem na Łotwie35. Należy zaznaczyć, że w tym 

czasie zostały wydane pierwsze katechizmy w języku łotewskim zarówno przez 

katolików, jak i luteranów36. 

                                                 
31 Dokładniej na ten temat zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 132–136. 
32 Zob. tamże, s. 136–142. 
33 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, Rīga 2015, s. 26–30. 
34 Zob. H. Strods Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 149–153. 
35 Zob. tamże; J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 117–120. 
36 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 154. 
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 Na skutek wojny Polsko-Szwedzkiej (1600–1629) pod kontrolą 

Szwedzkiego Królestwa okazała się północno-wschodnia część terytorium 

Łotwy, gdzie znajdowała się siedziba biskupa Inflancko-Piltyńskiego – Cēsis 

oraz część Kurzeme. Dlatego, chociaż formalnie biskupstwo istniało aż do 1798 

roku, biskupi przenieśli swoją rezydencję do Daugavpils, na południe Latgale37. 

 W Rydze i na terytoriach będących pod władaniem króla szwedskiego 

znowu zabroniono wyznanie katolickie, w związku z tym duchowni i zakonnicy 

katoliccy także musieli się przenieść na południe Łotwy, by tam kontynuować 

swoją działalność. Terytorium Latgale, część Zemgale, oraz południowa część 

Kurzeme pozostały pod wpływami biskupów katolickich. W Latgale, gdzie nie 

zostały przyjęte idee protestantyzmu, działalność duchowieństwa katolickiego 

była bardzo owocna, czego skutki są widoczne nawet w dzisiejszych czasach38. 

Należy zaznaczyć, że wiele zależało od pomocy miejscowych szlachciców – to 

właśnie oni okazywali pomoc duchownym tej konfesji, do której należeli sami,. 

W związku z powyższym można stwierdzić, że właśnie tam, gdzie największy 

wpływy mieli katoliccy arystokraci, tam również ludność miejscowa w 

większości była wyznania katolickiego39. 

 Bardzo duży wkład w rozwój lokalnego Kościoła wniosły zakony. 

Według danych prof. H. Strodsa, tylko w Latgale w 1772 roku wśród 

duchowieństwa było 32 księży z zakonu jezuitów, 36 dominikanów, 2 

bernardynów40. Około 2/3 ludności tego regionu stanowili katolicy, pozostali byli 

wierni kościoła starowierców41 oraz wyznawcy judaizmu. W innych częściach 

terytorium Łotwy katolicy stanowili mniejszość42. 

 W wyniku tzw. Wielkiej Wojny Północnej, zbrojnego konfliktu o wpływy 

na morzu Bałtyckim, który trwał od 1700 do 1721 roku, terytorium Vidzeme i 

                                                 
37 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 34–37. 
38 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 160–164; Szerzej na ten temat zob. J. Broks, 
Katolicisms Latvijā..., s. 128–146. 
39 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 176. 
40 Dokładniej o działalności zakonów w okresie XVII–XVIII wieków zob. J. Broks, Katolicisms 
Latvijā..., s. 147–170. 
41 Starowiercy – wyznanie, które powstało w Rosyjskim imperium po reformie Kościoła Prawosławnego 
przez patriarchę Nikona w latach 1651–1656. Starowiercy prześladowani przez władze carskie uciekali w 
ościenne kraje. Bardzo wielu osiedliło się w Latgale.  
42 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 173. 
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Rygi przeszły pod kontrolę Imperium Rosyjskiego43. Natomiast w wyniku trzech 

rozbiorów Rzeczypospolitej w XVIII wieku między Rosją, Prusami i Austrią 

pozostała część terytorium obecnej Łotwy również została włączona do 

Imperium Rosyjskiego44. 

 W tym czasie przestały istnieć samodzielne struktury Kościoła 

katolickiego – biskupstwo inflanckie zostało podzielone i katolicy Latgale i 

Vidzeme zostały włączeni do diecezji Mohylewskiej, natomiast parafie Kurzeme 

– do diecezji Żmudzkiej. Mimo tego, był to okres względnego spokoju dla 

lokalnego Kościoła: duchowni kontynuowali swoją posługę, zakony 

podejmowały kolejne dzieła, nawet zakładano nowe domy zakonne, parafie, 

budowano kościoły, szczególnie w Latgale. Jednak nie można powiedzieć, że 

rosyjskie władze sprzyjały działalności Kościoła katolickiego. Można natomiast 

mówić raczej o względnej tolerancji45. 

 W 1801 roku car Aleksaner I wydał dekret o tym, że na całym terytorium 

Rosyjskiego Imperium władzę nad katolikami przejmuje Kolegium Dzieł 

Duchowych, do którego wchodził również arcybiskup Mohylewski Stanisław 

Siestrzencewicz (1731–1826), nazywano go nawet rosyjskim papieżem. Dekrety 

wydawane przez władze nie były uzgadniane ze Stolicą Apostolską46.  

 Od 1830 roku zaczęło się notoryczne ograniczanie działalności 

duchowieństwa i zakonów katolickich: zabroniono nauczać dzieci katechizmu, 

nie pozwalano przyjmować nowych kandydatów do zakonów, duchowieństwu 

zabroniono przemieszczać się bez zezwolenia władz miejscowych. Szczególnie 

zwracano uwagę, by nie „uprawiano prozelityzmu”, czyli nie wolno było 

przyjmować dorosłych, ochrzczonych w kościele prawosławnym, starowierskim 

albo luterańskim do grona katolików47.  

 W 1847 roku został podpisany konkordat między Mikołajem I a Stolicą 

Apostolską, w którym zatwierdzono kompetencje arcybiskupa mohylewskiego 

                                                 
43 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 34–37.  
44 Na temat Rozbiorów Polski szerzej zob. M. Müller, Rozbiory Polski. Historia Polski i Europy XVIII 
wieku, Poznań 2005, s. 27–87. 
45 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 192. 
46 Zob. tamże, s. 194. 
47 Zob. tamże, s. 200–202. 
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jako zwierzchnika wszystkich katolików Rosyjskiego Imperium, z wyjątkiem 

zachodnich części, kiedyś należących do Rzeczypospolitej. Jednak na skutek 

procesów politycznych, warunki tego konkordatu nie były realizowane48. 

 Po powstaniu styczniowym na terytorium byłej Rzeczpospolitej w 1863 

roku władze rosyjskie podęły działania zmierzające do zmiany tożsamości 

narodowej. Działalność zakonów katolickich została zabroniona, zakonnicy albo 

wyjeżdżali, albo przechodzili w szeregi duchowieństwa diecezjalnego. Na 

terytorium Łotwy w 1864 roku zaczął obowiązywać zakaz druku czcionką 

łacińską, drukować można było wyłącznie cyrylicą. Zakaz ten trwał do 1904 

roku. Duchowieństwo katolickie zmuszano do odprawiania nabożeństw po 

rosyjsku, ponadto, często kapłani łotewscy nie mogli posługiwać w swojej 

ojczyźnie, byli kierowani do innych części Imperium Rosyjskiego, dlatego 

zdecydowana większość duchownych katolickich w XIX wieku na Łotwie była 

pochodzenia polskiego i litewskiego49. Jednak należy zaznaczyć, iż mimo tych 

ograniczeń nie można mówić o zmniejszeniu liczby wiernych katolików na 

terytorium Łotwy. Na przykład, w Kurzeme w 1876 roku było około 53 tys. 

katolików, natomiast 25 lat później już ponad 65 tys. Podobne proporcje były w 

innych regionach Łotwy, również w Rydze50. 

 Koniec XIX i początek XX wieku na Łotwie jest naznaczony wzrostem 

świadomości tożsamości narodowej. Zwiększyła się liczba wykształconych 

Łotyszy, zdobywali oni wykształcenie na uczelniach Imperium Rosyjskiego. 

Wśród nich nie brakło również księży katolickich, którzy odbywali studia w 

Akademii Katolickiej w Petersburgu51. Nabrał siły, powstały w drugiej połowie 

XIX wieku, ruch tzw. „młodołotyszy”. Głównym celem działania jego członków 

było umocnienie tożsamości Łotyszy, jako swego rodzaju przeciwwagi 

niemieckim, a później i rosyjskim mieszkańcom, którzy promowali własną 

kulturę52. 

                                                 
48 Zob. tamże, s. 214. 
49 Zob. tamże, s. 218–220. 
50 Zob. tamże, s. 221. 
51 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli. XX gadsimsts, Rīga 2001, s. 27. 
52 Zob. I. Butulis, A Zunda, Latvijas vēsture, s. 40–43; szerzej na temat ruchów narodowościowych zob. 
K. Volfarte, Rīgas Latviešu biedrība un latviešu nacionālā kustība no 1868. līdz 1905. gadam, 
Rīga 2009. 
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 Kapłani-Łotysze, którzy byli wyznaczani przez arcybiskupa do pracy na 

terytorium Łotwy, zyskiwali coraz więcej sympatii ze strony wiernych, bowiem 

prowadzili nabożeństwa w języku łotewskim, w Latgale zaś w języku łatgalskim. 

Biorąc pod uwagę, że właśnie w Latgale procent katolików był największy, 

duchowieństwo najaktywniej działało na rzecz niepodległości Łotwy właśnie w 

tym regionie i dążyło do utworzenia samodzielnej prowincji kościelnej. 

 Tak, 19 kwietnia 1917 roku, kilka łotewskich duchownych i działaczy 

politycznych, w większości pochodzenia łatgalskiego, bez wiedzy arcybiskupa 

mohylewskiego, złożyli wniosek do departamentu odpowiedzialnego za związki 

wyznaniowe w jeszcze istniejącym Imperium Rosyjskim o odnowienie 

biskupstwa ryskiego i wyznaczenie biskupa – Łotysza. Sprawa ta jednak nie 

została załatwiona. Natomiast jeszcze przed zakończeniem pierwszej wojny 

światowej, na początku 1918 roku, mając nadzieję na utworzenie niepodległego 

państwa łotewskiego w Rēzekne i Aglona odbyły się dwa spotkania 

duchowieństwa łotewskiego, podczas których opracowano prośbę do papieża o 

odnowienie diecezji Ryskiej, zaproponowano także kandydatów na biskupa53. 

 1.1.2. Odnowienie struktur Kościoła lokalnego w okresie 

międzywojennym (1918–1940) 

 Papież Benedykt XV, poprzez wydanie bulli Hodie nos, 29 września 1918 

roku dokonał odnowienia dawnego biskupstwa Ryskiego, oddzielając od diecezji 

Mohylewskiej regiony Latgale, Vidzeme i Estonii, pozostawiając na razie 

katolickie parafie Kurzeme w kompetencji biskupa Kowna. Równocześnie 

biskupem odnowionej diecezji naznaczył ks. Edwarda O’Rourke’a (1876–

1943)54. Należy zaznaczyć, że w dniu ogłoszenia bulli na Łotwie jeszcze nie była 

przyjęta oficjalnie deklaracja o niepodległości państwa – Republika Łotewska 

                                                 
53 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 230 
54 Biskup Edward O’Rourke, urodzony w Mińsku. Studiował na Uczelni Technicznej w Rydze, 
wykształcenie teologiczne uzyskł w Innsbrucku (Austria) i w Rzymie. Święcenia kapłańskie przyjął w 
1907 roku i został inkarnowany do diecezji Żmudzkiej. Od 1908 roku był wykładowcą w Petersburskiej 
Akademii Duchownej i proboszczem parafii św. Stanisława w Petersburgu. Święceń biskupich 15 grudnia 
1918 roku udzielił mu biskup wileński Jerzy Matulewicz, odnowiciel Zgromadzenia Księży Marianów. 
Później biskup O’Rourke pełnił obowiązki wizytatora apostolskiego na Litwie oraz biskupa diecezji 
Gdańskiej. Zmarł w Rzymie. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri. 1918–1995. Uzziņas, Rīga 
1996, s. 315. 
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ogłosiła niepodległość dopiero w dniu 18 listopada 1918 roku. W wiązku z tym 

nie było jasności, w jakich granicach ma być odnowiona diecezja55. Ponadto, w 

Rydze tylko jeden kościół należał do katolików, nie był on odpowiedni dla 

siedziby biskupa, dlatego miejscem tymczasowej rezydencji biskupiej został 

podominikański klasztor w Aglona, w Latgale. 

 Należy podkreślić, że okres do 1920 roku dla Republiki Łotewskiej był 

czasem działań wojennych między zwolennikami niepodległości, armią 

czerwoną i wojskami niemieckimi. Dlatego struktury państwowe właściwie nie 

funkcjonowały, niemożliwe było prowadzenie pertraktacji o działaniu 

odnowionej diecezji z władzami56. 

 Diecezja Ryska, zgodnie z pragnieniem katolików łotewskich, została 

odnowiona, jednak duchowieństwo łotewskie nalegało, by biskupem został 

mianowany ktoś z Łotyszy. Swoją pozycję motywowano, tym, że biskup 

O’Rourke nie zna języka łotewskiego, nie jest zorientowany w miejscowych 

realiach i nie jest znany w środowiskach katolickich. Również tymczasowe 

władze niezależnej Republiki Łotewskiej wyrażały życzenie zmiany biskupa. W 

takich okolicznościach biskup O’Rourke poprosił papieża o zwolnienie z 

obowiązków biskupa ryskiego i o wyznaczenie innego kandydata57. 

 Stolica Apostolska przychyliła się prośbom duchowieństwa i dyplomatów 

Republiki Łotewskiej, biskupem Rygi został mianowany ks. Antonijs 

Springovičs (1876–1958)58. Równocześnie trwały rozmowy o tym, by w skład 

diecezji ryskiej zostały włączone parafie Kurzeme, wyjmując je spod jurysdykcji 

biskupa Kowieńskiego, ponieważ ten region również został częścią Republiki 

Łotewskiej. Zostało to dokonane dzięki staraniom biskupa Springovičsa jeszcze 

                                                 
55 Zob. J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 297–298. 
56 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 55–61. 
57 Zob.J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 298–299. 
58 Arcybiskup Antonijs Springovičs, urodzony niedaleko Rēzekne, po uzyskaniu wykształcenia 
podstawowego w gimnazjum w Rēzekne, podjął studia teologiczne w Akademii Duchownej w 
Petersburgu. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1901 roku w Rydze. Służył jako kapelan w szkołach w 
Orle i Pińsku, natomiast od 1905 roku był proboszczem w Līksna, niedaleko Daugavpils. Od 1917 roku 
był wikariuszem generalnym diecezji Mohylewskiej zaś od 1918 roku – wikariuszem generalnym 
nowoutworzonej diecezji ryskiej. Został mianowany drugim biskupem tejże diecezji i sakrę biskupią 
przyjął 22 sierpnia 1920 roku w Aglona. Kierował diecezją Ryską do śmierci. Zob. J. Cakuls, Latvijas 
Romas katoļu priesteri…, s. 315–316. 
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przed jego konsekracją biskupią 9 czerwca 1920 roku59. Ponadto, diecezja ryska 

ze statusu sufraganii Mohylewskiej została poddana bezpośrednio Stolicy 

Apostolskiej. W ten sposób w okresie od 1918 do 1920 roku dokonało się 

odrodzenie diecezji ryskiej z własnym biskupem na czele. 

 Następnym krokiem odnowienia struktur kościelnych na Łotwie było 

odzyskanie kościoła św. Jakuba w Rydze w celu utworzenia siedziby biskupa 

Rygi, który dotychczas rezydował w Aglona. Już 16 czerwca 1921 roku został 

zaakceptowany przez Stolicę Apostolską i władze Republiki Łotewskiej projekt 

konkordatu, podpisanie którego przez ministra spraw zewnętrznych Łotwy i 

przedstawiciela Stolicy Apostolskiej dokonało się 30 maja 1922 roku. Zaś 3 

września tegoż roku po ratyfikacji przez parlament łotewski, wzajemne 

zobowiązania weszły w życie60. Jednym z punktów konkordatu było oddanie na 

własność diecezji ryskiej kościoła św. Jakuba w Rydze, który miał służyć jako 

siedziba biskupa61. Ciekawym faktem jest, że w tekście konkordatu mowa jest o 

„arcybiskupie archidiecezji ryskiej”, choć w tym czasie A. Springovičs był tylko 

w randze biskupa i biskupstwo ryskie nie było archidiecezją. W ten sposób 

siedziba biskupa została przeniesiona do Rygi62. 

 Dopiero 25 października 1923 roku papież Pius XI dokonał aktu 

podniesienia biskupstwa ryskiego do rangi archidiecezji, zaś biskup Springovičs 

został mianowany arcybiskupem ryskim63. Ponadto, zgodnie z konkordatem, 

należało dla archidiecezji ustanowić biskupów pomocniczych, dlatego ks. prof. 

Jāzeps Rancāns64 (1886–1969) został mianowany biskupem pomocniczym 

                                                 
59 Zob. Samogitiensis et Rigensis de finium dioecesanorum commutatione, AAS 12 (1920), s. 270–271. 
Szerzej na ten temat zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 242. 
60 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 57. 
61 Zob. Concordat entre le Saint-Siège et le gouvernement de Lettonie, AAS 14 (1922), s. 573. 
62 Dokładniej na ten temat zob. J. Broks Katolicisms Latvijā..., s. 300–302. 
63 Zob. Rigensis erectionis in archiepiscopatum decretum, AAS 15 (1923), s. 585–586. 
64 Biskup Jāzeps Rancāns, urodzony w niedaleko Ludza w Latgale. Po uzyskaniu wykształcenia w 
gimnazjum w Kronsztadzie, studiował w seminarium duchownym i w Akademii duchownej w 
Petersburgu. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1911 roku. Był deputatem w Sejmie Republiki Łotewskiej 
przez kilka kadencji oraz występował jako przedstawiciel od strony Kościoła katolickiego w sprawach 
dyplomatycznych. Po zakończeniu II Wojny Światowej w 1945 roku wyemigrował do Niemiec i później 
do Stanów Zjednoczonych. Na emigracji do śmierci pełnił obowiązki premier-ministra Republiki 
Łotewskiej na wygnaniu. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri..., s. 316–317. 
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archidiecezji ryskiej65. Po 1923 roku można mówić już o zakończeniu procesu 

odnowienia i usamodzielnienia archidiecezji ryskiej. 

 Ostatnim najważniejszym wydarzeniem w okresie międzywojennym dla 

lokalnego Kościoła było utworzenie nowej diecezji na Łotwie z siedzibą biskupa 

w Liepāja (pol. – Lipawa). Nowa diecezja została utworzona 8 maja 1937 roku 

na terytorium Kurzeme i Zemgale66, biskupem której został mianowany 

proboszcz parafii i dziekan miasta Ludza (pol. Lucyn) ks. Antoni Urbšs67 (1879–

1965). W ten sposób archidiecezja ryska została podniesiona do rangi metropolii 

i arcybiskup Antoni Springovičs został mianowany metropolitą68. Ukształtowana 

w ten sposób, struktura Kościoła lokalnego istniała do 1995 roku. 

 Okres od 1920 do 1940 roku można nazwać okresem rozkwitu życia 

religijnego katolików Łotwy oraz umocnieniu tożsamości narodowej. Według 

danych z archiwum metropolii ryskiej, od momentu odzyskania niepodległości 

przez Republikę Łotewską do momentu pierwszej okupacji radzieckiej w 1940 

roku, studia teologiczne na Łotwie ukończyło 122 studenów, którzy zostali 

wyświęceni i pełnili posługę w państwie69. Dopiero pod koniec okupacji 

niemieckiej podczas drugiej wojny światowej część z nich udała się do innych 

republik Związku Radzieckiego albo wyemigrowała do Europy lub USA. 

 W związku z tym, należy wspomnieć o utworzeniu i zmianach, 

związanych z kształceniem duchowieństwa. Seminarium duchowne, założone w 

Krāslava (pol. Krasław) w 1755 roku, zostało przeniesione w 1842 roku do 

Mińska i od tego czasu na terytorium Łotwy nie było żadnej uczelni teologicznej. 

Jedną z pierwszych decyzji ówczesnego biskupa Springovičsa było utworzenie 

seminarium duchownego dla przygotowania kapłanów spośród Łotyszy. W 

                                                 
65 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 58. 
66 Zob. Liepaiensis a Rigensis archidioecesis territorio pars seiungitur, ex qua nova erigitur dioecesis 
”Liepaiensis” nuncupanda, AAS 29 (1937), s. 384–386. 
67 Biskup Antonijs Urbšs, urodzony w Rokiškis, na Litwie, wychowany przez wujka kapłana w Varkava, 
w Latgale. Studiował w Petersburgu w Akademii duchowej. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1903 roku. 
Święcenia biskupie otrzymał 29 czerwca 1938 roku. Podczas II Wojny Światowej w 1944 roku 
wyemigrował do Niemiec i później do Hiszpanii, gdzie przebywał w klasztorze Montserrat aż do śmierci. 
Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 320–321. 
68 Zob. Rigensis archiepiscopalis ecclesia Rigensis ad metropolitanae ecclesiae gradum et dignitatem 
evehitur novaque provincia ecclesiastica sub nomine “Rigensis” in Lettonia constituitur, AAS 29 (1937), 
s. 387–388.  
69 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 36–39.  
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latach od 1920 do 1924 seminarium mieściło się w klasztorze podominikańskim 

w Aglona, następnie zostało przeniesione do Rygi. W 1928 roku utworzono na 

bazie seminarium Teologiczną Szkołę Wyższą, natomiast w 1938 utworzono 

wydział teologii na Uniwersytecie Łotewskim a przyszli księża otrzymywali 

dyplom uczelni państwowej70. 

 Równocześnie rozwijała się sieć parafii katolickich. Na przykład, w 

Kurzeme na początku XX wieku było 18 parafii, natomiast w 1939 roku było ich 

już 5671. Podobne tendencje były w innych częściach Łotwy72. Trzeba zaznaczyć 

także, że wiele nowych parafii powstało w związku z wewnętrzną migracją, 

bowiem wielu mieszkańców Latgale, która była najuboższą częścią Łotwy, 

udawało się za pracą do większych miast państwa, albo do zamożnych 

gospodarzy zamieszkujących w innych regionach. 

 Należy wspomnieć również o odnowieniu życia zakonnego w 

nowopowstałym Kościele lokalnym. Jak już wspomniano, pod koniec XIX wieku 

i na początku XX wieku zakony katolickie na terenach Imperium Rosyjskiego 

znalazły się w trudnej sytuacji – nie było możliwości przyjmowania nowych 

kandydatów, wspólnoty zmniejszały się albo musiały działać nawet nielegalnie. 

Na Łotwie nie pozostało żadne zgromadzenie męskie, natomiast tylko o jednym 

żeńskim zgromadzeniu – Sióstr Serca NMP – wiadomo, że mimo zakazów, 

kontynuowały one swoją posługę w ukryciu w parafii Līksna, niedaleko 

Daugavpils73. 

 Arcybiskup Antonijs Springovičs zatroszczył się o odnowienie życia 

zakonnego na Łotwie. Przyczyn, które pobudziły go do tych działań, było 

zapewnie wiele. Jedną z najistotniejszych była skierowana na rusyfikację 

miejscowej ludności oraz zmuszenie do przejścia na prawosławie polityka władz 

rosyjskich poprzednich dziesięcioleci. Trzeba zaznaczyć, że biskup nie zgodził 

się również na przyjęcie polskich misjonarzy-zakonników z powodu obawy 

władz łotewskich przed spolszczeniem katolików. Dlatego było konieczne, by 

                                                 
70 Zob. tamże, s. 11. 
71 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 113. 
72 Dokładniej na te temat zob. J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 377–389. 
73 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 228–229. 
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pierwszymi zakonnikami byli Łotysze. Tak w 1924 roku w miejscowości Viļāni 

(pol. Wielony) zaczęli działalność pierwsi ojcowie ze Zgromadzenia Księży 

Marianów, którzy przez biskupa A. Springovičsa rok wcześniej zostali wysłani 

do odbycia nowicjatu. W 1929 roku do Skaistkalne z Niemiec przybyło pięciu 

ojców kapucynów, którym później, w 1933 roku, w Rydze została powierzona 

parafia św. Alberta. W 1937 roku działalność rozpoczęli łotewscy jezuici, którzy 

po odbyciu nowicjatu i studiów, przybyli do Rygi i otrzymali w pieczę parafię 

św. Franciszka. W 1940 roku już działała druga placówka ojców jezuitów w 

Ilūkste (pol. Iłukszta), dawnej ich rezydencji74. 

 Pierwszą żeńską wspólnotą zakonną, która zaczęła działać legalnie na 

Łotwie było już wspomniane Zgromadzenie Sióstr Serca NMP. W 1922 roku z 

parafii Līksna siostry przeniosły się do Daugavpils, gdzie podjęły pracę jako 

nauczycielki i pielęgniarki. W 1938 roku działał już drugi dom zakonny w 

Rydze. 

 W 1927 roku z Niemiec do Jaunaglona przybyły siostry Ubogiego 

Dzieciątka Jezus, prowadziły one gimnazjum dla dziewcząt i szkołę. Natomiast 

w Rydze od 1939 roku siostry utworzyły akademik dla katolickich studentów. Z 

kolei w 1931 roku w Skaistkalne podjęły działalność wychowawczą siostry 

Świętego Krzyża. Drugi klasztor tego zgromadzenia został założony w Rydze w 

1933 roku, zaś w 1937 siostry otworzyły kolejną placówkę w Liepāja (pol. 

Lipawa). W 1940 roku ta wspólnota zakonna liczyła 41 siostrę, z których 30 były 

Łotyszki. 

 Odrodzenie życia zakonnego na Łotwie nie byłoby możliwe bez pomocy 

wspólnot zakonnych z zagranicy, najwięcej – z Niemiec. W 1939 roku na Łotwie 

służyli około 45 zakonników i zakonnic pochodzenia niemieckiego. Należy 

jednak wykazać, że z Polski, Holandii i Austrii też przybywały osoby 

konsekrowane do pracy w łotewskim Kościele lokalnym75. 

                                                 
74 Zob. tamże, s. 259–260. 
75 Zob. tamże, s. 259–261. 
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 1.1.3. Kościół w okresie reżymów okupacyjnych (1940–1990) 

 Druga wojna światowa stała się wydarzeniem, które wpłynęło zarówno na 

zmiany polityczne w Europie, jak i na pozycje Kościoła, szczególnie na terenach, 

które po podpisaniu paktu Ribbentrop-Mołotow znalazły się w strefie wpływów 

Związku Radzieckiego. Republika Łotewska znalazła się właśnie w tej grupie 

państw76. Po rozpoczęciu działań wojennych w 1939 roku, władze Związku 

Radzieckiego podjęły starania aneksji Republiki Łotewskiej. Oddziały armii 

radzieckiej 17 czerwca 1940 roku przekroczyły granice Łotwy, 20 czerwca 

ustanowiono tymczasowy rząd, ogłoszono nowe wybory do Sejmu, które odbyły 

się 14 i 15 lipca tegoż roku. Do wyborów była dopuszczona tylko jedna partia 

„Blok pracowników”, którzy utworzyli nowy Sejm. Pierwszą decyzją była 

prośba do władz ZSRR o włączenie Republiki Łotewskiej do Związku 

Radzieckiego. W ten sposób od 5 sierpnia 1940 roku Łotwa stała się jedną z 

republik ZSRR77. Okres ten w łotewskiej historiografii jest nazywany pierwszą 

okupacją radziecką oraz „Baigais gads” (pol. Ciężki rok) i trwał on do 8 lipca 

1941 roku, kiedy to nastąpiła okupacja niemiecka. 

 Jednocześnie ze zmianą reżimu politycznego, rozpoczęły się ograniczenia 

w działalności Kościoła. Chociaż w życiu parafii katolickich nie zaszły zmiany, 

jednak zostały zlikwidowane wszystkie założone przez duchownych katolickich 

organizacje społeczne, w tym także innych wyznań. Z planu nauczana w 

szkołach usunięto katechezę, zlikwidowano seminarium duchowne i wydział 

teologii na Uniwersytecie Łotewskim, natomiast wszystkie wspólnoty zakonne 

musiały być rozwiązane, zaś zakonnicy, niemający obywatelstwa łotewskiego 

zmuszeni zostali do wyjazdu78. Siedmiu kapłanów zginęło albo w więzieniach, 

albo zostali rozstrzelani przez żołnierzy radzieckich, natomiast trzech kapłanów 

                                                 
76 Bardzo dokładną analizę paktu Ribbentropp–Mołotow oraz jego prawnych skutków dokonał dr 
Dietrich A. Loeber, praca ta została opublikowana w oficjalnym czasopiśmie prawnym Republiki 
Łotewskiej „Lavijas vēstnesis”, które od 2012 roku wychodzi tylko w wersji elektronicznej. Zob. D. 
Loeber, Molotova–Ribentropa pakts, un tā juridiskās sekas Baltijas valstīs, 
https://www.vestnesis.lv/ta/id/55788 (19.06.2021). 
77 Zob. I. Butulis, A. Zunda Latvijas vēsture, s. 125–137. 
78 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 275–276. 



Rozdział 1 
 

 

34 

otrzymało wyroki skazujące za działalność antyradziecką, jednak po zmianie 

reżimu zostali oni uwolnieni79.  

 Proces likwidacji instytucji kościelnych został przerwany przez okupację 

niemiecką. Wojska niemieckie zaczęły bombardowanie strategicznych obiektów 

na terytorium Łotwy 22 czerwca 1941 roku i 8 lipca już całe terytorium państwa 

okazało się pod okupacją niemiecką. Ustanowiono nowy rząd, całkowicie 

zależny od wojskowych władz niemieckich, młodzi mężczyźni byli zmuszani do 

wstąpienia do wojska. Nie można przemilczeć również eksterminacji 

mieszkańców pochodzenia żydowskiego, cygańskiego i innych, którzy nie byli 

uznawani za „rasę wyższą”, także karano wszystkich, którzy pomagali Żydom. 

Należy zaznaczyć, że mieszkańcy Łotwy różnie oceniali nową władzę – dla 

części ludności byli oni wyzwolicielami od reżimu komunistycznego, niektórzy 

przedstawiciele byłych elit łotewskich widzieli w nowej okupacji możliwość 

restauracji niezależnego państwa. Dla innych byli oni wrogami i dlatego 

powstawały ruchy partyzanckie. Mimo tego, historycy w większości są 

jednoznaczni w ocenie, iż okupacja niemiecka była reżimem represyjnym, 

podczas którego zabito około 90 000 mieszkańców państwa, zaś łącznie 

wszystkich internowanych w okresie do 1945 roku było ponad 123 00080. 

 Wbrew oczekiwaniom, dla katolików Łotwy okupacja niemiecka nie 

przyniosła odwilży. Chociaż zezwolono na nauczanie religii, niektórym 

zakonnikom i zakonnicom pozwolono wrócić do klasztorów, jednak często 

zamykano kościoły, motywując to epidemią tyfusu. Ponadto, władze reżimu 

okupacyjnego starały się izolować lokalny Kościół od wpływów Stolicy 

Apostolskiej, ponieważ w duchowieństwie widziano opozycję wobec polityki 

represji wobec Żydów, Cyganów i innych narodowości i mniejszości81. 

 Postawa duchowieństwa wobec reżimu nazistowskiego była różna, 

czasem nawet diametralnie. Na przykład, ks. Aloizs Broks (1838–1942?) przyjął 

postawę sprzeciwu wobec działań władz okupacyjnych i publicznie podczas 

homilii potępił zabicie niewinnych mieszkańców Łowty. Został aresztowany i 

                                                 
79 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 157. 
80 Zob. I. Butulis, A. Zunda Latvijas vēsture, s. 138–156 
81 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 279–282. 
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zginął w obozie w Stutthof niedaleko Gdańska82. Natomiast ks. Kazimirs Ručs, 

wstąpił do Łotewskiego legionu SS i służył jako kapelan żołnierzy pochodzenia 

łotewskiego83. 

 Arcybiskup Springovičs w tym czasie włożył wiele wysiłku w zachowanie 

względnej wolności miejscowego Kościoła, nieustannie prowadził rozmowy z 

przedstawicielami władzy, którzy dokładali starań wymuszenia lojalności 

Kościoła84. Dzięki staraniom arcybiskupa struktury Kościoła miejscowego 

zasadniczo zostały zachowane. Ponadto, jego pieczy została powierzona 

administratura apostolska w Estonii, do której przynależało ponad 2 tys. 

katolików85. Administrator apostolski, pierwszy biskup niezależnej Estonii 

Eduard Profitlich (1890–1942)86 został aresztowany jeszcze w 1941 roku przez 

władze radzieckie i otrzymał wyrok kary śmierci. Zmarł w więzieniu jeszcze 

przed wykonaniem wyroku. Nie wyznaczono natomiast jego następcy. 

 W 1944 roku wojska radzieckie wkroczyły na terytorium Łotwy, 

natomiast nazistowskie siły zbrojne zaczęły opuszczać terytorium republiki. W 

ten sposób rozpoczął się okres, który w historiografii łotewskiej obecnie jest 

określany jako „reokupacja radziecka”. Mimo tego, że już od 1943 roku 

potajemnie działała organizacja Latvijas centrālā padome (pol. Łotewska Rada 

Centralna), której celem była organizacja władz państwowych i odnowienie 

niepodległej Republiki Łotewskiej, władze radzieckie, stosując represje wobec 

jej członków, znowu włączyły Łotwę do ZSRR87. 

 Dla Kościoła lokalnego oznaczało to powrót do stanu sprzed okupacji 

niemieckiej. Władze radzieckie wobec katolików zajęły wrogą pozycję z powodu 

publicznego osądzenia przez Stolicę Apostolską działań radzieckiego rządu 

                                                 
82 Zob. tamże, s. 284. 
83 Zob. K. Strods, Karš garīdznieka acīm: Kazimira Ruča gaitas Latviešu leģionā, w: L. Purinaša, K. 
Strods, Laikmeta nospiedumi:  20 gadsimta Latgales stāsti, Rēzekne 2020, s. 280-287. 
84 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 285. 
85 J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 162. 
86 Biskup Edward Gottlieb Profitlich – urodzony w Niemczech, członek Towarzystwa Jezusowego, 
święcenia kapłańskie otrzymał w 1922 roku, studiował teologię i filozofię w Niemczech i w Polsce, w 
1931 roku został proboszczem parafii świętych Piotra i Pawła w Tallinie i administratorem apostolskim 
dla Estonii. Sakrę biskupa przyjął w 1936 roku. Podczas inwazji wojsk radzieckich na Estonię pozostał w 
kraju. Aresztowany przez władze radzieckie i skazany na karę śmierci, zmarł w więzieniu w mieście 
Kirow (ZSRR). Obecnie toczy się jego proces beatyfikacyjny. 
87 Zob. I. Butulis, A. Zunda Latvijas vēsture, s. 157–158. 
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wobec krajów, które weszły w strefę wpływów ZSRR, dlatego z biegiem czasu 

działania władzy stawały się coraz bardziej represyjne88. 

 Arcybiskup A. Springovičs podjął starania o reorganizację życia Kościoła 

na Łotwie, ponieważ na skutek działań wojennych i zmian politycznych Łotwę 

opuścił 41 kapłan, co stanowiło 22% duchowieństwa, ponadto władze niemieckie 

zmusiły do emigracji biskupów J. Rancānsa (biskupa pomocniczego Rygi) i A. 

Urbšsa (ordynariusza diecezji Liepāja)89. 

 Władze radzieckie, w celu ustanowienia kontroli nad wspólnotami 

religijnymi, wyznaczyły przedstawiciela Rady ds. religijnych na Łotwie. 

Arcybiskup był zmuszony konsultować z nim każdą decyzję i miał zdawać 

sprawozdania z działalności i lojalności wobec władzy. Najważniejszym 

zadaniem przedstawiciela Rady było nakłonić arcybiskupa do zerwania kontaktu 

ze Stolicą Apostolską, jednak w tej kwestii nie udało mu się uczynić postępów90. 

 Trzeba także zaznaczyć, że de facto arcybiskup Rygi stał się 

ordynariuszem dla katolików właściwie całego Związku Radzieckiego za 

wyjątkiem Litewskiej Republiki Radzieckiej. To on delegował kapłanów do 

służby w miastach ZSRR, gdzie były parafie katolickie, chociaż wobec władzy 

pozostawał on tylko arcybiskupem Rygi91. 

 Dzięki staraniom arcybiskupa władze zezwoliły na funkcjonowanie 

seminarium duchownego w Rydze przy parafii św. Franciszka, był jednak 

ustanowiony limit liczebny na przyjęcie kandydatów, ponadto, nie byli oni 

zwalniani z obowiązku służby wojskowej. Natomiast w 1951 roku działanie 

seminarium zostało ograniczone i przyszli księża musieli się kształcić prywatnie, 

mieszkając przy parafiach; w seminarium mogli oni uczestniczyć na wykładach 

tylko 4 miesiące w ciągu roku. Dopiero w 1954 roku władze zezwoliły na 

normalne funkcjonowanie seminarium92. 

                                                 
88 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 291–293. 
89 Zob. tamże, s. 295. 
90 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 174. 
91 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 295–296. 
92 Zob. tamże. 
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 Z powodu emigracji biskupów po otrzymaniu zezwolenia Stolicy 

Apostolskiej, 25 lipca 1947 roku arcybiskup udzielił sakry biskupiej ks. Peterisu 

Strodsowi93 (1892–1960) i ks. Kazimirsowi Duļbinskisu94 (1906–1991). 

 Po śmierci arcybiskupa A. Springovičsa, 1 października 1958 roku, 

Stolica Apostolska mianowała biskupa P. Strodsa administratorem metropolii 

ryskiej. Po uzyskaniu zgody Komitetu ds. religii zaczął on pełnić obowiązki, nie 

wyznaczano w tym czasie ani arcybiskupa-metropolity ryskiego, ani biskupa 

diecezji Liepāja. Diecezje te pod kierownictwem administratorów pozostawały 

aż do 1990 roku95. 

 Biskup-administrator P. Strods zmarł 5 sierpnia 1960 roku. Dla Kościoła 

miejscowego oznaczało to, że nie ma żadnego biskupa na całym terytorium 

Łotwy. Łotewscy biskupi na emigracji nie mieli możliwości wjazdu do ZSRR, 

natomiast litewscy biskupi nie mieli tu jurysdykcji. Biskup Duļbinskis, po 

oswobodzeniu z łagru, nie miał prawa powrotu na Łotwę, dlatego rada kapłańska 

podjęła decyzję o wyznaczeniu kanclerzem kurii ryskiej ks. Juliansa Začestsa96 

(1913–2004), który drogą dyplomatyczną poinformował o tym Stolicę 

Apostolską i został zatwierdzony administratorem apostolskim metropolii 
                                                 
93 Biskup Pēteris Strods – urodzony w niedaleko miasta Varakļāni w Latgale, po ukończeniu szkoły 
studiował w seminarium duchownym i później w Akademii Duchowej w Petersburgu, święcenia 
prezbiteratu otrzymał w 1916 roku. W 1923 roku wyjechał do Austrii na studia filozoficzne. Na 
Uniwersytecie Wiedeńskim w 1926 roku uzyskał doktorat z filozofii i po powrocie na Łotwę został 
profesorem w seminarium duchownym w Rydze. 25 lipca 1947 roku otrzymał sakrę biskupią i został 
biskupem pomocniczym archidiecezji ryskiej i diecezji liepajskiej. Po śmierci arcybiskupa A. 
Springovičsa, w latach 1958–1960 był administratorem tychże diecezji. Zmarł w Rydze Zob. J. Cakuls, 
Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 321–322. 
94 Biskup Kazimirs Duļbinskis – urodzony w Viļaka, w północnej Latgale. Ukończył gimnazjum w 
Aglona i wstąpił do seminarium duchownego w Rydze. Po ukończeniu studiów w 1932 roku został 
wyświęcony na kapłana. Pracował jako proboszcz w parafii w Aizpute, później był wychowawcą w 
gimnazjum w Aglona. Sakrę biskupią otrzymał wraz z biskupem P. Strodsem 25 lipca 1947 roku i został 
biskupem pomocniczym diecezji ryskiej i liepajskiej. Aresztowany w 1949 roku i skazany na 10 lat prac 
przymusowych. Został zwolniony w 1954 roku, jednak znowu aresztowany w 1956 roku. Po uwolnieniu 
z więzienia w 1958 roku otrzymał zakaz powrotu na Łotwę, osiedlił się w Białorusi w Druja, niedaleko 
granicy łotewskiej. Pracował w kołchozie. Dopiero w 1965 roku pozwolono mu powrócić na Łotwę i 
zamieszkać w domu rodzinnym oraz pomagać proboszczom w pracy pastoralnej. Rehabilitowany dopiero 
w 1988 roku, jednak już nie mógł pełnić obowiązków biskupa z powodu stanu zdrowia. Zmarł w Viļaka. 
Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 323. 
95 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 284–287. 
96 Ks. prał. Julians Začests – urodzony niedaleko Ludza w Latgale. Po ukończeniu gimnazjum w Ludza 
wstąpił do seminarium duchownego w Rydze. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1938 roku. Pracował 
duszpastersko w parafiach Latgale. Aresztowany w 1945 roku za agitację antyradziecką i skazany na trzy 
lata więzienia. Po oswobodzeniu w 1948 roku kontynuował pracę duszpasterską. Wyznaczony na 
administratora metropolii Ryskiej w 1960 roku, nie otrzymał zezwolenia władz na wykonywanie tych 
obowiązków. Od 1962 roku był proboszczem i dziekanem w Nautrēni, później w Līvāni. Zmarł w Līvāni. 
Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 156–157. 
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ryskiej. Jednak ta decyzja nie została zaakceptowana przez władze radzieckie. W 

ten sposób zarządzenie metropolią zostało sparaliżowane97. 

 W celu rozwiązania tego problemu ks. Začests w 1962 roku zwrócił się do 

Stolicy Apostolskiej z prośbą mianowania administratorem metropolii ks. 

Juliansa Vaivodsa98 (1895–1990) i otrzymał odpowiedź pozytywną. Również 

przedstawiciele władz radzieckich wyraziły zgodę na jego kandydaturę. W 1964 

roku ks. J. Vaivods został zaproszony do Rzymu na trzecią sesję Soboru 

Watykańskiego II, gdzie przyjął sakrę biskupią, w ten sposób na Łotwie skończył 

się okres, gdy nie było żadnego posługującego biskupa. Posługę administratora 

bp J. Vaivods pełnił aż do śmierci w 1990 roku. 

 Jego zadaniem było zapewnienie funkcjonowania struktur kościelnych, 

dialog z przedstawicielami władzy. Właśnie w tym trudnym dla Kościoła 

lokalnego okresie należało wprowadzić zmiany związane z reformą soborową. 

Zmiany w liturgii wprowadzano powoli, J. Vaivods uważał, że nie wolno 

dokonywać tak szybko radykalnych zmian, ponieważ mogło to wywołać 

oburzenie duchowieństwa i wiernych. Dopiero od 1972 roku zaczęto stosować 

nowe księgi liturgiczne, przetłumaczono lekcjonarze, jednak w liturgii nadal 

używano języka łacińskiego99. W 1985 roku dokonano tłumaczeń Mszału i 

innych ksiąg liturgicznych na język łotewski100. 

                                                 
97 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 308–309. 
98 Kard. Julians Vaivods – urodzony w gminie Vārkava, po ukończeniu szkoły studiował w seminarium 
duchownym w Petersburgu, święcenia kapłańskie przyjął w 1918 roku. Pełnił obowiązki proboszcza w 
parafiach Latgale oraz kapelana szkolnego w Daugavpils. Od 1925 roku przeniesiony do Kurzeme, gdzie 
również był proboszczem w kilku parafiach. Po utworzeniu diecezji liepajskiej został mianowany 
proboszczem kościoła katedralnego, kanclerzem i później wikariuszem generalnym diecezji. Na wydziale 
teologii Uniwersytetu Łotewskiego w 1943 roku uzyskał stopień licencjata teologii. Po emigracji biskupa 
A. Urbšsa pozostał wikaruszem generalnym diecezji Liepāja. Aresztowany za antyradziecką agitację w 
1958 roku został skazany na 2 lata prac przymusowych. Po powrocie na Łotwę w 1960 roku zabroniono 
mu rezydować na terenie diecezji Liepāja, więc został mianowany proboszczem kościoła katedralnego w 
Rydze. W 1962 roku przejął obowiązki administratora apostolskiego metropolii, władze radzieckie 
zaakceptowały jego kandydaturę. Zaproszony na trzecią sesję Soboru Watykańskiego II, uzyskał 
zezwolenie władz radzieckich na wyjazd i udał się do Rzymu, gdzie przedstawił sytuację Kościoła na 
Łotwie i w całym ZSRR, prosząc o mianowanie biskupa dla Łotwy, ponieważ od 1960 roku po śmierci 
biskupa P. Strods, na Łotwie nie było żadnego biskupa. Właśnie J. Vaivods został mianowany biskupem-
administratorem metropolii Łotewskiej i przyjął sakrę 18 listopada 1964 roku w Rzymie. W 1983 roku 
papież Jan Paweł II włączył biskupa J. Vaivodsa do grona kardynałów. Kard. Vaivods pełnił obowiązki 
administratora metropolii Ryskiej do śmierci. Zmarł w Rydze, zaś pochowany został w Aglona. Zob. J. 
Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 324–325. 
99 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 339–340. 
100 Zob. tamże, s. 347; 350–354. 
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 Mając na uwadze dobro miejscowego Kościoła, biskup Vaivods zwrócił 

się z prośbą o wyznaczenie biskupa pomocniczego. Podczas wizyty w Rzymie, 

jako członek komisji ds. reformy Prawa kanonicznego, otrzymał odpowiedź 

pozytywną i biskupem pomocniczym został mianowany ks. Valerijans 

Zondaks101 (1908-1986). Ponadto, w 1982 roku biskupem pomocniczym został 

mianowany ks. Jānis Cakuls102 (1926–2022) oraz po śmierci biskupa V. 

Zondaksa – ks. Vilhelms Ņukšs103 (1938–1993) 

 Podsumowując omówienie okresu drugiej okupacji radzieckiej można 

wskazać, że według danych statystycznych w okresie od zakończenia drugiej 

wojny światowej do odzyskania przez Republikę Łotewską niepodległości 

funkcjonowanie parafii było ograniczane: każdą parafię należało zarejestrować, 

małe parafie, parafie niemające jeszcze swojego kościoła, oraz wspólnoty, które 

nie były parafią, nie były rejestrowane, lecz miały być zlikwidowane. Parafiom, 

którym pozwolono działać, skonfiskowano wszelkie nieruchomości z wyjątkiem 

budynków sakralnych. W ten sposób liczba parafii zmniejszyła się z 224 do 178, 

                                                 
101 Biskup Valerians Zondaks – urodzony w Viļaka w północnej Latgale. Po ukończeniu gimnazjum w 
Aglona studiował w seminarium duchownym w Rydze. Święcenia prezbiteratu otrzymał w 1932 roku. 
Posługiwał jako proboszcz oraz wykładowca w seminarium duchownym w Rydze. Aresztowany w 1953 
roku za działalność antyradziecką, jednak po śmierci Stalina wyrok 25 lat więzienia zmniejszono do 
trzech. Rok po oswobodzeniu został aresztowany ponownie w 1957 roku i zwolniony w 1960. Pozwolono 
mu pełnić posługę duszpasterską. Od 1968 roku aż do śmierci był rektorem seminarium duchownego. 
Zmarł w Rydze. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 325–326. 
102 Biskup Jānis Cakuls – urodzony w niedaleko Preiļi w Latgale. Po ukończeniu szkoły średniej wstąpił 
do Seminarium duchownego w Rydze, święcenia kapłańskie otrzymał w 1949 roku w Rydze. Pracował 
duszpastersko w parafii św. Marii Magdaleny w Rydze, od 1950 do 1983 roku był proboszczem tej 
parafii. Całe życie zajmował się studiowaniem historii Kościoła, jest autorem wielu cennych publikacji, 
opartych na danych z archiwów kurii ryskiej. W 1982 roku został mianowany biskupem pomocniczym 
ryskim i otrzymał sakrę biskupią. Pełnił obowiązki wikariusza generalnego kard. Vaivodsa. Po śmierci 
kardynała pełnił przez rok obowiązki administratora apostolskiego archidiecezji ryskiej i diecezji 
liepajskiej, natomiast od 1991 roku, kiedy został mianowany nowy arcybiskup-metropolita, znowu był 
biskupem pomocniczym archidiecezji ryskiej. Przeszedł na emeryturę w 1993 roku. Zmarł 26 lutego 2022 
roku, pochowany w krypcie kościoła pw. Marii Magdaleny w Rydze. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas 
katoļu priesteri…, s. 326–327. 
103  Biskup Vilhelms Ņukšs – urodzony niedaleko Kārsava w Latgale północnej. Po ukończeniu szkoły 
wstąpił do seminarium duchownego w Rydze, święcenia kapłańskie otrzymał w 1964 roku w Kownie. Po 
święceniach był wikariuszem w parafiach w Rydze. W 1977 roku otrzymał zezwolenie na studia za 
granicą i dwa lata spędził w Rzymie studiując na Gregorianum. Po studiach został mianowany dziekanem 
Rygi oraz wykładowcą i wicerektorem seminarium duchownego. W 1987 roku mianowany biskupem 
pomocniczym ryskim i liepajskim i przyjął sakrę biskupią. Równocześnie był wykładowcą i rektorem 
seminarium duchownego w Rydze. W trakcie wizyty do Rzymu w 1993 roku poczuł się źle i został 
przewieziony do szpitala, gdzie zmarł. Pochowany w Rydze. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri…, s. 327–328. 
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mimo to w latach 60-tych udało się zbudować i poświęcić pięć kościołów. 

Również zabroniono katolikom wszelkiej działalności społecznej104. 

 W okresie okupacji radzieckiej liczba księży zmniejszyła się z 152 do 105, 

część kapłanów posługiwała w innych republikach radzieckich105. Internowano 

łącznie 82 kapłanów, z których 18 zmarło w areszcie, w łagrach albo zostało 

rozstrzelanych106. Kapłani, którym zezwolono na działalność duszpasterską, 

musieli otrzymać to zezwolenie na piśmie, zaś biskup nie miał prawa dokonania 

przeniesienia księży na inną parafię bez zezwolenia władz. 

 Zakony natomiast nie ujawniały danych statystycznych, ponieważ 

funkcjonowały w ukryciu, zaś kapłani zakonni byli wliczani w skład 

duchowieństwa diecezjalnego107. Praktyka życia zakonnego oficjalnie była 

zabroniona, dlatego zakony żeńskie działały w ukryciu i siostry nie używały 

habitów, zaś bracia zakonni częściowo przeszli do laikatu, częściowo zaś byli 

zatrudniani przy parafiach jako pracownicy108. 

 1.1.4. Od odzyskania niepodległości przez Łotwę do czasów 

współczesnych (1990–2022) 

 Rok 1990 w najnowszej historiografii Łotwy jest nazywany rokiem 

przełomowym. Od 1987 roku bez obawy zaczęły działać grupy, mające na celu 

restaurację niepodległej Republiki Łotewskiej. Polityka Michaiła Gorbaczowa 

zezwalała na publiczne wyrażenie różnych idei, dlatego ruchy niepodległościowe 

stopniowo rozrastały się i już w 1988 roku powstała siła polityczna o nazwie 

Latvijas Tautas Fronte109 (pol. Łotewski Front Narodowy). 3 maja 1990 roku, w 

wyborach do Rady Najwyższej Radzieckiej Republiki Łotewskiej 

przedstawiciele Frontu uzyskali dwie trzecie miejsc, na pierwszym posiedzeniu 

Rady podjęto decyzję o odnowieniu Republiki Łotewskiej i wyjściu z ZSRR. 

                                                 
104 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 314–315. 
105 Bardziej szczegółowa analiza danych z archiwów kurii ryskiej ukazuje, że liczba kapłanów była 
bardzo niestała. Na przykład w 1950 roku na Łotwie było 113 księży, natomiast w 1956 roku z powodu 
zwolnienia wielu kapłanów z aresztu w kraju było aż 162 księży. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri…, s. 294–299; 395–396. 
106 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 227–231. 
107 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 314–315. 
108 Zob. tamże, s. 322–323; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 300. 
109 Zob. I. Butulis, A. Zunda Latvijas vēsture, s. 178–182. 
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Proces uzyskania niepodległości trwał do 21 sierpnia 1991 roku, kiedy na skutek 

zmian politycznych w ZSRR już nie czyniono przeszkód w realizacji 

postanowień Rady i ogłoszono niepodległość Republiki Łotewskiej, którą uznano 

na arenie międzynarodowej110. Proces zmian związanych z funkcjonowaniem 

państwa niepodległego został ukończony w 1993 roku, kiedy to na drodze 

demokratycznych wyborów, zgodnie z konstytucją 1922 roku, wybrano Sejm, 

który z kolei wybrał pierwszego prezydenta republiki111. 

 Dla Kościoła lokalnego te zmiany polityczne okazały się bardzo 

korzystne. W drugiej połowie lat 80-tych XX wieku, chociaż władze formalnie 

jeszcze kontrolowały działania duchowieństwa, jednak nie czyniono już 

przeszkód biskupowi-administratorowi kard. J. Vaivodsowi w podejmowaniu 

decyzji. Po jego śmierci 24 maja 1990 roku, krótko po podjęciu decyzji o 

niepodległości Łotwy przez Radę Republiki Łotewskiej, administratorem 

metropolii został mianowany biskup Jānis Cakuls, dotychczasowy biskup 

pomocniczy. Zwrócił się on z prośbą do papieża o wyznaczenie nowego 

arcybiskupa-metropolity ryskiego, ponieważ nowa sytuacja polityczna już 

pozwalała na odnowienie funkcji arcybiskupa. Decyzją Stolicy Apostolskiej ks. 

prał. Jānis Pujats112 (ur. 1930 r.) od dnia 8 maja 1991 roku został mianowany 

arcybiskupem-metropolitą Rygi, natomiast ks. Jānisa Bulisa113 (ur. 1950) 

mianowano biskupem diecezji Liepāja. W ten sposób odnowiono normalne 

funkcjonowanie metropolii ryskiej114. 

                                                 
110 Zob. tamże, s. 184–190. 
111 Zob. tamże, s. 193. 
112 Kard. Jānis Pujats, emerytowany arcybiskup-metropolita Rygi. Urodzony w 1930 roku w Nautrēni, 
niedaleko Ludza. Po ukończeniu szkoły w Rēzekne, wstąpił do seminarium duchownego w Rydze, 
święcenia kapłańskie otrzymał w 1951 roku po 3 roku studiów, uzupełniał wykształcenie prywatnie, 
ponieważ do 1954 roku seminarium było zamknięte. Był proboszczem w parafiach Rygi, pełnił 
obowiązki wikariusza generalnego, wykładowcy i prefekta seminarium duchownego w Rydze oraz 
dziekana Rygi. Nominowany arcybiskupem-metropolitą Rygi sakrę otrzymał 1 czerwca 1991 roku. W 
1998 mianowany kardynałem in pectore, nominację ogłoszono w 2001 roku. Przeszedł na emeryturę w 
2010 roku, jednak posługuje w parafii Matki Bożej Bolesnej w Rydze. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas 
katoļu priesteri…, s. 328–329; J. Pujats, Garīdznieka autobiogrāfija 1930–2020, Rīga 2020, s. 4–48. 
113 Biskup Jānis Bulis, urodzony w 1950 roku w Briģi niedaleko Ludza. Po uzyskaniu wykształcenia 
średniego wstąpił do seminarium duchownego w Rydze. Święcenia otrzymał w 1977 roku. Pracował jako 
wikariusz i później jako proboszcz w parafiach Latgale, był dziekanem Ludza. Nominowany biskupem 
Liepāja, otrzymał sakrę w 1991 roku. W 1996 roku został biskupem nowopowstałej diecezji Rēzekne-
Aglona. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 329–330; Diecēzes vēsture, 
www.radieceze.lv/diecezes_vesture.html (10.07.2020). 
114 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 545–549. 
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 Trzeba zwrócić uwagę również na to, że stosunki dyplomatyczne 

odnowionej Republiki Łotewskiej ze Stolicą Apostolską zostały wznowione już 

w październiku 1991 roku i konkordat, zawarty w 1922 roku nadal był uznawany 

za ważny, jednak w 1999 roku z inicjatywy władz łotewskich został on 

zrewidowany i poprawiony zgodnie z aktualną sytuacją115.  

 Okres pierwszego dziesięciolecia po odzyskaniu niepodległości przez 

Łotwę można nazwać rzeczywistym odrodzeniem Kościoła lokalnego. W tym 

okresie odzyskano majętności kiedyś należące do parafii i kurii diecezjalnych. 

Zakładano nowe parafie i punkty misyjne116. Tak, jeżeli w 1990 roku na Łotwie 

było 156 parafii i punktów misyjnych, to w 1994 było ich już 226117. Dzięki 

pomocy z zagranicy prowadzono renowacje kościołów, szczególnie należy 

zwrócić uwagę na bazylikę w Aglona, która jest sanktuarium narodowym. W 

latach 1992–1993 przeprowadzono jej gruntową przebudowę, obecnie na placu 

przed kościołem, przy ołtarzu polowym (zwykle jest nazywany ołtarzem 

papieskim) może się zmieścić do 20 tys. wiernych118.  Ważnym wydarzeniem w 

historii lokalnego Kościoła była wizyta papieża Jana Pawła II na Łotwę w dniach 

8–9 września 1993 roku. Była to pierwsza wizyta papieska w historii państwa. W 

ramach 61 podróży apostolskiej Jan Paweł II odwiedził trzy kraje nadbałtyckie – 

Litwę, Łotwę i Estonię. Podczas tej wizyty w pierwszym dniu papież odwiedził 

katedrę katolicką w Rydze, wygłosił przemówienie w Sejmie, brał udział w 

nabożeństwie ekumenicznym w katedrze luterańskiej w Rydze oraz odprawił 

uroczystą Mszę św. w Rydze na estradzie w parku Mežaparks. W drugim dniu 

wizyty Jan Paweł II udał się do sanktuarium narodowego w Aglona, gdzie 

również odprawił Mszę św., natomiast po powrocie do Rygi wieczorem wziął 

udział w spotkaniu inteligencji łotewskiej na Uniwersytecie Łotewskim, 

następnego dnia udał się do Tallina (Estonia)119.  

                                                 
115 Zob. R. Balodis, Valsts un Baznīca, Rīga 2000, s. 538–542. 
116 Punkt misyjny na Łotwie to mała lokalna wspólnota katolików, niemająca własnego proboszcza ani 
kościoła, ale regularnie obsługiwana przez kapłana dojazdowo. 
117 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 359. 
118 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 563–564. 
119 Szczegółowy program podróży zob. tamże, s. 598–603. 
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 Szczególnie ważnym dla Kościoła lokalnego było odnowienie kultu św. 

Meinarda, uważanego za apostoła plemion łotewskich. Jego kult rozwinął się już 

kilka lat po jego śmierci, jednak z biegiem czasu zaniknął, prawdopodobnie 

nastąpiło to w wyniku reorganizacji procesów kanonizacyjnych w 1234 roku, 

kiedy to prawo do ogłoszenia świętym i błogosławionym zostało zarezerwowane 

papieżowi120. Biskupi Inflant nie zatroszczyli się o zatwierdzenie jego kultu. 

Papież Jan Paweł II podczas przemówienia w kościele katedralnym w Rydze 

zaznaczył, że po zbadaniu sprawy przez historyków i teologów, postanowił 

odnowić jego kult i ustanowić uroczystość św. Meinarda na dzień 14 sierpnia121. 

 Wraz z odzyskaniem niepodległości dla Kościoła lokalnego otworzyły się 

perspektywy wznowienia działalności instytucji wykształcenia średniego i 

wyższego. Przy seminarium duchownym w Rydze utworzono Katehētikas 

institūts (pol. Instytut Katechetyczny), w którym już od roku akademickiego 

1992/93 zaczęły się zajęcia dla świeckich, którzy po uzyskaniu wykształcenia 

mogą pomagać w pracy katechetycznej przy parafiach122. Natomiast w Latgale 

utworzono filię tegoż instytutu, by studenci mogli kształcić się na miejscu123. W 

1999 roku Ryskie seminarium duchowne zostało dołączone do Uniwersytetu 

Laterańskiego jako Rīgas Teoloģijas Institūts (pol. Ryski Instytut Teologiczny), 

celem którego jest kształcenie przyszłych księży124, zaś Instytut Katechetyczny 

także dołączono do tegoż uniwersytetu pod nazwą Rīgas Ausgstākais Reliģijas 

Zinātņu Institūts (pol. Ryski Wyższy Instytut Nauk o Religii), celem którego jest 

kształcenie świeckich teologów katolickich125. 

 Ponadto, w 1992 roku utworzono Gimnazjum Katolickie w Rydze126, w 

1994 roku otwarto Katolicką szkołę podstawową w Liepāja127, natomiast w 

Rēzekne w 2002 roku rozpoczęła działalność Katolicka szkoła średnia128. 

                                                 
120 Zob. V. Criscuolo, D. Ors, R. Sarno, Le cause dei santi. Sussidio per lo studium, Roma 2014, s. 165. 
121 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 609. 
122 Zob. tamże, s. 553–557. 
123 Zob. tamże, s. 558. 
124 Zob. Bagāta vēsture ticībā, www.garigais.lv/vesture (19.07.2021). 
125 Zob. Augstskola, www.rarzi.lv/augstskola#h.ntzt02nsld4p (19.07.2021). 
126 Zob. Vēsture, www.rkgimnazija.lv/par-skolu/vesture/ (20.07.2021). 
127 Zob. Par skolu, www.katolupamatskola.lv/par-skolu-2/ (20.07.2021). 
128 Zob. Mūsu vēsture, www.rekat.lv/Vesture.html (20.07.2021). 
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  Dla lokalnego Kościoła ważnym elementem działalności 

ewangelizacyjnej stała się również działalność wydawnicza. Jeżeli podczas 

okupacji radzieckiej w latach 1958, 1978, 1981 i 1986 udało się uzyskać 

pozwolenie na wydrukowanie łącznie 68 tys. egzemplarzy modlitewników w 

języku łotewskim oraz kilka pozycji w niewielkim nakładzie (do 1 tys. 

egzemplarzy)129, to w ciągu dziesięciu lat po odzyskaniu niepodległości 

wydrukowano różnych pozycji ponad 1 milion egzemplarzy130. 

 W okresie po odzyskaniu niepodległości również została wznowiona 

działalność zakonów: zgromadzenia zakonne, które działały w ukryciu, zaczęły 

działać legalnie, uznawane przez władze państwowe jako podmioty prawne. Do 

takich należą marianie, kapucyni, dominikanie, jezuici, zaś z żeńskich – Siostry 

Zgromadzenia Ubogiego dzieciątka Jezus, Małe Siostry Niepokalanego Serca 

Maryi, Siostry służebnice Niepokalanej Dziewicy Maryi, Siostry 

wspomożycielki dusz czyśćcowych. Inne natomiast rozpoczęły swoją działalność 

dopiero po zakończeniu okupacji radzieckiej – z męskich zgromadzeń to paulini i 

karmelici, zaś z żeńskich – Siostry karmelitanki od Dzieciątka Jezus, Siostry 

misjonarki Miłosierdzia, Siostry Betanki i inne131. 

 Trzeba zaznaczyć, że bardzo aktywnie zaczęły działać także katolickie 

ruchy świeckich, włączając się w prace ewangelizacyjne i społeczne Kościoła na 

Łotwie. Można wymienić tu Legion Maryi, tercjarzy dominikańskich i 

franciszkańskich, wspólnotę charyzmatyczną „Effata”132. Również takie 

charytatywne organizacje, jak Caritas i Służba pomocy Zakonu Maltańskiego 

wnoszą swój wkład w działalność Kościoła133. 

 W 1995 roku przez Stolicę Apostolską została dokonana reforma 

metropolii ryskiej: od archidiecezji ryskiej zostały oddzielone dziekanaty, które 

znajdują się na terytorium Latgale i z nich została utworzona diecezja Rēzekne-

Aglona134, natomiast od diecezji Liepāja zostały oddzielone dziekanaty 

                                                 
129 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 726. 
130 Zob. tamże, s.727–730. 
131 Zob. tamże, s. 699–712. 
132 Zob. tamże, s. 713–714. 
133 Zob. tamże, s. 714–715. 
134 Zob. Rezeknensis-aglonensis. In Lettonia nova conditur dioecesis Rezeknensis-Aglonensis, AAS 88 
(1996), s. 344–345.  
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znajdujące się w regionie Zemgale i z nich została utworzona diecezja Jelgava135. 

Pierwszym biskupem diecezji Rēzekne-Aglona został dotychczasowy biskup 

Liepāja Jānis Bulis, natomiast nowym biskupem Liepāja został mianowany ks. 

Ārvaldis Andrejs Brumanis136 (1926–2013), którego w 2001 roku zmienił biskup 

koadiutor Vilhelms Lapelis OP137 (ur. 1961), zaś biskupem Jelgava mianowany 

dotychczasowy rektor Seminarium duchownego w Rydze ks. Antons Justs138 

(1931–2019). 

 Po utworzeniu nowych diecezji, zgodnie z prawem kanonicznym, na 

Łotwie w listopadzie 1997 roku została utworzona Konferencja Biskupów 

Łotwy, w skład której weszli wszyscy biskupi diecezjalni139. 

 W 2001 roku papież Jan Paweł II ogłosił, że arcybiskup Rygi Jānis Pujats 

już od 1998 roku jest mianowany kardynałem in pectore140.  Kard. Pujats jest 

drugim kardynałem w historii Kościoła na Łotwie i pierwszym Łotyszem, który 

kiedykolwiek brał udział w konklawe141. Obecnie na terytorium Łotwy struktura 

                                                 
135 Zob. Ielgavensis. Nova dioecesis conditur in Lettonia, Ielgavensis appellando, AAS 88 (1996), s.  
229–230. 
136 Biskup Ārvaldis Andrejs Brumanis, urodzony w Kurzeme niedaleko miasta Aizpute w rodzinie 
chłopskiej. Po ukończeniu szkoły w 1944 roku został mobilizowany do wojska niemieckiego. Po 
zakończeniu wojny za radą biskupa J. Rancansa udał się do Belgii, gdzie ukończył seminarium duchowne 
i w 1954 roku otrzymał święcenia kapłańskie. Kontynuował studia w Rzymie, uzyskał tytuł licencjata z 
teologii oraz doktora historii. Pełnił posługę duszpasterską w Namur (Belgia) oraz współpracował z 
Radio Watykanu. Od 1992 roku był wykładowcą w seminarium duchownym w Rydze. Mianowany 
biskupem Liepāja, otrzymał sakrę z rąk papieża Jana Pawła II 6 stycznia 1996 wraz z biskupem 
Antonsem Justsem. Pelnił posługę biskupa diecezji do 2001 roku. Po przejściu na emeryturę pozostał w 
Liepāja aż do śmierci. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 281. 
137 Biskup Vilhelms Lapelis OP, urodzony w Daugavpils. Po ukończeniu szkoły wstąpił do seminarium 
duchownego w Rydze. Podczas studiów został wezwany do wojska. Ukończył seminarium w 1986 roku i 
otrzymał święcenia kapłańskie, równocześnie wstąpił potajemnie do zakonu dominikanów. Pracował jako 
wikariusz w Rydze, następnie przeniesiony do Liepāja, był proboszczem i dziekanem. Od 1993 roku był 
przełożonym regionalnym zakonu dominikanów na Łotwie, zorganizował struktury zakonne i założył 
klasztor dominikański w Liepāja. W 2000 roku został mianowany biskupem-koadiutorem diecezji 
Liepāja, od 2001 roku został biskupem diecezjalnym. W 2012 roku zrezygnował z kierowania diecezją. 
Obecnie przebywa w jednym z klasztorów dominikańskich w Polsce. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas 
katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 676. 
138 Biskup Antons Justs, urodzony w Varakļāni, razem z rodzicami w 1944 roku wyemigrował do 
Niemiec. Dzięki pomocy biskupa Boleslavsa Sloskansa ukończył gimnazjum w Belgii, następnie zdobył 
tytuł licencjata filozofii i teologii. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1960 roku w Luven (Belgia), zaś w 
1962 roku przeniósł się do USA, gdzie posługiwał w parafiach jako wikary, później jako proboszcz i 
dziekan. Na prośbę arcybiskupa J. Pujatsa w 1992 roku przybył na Łotwę i został wykładowcą w 
seminarium duchownym w Rydze, od 1994 roku był rektorem seminarium. W 1995 roku mianowany 
biskupem Jelgava, pełnił tą posługę do 2011 roku. Po przejściu na emeryturę zamieszkał niedaleko 
kościoła katedralnego w Jelgava, wpierał w pracy swojego następcę, biskupa Edvardsa Pavlovskisa. 
Zmarł w 2019 roku. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 285–286. 
139 J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 670. 
140 Tamże, s. 686. 
141 Zob. J. Pujats, Garīdznieka autobiogrāfija, s. 37. 
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Kościoła katolickiego istnieje w kształcie jednej metropolii z arcybiskupem-

metropolitą ryskim Zbigņevsem Stankevičsem142 (ur. 1955) na czele, w skład 

metropolii wchodzą także diecezje Liepāja, biskupem której jest bp Viktors 

Stulpins143 (ur. 1971), diecezja Jelgava, której przewodniczy bp Edvards 

Pavlovskis144 (ur. 1950) oraz diecezja Rēzekne-Aglona, biskupem której jest 

wyżej wspomniany bp Jānis Bulis. Ponadto, posługę biskupa pomocniczego w 

archidiecezji ryskiej pełni bp Andris Kravalis145 (ur. 1967).  

 Obecnie można mówić o stabilizacji Kościoła lokalnego na Łotwie. 

Relacje biskupów z władzą państwową można określić jako dobre i pełne 

wzajemnego szacunku. Od odzyskania niepodległości duchowieństwo było i 

pozostaje zaangażowane w sprawy społeczne146, natomiast stosunki 

                                                 
142 Arcybiskup Zbigņevs Stankevičs, urodzony w Lejasciems, niedaleko miasta Gulbene. Po ukończeniu 
szkoły średniej studiował na Ryskim Uniwesutecie Technicznym, pracował jako inżynier. Studia 
teologiczne odbył w WSD w Lublinie i święcenia kapłańskie otrzymał w 1996 roku. Pełnił obowiązki 
wikariusza, kapelana, ojca duchownego w seminarium duchownym w Rydze. Następnie podjął studia z 
zakresu teologii fundamentalnej na Laterańskim Uniwersytecie w Rzymie, które ukończył w 2008 roku. 
Kontynuował posługę wikariusza w Rydze, równocześnie był ojcem duchownym w seminarium, 
wykładowcą i dyrektorem Instytutu RARZI w Rydze. Nominowany arcybiskupem-metropolitą Rygi w 
2010 roku. Zob. Sala Stampa della Santa Sede, Bollettino. Rinunce e nomine 19.06.2010, 
www.press.vatican.va/content/salastampa/it/bollettino/pubblico/2010/06/19/0404/00914.html 
(28.07.2021) 
143 Biskup Viktors Stulpins urodził się w Rydze. Po ukończeniu Technikum budowlanego w Rydze 
wstąpił do seminarium duchownego w Rydze. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1995 roku. Pracował 
jako wikariusz, następnie jako proboszcz w kilku parafiach. Od 2010 roku pełnił posługę wicerektora i 
ekonoma seminarium duchownego w Rydze. Został mianowany biskupem diecezji Liepāja. Sakrę 
biskupią przyjął w 2013 roku. Zob.  Sala Stampa della Santa Sede, Bollettino. Rinunce e nomine, 
20.07.2013,  
www.press.vatican.va/content/salastampa/it/bollettino/pubblico/2013/07/20/0475/01066.html 
(28.07.2021). 
144 Biskup Edvards Pavlovskis, urodził się niedaleko Dagda, w Latgale. Po ukończeniu szkoły średniej 
wstąpił do seminarium duchownego w Rydze. Podczas studiów został wezwany do wojska i po odbyciu 
służby powrócił do seminarium. Święcenia kapłańskie przyjął w 1975 roku. Pełnił posługę duszpasterską 
jako proboszcz w parafiach Tukums, Jūrmala i Rygi. Był również wykładowcą w seminarium 
duchownym w Rydze. Nominowany biskupem Jelgava, przyjął sakrę w 2011 roku. Zob. Sala Stampa 
della Santa Sede, Bollettino. Rinunce e nomie, 22.07.2011,  
 www.press.vatican.va/content/salastampa/it/bollettino/pubblico/2011/07/22/0448/01118.html 
(28.07.2021) 
145 Biskup Andris Kravalis, urodzony niedaleko Gulbene. Po ukończeniu szkoły wstąpił do seminarium 
duchownego w Rydze, następnie kontynuował studia we Francji w Instytucie Notre–Dame-de-Vie, jest 
członkiem tegoż stowarzyszenia. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1999 roku. Pełnił posługę kapelana 
młodzieży archidiecezji ryskiej, organizował parafię św. Teresy od Dz. Jezus w Rydze, następnie 
mianowany proboszczem parafii św. Marii Magdaleny w Rydze. Posługiwał jako wykładowca w 
seminarium duchownym w Rydze. Od 2013 roku jest wikariuszem generalnym archidiecezji. W 2019 
roku został mianowany biskupem pomocniczym archidiecezji. Nadal pełni posługę proboszcza i 
wykładowcy. Zob. Sala Stampa della Santa Sede, Bollettino. Rinunce e nomie, 08.03.2019, 
www.press.vatican.va/content/salastampa/it/bollettino/pubblico/2019/03/08/0202/00405.html 
(28.07.2021). 
146 Zob. R. Balodis, Valsts un Baznīca, s. 150–158. 
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dyplomatyczne Republiki Łotewskiej ze Stolicą Apostolską są bardzo ścisłe147, 

dzięki temu papież Franciszek, odpowiadając na zaproszenie ówczesnego 

prezydenta Republiki Łotewskiej Rajmondsa Vējonisa, przyjął zaproszenie 

odwiedzić Łotwę w związku ze stuleciem uzyskania niepodległości kraju. 

Wizyta miała miejsce 24 września 2018 roku. W czasie wizyty papież wygłosił 

przemówienia w zamku prezydenckim, w katedrze katolickiej oraz luterańskiej 

oraz przewodniczył celebracji Mszy św. w sanktuarium narodowym w Aglona148. 

 Zgodnie z oficjalnymi danymi, publikowanymi co roku w roczniku Katoļu 

kalendārs (pol. Kalendarz katolicki), w metropolii ryskiej, składającej się z 

jednej archidiecezji i trzech diecezji, funkcjonuje 258 parafii i 19 punktów 

misyjnych i kaplic, gdzie gromadzi się niewielka liczba wiernych149. W 

metropolii posługuje 158 księży i 8 diakonów stałych, w tym 28 księży 

zakonnych, ponadto należy zaznaczyć, że spośród 158 księży 25 przybyło z 

innych krajów, głownie z Polski, albo dla podtrzymywania wspólnot zakonnych, 

albo na zaproszenie biskupów jako księża diecezjalni. Część księży 

diecezjalnych-obcokrajowców są inkardynowani do diecezji łotewskich150. 

 Zaangażowanie duchowieństwa i świeckich w życie społeczne Łotwy 

realizuje się poprzez posługę kapelanów w wojsku, szpitalach i więzieniach: 15 

księży i świeckich są katolickimi kapelanami w jednostkach wojskowych i 

Zemessardze151. Pod kierownictwem kapelanów świeckich, księża posługują w 

więzieniach, odwiedzając osadzonych, jednak nie są włączani w struktury służb 

więziennych i nie otrzymują za to wynagrodzenia. Przy większych szpitalach 

również są kaplice, dostosowane do potrzeb wiernych różnych konfesji. W tych 

kaplicach regularnie są odprawiane Msze św. i księża odwiedzają chorych, 

natomiast organizacją zajmują się etatowi kapelani świeccy152. 

                                                 
147 Zob. M. Volohovs, I. Runce, 100 years of sincerity and confidence. Diplomatic relations between the 
Republic of Latvia and the Holy See, Riga 2021, s. 111–116. 
148 Tamże, s. 115. 
149 Zob. Katoļu kalendārs 2022. Gadagrāmata, Rīga 2021, s. 274–296. 
150 Zob. tamże, s. 248–272. 
151 Zemessardse (pol. „straż ziemi”) jest gwardią narodową, większą część żołnierzy tej struktury 
stanowią ochotnicy, w odróżnieniu od regularnych oddziałów wojska łotewskiego.  
152 Zob. Katoļu kalendārs 2022., s. 311–312. 
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 W metropolii ryskiej można również mówić o tym, że różnorodność 

wspólnot zakonnych jest o wiele większa, niż w okresie międzywojennym: 

obecnie na Łotwie jest 7 zgromadzeń męskich i 12 żeńskich. Należy do tego 

dodać 12 stowarzyszeń życia apostolskiego153. 

 Od czasu odzyskania niepodległości, powiększyły się możliwości 

uzyskania wykształcenia w szkołach i na uczelniach katolickich. W Rydze, 

Rēzekne i Aglona są szkoły katolickie, w których można uzyskać wykształcenie 

średnie, zaś w Liepāja działa szkoła podstawowa154. Ryskie Seminarium 

duchownie obecnie funkcjonuje jako Rīgas Teoloģijas Institūts (pol. Ryski 

Instytut Teologii), które jest filią Uniwersytetu Laterańskiego, natomiast dla 

świeckich jest możliwość podjęcia studiów z zakresu teologii i religioznawstwa 

w Rīgas Augstākais Reliģijas Zinātņu Institūts (pol. Ryski Wyższy Instytut Nauk 

o Religii), który również podlega pod Uniwersytet Laterański. Istnije możliwość 

uzyskać stopień bakalaureatu i magistra nauk o religii, teologii oraz kwalifikację 

nauczyciela i konsultanta pastoralnego155. 

 Należy również podkreślić, że katolicy Łotwy mają możliwość 

korzystania ze środków masowego przekazu oraz wydawać literaturę. Obecnie 

funkcjonuje katolicka agencja informacyjna KABIA, do zadań której należy 

utrzymanie stron internetowych.  Działają dwie rozgłośnie radiowe – Radio 

Maria Latvija i Latgales radio. Za zgodą biskupów działają pięć wydawnictw 

katolickich, każde z nich ma własną specjalizację156. 

 Podsumowując zarys historii Kościoła lokalnego na Łotwie, należy 

podkreślić, że zmiany w organizacji jego struktury i funkcjonowaniu były 

zależne od procesów politycznych kraju. W dziejach Kościoła biskupi często 

musieli podejmować takie decyzje, które z jednej strony byłyby akceptowane 

przez władze świeckie, zaś z drugiej nie przynosiły szkody wiernym i 

duchowieństwu. Szczególnie dobrze to ilustruje historia XX i XXI wieku. W 

badaniach nad realizacją charyzmatu Zgromadzenia Księży Marianów na Łotwie 

                                                 
153 Zob. tamże, s. 303–307. 
154 Zob. tamże, s. 302. 
155 Zob. tamże, s. 301. 
156 Zob. tamże, s. 312–313. 
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ten okres jest szczególnie ważny, ponieważ dla braci i księży mariańskiej 

wspólnoty zmiany polityczne oznaczały również zmiany w ich sposobie życia 

posługi. 

1.2. Dzieje mariańskiej wspólnoty zakonnej na Łotwie 

 W momencie uzyskania niepodległości w 1918 roku, terytorium Łotwy 

już od ponad dwustu lat należało do Imperium Rosyjskiego. Od XIX wieku 

władze były wrogo nastawione do Kościoła katolickiego, również do katolickich 

struktur zakonnych, dlatego już pod koniec XIX wieku oficjalnie nie pozostało 

żadnego katolickiego zgromadzenia zakonnego męskiego na Łotwie157.  

 Niniejszy paragraf jest poświęcony omówieniu kwestii powstania i 

rozwoju w XX i XXI wieku struktur zakonnych Zgromadzenia Księży Marianów 

na Łotwie. Trzeba zaznaczyć, że wspólnota mariańska jest pierwszym męskim 

zgromadzeniem katolickim na Łotwie po uzyskaniu przez Republikę Łotewską 

niepodległości. Ponadto, chociaż obecnie na Łotwie jest tylko 9 marianów, z 

których jeden jeszcze przebywa w formacji158, jest ono nadal największym 

liczbowo zgromadzeniem męskim w kraju. 

 1.2.1. Powstanie i rozwój wspólnot łotewskich marianów w 

okresie międzywojennym (1924–1940) 

 Zanim do arcybiskupa Springovičsa zgłosili się dwaj łotewscy kapłani z 

prośbą o wstąpienie do zakonu, on już w 1920 roku zwrócił się z prośbą do 

biskupa wileńskiego Jerzego Matulewicza, by ten, jako przełożony generalny, 

przysłał na Łotwę marianina-kapłana z Litwy w celu założenia wspólnoty 

zakonnej i nowicjatu. Jednak z powodu braku na Litwie współbraci, którzy 

mogliby zostawić swoje dotychczasowe obowiązki, zdecydowano, że najlepiej 

                                                 
157 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture…, s. 228–229; И. Вибе, Вероисповедная политика 
самодержавия в Западном крае (1830–1855), mps, Санкт-Петербург 2009, s. 213–215. 
158 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum Marianorum ab 
Immaculata Conceptione B.V. Mariae per ineunte Anno Domini 2022, AGM, Roma 2022, s. 132. 
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by było, aby pierwsi kandydaci do zgromadzenia z Łotwy już byli kapłanami i 

najpierw odbyliby nowicjat w Mariampolu na Litwie159. 

 Wybór zgromadzenia był nieprzypadkowy. Wobec sytuacji społecznej na 

Łotwie, gdy w wolnym, demokratycznym państwie zaczęły przybierać na siłę 

ruchy lewicowe i komunistyczne, arcybiskupowi zależało na tym, by zakonnicy 

zaangażowali jak największą liczbę wiernych w życie Kościoła, zaś marianie 

mieli już w tym doświadczenie. Ponadto, arcybiskupowi zależało na tym, by 

zakonnicy byli posłuszni ordynariuszowi miejsca, zaś księża ze zgromadzenia 

marianów zawsze byli lojalni wobec biskupów miejsca160. 

 1.2.1.1. Założenie i rozwój pierwszego domu w Viļāni 

 W historiografii mariańskiej można spotkać opinię, że arcybiskup ryski 

Antonijs Springovičs, pragnąc odnowić działalność wspólnot zakonnych na 

Łotwie, zwrócił uwagę na Zgromadzenie Księży Marianów, mając przekonanie, 

że w strukturze Kościoła jest ono tylko na prawie diecezjalnym, dlatego 

zakonnicy są podporządkowani biskupowi miejsca, dopiero później dowiedział 

się, że jest ono na prawie papieskim161. Na dzień dzisiejszy niemożliwe jest 

ustalić na ile ta opinia jest słuszna, źródłem jej jest ustne świadectwo o. S. 

Škutānsa162 (1901–1995). Faktem natomiast jest, że w 1923 roku dwaj księża, ks. 

Benedikts Skrinda163 (1868–1947) i ks. Broņislavs Valpitrs164 (1899–1976), 

                                                 
159 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewiczai, Warszawa-Lublin  
2008, s. 269; T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewsicz, Warszawa 2005, s. 357–358. 
160 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939, „Ephemerides Marianorum” 3(2014), s. 196. 
161 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 275–276. 
162 O. Staņislavs Škutāns, urodził się w Kombuļi, niedaleko Krāslava w chłopskiej rodzinie. Po 
ukończeniu szkoły pracował na kolei. Jednak pragnąc zostać kapłanem, wstąpił do gimnazjum w Aglona i 
zdobył wykształcenie średnie. Wstąpił do Zgromadzenia Księży Marianów w 1926 roku. Po ukończeniu 
seminarium duchownego w Rydze w 1930 roku otrzymał święcenia prezbiteratu. Posługiwałw parafii 
mariańskiej w Viļāni. Kontynuował studia na Uniwersytecie Łotewskim i w 1944 roku otrzymał tytuł 
licencjata teologii. Równocześnie pełniąc obowiązki proboszcza w Talsi i wykładowcy w seminarium 
duchownym w Rydze. W 1944 roku emigrował do Niemiec i dalej do Rzymu, gdzie kontynuował studia i 
zdobył tytuł doktora teologii. Pełnił funkcje radnego generalnego, zaś w latach 1957–63 był przełożonym 
generalnym zgromadzenia. W tym czasie założył dom zakonny marianów w Chicago dla braci z Łotwy. 
Po ukończeniu kadencji przeniósł się do Chicago. Pozostawił po sobie liczne artykuły z zakresu historii. 
Zmarł w Chicago. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 277. 
163 O. Benedikts Skrinda, urodził się we wsi Lielie Mukāni, należącej do parafii Līksna, niedaleko 
Daugavpils w chłopskiej rodzinie. Ukończył szkołę w Līksna, pracował jako pomocnik aptekarza oraz 
pomagał rodzicom przy pracach rolnych. Praca ta była konieczna, ponieważ rodzice opłacali studia w 
Petersburgu dwom młodszym braciom Benedykta. Jeden z nich – Kazimirs – został księdzem, drugi – 
Antons – wojskowym lekarzem. Obaj byli politycznymi działaczami. Po ukończeniu studiów przez braci, 
w 1899 roku Benedykt wstąpił do seminarium duchownego w Petersburgu i otrzymał święcenia 
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należący do nowopowstałej archidiecezji ryskiej, zwrócili się do arcybiskupa z 

prośbą o pozwolenie na realizację powołania do życia zakonnego. Ks. Skrinda 

chciał wstąpić do kapucynów, zaś ks. Valpitrs do redemptorystów albo 

salezjanów, jednak arcybiskup zaproponował obu księżom wstąpienie do 

Zgromadzenia Księży Marianów, na co obaj się zgodzili165. Właśnie od tego 

czasu można mówić o pierwszych Łotyszach w Zgromadzeniu Marianów. 

 Księża Benedikts Skrinda i Broņislavs Valpitrs rozpoczęli roczny 

nowicjat w Mariampolu 19 lutego 1923 roku166. Oprócz zwykłych zajęć w 

nowicjacie, obaj kapłani przygotowywali się do pracy, która ich czekała na 

Łotwie. Już było wiadomo, że o. Valpitrs będzie kontynuował studia, a następnie 

będzie działał społecznie, natomiast o. Skrinda zostanie przełożonym pierwszej 

wspólnoty na Łotwie oraz magistrem nowicjatu167. Dlatego o. Skrinda uważnie 

przyglądał się stylowi prac gospodarczych marianów w Mariampolu, sposobowi 

zarządzania klasztorem i parafią, prowadzeniu prac remontowych, zaś o. Valpitrs 

wiele czasu spędzał na poznawaniu działania organizacji młodzieży oraz pracy 

wydawniczej168. 

                                                                                                                                               
kapłańskie w 1903 roku. Służył jako proboszcz w Omsku i Petersburgu. Od 1906 roku był proboszczem 
w kilku parafii w Latgale. Wstąpił do Zgromadzenia Marianów w 1923 roku i odbył nowicjat w 
Mariampolu (Litwa). Od 1924 roku był proboszczem parafii w Viļāni i przełożonym pierwszego domu 
zakonnego mariańskiego na Łotwie. Dokonał odbudowy klasztoru, rozwinął działalność gospodarczą. W 
1947 roku władze radzieckie odebrali nieruchomości klasztorowi vilańskiemu, pozostając do dyspozycji 
braci tylko kilka pokoi. Podczas przenoszenia rzeczy jeden z milicjantów pochwycił o. Skrindę za gardło 
i zrzucił go ze schodów. Kilka dni później o. Skrinda zmarł. Oficjalnym powodem jego śmierci uznano 
anginę. Pochowany w Vilani obok kościoła. Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, 
t.1, Rēzekne 2008, s. 248–249. 
164 O. Broņislavs Valpitrs, urodził się niedaleko Ilūkste. Po ukończeniu szkoły w 1915 roku, wstąpił do 
seminarium duchownego w Petersburgu, po jego zamknięciu przez władze radzieckie, ukończył studia w 
Wilnie. Święcenia otrzymał w 1921 roku i pracował jako wikariusz w Krāslava. Wraz z o. Skrindą 
wstąpił do marianów i w latach 1923-24 odbył nowicjat w Mariampolu (Litwa). Kontynuował studia z 
zakresu teologii w Kownie, a później w Rzymie, następnie znowu w Kownie. Po powrocie na Łotwę 
posługiwał w Viļāni jako wikariusz, później jako proboszcz i przełożony domu, kapelan, rekolekcjonista i 
redaktor. W 1938 roku został profesorem w seminarium duchownym w Rydze i na wydziale teologii na 
Uniwersytecie Łotewskim. Od 1939 roku podjął się posługi wśród greko-katolików i został birytualistą. 
Był pierwszym przełożonym utworzonej w 1940 roku prowincji łotewskiej marianów. Aresztowany przez 
władze radzieckie w 1948 roku, został skazany na 25 lat prac przymusowych i zesłany na Syberię. 
Powrócił na Łotwę w 1956 roku. Pracował jako proboszcz w małej parafii w Kurzeme. Ostatni rok życia 
spędził w Viļāni u pewnej pobożnej rodziny. Pochowany na cmentarzu w Viļāni: J. Svilāns, A. Budže, 
Latvijas Romas katoļu priesteri, t.1, s. 305–306. 
165 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 197. 
166 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewiczai, s. 270. 
167 Zob. Elenchus domorum religiosarum et sodalium Congregationis cc.rr. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1926, AGM, Roma 1926, s. 21. 
168 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 198. 
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 Pierwsze śluby zakonne ojcowie Benedikts Skrinda i Broņislavs Valpitrs 

złożyli w Mariampolu 24 lutego 1924 roku i otrzymali od o. F. Buczysa, 

koadiutora przełożonego generalnego, pierwsze nominacje – o. Skrinda został 

przełożonym klasztoru w Viļāni oraz proboszczem parafii, którą dopiero należało 

objąć kanonicznie, natomiast ks. Valpitrs został mianowany pierwszym radnym 

domu zakonnego i wikariuszem parafii. W razie zgłoszenia kandydatów do 

zgromadzenia, o. Skrinda miał również zostać mistrzem nowicjatu169. 

 Niewielki kościół przy cmentarzu w Viļāni istniał już na początku XVIII 

wieku, jednak mieszkańcy miasteczka należeli do parafii Rēzekne. W latach 

trzydziestych XVIII wieku jezuici z Preiļi utworzyli punkt misyjny w Varakļāni 

– w 14 kilometrach od Viļāni, i wtedy mieszkańcy miasteczka zostali dołączeni 

do tamtej parafii170. Miejscowy szlachcic Michał Ryk, który przejął w posiadłość 

miasteczko Viļāni w 1752 roku, zdecydował o zaproszeniu bernardynów i 

ufundował budowę nowego murowanego kościoła oraz klasztoru. Prace były 

zakończone już w 1753 roku. Kościół pw. św. Michała Archanioła konsekrował 

arcybiskup Mohylewa Stanisław Bohusz Siestrzeńcewicz w 1777 roku171. 

 Dla utrzymania parafii i zakonników M. Ryk przekazał klasztorowi część 

nieruchomości i ziemię172. Bernardyni obsługiwali również inne okoliczne 

parafie, prowadzili szkołę oraz posiadali bibliotekę. Jednak na skutek polityki 

władz carskiej Rosji, wrogiej wobec zakonników, nastąpiła kasata klasztorów 

katolickich i zakonnicy opuścili klasztor w 1832 roku, zaś kościół został 

przekazany duchowieństwu diecezjalnemu173. 

 Pozwolenie na otwarcie klasztoru i przekazanie parafii w Viļāni 

marianom, z polecenia abpa Springovičsa, zostało wydane przez wikariusza 

generalnego diecezji ryskiej biskupa-nominata Jāzepsa Rancānsa 12 lutego 1924 

                                                 
169 Tamże. 
170 Zob. A. Škels, No Viļānu R. katoļu draudzes un Baznicas vēstures, (b.m.r.w.), mps AMV, s. 3-5; J. 
Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes. Kūrijas arhīva materiālu apkopojums, Rīga 1997,  s. 494. 
171 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes, s. 494. Według innych źródeł historiograficznych, 
kościół murowany został ukończony dopiero w 1775 roku. Prawdopodobnie pierwszy kościół był juz 
ukończony wcześniej, natomiast prace po przebudowie trwały i po wykończeniu pierwszego kościoła. 
Zob. Katoļu baznīcas Latvijā 1186-1986, (b.m.r.w.), mps AMV, s. 156. 
172 Zob. A. Škels, No Viļānu R. katoļu draudzes un Baznicas vēstures, s. 5. 
173 Zob. V. Volkova, Latvijas dievnami, Rīga 2014, s. 239; M. Kałamajska-Saaed, Rosyjskie pomiary 
klasztorów skasowanych w roku 1832, t. 2, Warszawa 2021, kol. 948.  
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roku, natomiast kanoniczne przekazanie parafii dokonało się podczas uroczystej 

Mszy św. 2 marca. Po przejęciu parafii został erygowany również dom zakonny 

pw. św. Alberta Wielkiego174. 

 Stan kościoła i klasztoru w chwili przejęcia przez marianów był bardzo 

zły: po pożarze w 1922 roku w kościele nie pozostało prawie żadnych 

drewnianych ozdób i nie zachowały się drewniane ołtarze boczne175. Natomiast 

klasztor był prawie w ruinie, tylko jedna jego część, gdzie znajdowało się 

mieszkanie proboszcza, zachowała się w miarę dobrym stanie176. Zadaniem o. 

Skrindy było faktycznie wybudowanie nowego klasztoru. 

 Prace budowlane i remontowe przy klasztorze i kościele trwały do 

pierwszej okupacji radzieckiej w 1940 roku. P. Chudzik po kwerendzie w 

archiwach mariańskich uważa, że w tym czasie został przebudowany i 

uporządkowany klasztor, dobudowano jedno piętro i w rezultacie klasztor 

mariański stanowił biały piętrowy budynek o kształcie czworokąta z wirydarzem. 

Na parterze było 27 pomieszczeń ogólnego użytku, natomiast na piętrze 

znajdowało się 29 cel dla braci, kaplica i pomieszczenia sanitarne177.  

 Oprócz prac przy budowie klasztoru, od 1934 roku prowadzono remonty 

kościoła parafialnego: odbudowano ołtarz główny oraz boczne, wstawiono nowe 

okna, zainstalowano elektryczne oświetlenie, poszerzono chór i wyremontowano 

organy. Ponadto, uporządkowano teren przy kościele178. Trzeba zaznaczyć, że 

wraz z parafią w Viļāni marianie równocześnie posługiwali w okolicznych 

parafiach – Rikava (Rikova) i Gaigalava179, w których proboszcz nie 

zamieszkiwał na miejscu, ale dojeżdżał. Również przy tych parafiach 

prowadzono prace remontowe, zaś w parafii Ostrone, założonej przez marianów 

w 1935 roku, przebudowano dom pod potrzeby parafii180. 

                                                 
174 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 199. 
175 Zob. V. Volkova, Latvijas dievnami, s. 241. 
176 Zob. S. Škutāns, Prowincja łotewska św. Teresy, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.) Marianie 1673–
1973, Rzym 1975, s. 197. 
177 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska napisana na seminarium z 
historii Kościoła pod kierunkiem ks. prof. dra hab. Zygmunta Zielińskiego, mps AMV, Lublin 1993, s. 
52–53.  
178  Zob. tamże, s. 53. 
179 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 275. 
180 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes. Kūrijas arhīva materiālu apkopojums, s. 285. 
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 Ponadto, należy wskazać, że dzięki licznym ofiarodawcom, marianie w 

Viļāni otrzymywali na własność nieruchomości, część z których sprzedawano, 

natomiast środki wykorzystywano na potrzeby parafii i klasztoru. W ten sposób 

rozwinięto duże gospodarstwo, organizowano wydobywanie torfu oraz 

utworzono niewielką drukarnię, którą obsługiwali bracia-laicy. Później sprzęt 

drukarni przewieziono do Rēzekne181. 

 Niewątpliwie można stwierdzić, że w latach 1924–40 marianie włożyli 

wiele wysiłku w utworzenie i ulepszenie infrastruktury klasztornej i parafialnej. 

Jednak byłoby to niemożliwe bez powiększenia grona współbraci w klasztorze. 

 Z analizy oficjalnych danych o stanie osobowym domu zakonnego w 

Viļāni wynika, że rozwój wspólnoty był bardzo szybki. Pierwsi kandydaci do 

zgromadzenia wstąpili już w roku założenia klasztoru. Tak, w uroczystość 

Niepokalanego Poczęcia NMP, pierwsi czterej kandydaci rozpoczęli nowicjat 

pod kierownictwem o. B. Skrindy i 8 grudnia 1925 roku złożyli pierwsze śluby 

zakonne182. Trzeba zaznaczyć, że z powodu nieobecności w domu zakonnym o. 

Valpitrsa, który udał się na studia do Kowna, na prośbę przełożonego 

generalnego w latach 1924–1927 w pierwszym mariańskim domu zakonnym na 

Łotwie przebywał o. Francis Mieškauskas MIC. Głównym obowiązkiem o. 

Mieškauskasa było duszpasterstwo w parafii183. 

 W późniejszych latach liczba współbraci – tak kandydatów na braci, jak i 

scholastyków, którzy pobierali naukę w szkołach dla uzyskania wykształcenia by 

później wstąpić do seminarium i otrzymać święcenia – tylko wzrastała. Tak, 

według danych za 1926 rok184, w domu zakonnym w Viļāni było dwóch księży, 

czterech braci profesów oraz pięciu postulantów, razem 11 współbraci185. W roku 

1930 do klasztoru należało już pięciu kapłanów, czterech kleryków, którzy 

studiowali w Seminarium duchownym w Rydze, trzech braci zakonnych już o 

                                                 
181 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 60-62. 
182 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 274. 
183 Zob. tamże, s. 272–274. 
184 Dane oficjalne, dotyczące stanu personalnego marianów co roku publikowano w czasopiśmie 
Elenchus, przeznaczonego do użytku wewnętrznego. Pierwszy numer został wydany w 1926 roku. Zob. 
D. Artjomovs, Romas katoļu Baznīcas Mariāņu kongregācijas Latvijas kopienas personālā sastāva 
izmaiņas pēc oficiāliem kongregācijas datiem: 1926 – 1939, „Vēsture: Avoti un cilvēki” 34 (2020), s. 12. 
185 Zob. Elenchus domorum religiosarum et sodalium Congregationis cc.rr. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1926, AGM, Roma 1926, s. 21. 
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ślubach wieczystych, sześciu braci o ślubach czasowych, ośmiu nowicjuszy oraz 

dwóch postulantów, razem 28 braci186. Trzeba zaznaczyć, że nie wszyscy bracia 

byli dopuszczani do złożenia profesji czasowej lub wieczystej, dlatego była 

zauważalna we wspólnocie „zmienność kadrów”187. Mimo tego dynamika liczby 

współbraci była rosnąca i w 1939 roku, który jest uważany za szczyt rozkwitu 

mariańskiej wspólnoty na Łotwie, liczba współbraci w domu w Vīļani wynosiła 

36 braci, z których 14 było kandydatami do nowicjatu188. Jednak późniejsze 

wydarzenia polityczne, które zostały przedstawione wyżej, spowodowały 

gwałtowne zmniejszenie liczby tak kandydatów, jak i profesów czasowych. 

 Cechą charakterystyczną Zgromadzenia Marianów po odnowieniu w 1909 

roku było to, że wielu kandydatów było już kapłanami. Wspólnota łotewska 

również nie była wyjątkiem – w latach 1926–1939 do marianów wstąpiło pięciu 

kapłanów diecezjalnych z Łotwy: o. Jānis Leitāns189 (1893–1931) – w 1926 roku, 

o. Bernards Kublinskis190 (1890–1927) i o. Juris Kārkle191 (1893–1972) – w 1927 

                                                 
186 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1930, AGM, Roma 1930, s. 
35–37. 
187 Zob. D. Artjomovs, Romas katoļu Baznīcas Mariāņu kongregācijas Latvijas kopienas personālā 
sastāva izmaiņas…, s. 15. 
188 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro anno Domini 1939, AGM,  Roma 
1939, s. 38–39. 
189 O. Jānis Leitāns, urodził się w Naujene, niedaleko miasta Daugavpils. Po ukończeniu szkoły 
handlowej w Rēzekne, wstąpił do seminarium duchownego w Petersburgu. Przyjął święcenia kapłańskie 
w 1918 roku. Służył jako wikariusz w Jezupova, a następnie w Aglona, gdzie był także kapelanem i 
nauczycielem w gimnazjum. Wstąpił jako młody kapłan do Zgromadzenia Księży Marianów. Po złożeniu 
profesji został skierowany do Rzymu na studia prawa kanonicznego. Po ich ukończeniu w 1930 roku w 
drodze powrotnej na Łotwę zachorował i już nie oprawił się z choroby. Krótko formalnie pełnił 
obowiązki magistra nowicjatu. Zmarł na skutek komplikacji choroby kilka miesięcy po powrocie z 
Rzymu. Pochowany obok kościoła w Viļāni. Zob. A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.2, 
Rēzekne 2010, s. 199; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 100. 
190 O. Bernards Augustīns Kublinskis urodzony w Kurmene. Po uzyskaniu matury w Rydze, studiował w 
seminarium duchownym w Kownie, a później w Akademii duchownej w Petersburgu. Swięcenia 
kapłańskie przyjął w 1914 roku. Pełnił posługę wikarego a później proboszcza w Ilūkste. W 1919 roku 
uciekł przed bolszewikami na Litwę, ale rok później powrócił na Łotwę i zaangażował się w procesy 
politycznie. Był deputatem pierwszego i drugiego Sejmu Republiki Łotewskiej oraz wykładowcą w 
seminarium duchownym w Rydze. W 1927 roku złożył mandat, zrezygnował z posady wykładowcy i 
wstąpił do Zgromadzenia Księży Marianów. Udał się do nowicjatu do Mariampola na Litwę. Tam 
podczas pogrzebu abp Jerzego Matulewicza mocno się przeziębił i zmarł, nie zdążywszy złożyć profesję 
zakonną, ale jako nowicjusz już był członkiem wspólnoty łotewskiej marianów. Pochowany w Rydze 
Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 94–95; Ē.Jēkabsons, V.Ščerbinskis, Latgaliešu politiķi 
un politiskās partijas neatkarīgajā Latvijā, Rīga 2006, s. 79–80. NB! Niektóre katolickie źródła 
historyczne podają rok śmierci 1928, jednak to jest błąd, który przejmują autorzy po sobie. W 
czasopiśmie „Māras vēstnesis” wydanego w marcu 1927 roku został opublikowany nekrolog o. 
Kublińskiego, dlatego można z pewsnością stwierdzić, że zmarł on w 1927 roku: zob. Bernards – 
Augustīns Kublinskis, „Māras vēstnesis” Nr.8 (1927), s. 3. 
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roku, o. Jāzeps Grišāns192 (1891–1988) i o. Pēteris Upenieks193 (1906–1972) – w 

1934 roku.  Natomiast w okresie poprzedzającym okupację Łotwy 1940 roku, 

tylko dwóch kandydatów z grona marianów ukończyliło studia teologiczne i 

przyjęło święcenia – wspomniany wcześniej o. Saņislavs Škutāns w 1930 roku 

oraz o. Jānis Mendriks194 (1907–1953) – w 1938 roku. Do tego grona można 

                                                                                                                                               
191 O. Juris Kārkle, urodził się niedaleko Līvāni. Po ukończeniu szkoły w 1910 wstąpił do seminarium 
duchownego w Petersburgu i po ukończeniu studiów w 1916 roku przyjął święcenia prezbiteratu. 
Kontynuował studia w Akademii Duchownej w Petersburgu. Po studiach służył jako wikariusz i 
proboszcz w kilku parafiach, był kapelanem szkolnym w Rēzekne. Do marianów wstąpił w 1927 roku. Po 
złożeniu profesji został skierowany do Rēzekne do pracy w drukarni oraz celem założenia nowego domu 
zakonnego. Do 1938 roku był organizatorem prac budowlanych a później proboszczem kościoła Matki 
Bożej Bolesnej w Rēzekne, później proboszczem w Viļāni. W okresie międzywojennym przetłumaczył 
kilka wartościowych książek oraz przygotował do druku własne pozycje. Wraz ze zmianami politycznymi 
opuścił Viļāni i pełnił posługę proboszcza w parafiach w Kurzeme. Ostatnim miejscem posługi była 
parafia w Ilūkste, gdzie już jako emeryt pełnił obowiązki wikariusza. Zmarł w Ilūkste i tamże 
pochowany. Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.1, s. 119–121; J. Cakuls, 
Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 85–86. 
192 O. Jāzeps Grišāns, urodzony w Kaunata w zamożnej rodzinie. Po ukończeniu szkoły w 1911 roku udał 
się do Petersburgu, gdzie ukończył kursy z dziedziny księgowości i wstąpił do seminarium duchownego. 
Święcenia kapłańskie otrzymał w 1916 roku i został skierowany do posługi na Łotwę, gdzie pełnił 
obowiązki najpierw wikarego, zaś poźniej proboszcza i dziekana w Ilūkste, Dagda i w Rēzekne. Wstąpił 
do Zgromadzenia Marianów w 1934 roku, po złożeniu pierwszej profesji zakonnej przebywał w Rzymie 
studiując na uniwersytecie Angelicum. W 1937 roku został mianowany proboszczem parafii Viļāni, zaś 
od 1938 – przełożonym domu zakonnego i kierownikiem drukarni w Rēzekne. W 1944 roku 
wyemigrował do Niemiec i dalej do Rzymu. Od 1948 do 1953 roku przebywał w Argentynie, następnie 
przeniósł się do Chicago (USA). Ostatnie 23 lata spędził w Stockbridge, gdzie spisał autobiograficzne 
dzieło w języku łatgalskim „Pa atmiņu stygom” (pol. Po strunach pamięci). Pochowany w Stockbridge. 
Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.1, s. 84–85. 
193 O. Pēteris Upenieks, urodził się w Alsunga, na zachodzie Łotwy. Po ukończeniu szkoły w latach 
1924–1930 studiował teologię na Uniwersytecie Łotewskim. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1930 roku 
i poprosił o przyjęcie go do Zgromadzenia Księży Marianów. Jednak po krótkim pobycie w Viļāni, 
zrezygnował z nowicjatu z powodu słabego zdrowia. Pełnił posługę kapelana w gimnazjum w Aglona, 
był wikarym i następnie proboszczem w Alsunga, Subate i Brunava. W 1934 roku ponownie wstąpił do 
zgromadzenia i złożył śluby zakonne. Był proboszczem w Viļāni, później zaś w kilku parafiach w 
Kurzeme. Od 1953 roku był wykładowcą i ojcem duchownym w seminarium duchownym w Rydze. 
Przez pewien czas równocześnie pełnił obowiązki proboszcza w Bauska. Zmarł i został pochowany w 
Rydze Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 147–148; J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas 
katoļu priesteri, t.1, s. 298–299. 
194 O. Jānis Mendriks, urodził się w Kalupe w chłopskiej rodzinie. Po ukończeniu gimnazjum w 1926 
roku wstąpił do Zgromadzenia Księży Marianów. Jako brat zakonny zdobył wykształcenie średnie w 
gimnazjum w Aglona w 1933 roku rozpoczął studia teologiczne. Święcenia prezbiteratu otrzymał w 1938 
roku. Był wikariuszem w Viļāni a następnie proboszczem w Ostrone. Podczas okupacji niemieckiej 
musiał się ukrywać, ponieważ miał być rozstrzelany za odmowę pogrzebu katolickiego kolaborantowi 
niemieckiemu, który żył w konkubinacie. Po 1944 roku znowu mógł powrócić do pracy w parafii. Był 
proboszczem równocześnie kilku parafii w diecezji Liepāja. W 1950 roku został aresztowany i skazany 
na 10 lat prac przymusowych, wysłany do łagru do Workuty. Podczas rebelii więźniów, którzy mieli być 
spacyfikowani przez żołnierzy powiedział, że ma być tam, gdzie giną ludzie. Zginął w 1953 roku podczas 
akcji pacyfikacyjnej. Według świadectw, umierając udzielał rozgrzeszenia innym ginącym. Pochowany 
na cmentarzu w Workucie. W 2003 roku został dołączony do grona kandydatów do beatyfikacji jako 
męczennik reżymu radzieckiego w Petersburgu. W 2021 roku proces został przeniesiony do Warszawy. 
Zob. D. Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, Rīga 2019, s. 13–
16. 
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dołączyć także o. Antonsa Šķeļsa195 (1915–2013), który otrzymał święcenia 

kapłańskie 29 czerwca 1940 roku, gdy Łotwa była już okupowana przez wojska 

radzieckie, ale marianie jeszcze mogli działać swobodnie. 

 W ciągu piętnastu lat do domu w Viļāni zgłosiło się łącznie 85 

kandydatów196, co świadczy o dużym zainteresowaniu życiem zakonnym 

młodych mężczyzn na Łotwie. Zdaniem P. Chudzika, można wskazać dwa 

ważne czynniki, które wpłynęły na takie zainteresowanie. Przede wszystkim 

należy wymienić ożywienie życia religijnego na Łotwie w okresie pierwszej 

republiki. Po drugie – marianie nie wymagali jakichkolwiek posagów czy opłat, 

odnotowano przypadki, kiedy to klasztor pokrywał wydatki kandydata związane 

ze wstąpieniem do zgromadzenia. Oczywiście, incydentalnie kandydaci 

przekazywali na rzecz klasztoru własne dobra, ale nie były to znaczące kwoty197. 

 Z powyższego wyraźnie wynika, że pierwsza mariańska wspólnota na 

Łotwie w okresie międzywojennym rozwijała się bardzo dynamicznie. Dzięki 

wysiłkom braci został uporządkowany kościół i klasztor, przeprowadzono prace 

remontowe w kościele w Viļāni oraz w okolicznych parafiach. Księża i bracia 

byli zaangażowani w prace duszpasterską i społeczną oraz prowadzili wzorcowe 

gospodarstwo.  

 1.2.1.2. Powstanie drugiej wspólnoty w Rēzekne 

 Do założenia drugiej wspólnoty mariańskiej w Rēzekne przyczyniły się 

dwa wydarzenia, które można nazwać opatrznościowymi. W 1928 roku 

arcybiskup Springovičs zwrócił się z prośbą do marianów o przyjęcie znajdującej 

się w Rēzekne drukarni Dorbs un zineiba (pol. Praca i wiedza), później jej nazwę 

zmieniono na Dorbs un zynōtne (pol. Praca i nauka). Drukarnia ta została 

założona w 1912 roku, w ciągu pierwszych trzech lat jej funkcjonowania wydano 
                                                 
195 O. Antons Šķeļs, urodził się w Briģi. Po ukończeniu szkoły handlowej w Rēzekne w 1935 wstąpił do 
Zgromadzenia Księży Marianów i rozpoczął studia teologiczne. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1940 
roku. Był wikarym w Viļāni, a następnie proboszczem w parafiach Nagļi, Ostrone i Rikava. Po wojnie 
dwa lata pełnił posługę ojca duchownego w seminarium duchownym w Rydze. Od 1947 roku – 
proboszcz w Viļāni. Był następnie proboszczem w Bērzgale, a później proboszczem i dziekanem w 
Dagda. Od 1987 roku znowu mianowany proboszczem w Viļāni. Ponadto, od 1975 do 1993 roku był 
przełożonym prowincji. Ostatnie lata życia spędził w Viļāni jako emeryt. Pochowany tamże. Zob. J. 
Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 138. 
196 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 206. 
197 Zob. tamże, s. 206–207. 
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ponad 20 różnych pozycji. Jednak na skutek działań wojennych podczas 

pierwszej wojny światowej jej działalność została wstrzymana: większość 

robotników została wezwana do wojska, zabrakło również pieniędzy na 

kontynuowanie prac198. 

 Drukarnia wznowiła działalność w 1920 roku już jako własność 

archidiecezji ryskiej. Pod koniec lat dwudziestych, mimo wydawania wielu 

wartościowych pozycji, drukarnia borykała się z dużym zadłużeniem. Głównym 

powodem była nieudolna administracja. Dlatego pomysł arcybiskupa miał 

praktyczny cel – przekazać marianom drukarnię na własność, zaś maranie 

podjęliby się zobowiązania spłaty długów. Z pozwolenia przełożonego 

generalnego marianie podjęli się tego zadania199. 

 Ojciec Juris Kārkle, który wstąpił do marianów w 1927 roku jako kapłan 

archidiecezji ryskiej, już wcześniej był znany jako autor książek i tłumacz.  

Dlatego, zgodnie z decyzją przełożonych, w 1928 roku został skierowany do 

pracy w przejętej przez marianów drukarni. Powierzono mu również 

zorganizowanie drugiej wspólnoty zakonnej na Łotwie200. 

 W 1932 roku staraniem ojca Kārkle w Rēzekne został erygowany filialny 

dom zakonny pod wezwaniem św. Andrzeja Apostoła z kaplicą, która była 

dostępna również wiernym. Pierwszym i na razie jedynym zakonnikiem, który 

przebywał tam na stale był sam o. Kārkle. Zajmując się administracją drukarni 

równocześnie pełnił on posługę duszpasterska – w kaplicy codziennie sprawował 

Eucharystię. Według danych historiograficznych, na Mszy codziennie 

uczestniczyło od dwudziestu do pięćdziesięciu wiernych, zaś w niedziele liczba 

dochodziła do stu201. 

 Drugie wydarzenie, które stało się istotnym elementem w historii 

powstania samodzielnego domu zakonnego w Rēzekne było przekazanie 

marianom przez Ludvikę Vojcehovską posiadłości. W 1934 roku pani 

Vojcehovska, siostra proboszcza z parafii Dricāni ks. Jāzepsa Vojcehovskisa, w 

                                                 
198 Zob. S. Trūpa, Latgales grāmatniecība 20. gadsimta 20.–30. gados,  „Bibliotēku Pasaule” Nr. 54/55 
(2011), s. 64. 
199 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 87–88. 
200 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 208. 
201 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, Rēzekne 2012, s. 5. 
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testamencie odpisała Zgromadzeniu Księży Marianów kawałek gruntu i 

nieruchomości w Rēzekne. Nieruchomość znajdywała się niedaleko prowadzonej 

przez o. Kārkle drukarni. Jednak warunkiem darowizny była obietnica 

zbudowania tam kościoła, opieka nad panią Vojcehovską do jej śmierci oraz 

ofiarowanie za nią Mszy świętych po jej śmierci. Za zgodą przełożonego 

generalnego darowizna została przyjęta i dzięki temu powstała możliwość 

zorganizowania większego domu zakonnego202. W ten sposób w 1934 roku z 

domu filialnego klasztor św. Andrzeja został przekształcony w samodzielny dom 

zakonny, zaś do ojca Kārkle dołączyli dwaj bracia zakonni z Viļāni203. W 1935 

roku o. Kārkle rozpoczął prace budowlane nowego kościoła204. 

 Kościół powstał według projektu architekta Pāvelsa Pavlovsa i ma ponad 

14 metrów długości i 12 metrów szerokości, wewnątrz został podzielony na trzy 

nawy i prezbiterium, ma dwie wieże. Bloki, z których budowano kościół, 

wytwarzano na miejscu. Ciekawa jest historia powstania okien bocznych, które 

mają bardzo specyficzny kształt. Ojciec Kārkle poprosił o przygotowanie 

projektu okien Jānisa Jaškoviča205 (1911–1991), który wówczas był bratem 

zakonnym, kandydatem do kapłaństwa, ale jeszcze uczęszczał do szkoły średniej. 

Brat Jānis przygotował szkic, który spodobał się o. Kārkle i takie właśnie okna 

wstawiono206. 

 Kościół pw. Matki Bożej Bolesnej został ukończony dopiero w 1939 roku. 

Nabożeństwa natomiast odprawiano już od momentu jego poświęcenia, którego 

                                                 
202 Zob. tamże. 
203 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro anno Domini 1935, AGM, Roma 
1935, s. 51–52. 
204 Zob. tamże, s. 50–52. 
205 O. Jānis Jaškovičs, urodził się w Rydze. W 1926 roku wstąpił do Zgromadzenia Księży Marianów z 
zamiarem pozostać bratem zakonnym, ale później zdecydował się na studia teologiczne, które rozpoczął 
w 1939 roku, nie udało mu się je ukończyć z powodu zmian politycznych. Naukę częściowo pobierał 
prywatnie, mieszkając w parafii Lamiņi razem z o. Valpitrsem. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1947 
roku z rąk arcybiskupa Springovičsa w Rydze. Pierwszym miejscem posługi była parafia w Viļāni. 
Aresztowany w 1949 roku i skazany na 10 lat prac przymusowych za antyradziecką agitację. Powrócił na 
Łotwę w 1955 roku. Służył jako proboszcz w Talsi, Auce, Jaunsaule, Smiltene, Rauna. Przez ostatnie 
dziesięć lat życia był proboszczem w parafiach, już wcześniej obsługiwanych przez marianów z Viļāni – 
w Rikava i Nagļi. W latach 80 kilka razy w roku wyjeżdżał do miejscowości Porhladnyj, w rejonie 
Kabardyno-Balkarskim (na Kaukazie, w Rosji), gdzie posługiwał niemieckim katolikom i tam odnowił 
kościół. Pochowany w Viļāni obok kościoła. Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, 
t.1, s. 109–110; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 210–211. 
206 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 6. 
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6 grudnia 1937 roku dokonał o. Benedikts Skrinda. Zgodnie z decyzją 

arcybiskupa, kościół miał być kościołem filialnym, dlatego arcybiskup sam nie 

dokonał konsekracji tego kościoła, a powierzył zadanie poświęcenia 

przełożonemu łotewskich marianów207. Dopiero w 1956 roku została erygowana 

parafia celem uratowania budynku kościoła, ponieważ rozporządzeniem władz 

radzieckich nakazano zamknąć wszystkie kościoły, które nie były kościołami 

parafialnymi, miało to jednak miejsce już w czasie nieobecności marianów w 

Rēzekne208. 

 Uporządkowane życie zakonne wspólnoty w Rēzekne zorganizowano od 

1934 roku, kiedy, jak wspomniano, do o. Kārkle dołączyło dwóch braci 

zakonnych, którzy podjęli się pracy w drukarni. Później do wspólnoty dołączył 

jeszcze jeden brat. Trzeba zaznaczyć jednak, że z protokołów wizytacyjnych, 

które przebadał P. Chudzik, wynika, że chociaż życie wspólnoty zakonnej od 

strony formalnej było zorganizowano dobrze, k bracia skarżyli się na 

przełożonego. Bracia wyrażali neizadowolenie, że właściwie cały dzień muszą 

pracować w drukarni nie mając czasu ani na modlitwę, ani na rekreację209. 

Dlatego w 1938 roku o. Kārkle został przeniesiony do Viļāni i mianowany 

proboszczem parafii, natomiast przełożonym domu zakonnego i kierownikiem 

drukarni w Rēzekne został o. Jāzeps Grišāns. 

 Finansowo dom zakonny był samowystarczalny – oprócz dochodu od 

pracy drukarni twspólnota również otrzymywała darowizny i ofiary od wiernych. 

W jednej z posiadłości – Ugrinīki – bracia prowadzili gospodarstwo, część 

budynków oddano w dzierżawę innym gospodarzom. Inną dość dużą darowizną 

był majątek w Garanči, który marianie przejęli w 1936 roku.  W majątku 

rozważano założenie kolejnego domu zakonnego oraz budowie kościóła, jednak 

idea ta nie została zrealizowana210. 

 Można pokusić się więc o stwierdzenie, że wspólnota zakonna w Rēzekne, 

dzięki działalności marianów w drukarni oraz pomocy darczyńców ukształtowała 

                                                 
207 Zob. tamże. 
208 Zob. tamże, s. 8. 
209 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 90–91. 
210 Zob. tamże, s. 91–94. 
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się w samodzielny dom zakonny, to zaś miało wpływ na kolejne decyzje zarządu 

generalnego, celem których było utworzenie samodzielnej jednostki 

administracyjnej zgromadzenia – prowincji. 

 1.2.1.3. Utworzenie prowincji łotewskiej 

 Zgodnie z terminologią prawa kościelnego według Kodeksu Prawa 

Kanonicznego z 1917 roku, prowincja jest powiązaniem między sobą kilku 

domów zakonnych pod kierownictwem jednego przełożonego, stanowiąca część 

zgromadzenia zakonnego211. Do powstania prowincji łotewskiej przyczyniły się 

dwa ważne czynniki. Przede wszystkim szybki rozwój liczebny obu wspólnot 

mariańskich, ich owocna działalność i przychylność władz kościelnych oraz 

szacunek ze strony duchowieństwa pozwoliły marianom zająć stabilne pozycje w 

strukturze Kościoła lokalnego. Posiadanie dwóch samodzielnych domów 

zakonnych, stała liczba powołań odkrywały możliwości dalszego rozwoju212. 

 Drugi czynnik, który wpłynął na podjęcie decyzji o erygowaniu prowincji, 

była nierozwiązana kwestia przynależności domu zakonnego w Druji na 

terytorium Białorusi. Dom zakony w Druji został założony w 1923 roku w celu 

odnowienia życia zakonnego wśród białoruskich katolików213. Ilość współbraci 

w domu zakonnym, który podlegał bezpośrednio przełożonemu generalnemu, w 

1939 roku wynosiła 15 braci, wśród nich 5 kapłanów214. Podczas kapituły 

generalnej w dniach 19–29 lipca 1939 roku podjęto decyzję, że kwestię 

przynależności domu zakonnego w Druji w najbliższym czasie rozstrzygnie 

przełożony generalny z radą215. Kwestia była pilna, ponieważ na skutek zmian 

politycznych dokonywały się także zmiany granic państw i dom w Druji został 

                                                 
211 Can. 488 § 6, Codex Iuris Canonici Pii X Pontificis Maximi auctoritate promulgatus, Neo-Eboracus 
(New-York) 1918,  s. 140. 
212 Zob. B. Valpitrs, Lettera ad P. Bučis, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/4 (1939), s. 1. 
213 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 260–261. 
214 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro anno Domini 1939, AGM, Roma 
1939, s. 39–40. 
215 Zob. Decreta Capituli Generalis Romani II, w: W. Makoś (red.),  Decreta-Ordinationes. Capitulorum 
congregationumque generaliom M.I.C. 1702–1999, Puszcza Mariańska 2001, s. 608. 
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odcięty od wpływów przełożonego prowincji Polskiej, do której niedawno został 

dołączony216. 

 Marianie łotewscy mieli zamiar założenia trzeciego domu zakonnego w 

Rydze, aby spełnić warunki erygowania prowincji łotewskiej. Ociec Skrinda 4 

kwietnia 1940 roku pisał do przełożonego generalnego, że współbracia są gotowi 

do podjęcia ukończenia budowy kościoła w Rydze pw. Chrystusa Króla217. 

Jednak w związku z koniecznością załatwiania formalności (na założenie domu 

zakonnego konieczna była zgoda Stolicy Apostolskiej oraz opinia ordynariusza 

miejsca), sprawa założenia domu w Rydze została odroczona218. 

 Kwestia utworzenia nowej prowincji nie mogła jednak zostać odłożona, 

dlatego przełożony generalny wraz z radą podjęli decyzję o połączeniu 

wspólnoty marianów w Druji z łotewskimi wspólnotami i w ten sposób utworzyć 

prowincję pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus. W dniu 23 września 1940 roku 

został otrzymany reskrypt Stolicy Apostolskiej zezwalający na utworzenie 

prowincji219. Nowym przełożonym prowincji został wybrany o. Broņislavs 

Valpitrs. 

 Według relacji o. Grišānsa, po utworzeniu prowincji, na prośbę biskupa 

diecezji Liepāja Antonijsa Urbšsa marianie podjęli decyzję o przejęcie w tej 

diecezji parafii Lamiņi, Talsi i Aizpute, do parafii mieli być wyznaczeni kapłani i 

bracia, jednak z powodu zmian politycznych, realizacja tych planów została 

opóźniona. Z powodu zaginięcia dokumentów z archiwum klasztoru w Vīļani, 

obecnie nie jest możliwie ustalenie daty przejęcia przez marianów wyżej 

wspomnianych parafii. O. Grišāns twierdzi, że latem 1940 roku powstały dwa 

domy zakonne – w Aizpute i Talsi, jednak nie ma żadnych dokumentów w 

archiwum generalnym potwierdzających, że te domy były prawnie erygowane220. 

                                                 
216 Zob. S. Škutāns, Prowincja łotewska św. Teresy, s. 199. 
217 Zob. B. Skrinda, Lettera ad P. Bučis, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1940), s. 1. 
218 Zob. P. Bučis, Lettera ad B. Skrinda, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1939), s. 3. 
219 Zob. Erectio provinciae. S. Congreg. Religiosorum Rescriptum 5300/40, AGM, LV 1939–1998, 2-8-
15/1 (1940), s. 3. 
220 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, AGM, LV 1939–
1998, 2-8-15/1 (1945), s. 10; 18–19. Należy zaznaczyć, że w relacji o stanie prowincji łotewskiej o. 
Grišāns nie jest dokładny, ponieważ sugeruje on, że prowincja została utworzona, gdy Łotwa już 
znajdowała się pod okupacją niemiecką, jednak we wrześniu 1940 roku, na moment utworzenia prowincji 
w Łotwa była jeszcze pod okupacją ZSRR. 
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O. Škutāns z kolei nazywa te domu „punktami”, które są „wzięte przez 

Kongregację do obsługiwania w Kurzeme”221. Opinia O. Škutānsa wydaje się 

być zbliżona do faktycznego stanu rzeczy. Z dostępnych danych jedynie można 

wywnioskować, że w drugiej połowie 1940 roku i w 1941 roku marianie już 

pełnili posługę w parafiach w Aizpute i Talsi222.  

 Ojciec Rinalds Stankēvičs MIC w pracy magisterskiej podaje bardziej 

dokładne dane na temat parafii Aizpute i Talsi – wskazuje on, że do Aizpute o. 

Kārkle przybył latem 1940 roku, zaś do parafii Talsi o. Škutāns przybył w 

październiku 1940 roku223. Jako źródło przywołuje Stankēvičs już wspomnianą 

relację ze stanu prowincji o. Grišānsa, jednak z tekstu sprawozdania to nie 

wynika wyraźnie. Można przepuszczać, że autor korzystał z innego źródła, które 

nie wskazał.  

 Należy wspomnieć, że 17 czerwca 1940 roku Łotwa została okupowana 

przez wojska radzieckie, zaś 5 sierpnia Republika Łotewska została włączona do 

Związku Radzieckiego, dlatego powstanie nowej prowincji, choć było ważnym 

wydarzeniem dla marianów łotewskich, jednak jako samodzielna jednostka 

administracyjna w swoim funkcjonowaniu była bardzo ograniczona. Dom 

zakonny w Druji został de facto zlikwidowany z początkiem wojny między 

ZSRR i Niemcami224, dlatego w prowincji już w 1941 roku pozostały tylko dwa 

w pełni funkcjonujące domy zakonne, zaś działalność marianów przez nową 

władzę została poważnie ograniczona. Mimo tego, po wojnie oraz podczas 

całego okresu okupacji radzieckiej, chociaż marianie przebywali w rozproszeniu, 

prowincja formalnie funkcjonowała jako jednostka prawna. Zawsze był 

wyznaczany przełożony prowincji, który posiadał wszystkie prawa związane z 

urzędem. Urząd przełożonego prowincji podczas wojny i w okresie okupacji 

                                                 
221 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, AGM, LV 1939–1998, 
2-8-15/1 (1945), s. 22. 
222 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 18–19; Katoļu 
baznīcas Latvijā 1186-1986, s. 169; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 547. 
223 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000). Praca magisterska 
pisana na seminarium z Historii Kościoła pod kierunkiem ks. prof. dra hab. Marka Zahajkiewicza, mps 
AMV, Lublin 2002, s. 36–37. 
224 Zob. C. Sipowicz, Domy białoruskie w Drui, Wilnie i Londynie, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Marianie 1673–1973, Rzym 1975, s. 240. 
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radzieckiej pełnili kolejno – o. Broņislavs Valpitrs (w latach 1940–1975) i o. 

Antons Šķeļs (w latach 1975–1993)225.  

 Trzeba zaznaczyć, że z punktu widzenia prawnego obecnie podobna 

sytuacja nie byłaby możliwa bez zgody Stolicy Apostolskiej. Wówczas natomiast 

ze względu na utrudnioną komunikację z zarządem generalnym, Stolicą 

Apostolską oraz pomiędzy marianami na Łotwie, stan ten był akceptowany przez 

zarząd generalny i decyzje podjęte w tych warunkach przez przełożonych 

prowincji nie były uważane za nieważne. 

 1.2.2. Mariańskie wspólnoty podczas II Wojny Światowej 

 Druga Wojna Światowa rozpoczęła się 1 września 1939 roku, kiedy 

wojska III Rzeszy wtargnęły z zachodu na terytorium Rzeczypospolitej, z kolei 

17 września wojska Armii Czerwonej bez wypowiedzenia wojny wkroczyły na 

terytorium Polski ze wschodu. Już 5 października tegoż roku rząd Republiki 

Łotewskiej został zmuszony do podpisania paktu o „wzajemnej pomocy” z 

ZSRR, na podstawie którego władze łotewskie zezwalały na utworzenie baz 

woskowych Armii Czerwonej na terytorium Łotwy. Po okupacji i włączeniu 

Republiki Łotewskiej 5 sierpnia 1940 roku do Związku Radzieckiego, już 13 

sierpnia została zatwierdzona nowa Konstytucja. Republika Łotewska utraciła 

niezależność i w wojnie przestała być państwem neutralnym226. 

 Niniejszy paragraf jest poświęcony omówieniu tematu funkcjonowania 

marianów na Łotwie w tych nowych warunkach – podczas II Wojny Światowej 

oraz okupacji niemieckiej i radzieckiej. 

 1.2.2.1. Ograniczenie działalności podczas pierwszej okupacji 

radzieckiej (1940–1941) 

 Pierwsza okupacja radziecka trwała od 5 sierpnia 1940 roku do 8 lipca 

1941 roku, kiedy to wojska niemieckie okupowały terytorium Łotwy. Jak 

wspomniano wyżej, nowa konstytucja Radzieckiej Republiki Łotewskiej została 

                                                 
225 Zob. Series superiorium provincialium, w: Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis 
Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2021,  
AGM, Roma 2021,  s. 174–175. 
226 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 129–132. 
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przyjęta 13 sierpnia 1940 roku, natomiast od listopada tegoż roku na terytorium 

Łotwy zaczął obowiązywać kodeks kryminalny ZSRR. Pozwoliło to władzom 

ograniczyć działalność religijną, w tym klasztorów. 

  Jesienią 1940 roku na Łotwie zostały zlikwidowane wszystkie szkoły i 

organizacje katolickie, został zamknięty wydział teologii na Uniwersytecie 

Łotewskim. Od miejscowych władz zależało, w jakim stopniu, kiedy i w jaki 

sposób zostaną konfiskowane należące do katolickich parafii majętności.  

Zasadniczo konfiskacie podlegało wszystko, wyłącznie w niektórych wypadkach 

pozostawiano niewielką cześć budynku dla zamieszkania księdza227. 

 Jednym z głównych wrogów ideologicznych dla sprawujących władzę 

stali się duchowni, szczególne w Latgale228. W Viļāni 8 grudnia 1940 roku 

zostało zorganizowane zebranie narodowe, na które przybył sekretarz partii 

rejonu Rēzekne. Na zebranie jednak przyszło tylko kilka osób, więc podjęto 

decyzję o zlikwidowaniu klasztoru mariańskiego.  

 W styczniu 1941 roku zakonnikom nakazano opuścić pomieszczenia 

klasztoru, skonfiskowano cały inwentarz229. Na moment zlikwidowania do 

klasztoru w Viļāninależało 6 księży, 15 braci, 14 kandydatów, z tym, że o. 

Valpitrs znajdował się w Rydze (był wykładowcą w seminarium duchownym), o. 

Škutāns przebywał w Aglonie, ale przeniósł się do Talsi wraz z dwoma 

klerykami, natomiast o. Kārkle udał się do parafii w Aizpute, w Kurzeme.   

 Władze pozwoliły pozostać w pomieszczeniach klasztoru tylko dwom 

braciom, którzy za mieszkanie i niewielką pensję mieli utrzymywać budynek i 

terytorium w porządku230. Wszystkie posiadłości klasztoru, gospodarstwo i 

nieruchomości również zostały przejęte przez władzę. 

 Rozproszeni księża musieli szukać innego mieszkania. Z relacji o. 

Škutānsa o stanie prowincji wynika, że o. Skrinda i kilku braci przenieśli się do 

wioski Ugrinīki, w której znajdowały się posiadłości marianów, jeszcze 

nieskonfiskowane przez władze. O. Upenieks przez krótki czas mieszkał w 

                                                 
227 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu baznīca komūnisma gados, Rīga, 1992, s. 22. 
228 Szerzej na ten temat zob. tamże, s. 23–28. 
229 Zob. tamże, s. 23. 
230 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 10–11. 
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Viļāni, ale musiał opuścić miasto pod naciskiem władzy, o. Mendriks zamieszkał 

przy parafii Nagļi w odległości 16 kilometrów od Viļāni231. 

 Dom zakonny w Rēzekne również był przeznaczony do likwidacji. O. 

Grišāns, który wówczas był przełożonym domu i dyrektorem drukarni, w relacji 

o stanie prowincji bardo dokładnie opisuje działania bolszewików. W listopadzie 

1940 roku komisarz wraz z milicją wtargnęli do klasztoru i dokonali 

przeszukania oraz opisu wszystkich rzeczy, znajdujących się w pomieszczeniach 

klasztoru. Wszystkie budynki skonfiskowano, pozostawiając do dyspozycji 

zakonników tylko część klasztoru oraz kościół. Natomiast o. Grišānsowi 

nakazano natychmiast stawić się na komisariacie. Podczas przesłuchania 

nakłaniano go do przyznania się, że jest on członkiem działającej przeciwko 

władzy grupy, , na czele której stoi arcybiskup Springovičs. Jednak przyznania 

takiego przełożony domu Rēzekne nie zrobił232. 

 Drukarnia wraz z całym sprzętem, środki finansowe oraz wydrukowane 

książki zostały zarekwirowane przez milicję miejscową. Braciom oraz 

pracownikom świeckim pozwolono na kontynuowanie pracy, musieli natomiast 

wypełniając zamówienia ze strony władzy. Zabroniono drukowanie literatury 

religijnej, zaś wydrukowanie egzemplarze skonfiskowano i wywieziono jako 

makulaturę do zakładów papierniczych233. 

 W grudniu 1940 roku, na święta Bożego Narodzenia władze odebrały 

resztę klasztornych pomieszczeń w Rēzekne. Dwaj bracia mogli zamieszkać w 

kuchni, natomiast o. Grišānsowi kazano opuścić klasztor. Zamieszkał on u 

parafian, później przydzielono mu pokój. W marcu 1941 roku milicja dokonała 

opisu znajdujących się w kościele rzeczy, oceniono je, a następnie w imieniu 

komisarza „powierzono” do administrowania o. Grišansowi234. 

 Mimo wypędzenia z klasztorów, marianie nie pozostawili posługi w 

parafiach – nadal odprawiano nabożeństwa i wierni mogli w nich uczestniczyć. 

Katechizacja jednak była utrudniona, ponieważ w szkołach zniesiono nauczanie 

                                                 
231 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 22. 
232 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 12–13. 
233 Zob. tamże, s. 12. 
234 Zob. tamże, s. 12–13. 
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religii. Została zawieszona działalność wydziału teologii na Uniwersytecie 

Łotewskim w Rydze, zamknięto również seminarium duchowne235. Powstało 

pytanie o formację kandydatów do kapłaństwa. Marianie, podobnie do 

duchowieństwa diecezjalnego, przyjęli metodę kształcenia indywidualnego – 

klerycy mieszkali z księżmi, uczyli się samodzielnie pod kierunkiem kapłana, 

prywatnie zdając egzaminy u profesorów236. Ten sposób nauczania kleryków na 

Łotwie trwał do końca wojny. 

 Podsumowując ten krótki okres pierwszej okupacji radzieckiej, należy 

powiedzieć, że próba likwidacji zakonów na Łotwie, zdaniem prof. H. Strodsa, 

była jednym ze strategicznych celów osłabienia wpływów Kościoła katolickiego 

na Łotwie. Jednak podczas tego „ciężkiego roku” działacze reżimu 

komunistycznego nie zdążyli osiągnąć swoich celów, ponieważ przeorientowanie 

struktur państwowych na realizację ideologii wymagało wiele czasu i 

wysiłków237. Mimo tego, w przypadku marianów, jak również i innych 

zgromadzeń zakonnych, działalność zakonników została poważnie ograniczona, 

natomiast znaczna część konfiskowanego majątku zakonów już nigdy nie została 

odzyskana.  

 1.2.2.2. Okres okupacji niemieckiej (1941–1944) 

 Wojska III Rzeszy rozpoczęły działania wojenne przeciwko ZSRR 22 

czerwca 1941 roku. Wtargnięcie dokonało się równocześnie w kilku miejscach. 

W nocy z 21 na 22 czerwca rozpoczęły się bombardowania miast na zachodzie 

Łotwy – Liepāja i Ventspils. Następnie z terytorium Litwy wkroczyły oddziały 

naziemne. Przedstawiciele władz radzieckich w szybkim tempie ewakuowały się 

z terytorium Łotwy. Do Rygi wojska niemieckie wkroczyły 1 lipca 1941 roku, 

natomiast już 8 lipca całe terytorium Łotwy było kontrolowane przez Niemców. 

Do końca lipca ustawiono nową władzę i terytorium Łotwy zostało włączone do 

rejonu Ostland, który miał zostać częścią Niemiec238. 

                                                 
235 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 274. 
236 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 21–22. 
237 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 274–275. 
238 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 138–146. 
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 Nastroje mieszkańców Łotwy były różne – dla dużej części społeczeństwa 

wojska niemieckie były wyzwolicielami z okupacji radzieckiej w nadziei 

odnowienia niezależności państwa, jednak część obywateli była wrogo 

nastawiona wobec nowej władzy. Już w lipcu rozpoczęły się prześladowania i 

eksterminacja obywateli narodowości żydowskiej oraz tych, którzy wcześniej 

współpracowali z reżimem komunistycznym239. 

 Trzeba zaznaczyć, że część kapłanów katolickich aktywnie brała udział w 

ukrywaniu Żydów. Stosunek duchowieństwa do polityki eksterminacji dużej 

części obywateli był negatywny, chociaż trzeba powiedzieć, że otwarcie 

duchowni rzadko występowali przeciwko tej polityce. Również zakonnicy z 

Viļāni przez pewien czas ukrywali w klasztorze pewnego Żyda z Krāslava o 

nazwisku Kolosovskis. Bracia, przy pomocy parafian, nawet zdobyli dla niego 

fałszywy paszport, jednak Kolosovskis został rozpoznany i aresztowany. 

Niestety, nie ma danych o jego dalszych losach240. 

 Dla zgromadzeń zakonnych okres okupacji niemieckiej był czasem 

pewnej ulgi – władze niemieckie pozwoliły zakonnikom na powrót do 

klasztorów241. Już 2 lipca o. Skrinda i inni współbracia powrócili do domu 

zakonnego w Viļāni, jednak nie oddano im całego budynku. Według relacji o. 

Grišānsa, jedna jego część została przeznaczona dla niemieckich żołnierzy, zaś 

gospodarstwo pozostało własnością władz. Marianom pozwolono jedynie tam 

pracować242. 

 Klasztor w Rēzekne również mógł wznowić swoją działalność – o. 

Grišāns wraz z braćmi mogli swobodnie powrócić do budynku klasztoru i w 

całości nim zarządzać. Jednak drukarnia pozostała własnością państwową, 

marianom zaś pozwolono jedynie na fizyczną pracę w niej za wynagrodzenie243. 

 Właśnie w okresie okupacji niemieckiej, w 1942 roku, kiedy władze nie 

czyniły zbyt dużych przeszkód duchowieństwu w pracy duszpasterskiej, według 

                                                 
239 Zob. D. Bleiere, I. Butulis (i in.), Latvija Otrajā Pasaules karā, Rīga 2008, s. 423–433. 
240 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 31–32. 
241 Zob. E. Evarts, J. Pavlovićs, Ikdienas dzīve Latvijā nacistiskās Vācijas okupācijas laikā, 1941-1945, 
Rīga 2016, s. 269–276. 
242 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 10. 
243 Zob. tamże, s 15. 



Kontekst historyczny 
 

 

69 

 

sprawozdania o stanie prowincji o. Škutānsa, zostały dokonane zmiany 

personalne w parafiach w Kurzeme: w Aizpute, gdzie proboszczem dotychczas 

był o. Kārkle, razem z nim zamieszkiwał brat Jānis Magazniks, przełożonym 

wspólnoty został o. Upenieks244. Natomiast o. Kārkle został przeniesiony do 

Talsi, gdzie przybywali dotychczas o. Škutāns i klerycy Jānis Jaškovičs i 

Boļeslavs Baginskis245 (1918–2013)246. Kolejną parafię w zachodniej części 

Łotwy, w Lamiņi, marianie objęli w 1944 roku. Na plebanii niewielkiej parafii 

zamieszkał o. Škutāns, który został mianowany proboszczem tej parafii247. 

 Dwaj mariańscy klerycy – Viktors Pentjušs248 (1915–2007) i Boļeslavs 

Baginskis – ukończyli studia w trybie prywatnym i przyjęli święcenia kapłańskie 

kolejno w 1941 i 1942 roku. Zaś kleryk Kazimirs Cukurs249 (1912–1982) przyjął 

święcenia w lipcu 1944 roku. 

                                                 
244 Zob. tamże, s. 18–19. 
245 O. Boļeslavs Baginskis, urodził się w Aglona, po ukończeniu szkoły wstąpił do Zgromadzenia Księży 
Marianów i złożył profesję w 1937 roku. Po ukończeniu studiów (podczas okupacji radzieckiej i 
niemieckiej studiował samodzielnie) otrzymał święcenia kapłańskie w 1942 roku. Krótko był 
proboszczem parafii Nagļi (niedaleko Viļāni), a następnie proboszczem w Lamiņi. Wyemigrował w 1944 
roku do Niemiec i póżniej do Rzymu. Tam podjął studia z zakresu biblistyki na uczelni Biblicum. Po 
studiach udał się do Brazylii, gdzie przez dwa lata wykładał w seminarium duchownym, a następnie do 
USA. Przez wiele lat był proboszczem parafii łotewskiej pw. Matki Bożej Aglońskiej w Chicago. 
Powrócił na Łotwę w 2007 roku i przez trzy lata był przełożonym domu zakonnego w Viļāni. Zmarł w 
klasztorze vilańskim i został pochowany obok kościoła w Viļāni. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri, s. 261.  
246 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 21–22. 
247 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 19. 
248 O. Viktors Pentjušs, urodził się w Rundāni w prostej rodzinie. Wstąpił do Zgromadzenia Księży 
Marianów w 1931 roku. Już jako brat zakonny ukończył gimnazjum w Aglona i w 1937 roku rozpoczął 
studia teologiczne w seminarium duchownym w Rydze. Ostatnie dwa lata studiów ukończył w trybie 
prywatnym. Przyjął święcenia kapłańskie w 1942 roku. Po święceniach rok był wikariuszem w parafii w 
Viļāni, następnie, do 1947 roku – proboszczem tej parafii. Przeniesiony do Kurzeme, był proboszczem 
Lamiņi i Tukums. Aresztowany w 1948 roku, został oskarżony o „pomoc okupantom niemieckim i 
agitację antyradziecką” i skazany na 10 lat prac przymusowych. W latach 1949-1956 odbywał karę w 
republice Komi (Rosja). Zwolniony w 1956 roku powrócił do parafii Lamiņi, następnie był proboszczem 
kolejno w parafiach Viļāni, Ārlava, Saldus, Eglaine. W 1972 roku, po śmierci o. P. Upenieksa, został 
przeniesiony do seminarium duchownego w Rydze, gdzie pełnił posługę ojca duchownego i wykładowcy. 
W tym czasie zachęcał niektórych kleryków do wstąpienia do marianów i prowadził w ukryciu nowicjat i 
formację. Od 1992 roku był wicerektorem seminarium. W 2000 roku przeszedł na emeryturę i zamieszkał 
w domu zakonnym marianów w Rydze, przy parafii Matki Bożej Bolesnej. Zmarł w Rydze, pochowany 
przy kościele mariańskim w Viļāni. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 116. 
249 O. Kazimirs Cukurs, urodził się w Latgale we wsi Nautrēni. W 1930 roku wstąpił do Zgromadzenia 
Księży Marianów, ukończył szkołę średnią i w 1938 roku rozpoczął studia w seminarium duchownym w 
Rydze. Podczas wojny ukończył prywatnie studia i w 1944 roku przyjął święcenia kapłańskie. Do 1948 
roku był wikarym w parafii Viļāni. Następnie był proboszczem w powierzonych marianom parafiach w 
Talsi, Lamiņi. Od 1951 roku był proboszczem w kilku parafiach diecezji Liepāja. Dobrowolnie wystąpił 
ze zgromadzenia w 1958 roku. Ostatnim miejscem posługi była parafia Lēni. Umarł w Lēni, jednak 
staraniem marianów, został pochowany na cmentarzu w Viļāni. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri, s. 63. 
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 Na krótki okres w 1944 roku władze niemieckie zezwoliły na 

funkcjonowanie wydziału teologicznego, dlatego ojciec Valpitrs udał się do 

Rygi, by znowu prowadzić zajęcia na uczelni. Również o. Škutāns został 

zaproszony jako wykładowca liturgiki, w tym samym czasie zdążył on zdać 

ostatnie egzaminy i obronić pracę licencjacką z teologii. Także o. Upenieks miał 

zamiar uzyskać tytuł licencjata, jednak nie zdążył tego zrobić do definitywnego 

zamknięcia wydziału teologii. Natomiast młody kapłan o. Šķeļs uzyskał dyplom 

o ukończeniu studiów250. 

 Na podstawie dostępnych danych można stwierdzić, że do czasu zbliżenia 

wojsk radzieckich do granic Łotwy, choć i z ograniczeniami, wspólnoty zakonne 

marianów kontynuowały swoją działalność – prowadzili działalność 

duszpasterską i formacyjną. Jednak ze zbliżeniem frontu działań wojennych, 

coraz bardziej stało oczywistym, że Łotwa znowu zostanie włączona do ZSRR. 

Miasto Rēzekne zostało zbombardowane w kwietniu 1944 roku i w lipcu zajęte 

przez Armię Czerwoną251. Został uszkodzony kościół mariański – pocisk trafił w 

prawą wieżę kościoła. Wszystkie budynki zostały konfiskowane przez władze 

radzieckie, sprzęt drukarni został już wcześniej wywieziony przez odchodzące 

wojska niemieckie. Marianie musieli opuścić drukarnię, klasztor i kościół. Bracia 

wraz z o. Grišānsem udali się do Lamiņi, zaś posługę w kościele podjął 

proboszcz parafii Serca Jezusa w Rēzekne, który z czasem naprawił szkody 

wyrządzone bombardowaniem. Nabożeństwa w już byłym kościele mariańskim 

odprawiano tylko raz na miesiąc252. 

 We wrześniu 1944 roku na spotkaniu członków prowincji dyskutowano 

nad tym, że zdaniem arcybiskupa ryskiego, przynajmniej niektórym marianom 

trzeba wyjechać do Niemiec wraz z innymi emigrantami, ponieważ może im 

grozić więzienie. W ten sposób trzej ojcowie – Grišāns, Škutāns i Baginskis, 

dzięki uprzejmości kapucynów, udali się do Niemiec i później – do Rzymu253. 

                                                 
250 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 22–23. 
251 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 157–159. 
252 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 6–7; S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach 
na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 5. 
253 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 24. 
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 W sprawozdaniach przełożonemu generalnemu ojcowie Škutāns i Grišāns 

ukazują, że na Łotwie w czasie ich odbycia na emigrację, w klasztorze w Viļāni 

zostali trzej ojcowie łotewscy – B. Skrinda, A. Šķeļs i V. Pentjušs, w Lamiņi – 

ojcowie B. Valpitrs i K. Cukurs, w Talsi – o. J. Kārkle, w Aizpute – o. P. 

Upenieks. Ponadto, w okolicach Lamiņi u parafian ukrywał się przed władzami 

niemieckimi o. J. Mendriks. Kilka miesięcy w klasztorze vilańskim przebywał 

należący do prowincji Polskiej marianów o. Władysław Łaszewski MIC (1884–

1961), który wyjechał z Białorusi i później udał się do Polski. Z braci zakonnych, 

wliczając kleryków, tylko dziewięciu zostało w Viļāni i czterech przy parafiach 

w Kurzeme. Pozostali udali się do swoich rodzin i o nich już właściwie nie było 

wiadomości254. 

 W lipcu 1944 roku wojska radzieckie rozpoczęły ofensywę na terytorium 

Łotwy. Wojska niemieckie, nie mogąc wytrzymać nacisku, zaczęły odchodzić na 

zachód Łotwy, równocześnie wywożąc wszystkie możliwe dobra i zmuszając 

wielu mieszkańców do emigracji. Ryga została zajęta przez Armię Czerwoną 4 

października. Jednak niektóre oddziały Wermachtu na zachodzie Łotwy 

kontynuowały walki aż do momentu otrzymania wiadomości o kapitulacji 

Niemiec: w tym okresie wojska radzieckie kilkakrotnie podejmowały próby 

likwidacji tzw. „Kotła Kurlandzkiego”, jednak bezskutecznie. Dopiero po 

kapitulacji Niemiec wojska niemieckie się poddały i Armia Czerwona zajęła całe 

terytorium Łotwy255.  

 Dla klasztoru w Viļāni odejście żołnierzy niemieckich przyniosło 

ogromną stratę – odchodząc, w nocy z 27 na 28 lipca 1944 roku oni wysadzili w 

powietrze budynek klasztoru. Tylko jedna trzecia pomieszczeń klasztoru 

pozostała w całości. Po tych zniszczeniach klasztor już nie odbudowano w 

                                                 
254 Zob. tamże, s. 24–25; J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 
10–19. 
255 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 155–156. 
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dotychczasowym kształcie256. Podczas wybuchu zginął brat Antons Erdmans 

(1859–1944)257.  

 Podsumowując okres wojenny, podczas którego Łotwa była okupowana 

kolejno przez ZSRR, nazistowskie Niemcy i znowu przez Związek Radziecki, 

można stwierdzić, że wspólnota marianów łotewskich z jednej strony utraciła 

klasztor, kościół i drukarnię w Rēzekne, klasztor w Viļāni został poważnie 

uszkodzony, prawie zniszczony, jednak mimo to nie został zlikwidowany. 

Konfiskowano marianom również wszystkie nieruchomości i gospodarstwa, 

natomiast z drugiej strony ich posłudze zostały powierzone trzy parafie w 

Kurzeme – Aizpute, Talsi i Lamiņi, w których marianie posługiwali również 

mieszkańcom okolicznych wsi i miasteczek. 

 W tym okresie we wspólnocie przybyło trzech kapłanów, zaś trzej 

wyemigrowali za granicę. Część braci zakonnych udała się do domów 

rodzinnych, jednak niektórzy, w tym klerycy, pozostali w klasztorze w Viļāni i 

przy parafiach w Aizpute i w Talsi. 

 Od maja 1945 roku Łotwa na kolejne 45 lat została włączona skład ZSRR, 

władze którego, jak pokazał okres pierwszej okupacji, nie były przychylne 

zakonom. 

 1.2.3. Marianie w podziemiu podczas drugiej okupacji 

radzieckiej (1945–1990) 

 Członek komisji naukowej badającej działania Komitetu Bezpieczeństwa 

Państwowego przy radzie ministrów ZSRR (znanej także jako KGB), prof. 

Solveiga Krūmiņa-Koņkova, w swoich badaniach ukazuje, że w okresie drugiej 

okupacji radzieckiej władze ZSRR ukształtowały nowy model kontroli nad 

związkami wyznaniowymi. Tak, była utworzona instytucja rzeczników przy 

nowopowstałej radzie do spraw kultu religijnego przy radzie ministrów ZSRR. 

Właśnie tej instytucji powierzono kontrolę nad funkcjonowaniem Kościoła na 

                                                 
256 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai. Mariāņi, kas ticības dēļ ir cietuši Latvijas okupācijas laikā un 
daži citi mirušie, Viļāni 1999, s. 28; zob. S. Škutāns, Prowincja łotewska św. Teresy, s. 199. 
257 Br. Antons Erdmans, z zawodu był sanitariuszem. Wstąpił do marianów jako jeden z pierwszych braci 
w 1924 roku już w podeszłym wieku. Pełnił obowiązki infirmarza. Zginął podczas wybuchu pod gruzami 
klasztoru w Viļāni. Pochowany przy kościele mariańskim. Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 29. 
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Łotwie w celu zmniejszenia jego wpływów na społeczeństwo. Te cele były 

osiągane poprzez kontrolę i zmuszenie do współpracy duchowieństwa, jak 

również przez wszczęcie postępowania kryminalnego wobec tych, którzy byli 

„najbardziej niebezpieczni”258. Instytucja funkcjonowała do 1989 roku. 

 1.2.3.1. Rozproszenie marianów  

 Wraz z przejęciem władzy na Łotwie przez rząd komunistyczny, 

wprowadzono dla wszystkich duchownych praktykę uzyskania specjalnego 

zezwolenia (ros. справка) do wykonywania swoich obowiązków. Zezwolenie to 

wydawał rzecznik rady ds. kultu religijnego według swojego uznania. Oznaczało 

to, że biskup, nawet jeżeli chciał przenieść kapłana na inną parafię albo 

pozostawić na dotychczasowej, musiał to konsultować z rzecznikiem. Kapłani, 

otrzymując zezwolenie, do 1954 roku mogli pomagać w posłudze innym 

kapłanom, jednak po 1954 roku weszły w życie nowe ograniczenia: księża mogli 

posługiwać tylko w określonych przez rzecznika miejscowościach259. Ponadto, 

dla uzyskania lojalności przynajmniej części duchowieństwa, do posługi w 

większych i „bogatszych” parafiach wyznaczano bardziej przychylnych władzy 

kapłanów. Również wyjazdy za granicę często zależały od stopnia lojalności 

określonego kapłana260. 

 W takich warunkach dla marianów była utrudniona praktyka życia 

wspólnotowego i z czasem realizacja tego wymiaru życia zakonnego stała się 

niemożliwa. Stan ten trwał do odzyskania niepodległości przez Łotwę. Dlatego 

wszyscy pozostali na Łotwie marianie podjęli się pracy przy parafiach na wzór 

księży diecezjalnych. 

 Parafia w Viļāni początkowo została pod opieką duszpasterską marianów. 

Proboszczem parafii do 1947 roku był o. V. Pentjušs, po nim zaś te obowiązki do 

                                                 
258 Zob. S. Krūmiņa-Koņkova, Kontrole pār baznīcu Latvijas Padomju Sociālistiskajā Republikā un PSRS 
valsts drošības institūcijas, w: K. Jarinovska (red.), Lielais brālis tevi vēro: VDK un tās piesegstruktūras. 
Ziņojumi starptautiskajā zinātniskajā konferencē 2016. gada 11., 12. un 13. augustā Rīgā, t.3, Rīga 2016, 
wydanie elektroniczne: 
www.lu.lv/fileadmin/user_upload/lu_portal/projekti/vdkkomisija/VDKkomisija_raksti_3sejums_2016-
12-18decembris_LielaisBralisTeviVero-VDK-un-tas-piesegstrukturas_elektrISBN.pdf (15.09.2021), s. 
113. 
259 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 208. 
260 Zob. S. Krūmiņa-Koņkova, Kontrole pār baznīcu…, s. 143. 
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1957 roku wypełniał o. A. Šķeļs, natomiast w latach 1957–59 proboszczem był 

o. Miķeļis Tomaševičs261 (1909–1991). W tym czasie w klasztorze razem z 

proboszczem przebywali również dwaj bracia zakonni oraz ukryty nowicjat, po 

którym bracia udawali się do Rygi do seminarium duchownego, które od 1946 

roku staraniem arcybiskupa Springovičsa znowu mogło przyjmować i kształcić 

kandydatów do kapłaństwa262.  

 Te parafie, które w okresie międzywojennym marianie obsługiwali 

dojazdowo, zostały także pod opieką marianów, w ten sposób ojcowie, nie 

mogąc zamieszkać wspólnie w Viļāni, zamieszkiwali przy tych parafiach.  

 W parafii Rikava, odległej od Viļāni o 11 kilometrów, od 1959 roku 

zamieszkał o. Pēteris Švirksts263 (1920–1999), który był tam proboszczem do 

1980 roku. Później na jego miejsce został wyznaczony o. Jānis Jaškovičs, który z 

kolei posługiwał w tej parafii do śmierci w 1991 roku264. Natomiast w parafii 

Nagļi w latach 1947–1956, proboszczem był o. A. Šķeļs, po nim parafię przez 

trzy lata obsługiwali księża diecezjalni, a od 1959 roku – proboszcz z Rikava265. 

 Założona przez marianów parafia Ostrone w okresie okupacji radzieckiej 

była obsługiwana w trybie dojazdowym przez księży z Viļāni albo z Ciskādi. 

Jedynie przez krótki czas w latach 1962–63 przy parafii jako proboszcz mieszkał 

o. Tomaševičs266. 

 W 1959 roku wyszło rozporządzenie Rady Ministrów Radzieckiej 

Republiki Łotewskiej o likwidacji wszystkich wspólnot zakonnych na terytorium 

                                                 
261 O. Miķeļis Tomaševičs, urodził się w Pustiņa, niedaleko od miasta Ludza. Wstąpił do Zgromadzenia  
Księży Marianów w 1929 roku, przez wiele lat był bratem zakonnym, pracował w mariańskiej drukarni w 
Rēzekne. W tym czasie ukończył szkołę średnią i w latach 1947–1951 studiował w seminarium 
duchownym w Rydze. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1951 roku. Był proboszczem w różnych 
parafiach. W klasztorze w Viļāni był tylko dwa lata: od 1957 do 1959, kiedy to władze zabroniły 
zakonnikom prowadzić życie wspólne. Od tego czasu pełnił obowiązki proboszcza w parafiach w 
Latgale. W latacj 1970–1986 był proboszczem parafii w Pustiņa, a następnie zamieszkał na jej terenie 
jako emeryt. Pochowany przy kościele tej parafii. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 245–
246; A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.2, s. 317. 
262 Zob. H.Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 106. 
263 O. Pēteris Švirksts, urodził się w Ostrone, po ukończeniu szkoły wstąpił potajemnie do marianów i 
rozpoczął studia teologiczne w ograniczonym zakresie w 1952 roku. Święcenia kapłańskie otrzymał w 
1957 roku. Pierwszym miejscem posługi była parafia w Viļāni, gdzie był wikariuszem przez dwa lata. Od 
1959 roku był proboszczem parafii Rikava i Nagļi, a od 1980 roku był proboszczem w Izvalta. Zmarł w 
Izvalta i został pochowany na cmentarzu przy kościele w Viļāni Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri, s. 244–245. 
264 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 380–381. 
265 Zob. tamże, s. 263–264. 
266 Zob. tamże, s 286. 
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Łotwy. Jednak, jak zauważa prof. H. Trūps-Trops, zakaz ten nie dotyczył dwu 

żeńskich prawosławnych klasztorów, nie wskazując przyczyny takiego stanu 

rzeczy267. 

 Dla mariańskiej wspólnoty w Viļāni oznaczało to niemożliwość 

kontynuowania życia we wspólnocie, nawet w sposób ukryty. Władze miejscowe 

odebrały już i tak niewielką część pomieszczeń oraz nakazały opuścić klasztor 

tak braciom, jak i proboszczowi o. Tomaševičsu i, już wyremontowane po 

zniszczeniu pomieszczenia, przeznaczono do zamieszkania pracowników. 

Parafia została przekazana opiece księżom archidiecezji ryskiej, którzy 

posługiwali tam do 1987 roku268. 

 Jak już wspomniano wyżej, po opuszczeniu przez marianów klasztoru w 

Rēzekne w 1944 roku, kościół został przekazany pod opiekę księżom 

diecezjalnym, natomiast pomieszczenia klasztoru przeznaczono do zamieszkania 

przez obywateli. 

 Na terytorium diecezji Liepāja w Kurzeme przez jeszcze pewien czas pod 

opieką marianów pozostały trzy parafie – Talsi, Aizpute i Lamiņi, później księża 

byli przenoszeni do innych parafii i te trzy wspomniane parafie już nie były 

uważane za „parafie mariańskie”269. 

 Trzeba zaznaczyć, że ojcowie marianie, zamieszkujący przy różnych 

parafiach, już nie tworzyli wspólnot zakonnych w sensie ścisłym – prowadzili 

oni życie na wzór księży diecezjalnych mieszkając w pojedynkę. Prawda, byli 

oni wspierani przez tych braci zakonnych, którzy zdecydowali nie opuszczać 

ojców i pełnili różne posługi przy parafiach, na przykład organisty czy 

zakrystiana. Rozluźnienie wspólnoty powiększyło się po areszcie w 1948 roku o. 

Valpitrsa, przełożonego prowincji, który powrócił z łagru na Łotwę dopiero w 

1956 roku. W tym okresie marianie funkcjonowali prawie niezależnie jeden od 

drugiego, chociaż dom zakonny w Viļāni, jak wspomniano wyżej, nie był jeszcze 

zniesiony i tam do 1959 roku formalnie istniał nowicjat marianów. 

                                                 
267 Zob. H.Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 106. 
268 Zob. tamże; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 496. 
269 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 550. 
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 Według relacji o stanie prowincji z 1962 roku, sporządzonej przez o. 

Valpitrsa, wynika, że w tym czasie na Łotwie było dziesięciu ojców marianów, z 

których każdy przebywał na innej parafii: o. B. Valpitrs był proboszczem w 

Ventspils, o. P. Upenieks – ojcem duchownym przy Seminarium w Rydze, o. A. 

Šķeļs pełnił posługę proboszcza w Bērzgale, niedaleko Aglony, o. V. Pentjušs – 

w Saldus, o. B. Mortuks270 (1921–1969) – w Alsunga, o. J. Kārkle – w 

Skaistkalne, o. M. Tomaševičs – w Ostrone, o. P. Myūrnīks271 (1910–1986) – w 

Ozolmuiža, o. P. Švikrsts – w Rikava i o. J. Jaškovičs – był wikariuszem w 

Skaistkalne, posługując również w okolicznych parafiach. Z siedmiu braci 

zakonnych, dwaj przebywali u rodziny, natomiast pięciu zamieszkiwali przy 

parafiach w Viļāni, Rikava, Skaistkalne i Alsunga272. Taki stan rzeczy można 

nazwać próbą prowadzenia życia wspólnego przynajmniej przez niektórych 

współbraci. 

 Późniejsze relacje o stanie prowincji wykazują, że ojcowie marianie 

zmieniali miejsca posługi, posługując na tych parafiach, do których byli 

kierowani przez biskupa273.  

 Natomiast informacje o braciach zakonnych w zachowanych 

sprawozdaniach o prowincji łotewskiej są bardzo skąpe. Zasadniczo ukazane są 

tam tylko imiona i nazwiska oraz informacja o tym, czy pozostają nadal 

                                                 
270 O. Bernards Mortuks, urodzony w Mežvidi. Po ukończeniu gimnazjum wstąpił do Zgromadzenia  
Księży Marianów. W 1943 roku rozpoczął studia teologiczne w seminarium w Rydze (w trybie 
prywatnym). Święcenia kapłańskie przyjął w 1948 roku. Krótko był wikarym w Viļāni, poźniej był 
proboszczem w parafiach diecezji Liepāja. Ostatnim miejscem posługi była parafia Bebrene, gdzie pełnił 
obowiązki proboszcza. Pochowany na cmentarzu w Bebrene. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri, s. 227–228. 
271 O. Pēteris Myurnīks (w oficjalnych źródłach figuruje łatgalska wersja jego nazwiska, natomiast J. 
Svilāns i A. Budže podają łotewska wersję nazwiska – Mūrnieks), urodził się w Preiļi. Wstąpił do 
marianów w 1930 roku. Podjął naukę w gimnazjum w Aglona i uzyskał wykształcenie średnie. Studia 
teologiczne rozpoczął w trybie prywatnym, zaś w seminarium duchownym w Rydze kontynuował je od 
1946 roku, przyjęty od razu na drugi rok studiów. Ukończył kurs teologii w ciągu trzech lat i w 1948 roku 
przyjął święcenia kapłańskie. Po święceniach dwa lata był wikarym w Viļāni, następnie proboszczem w 
parafiach w Kurzeme, a od 1967 roku w parafiach Latgale. Ostatnie miejsce posługi – parafia Jasmuiža, 
gdzie był proboszczem. Pochowany na cmentarzu w Jasmuiža. Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas 
katoļu priesteri, t.1, s. 179–182; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 226. 
272 Zob. B. Valpitrs, Relatio de statu Provinciae Lettoniae. An. 1962, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1962), s. 5. 
273 Zob. B. Valpitrs, Relatio de statu Provinciae Lettoniae. An. 1962, s. 5–6; Relatio 1964, AGM, LV 
1939–1998, 2-8-15/1 (1964), s. 1; Patris Mariani Provinciae Lettoniae, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1966), s. 1–2; B. Valpitrs, In Provincia S. Theresiae ab Inf. Jesu. 1973, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1970–74) s. 3–4; S. Škutāns, Quaedam de Marianis Lettonis. 1977, AGM, Provincia Lettona. 2-8-15/1 
(1977), s. 6. 
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członkami zgromadzenia, czy też odeszli do stanu świeckiego albo wskazane, że 

nie ma o kimś żadnej wiadomości. Są też dane o śmierci współbraci. Tak, w 

1973 roku na Łotwie było 6 ojców i 5 braci274, zaś w 1981 roku było 7 ojców i 

trzech braci275. Natomiast w sprawozdaniach nie ma wzmianek o kandydatach i 

nowicjuszy. 

  W kontekście rozproszenia marianów należy wspomnieć o kształceniu 

mariańskich kleryków i przyjęciu nowych kandydatów w okresie drugiej 

okupacji radzieckiej. W 1946 roku arcybiskupowi ryskiemu Antonijsowi 

Springovičsowi udało się wynegocjować z przedstawicielami władz radzieckich 

zezwolenie na wznowienie działalności seminarium duchownego w Rydze. 

Chociaż wydział teologii na Uniwersytecie Łotewskim został zlikwidowany i 

wykształcenie teologiczne w ramach radzieckiego systemu edukacyjnego nie 

było możliwe, jednakże działalność seminarium była tolerowana przez władze276. 

W 1946 roku studia rozpoczęło 11 kandydatów, rok później było ich 44, 

natomiast w 1949 roku już 49277. 

 Widząc rosnącą liczbę kandydatów do kapłaństwa, odpowiedzialni za 

kontrolę nad związkami religijnymi ograniczyli działalność seminarium i w 

latach 1951–54 zezwolono na prowadzenie wykładów tylko dwa miesiące 

jesienią i tyle samo wiosną, w ten sposób ograniczając liczbę zajęć278. Dlatego w 

1952 roku arcybiskup podjął decyzję udzielić święceń kapłańskich 19 studentom 

od 3 roku i wyżej pod warunkiem, że oni równolegle pełnieniu posługi wikarych 

ukończą studia teologiczne. Ważnym motywem podjęcia takiej 

bezprecedensowej decyzji było również to, że księża byli zwalniani z obowiązku 

służby wojskowej, dlatego w takich warunkach ta decyzja wydawała się słuszną. 

Natomiast młodsi studenci mieli zamieszkać u proboszczów, pobierając naukę 

prywatnie oraz uczestnicząc w wykładach w ustalonym przez władzę terminie. 

                                                 
274 Zob. B. Valpitrs, In Provincia S. Theresiae ab Inf. Jesu. 1973, s. 3–4.  
275 Zob. S. Škutāns, Relatio de statu Provincae Lettonae S.tae Theresiae ab Infante Jesu, AGM, LV 
1939–1998, 2-8-15/1 (1970–74), s. 9. 
276 Zob. J. Vaivods, Baznīcas vēsture Vidzemē XVIII–XX gadsimtos, Rīga 1994, s. 259–260. 
277 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 160. 
278 Zob. tamże, s 161–162. 
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Tylko dwa lata później, w 1954 roku Ryskiemu seminarium duchownemu znowu 

pozwolono funkcjonować w normalnym trybie279. 

 Działania władz radzieckich ograniczających działalność seminarium 

miały wpływ również na kształcenie mariańskich kleryków, a tym bardziej na 

przyjęcie kandydatów. Do 1953 roku było jeszcze możliwe potajemne przyjęcie 

kandydatów do zgromadzenia. Marianie wówczas starali się potajemnie 

prowadzić życie wspólne w klasztorze w Viļāni, jednak do zgromadzenia 

przyjmowano tylko kandydatów do kapłaństwa, którzy mieli kształcić się w 

seminarium ryskim. Natomiast od 1953 roku Stolica Apostolska zezwoliła 

marianom na to, by kandydaci odbywali nowicjat poza domem zakonnym pod 

kierownictwem jednego z kapłanów zgromadzenia280.  

 W sytuacji, gdy prowadzenie życia zakonnego było bardzo utrudnione, 

kandydaci musieli ukrywać swoją przynależność do zgromadzenia. Jednak w 

okresie powojennym przed ograniczeniem działalności seminarium zostali 

wyświęceni ojcowie J. Jaškovičs (w 1947 roku), B. Mortuks i P. Myurinīks (w 

1948 roku) i M. Tomaševičs (w 1951 roku). Natomiast wśród kleryków, którzy 

otrzymali święcenia jeszcze przed ukończeniem studiów byli także dwaj ojcowie 

Zgromadzenia marianów – Jāzeps Šnepsts281 (1919–19??) i Boļeslavs 

Zvejsalnieks282 (1927–1993). 

 Trzeba wspomnieć, że O. Zvejsalnieks wpisał się w historiografię 

Kościoła lokalnego jako apostata i aktywny propagator ateizmu. Porzucając 

posługę kapłańską w 1958 roku, w ciągu trzydziestu lat współpracował z 

                                                 
279 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu baznīca komūnisma gados, s. 81. 
280 Zob. B. Valpitrs, Relatio de statu Provinciae Lettoniae. An. 1962, s. 5. 
281 O. Jāzeps Šnepsts, urodził się w Jasmuiża. Do marianów wstąpił podczas okupacji niemeckiej, data 
wstąpienia nie jest bliżej znana z powodu zaginięcia dokumentów. Studiował teologię w seminarium 
duchownym w Rydze, święcenia kapłańskie otrzymał w 1951 roku. Nie odnawiał ślubów zakonnych. Był 
proboszczem w kilku parafiach diecezji Liepāja do 1961 roku. Zrezygnował z posługi kapłańskiej i 
samowolnie przeszedł do stanu świeckiego w 1961 roku. Są dane, że chciał powrócić do pełnienia 
posługi kapłańskiej, jednak nie dostał na to zezwolenia. Data śmierci nie jest znana. Zob. J. Cakuls, 
Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 244; Relatio, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1964), s. 2. 
282 O. Boļeslavs Zvejsalnieks, urodził się w Nagļi, w parafii gdzie posługiwali marianie. Do 
zgromadzenia wstąpił w 1947 roku, formację początkową odbywał w Viļāni i w seminarium duchownym 
w Rydze. Święcenia kapłańskie otrzymał jeszcze przed ukończeniem studiów teologicznych w 1951 roku. 
Nie odnawiał ślubów zakonnych. Po święceniach był wikarym, a następnie proboszczem w kilku 
parafiach diecezji Liepāja. W 1958 roku, będąc proboszczem w Saldus, oznajmił, że opuszcza posługę 
kapłańską. Został aktywnym propagatorem ateizmu. Zmarł w Rydze w 1993 roku: Zob. J. Cakuls, 
Latvijas Romas katoļu priesteri, s. s. 257–258. 
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władzami komunistycznymi: występował jako lektor na różnych spotkaniach; 

opowiadał o tym, jak doszedł do przekonania, że właśnie ideologia ateistyczna 

jest właściwa. Wydał również książkę autobiograficzną pod nazwą Zaudētie gadi 

(pol. Utracone lata)283. 

 Mimo ograniczeń, w okresie od 1954 roku, kiedy wznowiono działalność 

Seminarium w Rydze, do 1990 roku, potajemnie przeszli formację i otrzymali 

święcenia kapłańskie ośmiu marianów, którzy po święceniach podjęli posługę w 

Ukrainie i Białorusi284. Należy zaznaczyć, że w seminarium duchownym w 

Rydze byli kandydaci nie tylko z Łotwy, ale i z innych republik Związku 

Radzieckiego. Z badań prof. H. Strodsa wynika, że w okresie od 1946 do 1990 

roku z 133 księży, którzy ukończyli Seminarium ryskie, tylko 64, czyli 48% byli 

Łotysze285. Ponadto, w okresie okupacji radzieckiej był bardzo odczuwalny brak 

duchowieństwa diecezjalnego. Dlatego wydaje się oczywistym, że propozycję 

wstąpienia do marianów o. V. Pentjušs (a to właśnie on był głównym 

organizatorem i prowadził potajemny nowicjat) składał klerykom z innych 

republik ZSRR. 

 Z marianów Łotyszy, którzy posługiwali w Kościele lokalnym a formację 

przeszli potajemnie, byli już wspomniany wyżej o. Pēteris Švirksts (pod 

kierownictwem o. P. Upenieksa) wyświęcony w 1957 roku, natomiast pod 

wpływem o. V. Pentjušsa wstąpili do marianów trzej ojcowie: Pāvels Zeiļa286 (ur. 

1945), Alberts Cimanovskis287 (1957–2020) i Andrejs Trapučka288 (ur. 1953). 

                                                 
283 Zob. B. Zvejsalnieks, Zaudētie gadi, Rīga 1963. 
284 Według sprawozdania ze stanu personalnego Prowincji Łotewskiej Zgromadzenia Marianów na rok 
1990, formalnie do prowincji należeli również księża i klerycy z Białorusi, Ukrainy, Kazachstanu i 
Estonii, razem ich było 8 kapłanów oraz 8 kleryków. W ramach niniejszej rozprawy ci współbracia nie są 
uwzględnieni z powodu skoncentrowania uwagi na posłudze marianów w Kościele miejscowym na 
Łotwie. Zob. Sprawozdanie.LV 1990, AMG, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1990), s. 1; J. Cakuls, Latvijas 
Romas katoļu priesteri, s. 174–179. 
285 Zob. H. Strods, Latvijas Katoļu Baznīcas vēsture, s. 320. 
286 O. Pāvels Zeiļa, urodził się w Dubna. Do seminarium duchownego w Rydze wstąpił w 1972 roku. Po 
ukończeniu studiów teologicznych w 1977 roku otrzymał święcenia kapłańskie. Był wikariuszem w 
Jelgava (w tamtym okresie – na terytorium diecezji Liepāja). W 1980 roku jako kapłan wstąpił do 
Zgromadzenia Marianów i złożył pierwszą profesję. Od 1982 roku był proboszczem w byłej parafii 
mariańskiej w Rēzekne. W latach 1988-1996 pełnił obowiązki proboszcza w parafii Serca Jezusa w 
Rēzekne, a od 1996 znowu powrócił do parafii mariańskiej. Odnowił klasztor mariański w Rēzekne. 
Pełnił posługę przełożonego prowincji w latach 1993–1999 i 2005–2009, następnie był mianowany 
przełożonym wikariatu łotewskiego Zgromadzenia Marianów. Przeszedł na emeryturę w 2018 roku. Jest 
rezydentem w klasztorze w Viļāni. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 256–257; Elenchus 
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 Reasumując, okres okupacji radzieckiej przyniósł tak lokalnemu 

Kościołowi, jak i wspólnocie marianów duże straty. Działalność zakonów, w tym 

marianów, została zabroniona, zakonom odebrano majętności, zaś zakonnicy 

zostali postawieni „poza prawem”. Marianie utracili wszystkie domy zakonne, 

księża i bracia zostali rozproszeni, natomiast formalnie struktura zakonna mogła 

funkcjonować tylko w ukryciu. Mimo to wspólnota marianów nie przestała 

istnieć. 

 1.2.3.2. Represje 

 Duchowni katoliccy na Łotwie, na równi z inteligencją łotewską, byli 

poddani różnego rodzaju represjom ze strony władz reżimu komunistycznego. 

Jak już wspomniano wyżej, wszyscy księża musieli otrzymać zezwolenie na 

pełnienie swoich obowiązków. Dlatego częstym środkiem ukarania było 

odebranie tego prawa na jakiś czas. Było to stosowane wobec duchownych za 

„niewielkie” uchybienia. Na przykład, ks. Stanislavs Voselāns (1922–2003), 

kapłan archidiecezji ryskiej, będąc wykładowcą w Seminarium duchownym w 

Rydze i proboszczem w Tukums, w 1962 roku podczas kazania skrytykował 

decyzję o. Šnepstsa o odejściu z kapłaństwa. Przez okres ponad roku, 

                                                                                                                                               
sodalium et domorum operumque Congregationis clericorum marianorum ab Immaculatae Conteptione 
B.V.Mariae  pro ineunte anno Domini 2021. AGM, Roma 2020, s. 133; 175. 
287 O. Alberts Cimanovskis, urodził się w Varakļāni. Do seminarium duchownego wstąpił w 1977 roku i 
w 1982 otrzymał święcenia kapłańskie. Po tajnym nowicjacie złożył śluby zakonne. Był wikariuszem w 
Rēzekne, następnie proboszczem w Auleja, Barkava, Madona, Izvalta. Od 2012 roku został przeniesiony 
do klasztoru w Viļāni i był wikariuszem w parafii. W 2016 roku wystąpił ze zgromadzenia i nie był 
inkardynowany do żadnej diecezji. Marianie zapewnili mu mieszkanie i pomoc finansową, by on mógł 
zamieszkać w Daugavpils. W mieszkaniu prywatnym mieszkał do śmierci. Został pochowany na 
cmentarzu w Viļāni, obok innych kapłanów. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 200; 
Elenchus sodalium et domorum operumque Congregationis clericorum marianorum ab Immaculatae 
Conteptione B.V.Mariae praeteriti anni 2017 et pro ineunte anno Domini 2018, AGM, Roma 2018, s. 
152. 
288 O. Andrejs Trapučka, urodził się w Skaistkalne. Po ukończeniu technikum w 1975 roku wstąpił do 
seminarium duchownego w Rydze. Po studiach teologicznych w 1980 roku otrzymał święcenia 
kapłańskie. Śluby zakonne złożył potajemnie. Od 1986 roku był wikariuszem w Aglona, a od 1988 roku 
był proboszczem parafii mariańskiej w Rēzekne. W 1996 roku przeniesiony no Rygi, gdzie został 
proboszczem parafii Matki Bożej Bolesnej, przy której został erygowany mariański dom zakonny. W 
2005 roku wystąpił ze zgromadzenia, zaś dom zakonny w Rydze został zniesiony. Kontynuował posługę 
w archidiecezji ryskiej jako proboszcz w Rydze, Salaspils, następnie jako wikary w Ogre. Obecnie jest 
proboszczem w parafii Nereta i obsługuje inne okoliczne parafii w diecezji Jelgava. Zob. J. Cakuls, 
Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 246; Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis 
clericorum regularium. marianorum ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro ineunte anno 
Domini 2004, AGM, Roma 2003,s. 82; Katoļu kalendārs 2021. Gadagrāmata, s. 289. 



Kontekst historyczny 
 

 

81 

 

pozbawiony zezwolenia na posługę kapłańską i nie mając możliwości 

wykonywania swoich obowiązków, pracował jako ślusarz289. 

 Drugim sposobem na ograniczenie działalności duchowieństwa było 

wywieranie presji na administratora diecezji, by przeniósł któregoś kapłana na 

inną parafię, dalej od centrów administracyjnych, oraz zabronienie pełnienia 

określonych obowiązków, na przykład, wykładania w seminarium, albo pełnienia 

funkcji w kurii290. 

 Kolejnym środkiem walki z religią było obłożenie parafii i księży 

podatkiem. Jak twierdzi H. Trūps-Trops, czasem dochodziło do żądania wpłaty 

do 80% od składanych ofiar tak zwanych iura stolae291. Czasem to były sumy 

niemożliwe do spłacenia, ponieważ procent ten nie był wyliczany od realnego 

dochodu, ale biorąc za punkt odniesienia procent od najwyższej sumy za posługę. 

Tak, na przykład, proboszcz kościoła w Aglonie w 1963 roku miał zapłacić 

podatek 20 tys. rubli przy średniej pensji w ZSRR około 85 rubli292. 

 Najbardziej radykalną metodą ograniczenia działalności duchowieństwa 

były areszty i wyroki za działalność antyradziecką. Dla organów śledczych nie 

bysprawiało trudu znalezienia ku temu powodów: za podstawę oskarżenia mogły 

posłużyć treści kazań albo kontakty z osobami, które były uważane za „wrogów 

ojczyzny”, nawet literatura o treści duchowej, konfiskowana przy przeszukaniu, 

mogła stać się przyczyną wszczęcia procesu. 

 Dane statystyczne, które opracował H. Trūps-Trops, wskazują, że w 

okresie pomiędzy 1945 a 1964 rokiem, zostało osądzonych 70 księży katolickich, 

natomiast jeżeli dodać do tego okres tzw. pierwszej okupacji radzieckiej w latach 

1940–41, to liczba ta wzrośnie do 82293. Porównując to z ogólną liczbą kapłanów 

na Łotwie, która średnio w tym okresie wynosiła 130294, można powiedzieć, że 

ponad połowa księży otrzymała wyrok sądowy oraz mniejszą lub większą karę – 

zesłanie do prac przymusowych, natomiast siedemnastu stracili życie albo na 

                                                 
289 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 75–76. 
290 Zob. tamże, s. 77. 
291 Iura stolae – ofiara, którą wierni składają duchownym za posługę sakramentalną. Ta ofiara jest 
zapewnieniem utrzymania duchownego. 
292 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 78. 
293 Zob. tamże, s. 68–73. 
294 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 294–302. 
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skutek wyroku, albo podczas pobytu w więzieniu lub na zesłaniu do prac 

przymusowych295. 

 Również księża i bracia ze zgromadzenia marianów podlegali represjom. 

Pierwszy mariański kapłan, który ucierpiał z powodu represji ze strony władz 

radzieckich to o. Benedikts Skrinda. Mimo oficjalnej wersji jego śmierci, w 

przeświadczeniu marianów łotewskich uważa się go za męczennika. Zmarł on 10 

grudnia 1947 roku właśnie w wyniku przemocy ze strony milicji296. 

 Pierwszym z łotewskich marianów, który został aresztowany był o. 

Viktors Pentjušs. Będąc proboszczem w parafii Tukums, 25 października 1948 

roku, został on aresztowany i otrzymał wyrok 10 lat prac przymusowych za 

pomoc niemieckim okupantom oraz agitację antyradziecką. Został zwolniony 17 

lipca 1956 roku, po siedmiu latach pobytu w łagrze297. 

 Z braci zakonnych aresztowany był jedynie brat Pēteris Zommers298 

(1903–1988), którego 13 stycznia 1949 roku wezwano na komendę i tam został 

zatrzymany. Skazany na 3 lata prac przymusowych powrócił na Łotwę w 1952 

roku. Zamieszkał w domu rodzinnym już do końca życia, pozostając wierny 

ślubom zakonnym299. 

 O. Broņislavs Valpitrs został aresztowany 9 grudnia300 1948 roku, został 

skazany za zdradę ojczyzny, związki z organizacjami nacjonalistycznymi oraz 

agitację antyradziecką. Otrzymał wyrok 25 lat prac przymusowych oraz 

konfiskatę majątku301. Zwolniony został 10 lutego 1955 roku i na Łotwę 

powrócił rok później302. 

                                                 
295 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 227–229. 
296 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 69–70. 
297 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 19. 
298 Br. Pēteris Zommers, urodził się niedaleko Alsunga w Kurzeme. Wstąpił do Zgromadzenia w 1930 
roku. W klasztorze w Viļāni wykonywał rożne prace, a w latach 1934–38 był pracownikiem drukarni w 
Rēzekne. w 1949 roku został wezwany do komendy i aresztowany. Zwolniony w 1952 roku powrócił do 
domu rodzinnego, jednak posługiwał w parafii Alsunga jako zakrystian i wytrwał w ślubach zakonnych. 
Pochowany na cmentarzu w Alsunga. Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary Świadkowie wiary. Marianie 
prześladowani przez hitleryzm i komunizm, Warszawa 2001, s. 330–331. 
299 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 330–331; A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 27. 
300 W tabeli prześladowanych księży łotewskich, sporządzonej przez J. Cakulsa jest ukazana data aresztu 
19 grudnia: zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 229. 
301 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 24. 
302 Zob. tamże, s. 323. 
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 Z kolei o. Jānis Jaškovičs został aresztowany w drugiej połowie kwietnia 

1949 roku i skazany na 10 lat prac przymusowych. Powrócił na Łotwę w 1955 

roku303. 

  Należy zwrócić uwagę na Sługę Bożego o. Jānisa Mendriksa. Został on 

aresztowany 25 października 1950 roku w parafii Jaunborne, gdzie pełnił 

obowiązki proboszcza. Skazano go na dziesięć lat prac przymusowych i zesłano 

do łagru „Речлаг” w republice Komi304. Został zabity podczas strajku więźniów 

w 1953 roku305. Obecnie toczy się jego proces beatyfikacyjny. 

 Podsumowując przedstawiony zarys dziejów wspólnoty mariańskiej na 

Łotwie w okresie drugiej okupacji radzieckiej, trzeba zaznaczyć, że niemożliwe 

było prowadzenie życia zakonnego w sposób przepisany przez prawo, mimo to 

marianie dołożyli starań, by zorganizować swoje życie w taki sposób, by nie 

tylko nie utracić własnej tożsamości mariańskiej, ale też by zachować, chociaż 

formalnie, strukturę prowincji i miarę możliwości zadbać o powołania do 

zgromadzenia. 

 Według sprawozdania z 1990 roku, pierwszego, w którym już nie było 

konieczności ukrywania informacji, do prowincji łotewskiej, należeli 26 

marianów, jednak większość ze współbraci pełniła posługę w Kazachstanie, 

Białorusi i Ukrainie, albo byli jeszcze klerykami w seminarium duchownym w 

Rydze306, natomiast po restrukturyzacji seminarium albo po święceniach 

powracali do republik własnego pochodzenia. W ramach tej rozprawy oni nie są 

uwzględnieni z racji pełnienia posługi w innych Kościołach lokalnych. 

 1.2.4. Odnowienie struktur zakonnych po odzyskaniu 

niepodległości przez Łotwę (1990 – 2022) 

 Rok 1990 dla Republiki Łotewskiej stał się czasem radykalnych zmian 

politycznych – wybrana w marcu 1990 roku Rada Najwyższa uchwaliła 4 maja 

tegoż roku deklarację o wyjściu Łotwy ze składu ZSRR i odnowieniu 

                                                 
303 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 15. 
304 Zob. D. Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, s. 16. 
305 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 228; J. Bukowicz, Świadkowie 
wiary, s. 158; A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 17–18. 
306 Zob. Sprawozdanie. LV 1990, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1990–91), s. 1. 
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niepodległości Republiki Łotewskiej. Proces odzyskania niepodległości i uznania 

republiki przez inne państwa zakończył się w 1991 roku307. 

 Dla zgromadzeń zakonnych te zmiany były bardzo korzystne. Z jednej 

strony zakończył się okres zakazu działalności zakonów na Łotwie, zaś z drugiej, 

można było bez przeszkód nawiązać kontakt z przełożonymi generalnymi i resztą 

współbraci albo sióstr z innych krajów. 

 Ten okres w historii marianów nie jest jeszcze dokładnie opracowany 

historycznie, jedyną pozycją historiograficzną, w której częściowo zostało 

podjęte to zagadnienie, jest praca magisterska ks. Rinaldsa Stankēvičsa, napisana 

na seminarium z historii Kościoła na KULu w 2002 roku308, natomiast ostatnie 

20 lat historii marianów na Łotwie nie były jeszcze opracowane 

historiograficznie, dlatego nakreślenie dziejów wspólnoty mariańskiej na Łotwie 

w tym ostatnim, najnowszym okresie, będzie oparte o relacje o stanie prowincji 

oraz oficjalne dane, znajdujące się w archiwum mariańskim na Łotwie i w domu 

generalnym w Rzymie.  

 1.2.4.1. Odnowienie życia wspólnotowego w prowincji łotewskiej 

 Życie we wspólnotowe w świetle dokumentów i ustawodawstwa Kościoła 

można określić jako „obcowanie braterskie”309, które cechuje się wzajemną 

miłością i cierpliwością310. Ustawodawca kościelny wskazuje na stronę 

praktyczną tego zagadnienia: życie wspólnotowe ma być prowadzone w jedności 

w domu lub we wspólnocie, zgodnie z prawem partykularnym311. Mając na 

uwadze specyficzne warunki, w których znaleźli się współbracia marianie, 

można dopuścić szerokie rozumienie tej jedności w życiu wspólnym – nie tylko 

między współbraćmi w jednym domu zakonnym, których de facto nie było, ale 

również między wszystkimi członkami prowincji i całego zgromadzenia. Dlatego 

przy omówieniu tematu odnowienia życia wspólnotowego zostaną przedstawione 

najważniejsze wydarzenia, które przyczyniły się do odnowienia życia 

                                                 
307 Zob. I. Butulis, A. Zunda, Latvijas vēsture, s. 174–190. 
308 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 76–106. 
309 PC 15. 
310 Zob. tamże. 
311 Zob. KPK 740. 
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wspólnotowego marianów na Łotwie: kapituły prowincji, translokaty współbraci, 

odnowienie działalności klasztorów i erygowanie nowych domów zakonnych, 

przyjęcie i formacja nowych kandydatów. 

 W roczniku Elenchus za 1989 rok nie podano w sposób urzędowy 

żadnych wiadomości o liczbie marianów na Łotwie. Wskazane jedynie, że 

współbracia prowadzą życie zakonne i pracę pastoralną w rozproszeniu312. 

Jednak takie sformułowanie wskazuje na jeden, bardzo ważny aspekt 

prowadzenia życia wspólnego przez marianów – nie zatracili oni więzi ze 

zgromadzeniem, chociaż musieli zamieszkiwać w rozproszeniu. 

 Wraz z ogłoszeniem niepodległości przez Łotwę w 1990 roku został 

utworzony wikariat ukraiński, dlatego wszyscy tam pracujący marianie, którzy 

formalnie przynależeli do prowincji łotewskiej, jednak w żadnych dokumentach i 

wykazach nie byli uwzględniani, automatycznie zostali włączeni w tę nową 

strukturę313. 

 Pierwsze kroki w podjęciu życia wspólnotowego na sposób właściwy dla 

zgromadzenia, zostały poczynione w 1993 roku, kiedy po raz pierwszy od 1940 

roku została przeprowadzona kapituła prowincji, podczas której o. Antons Šķeļs 

ustąpił z urzędu przełożonego prowincji, który pełnił od 1975 roku314. Taki stan 

rzeczy był akceptowany przez zarząd generalny i Stolicę Apostolską ze względu 

na sytuację polityczną na Łotwie, ponadto, wydaje się ważnym wspomnieć, że w 

historii prowincji łotewskiej była to tylko druga kapituła, która odbyła się w 

sposób zgodny z ustawodawstwem zgromadzenia315. 

 Na tej kapitule, która odbyła się 26 czerwca 1993 roku, na przełożonego 

prowincji został wybrany o. P. Zeiļa oraz zostali wybrani radni prowincji. 

                                                 
312 „In Lettonia pro Congretatione nostra ortae sunt: Domus Vilanensis (erecta a. 1924) et Reseknensis 
(erecta a. 1932) quibus initio II Belli Mundialis adiuncta est etiam Domus Drujensis (ex Prov.Polona) ad 
Provinciam Lettonam costituendam. Anno tamen 1940 haec Provincia eandem sortem passa est ac 
Provincia Lituana et abinde sodales solummodo in dispersione vitam religiosam et ministerum pastorale 
exercere potuerunt. Etiam hic possibiltas resumendi vitam religiosam regularem in futuro proximo 
expectatur”. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum Marianorum ab 
Immaculata Conceptione B.V. Mariae per ineunte Anno Domini 1989, AGM, Roma 1989, s. 48. 
313 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 76. 
314 Zob. Series superiorium provincialium, w: Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis 
clericorum regularium. marianorum ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro ineunte anno 
Domini 2021, AGM, Roma 2020, s. 174–175.  
315 Zob. KM86 250 – 253. 
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Dopiero po tej kapitule, która odbyła się zgodnie z zasadami konstytucji 

zgromadzenia, w oficjalnym czasopiśmie Elenchus od 1994 roku pojawia się 

dział „Curia povincialia”316, w którym są wyliczone wszystkie urzędy, konieczne 

do funkcjonowania prowincji. Trzeba zaznaczyć, że w tym czasie do prowincji 

należało siedmiu współbraci kapłanów Łotyszy oraz jeden student i jeden 

nowicjusz. Ponadto dwaj kapłani, nie Łotyszy, ale dołączeni do składu prowincji, 

podjęli pracę w Tartu (Estonia) i właściwie tylko oni prowadzili życie 

wspólne317, natomiast pozostali ojcowie nadal pełnili posługę w różnych 

parafiach, zgodnie z nominacją biskupa, natomiast jeden brat-student i jeden 

nowicjusz byli alumnami seminarium duchownego w Rydze i tam mieli miejsce 

zamieszkania318. 

 Pierwszorzędnym zadaniem zarządu prowincji w tym okresie była praca 

nad odnowieniem życia wspólnotowego i zorganizowaniem wspólnot 

zakonnych, które prowadziłyby życie zgodnie z obowiązującym 

ustawodawstwem.  Po zwróceniu nieruchomości marianom w Viļāni, 

rozpoczęły się prace remontowe i porządkowe. W ciągu kilku lat został 

wyremontowany kościół oraz odnowiony klasztor, w którym mogliby 

zamieszkać współbracia. Na terytorium klasztoru został utworzony i dostępny 

dla wszystkich ogród, odnowiono także kaplicę klasztorną319. 

 Prawie równocześnie staraniem przełożonego w Rēzekne dokonano 

renowacji budynków, w których wcześniej były mieszkania, wykupiono budynek 

byłego archiwum, który w okresie okupacji radzieckiej został zbudowany na 

terytorium należącym do klasztoru, utworzono w tam dodatkowe pokoje dla 

                                                 
316 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1994, AGM, Roma 1993, s. 68. 
317 Należy dodać, że misja marianów w Estonii nie powiodła się. O. Väino Niitvägi już jako kapłan 
wstąpił do marianów w 1989 roku i w 1991 roku podjął posługę proboszcza w Tartu, zaś do pomocy mu 
został skierowany współbrat z Polski – o. Zbigniew Piłat. W 1994 roku ks. Niitvägi podjął decyzję 
odejścia ze zgromadzenia i z kapłaństwa, a o. Z.Piłat został skierowany na studia do Rzymu, dlatego 
marianie zrezygnowali z posługi w Estonii. Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque 
Congregationis clericorum regularium. marianorum ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro 
anno Domini 1994, AGM, Roma 1993, s. 68; A. Boniecki, Marianie w Estonii, MIC Information 
2(1995), s. 19. 
318 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1994, AGM, Roma 1993, s. 69–70. 
319 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes, s. 498–499; V. Volkova, Latvijas dievnami, s. 240–
241. 
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współbraci, kuchnię i refektarz, kaplicę domową, wybudowano także dodatkowe 

magazyny320. 

 Formalnie niezniesiony, ale niefunkcjonujący, dom zakonny na terytorium 

Białorusi – w Druji, w 1997 roku został odłączony od prowincji łotewskiej i 

dołączony do prowincji polskiej, dlatego w oficjalnym czasopiśmie Elenchus za 

1998 rok w wykazie domów zakonnych prowincji ten dom już się nie pojawia321. 

Jednakże dla funkcjonowania prowincji, zgodnie z Kodeksem Prawa 

Kanonicznego, konieczne jest, by „zespół wielu domów”322 był połączony pod 

kierownictwem jednego przełożonego, dlatego w 1996 roku został erygowany 

dom zakonny w Rydze, przy parafii Matki Bożej Bolesnej, która została 

powierzona marianom323. 

 W związku z koniecznością odnowienia życia wspólnotowego, przełożony 

prowincji dokonał w tym okresie także zmian personalnych. Współbracia 

zamieszkiwali w rozproszeniu, posługując na różnych parafiach, jednak dawne 

parafie mariańskie w Viļāni i Rēzekne już były obsadzone przez księży, 

należących do zgromadzenia, choć nadal pracujących w pojedynkę. Dlatego 

należało dokonać translokaty współbraci, by można było prowadzić życie 

wspólne. Tak, od 1997 roku przy parafiach Izvalta i Bārkava formalnie zostały 

utworzone rezydencje, czyli filie domu zakonnego Rēzekne, aby przebywające 

tam współbracia mogli być zaliczeni do członków domu zakonnego, jednak było 

to decyzją tymczasową, ponieważ faktycznie członkowie tego domu nadal 

zamieszkiwali w pojedynkę, jedynie w domu zakonnym w Viļāni od 1997 roku 

zamieszkało trzech współbraci. 

 W następnym roku rezydencja w Bārkava została zlikwidowana i w 

rezydencji Izvalta zamieszkali razem dwaj współbracia, w ten sposób dom 

zakonny w Rēzekne liczył trzech współbraci – jeden w Rēzekne i dwaj w Izvalta. 

                                                 
320 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 12–14. 
321 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1998, AGM, Roma 1997, s. 68–71. 
322 KPK 621. 
323 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1998, AGM, Roma 1997, s. 70. 
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Z kolei nowoutworzony dom zakonny w Rydze również został zorganizowany w 

ten sposób, by do niego mogli należeć przynajmniej trzech braci324. 

 Ponadto, w okresie kadencji przełożonego prowincji o. P. Zeiļi została 

podjęta decyzja o tym, że formacja kandydatów do zgromadzenia powinna 

odbywać się w sposób zgodny z konstytucjami, czyli postulat i nowicjat 

kandydaci powinni spędzić w prawnie ustanowionych dla tych celów 

wspólnotach zakonnych, dlatego kandydaci od tego czasy czasu mogli wyjeżdżać 

do Polski, Włoch czy USA dla obycia nowicjatu lub studiów teologicznych325. 

 Kolejna kapituła prowincji miała miejsce w 1999 roku, na której 

przełożonym prowincji został o. Jāzeps Sitnieks326 (1937–2019). 

Najważniejszym kierunkiem działań dla marianów, oprócz posługi w Kościele 

lokalnym, stało duszpasterstwo powołań. W sprawozdaniu ze stanu prowincji z 

2001 roku ks. Sitnieks zaznaczył, że „z większym przekonaniem należy podjąć 

duszpasterstwo powołań”327 (pisownia oryginalna – D.A.), ponieważ bardzo 

odczuwalny jest brak personalny328. Trzeba zaznaczyć, że okres końca lat 

dziewięćdziesiątych początku dwutysięcznych był naznaczony dużą liczbą 

kandydatów do zgromadzenia, jednak w trakcie formacji większość z nich 

opuszczała wspólnotę. Tak, w 2001 roku było 5 braci w formacji329, w roku 

następnym ich było już 8330, natomiast w 2004 w formacji pozostało tylko 4 

                                                 
324 Zob. tamże. 
325 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1997, AGM, Roma 1996, s. 71–72.  
326 O. Jāzeps Sitnieks – urodzony niedaleko Izvalta. Po ukończeniu szkoły podstawowej zdobył 
wykształcenie z zakresu malarstwa i pracował na telewizji oraz w wydawnictwie. Zgłosił się do 
zgromadzenia w 1987 roku i równocześnie rozpoczął studia teologiczne w seminarium duchownym w 
Rydze, odbywając nowicjat potajemnie. Profesję wieczystą złożył w 1991 roku, zaś święcenia kapłańskie 
przyjął w 1993 roku. Pełnił posługę ekonoma seminarium, następnie przez rok był proboszczem w parafii 
Majori, Sloka i Ķemeri. Od 1997 roku został przełożonym domu zakonnego i proboszczem w Viāni. W 
latach 1999–2005 był przełożonym prowincji łotewskiej. Od 2008 roku został przełożonym nowego 
domu zakonnego w Daugavpils, był także ojcem duchownym w seminarium duchownym w Rydze. 
Zmarł w Daugavpils, pochowany w Viļāni. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 238; Jāzeps 
Sitnieks (Sitnīks), https://latgalesdati.du.lv/persona/2493 (21.12.2021). 
327 J. Sitnieks, Sprawozdanie z życia prowincji na Łotwie, AMV, „2001”, s.1. 
328 Zob. tamże. 
329 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2000, AGM, Roma 1999, s. 73. 
330 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2001, AGM, Roma 2000, s. 79. 
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braci, natomiast dwaj neoprezbiterzy ukończyli w tym czasie studia w Lublinie 

(Polska) i wrócili na Łotwę, by podjąć obowiązki w duszpasterstwie331. 

 W tym czasie dokonała się jeszcze jedna znacząca zmiana w prowincji – 

w 2001 roku do niej został dołączony dom zakonny marianów w Chicago (USA), 

dotychczas podlegający bezpośrednio przełożonemu generalnemu. Dom ten 

został założony w 1964 roku, przy nim powstała parafia Wniebowzięcia 

Najświętszej Maryi Panny. Do tej parafii należeli Łotyszy na emigracji, nad 

którymi mieli pieczę marianie łotewscy, którzy pod koniec II Wojny Światowej 

wyemigrowali z Łotwy. Budynek do potrzeb kościoła został wykupiony od 

albańskich prawosławnych i przerobiony na kościół i dom zakonny. Działalność 

łotewskich marianów za granicą jest odrębnym tematem i nie wchodzi w zakres 

niniejszej rozprawy, dlatego należy tylko zaznaczyć, że dzieje marianów w 

Chicago są przedstawione w już wspomnianej pracy magisterskiej ks. 

Stankēvičsa332. Dom zakonny w Chicago został zlikwidowany w 2007 roku, a 

parafia została przekazana diecezji, zaś dwaj współbracia przybyli na Łotwę i 

zamieszkali w domach zakonnych w Viļāni i Rēzekne333. 

 Ostatnia kapituła prowincji miała miejsce w 2005 roku, podczas której 

przełożonym prowincji znowu został wybrany o. P. Zeiļa. W okresie jego 

drugiego urzędowania dokonały się kolejne duże zmiany w strukturze prowincji. 

Przede wszystkim jeszcze raz należy wspomnieć o zamknięciu domu zakonnego 

w Chicago i przeniesieniu księży na Łotwę. To przyczyniło się do umocnienia 

miejscowych struktur – we wszystkich domach zakonnych prowadzono życie 

wspólnotowe i można powiedzieć, że właściwie zostały zniwelowane negatywne 

skutki okresu okupacji radzieckiej. Oprócz jednego współbrata, który mieszkał w 

rezydencji Izvalta, wszyscy księża prowadzili życie we wspólnocie, przełożeni 

byli wyznaczani zgodnie z konstytucjami, nie przekraczając limitów kadencji, 

ustanowionych przez ustawodawstwo zgromadzenia334. 

                                                 
331 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2004, AGM, Roma 2003, s. 84. 
332 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 100–106. 
333 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2009, AGM, Roma 2008, s. 102–103. 
334 Zob. tamże, s. 101–104. 
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 Dokonały się zmiany w składzie domów zakonnych. Arcybiskup Rygi 

kardynał Jānis Pujats w 2005 roku rozwiązał umowę o powierzeniu marianom 

parafii Matki Bożej Bolesnej w Rydze. Równocześnie, pozostając proboszczem 

tej parafii, ze zgromadzenia odszedł ks. A. Trapučka, który został 

inkardynowany do archidiecezji, dlatego współbracia opuścili Rygę, tracąc jeden 

dom zakonny335. Jednakże w 2006 roku został konsekrowany nowy kościół pw. 

Serca Jezusa w Daugavpils, w diecezji Rēzekne-Aglona, i biskup Jānis Bulis 

zaproponował marianom przejąć parafię oraz zezwolił na erygowanie domu 

zakonnego336. W 2008 roku, kiedy kolejni dwaj neoprezbiterzy powrócili na 

Łotwę po zakończeniu formacji podstawowej i studiów teologicznych, w 

Daugavpils został oficjalnie erygowany nowy klasztor i w tym domu zakonnym 

zamieszkali trzej współbracia337. 

 Okres od ostatniej kapituły do zniesienia prowincji pod względem liczby 

współbraci charakteryzował się stabilnością z zastrzeżeniem jednak, że od 2008 

roku w ciągu kilku lat nie przybyło nowych kandydatów do zgromadzenia. 

 1.2.4.2. Reorganizacja prowincji dla dostosowania się do wymogów 

czasu 

 Mimo aktywnej działalności marianów łotewskich na rzecz odnowienia 

struktur i życia wspólnotowego, niewielka liczba członków prowincji oraz brak 

nowych kandydatów, skłoniły zarząd generalny zgromadzenia w 2009 roku do 

restrukturyzacji prowincji. Rzeczywiście, zgodnie z ustawodawstwem, do 

zarządu prowincji powinno należeć pięciu profesów wieczystych – przełożony 

prowincji oraz czteroosobowa rada338. Natomiast liczba współbraci w 2009 roku 

wynosiła 11 profesów wieczystych i żadnego profesa czasowego czy 

kandydata339. Taka sytuacja, w opinii przełożonego generalnego, wydawała się 

                                                 
335 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2006, AGM, Roma 2005, s. 83–86. 
336 Zob. Ieskats Daugavpils Jēzus Sirds draudzes vēsturē, http://www.jsdraudze.lv/ (21.12.2021). 
337 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2009, AGM, Roma 2008, s. 105. 
338 Zob. KM86 213; 225 
339 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2009, AGM, Roma 2008, s. 105. 
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niestosowna, ponieważ prawie połowa członków prowincji stanowiła zarząd tej 

jednostki administracyjnej. 

 Dlatego dekretem z dnia 29 czerwca 2009 roku prowincja łotewska pod 

wezwaniem św. Teresy od Dzieciątka Jezus została rozwiązana. Przełożony 

generalny w części motywacyjnej dekretu między innymi zaznaczył: „(…) wiele 

lat pracy w warunkach prześladowań i okupacji sprawiły, że marianie na Łotwie 

po upadku reżimu komunistycznego i odzyskaniu pełnej wolności religii w latach 

1989–90, pomimo wielu heroicznych postaw, nie zdołali się rozwinąć na tyle, 

aby wspólnota mogła realnie funkcjonować jako prowincja”340. 

 Równocześnie przełożony generalny utworzył wikariat łotewski, czyli 

jednostkę administracyjną zgromadzenia, podlegającą bezpośredniej władzy 

generała341. W ten sposób współbracia zostali odciążeni od obowiązków 

związanych z funkcjonowaniem struktury prowincji. 

 Zgodnie ze statutami wikariatu, przełożony tej jednostki jest wyznaczany 

przez przełożonego generalnego i ma do dyspozycji dwóch radnych i kieruje on 

wikariatem „na wzór przełożonego wyższego”342, z zastrzeżeniem ważniejszych 

decyzji generałowi zgromadzenia343. W praktyce ta zmiana statusu nie wpłynęła 

na życie współbraci, dlatego taki stan rzeczy został chętnie zaakceptowany. 

 Od czasu rozwiązania prowincji dokonała się tylko jedna zmiana co do 

ilości mariańskich placówek, mianowicie w 2011 roku rezydencja w Izvalta 

została zlikwidowana, ponieważ w tym domu zamieszkiwał tylko jeden 

współbrat i jego zaangażowanie w życie wspólnotowe było bardzo ograniczone. 

Parafie pw. św. Anny w Izvalta i pw. Matki Bożej w Borovka, które dotychczas 

były obsługiwane przez marianina, zostały powierzone kapłanom 

diecezjalnym344. W ten sposób została wprowadzona na stale praktyka 

                                                 
340 Dekret rozwiązujący Prowincję Łotewską p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus i erygujący Wikariat 
Łotewski p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus, 2009, AMV, s. 1. 
341 „Przełożony generalny może za zgodą swej rady, jeżeli uzna to za pożyteczne, z pewnych domów lub 
wspólnot bezpośrednio sobie podległych utworzyć wikariat generalny. (…) Przełożony wikariatu, 
mianowany przez odnośnego przełożonego delegującego z głosem doradczym jego rady, posiada taką 
władzę, jakiej ów przełożony uważa za słuszne mu udzielić”. KM86 206. 
342 SW 6. 
343 Zob. tamże. 
344 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2012, AGM, Roma 2011, s. 135. 
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zamieszkania współbraci razem w domach zakonnych345 bez uszczerbku dla 

posługi w diecezji. Chociaż w późniejszym okresie dwaj współbracia kolejno w 

latach 2011–2019 pełnili posługę w seminarium duchownym w Rydze z 

zamieszkaniem poza domem zakonnym, jednak należeli oni do domów 

zakonnych i nie tracili kontaktów ze swoimi wspólnotami, ponadto, to 

przebywanie poza domem było praktyką tymczasową346. Dlatego można 

stwierdzić, że właśnie od 2011 roku marianom na Łotwie udało się dokonać 

definitywnego odnowienia życia wspólnotowego w ramach całego wikariatu. 

 Trzeba zaznaczyć, że w ostatnich latach wikariat zmagał się ze 

zmniejszeniem liczby współbraci. Jeżeli w roku rozwiązania prowincji wspólnota 

liczyła 11 współbraci, niektórzy byli już w podeszłym wieku, to na początku 

2021 roku pozostało tylko 8 profesów wieczystych347 oraz jeden współbrat w 

formacji – w seminarium duchownym marianów w Lublinie348. W tym okresie 

zmarło 4 ojców, natomiast jeden kapłan z diecezji Rēzekne-Aglona wstąpił do 

zgromadzenia. Na koniec 2021 roku wspólnota łotewska liczyła razem 9 

współbraci349. Na dzień dzisiejszy struktura wspólnoty jest odnowiona i 

przystosowana do wymogów czasu i potrzeb łotewskich marianów, by oni mogli 

realizować charyzmat w Kościele lokalnym na Łotwie. 

Podsumowując przedstawiony przegląd dziejów lokalnego Kościoła 

łotewskiego, należy jeszcze raz podkreślić, że transformacje polityczne na 

terytorium Łotwy mieli bezpośredni wpływ na strukturę i działalność Kościoła. 

Od samego początku chrześcijaństwa na tej ziemi trwało napięcie między 

sprawującymi władzę a biskupami. Na początku to nieustanne konflikty z 

przywódcami plemion, następnie – walka o wpływy z władzami miast oraz 

                                                 
345 W tym kontekście wydaje się ciekawa analiza pojęcia domu zakonnego oraz znaczenie tej jednostki w 
realizacji życia zakonnego: B. Szewczul, Pojęcie domu zakonnego i jego znaczenie w życiu zakonnym, 
„Prawo kanoniczne” 56 (2013) Nr. 2, s. 17–39. 
346 Zob. tamże; Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. 
marianorum ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2020, AGM, Roma 2019, s. 
136. 
347 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2021, AGM, Roma 2020, s. 136. 
348 We wrześniu 2021 roku br. Romans Vaikulis złożył profesję wieczystą: zob. Mūža svētsolījumi 
Latvijas mariāņu kopienā, http://www.mariani.lv/page/params/post/3598836/muza-svetsolijumu-latvijas-
marianu-kopiena (21.12.2021). 
349 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2021, AGM, Roma 2020, s. 136. 
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zwierzchnikami zakonów rycerskich, którzy mimo tego, iż przynależeli do 

struktury Kościoła, jednak dążyli do niezależności politycznej. Natomiast od 

XVI wieku działalność i struktura miejscowego Kościoła zależała od polityki 

tych państw, do których były włączane poszczególne części kraju – 

Rzeczypospolitej, Szwecji czy Rosji. 

Na początku XX wieku, gdy terytorium Łotwy już prawie od dwustu lat 

należało do Imperium Rosyjskiego, struktura Kościoła lokalnego była częścią 

diecezji Mohylewskiej i Żmudzkiej. Utworzenie w 1918 roku niezależnego 

państwa – Republiki Łotewskiej – skutkowało również utworzeniem i rozwojem 

samodzielnej prowincji kościelnej – najpierw diecezji ryskiej, która następnie 

została podniesiona do rangi archidiecezji, utworzono drugą diecezję – Liepāja, a 

następnie na Łotwie została utworzona metropolia ryska. Mimo II Wojny 

Światowej i włączenia Łotwy w skład ZSRR, ograniczenia działalności religijnej 

i prześladowań, struktury Kościoła lokalnego nie zostały zniszczone. Natomiast 

w okresie po odzyskaniu niepodległości przez Łotwę, dwie diecezji metropolii 

Łotewskiej zostały podzielone i utworzono jeszcze dwie diecezji. Na dzień 

dzisiejszy Kościół na Łotwie może się cieszyć stabilnością i swobodą 

działalności.  

Pierwszy dom zakonny marianów na Łotwie został utworzony w Viļāni w 

1924 roku i trzeba zaznaczyć, że marianie byli pierwszym męskim 

zgromadzeniem zakonnym na Łotwie w niepodległej Republice Łotewskiej. W 

okresie międzywojennym wspólnota marianów powiększyła się z 2 do 45 

współbraci oraz został założony drugi dom zakonny w Rēzekne, natomiast w 

1940 roku została utworzona prowincja łotewska, która jednak nie 

funkcjonowała w należny sposób z powodu okupacji i prześladowań.  

 W okresie radzieckim współbracia dołożyli wiele starań, by zachować 

własną tożsamość, równocześnie ofiarnie służąc w Kościele lokalnym, 

podejmując różne obowiązki i zmagając się z trudnościami. Natomiast po 

odnowieniu niepodległości potrafili oni na nowo zorganizować życie zakonne 

zgodnie z ustawami zgromadzenia. Z powodu niewielkiej liczby współbraci 
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prowincja została przekształcona w wikariat generalny i taki jest jej status 

obecnie. 

W dalszej części rozprawy zostanie szczegółowo omówiona specyfika 

charyzmatu mariańskiego na podstawie ustawodawstwa mariańskiego oraz 

zostanie dokonana analiza działalności marianów łotewskich pod kątem 

rozumienia własnej tożsamości i realizacji charyzmatu w kontekście struktury 

Kościoła na Łotwie. 

 



 

 

 

ROZDZIAŁ 2  

CHARYZMAT MARIAŃSKI W ŚWIETLE ZMIAN 

USTAWODAWSTWA ZGROMADZENIA 

Kolejny rozdział rozprawy jest poświęcony omówieniu istoty charyzmatu 

Zgromadzenia Księży Marianów. Podstawą tej analizy posłużą dokumenty 

legislacyjne zgromadzenia, w których w sposób zwięzły, ale równocześnie jasny 

i klarowny, określa się charyzmat instytutu. Poprzez zmiany ustawodawstwa 

można prześledzić także ewolucję w rozumieniu i realizacji tego charyzmatu1. 

We współczesnym spojrzeniu na konstytucje zakonne i inne dokumenty prawne 

można dostrzec tendencję do odczytywania ich nie tylko pod kątem 

jurydycznym, ale też teologicznym2. 

Analiza dokumentów legislacyjnych marianów, poczynając od pierwszej 

reguły Norma vitae, potwierdza, że teksty te stanowią dobrą syntezę teologiczną, 

na podstawie której można określić charyzmat zgromadzenia. Dla opracowania 

tematu rozprawy takie ujęcie tematu wydaje się wystarczające. Ponadto, za takim 

ujęciem tematu przemawia fakt, że ważnym czynnikiem w rozpoznawaniu i 

realizacji charyzmatu instytutu jest jego zatwierdzenie przez kompetentną władzę 

Kościoła, wyrazem zaś tego zatwierdzenia jest właśnie wewnętrzne 

ustawodawstwo instytutu, które zostało zweryfikowane i potwierdzone3. Trzeba 

także zaznaczyć, że przyjmując logikę Soboru Watykańskiego II odnośnie zmian 

w ustawodawstwie zakonnym4, jest to proces, dzięki któremu charyzmat 

założycielski nieustannie się aktualizuje i kolejne pokolenia zakonników mogą 

                                                 
1 Zob. A. Romano, Carisma, w: A.A. Rodriguez, J.M. Canals Casas (red.), Dizionario teologico della vita 
consacrata, Milano 1994, s. 180. 
2 Zob. G. Firszt, Konstytucje instytutów życia konsekrowanego jako kodeks życia duchowego, „Itinera 
Spiritualia” 9(2016), s. 27; 29–30. 
3 Zob. Giovanni Paolo II, Allocuzione „Questa e per me” all’Unione dei superiori generali (14 nov. 
1978), w: E. Lora (red.), Enchiridion della Vita Consacrata, Bologna – Milano, 2001, s. 2462. 
4 Zob. PC 1. 
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służyć w Kościele zgodnie z wymogami czasu, równocześnie pozostając 

wiernymi pierwotnemu charyzmatowi5. 

Oprócz dokumentów prawnych, dla lepszego zilustrowania tematu, 

zostaną także wykorzystane najważniejsze opracowania dotyczące tematu 

charyzmatu mariańskiego, ponadto, w celu nakreślenia kontekstu historycznego 

posłużono się literaturą historiograficzną. 

2.1. Założenie zgromadzenia przez św. Stanisława 

Papczyńskiego i ustawodawstwo do odnowienia (1670–

1909) 

 „Każde wielkie dzieło pojawiające się wewnątrz Kościoła jest naznaczone 

tajemnicą, która wprost odnosi się do Misterium Incarnationis: poczyna się z 

Boga – rodzi przez człowieka!”6 – zauważa s. prof. Teresa Paszkowska w 

odniesieniu do Zakonu Braci Mniejszych. Stwierdzenie to można zastosować 

wobec każdego zgromadzenia zakonnego albo stowarzyszenia, a więc słusznym 

jest ono i w odniesieniu do Zgromadzenia Księży Marianów. Proces od momentu 

ujawnienia rozpoznanego powołania przez św. Stanisława Papczyńskiego 11 

grudnia 1670 roku7 do jego realizacji, czyli do definitywnego zatwierdzenia 

zgromadzenia na prawie papieskim 21 września 1699 roku8 trwał prawie 

trzydzieści lat. To „rodzenie przez człowieka” było naznaczone trudem i 

wątpliwościami, jednakże można zaryzykować stwierdzenie, że istnienie 

zgromadzenia marianów oraz realizacja charyzmatu mariańskiego w Kościele 

jest wolą Boga.  

                                                 
5 Zob. B. Szewczul, Zasadność rewizji konstytucji instytutów zakonnych oraz ich zwartość i forma według 
dokumentów kościelnych, „Prawo Kanoniczne” 59 (2016) Nr 4, s. 32–34; S. Kurlandzki, Identitas 
mariania, mps AGM, Warszawa 1977, s. 1–17. 
6 T. Paszkowska, Wierność własnemu charyzmatowi a żywotność Instytutu zakonnego, w: M. Sykuła 
(red.), Osiemsetlecie charyzmatu franciszkańskiego – wspomnienie i wyzwanie. Materiały z Sympozjum 
odbytego w dn. 30-31 X 2009 roku w WSD OO. Franciszkanów w Łodzi Łagiewnikach, Niepokalanów 
2011, s. 13. 
7 Zob. A. Pakuła, Kalendarium życia i wykaz pism bł. Stanisława Papczyńskiego, w: A. Pakuła (red.), Bł. 
Stanisław Papczyński. Pisma zebrane. Warszawa 2007, s. 17. 
8 Zob. tamże, s. 19. 
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 Jednak realizacja tej woli w okresie ponad trzech wieków dokonywała się 

w trudnych warunkach historycznych, zakon przeżywał tak okresy rozwoju, jak i 

upadku. Mimo przekonania o tym, że zakon marianów jest dziełem Bożym, 

groziło mu unicestwienie, jednak nadal marianie kontynuują swoją posługę w 

Kościele. Niżej zostanie przedstawiona sylwetka założyciela marianów św. o. 

Stanisława Papczyńskiego oraz krótka historia założenia zgromadzenia (później 

– zakonu), następnie zostanie omówiony temat charyzmatu mariańskiego, jego 

rozwoju i zmian w okresie do odnowienia zgromadzenia. 

2.1.1. Sylwetka Założyciela i początki zgromadzenia 

 Istnieje kilka biografii św. Stanisława Papczyńskiego, w których jego 

postać jest przedstawiona z różnych punktów widzenia. Każdy z autorów 

uwypukla te aspekty jego życia i działalności, które wydają mu się szczególnie 

ważne.  

 Historycy zgromadzenia oraz badacze dzieł św. Stanisława zwykle dzielą 

jego życie na trzy okresy: dzieciństwo i młodość (1631–1654), okres jego 

przebywania w zakonie pijarskim (1654–1670) oraz okres po opuszczeniu 

pijarów i założenia Zgromadzenia Księży Marianów (1670–1701). 

Dzieciństwo i młodość Stanisława Papczyńskiego przypadły na dość 

burzliwy okres pierwszej połowy XVII wieku, kiedy Rzeczypospolita Obojga 

Narodów, po dopiero skończonych wojnach ze Szwedami i państwem rosyjskim, 

była wyczerpana. W tym samym czasie na Polskę uderzyło wojsko tureckie, 

następnie miało miejsce powstanie kozackie. Nieco później Rzeczpospolita 

znowu została wciągnięta w wojnę z Rosją, natomiast w 1655 roku wojska 

szwedzkie zajęły prawie cały kraj, jednak nie udało się im podbić całego 

państwa9. 

 Stanisław Papczyński urodził się 18 maja 1631 roku w rodzinie kowala 

Tomasza Papczyńskiego10 i Zofii z domu Tacikowskiej, w wiosce Podegrodzie, 

                                                 
9 Zob. S. Sydry Czcigodny Sługa Boży o. Stanisław od Jezusa Maryi Papczyński i jego dzieło w świetle 
dokumentów, Warszawa 1937, s. 15. 
10 Istnieje opinia, że jego oryginalne nazwisko brzmi Papka, wywodząc te informacje z faktu, że 
dziadkowie Stanisława byli kiedyś z pielgrzymką w Rzymie i widzieli papieża. W oficjalnych 
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niedaleko Starego Sącza, w archidiecezji krakowskiej. Wioska ta położona nad 

rzeką Dunajec należała do zakonnic św. Klary11. 

 Według biografii sporządzonej przez S. Sydrego, dziecko następnego dnia 

po urodzeniu zostało zaniesione do miejscowego kościoła i ochrzczone. Podczas 

udzielania sakramentu nadano mu imię Jan12. 

 Początkową edukację odbywał on w szkole w Podegrodziu13, natomiast w 

1646 roku razem z bratem został przyjęty do jezuickiego kolegium w Jarosławiu, 

lecz później udał się do Lwowa z nadzieją, że zostanie przyjęty do tamtejszego 

kolegium jezuitów, jednak to mu się nie udało. Dlatego rozpoczął pracę 

zarobkową i po 3 latach znowu został przyjęty do innego kolegium – w 

Podolińcu, który prowadzili ojcowie pijarzy14. 

 Na skutek zarazy to kolegium pijarów zostało zamknięte, więc młody 

Papczyński znowu podjął decyzję o wstąpieniu do kolegium jezuitów we 

Lwowie i tym razem został tam przyjęty. Jednak w wyniku działań wojennych na 

tym terenie znowu został on zmuszony do zmiany miejsca pobytu i przeniósł się 

do innego jezuickiego kolegium – w Rawie Mazowieckiej15. W tym okresie Jan 

Papczyński ukończył szkołę średnią oraz dwuletni kurs filozofii. 

Prawdopodobnie wtedy podjął on decyzję o wstąpieniu do Zgromadzenia Księży 

Regularnych Ubogich Matki Bożej Szkół Chrześcijańskich, inaczej zwanych 

zgromadzeniem pijarów16. Wstępując do pijarów przyjął on imię zakonne 

Stanisław od Jezusa i Maryi. 

                                                                                                                                               
dokumentach figuruje jednak zawsze nazwisko Papczyński. Zob. G. Navikevičius, Stanislao di Gesù 
Maria Papczyński 1631-1701. Scolopio e Fondatore della Congregazione dei Padri Mariani, Roma 
1960, s. 51. 
11 Zob. M. Leporini, Vita Fundatoris Congregationis Polonae Ordinis Immaculatae Conceptionis Beatae 
Mariae Virginis synoptice elucidatur, w: G. Navikevičius, Stanislao di Gesù Maria Papczyński 1631-
1701. Scolopio e Fondatore della Congregazione dei Padri Mariani, Roma 1960, s. 68*-69*. 
12 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 20. 
13 Zob. tamże, s. 28. 
14 Zob. G. Navikevičius, Stanislao…, s. 59–63. 
15 Zob. tamże, s. 64. 
16 Zob. tamże, s. 64–65. Zakon pijarów został założony przez św. Józefa Kalasantego w 1597 roku jako 
instytucja zakonna „szkół pobożnych”, stąd nazwa „pijarzy”. W 1614 roku zostali oni połączeni ze 
Zgromadzeniem Matki Bożej i w końcu w 1617 roku papież Paweł V zatwierdził to zgromadzenie, 
nadając mu habit zakonny. Z biegiem czasu pijarzy otrzymali kolejne przywileje oraz prawo na składanie 
ślubów uroczystych. Zakon rozwijał się bardzo szybko i już za życia Założyciela liczył on około pięciuset 
członków. Jednak tak szybki rozwój utrudniał kontrolę i organizację, dlatego w zakonie zaczęły rodzić się 
nieporozumienia i zamęt, a sam założyciel został usunięty z urzędu przełożonego generalnego. W 1646 
roku zakon pijarów został pozbawiony prawa do składania ślubów uroczystych oraz przyjmowania 
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 Pierwsze śluby zakonne (proste) Stanisław złożył 22 lipca 1656 roku w 

Warszawie, gdzie odbywał drugi rok nowicjatu i równocześnie studiował 

teologię17. Kontynuując naukę, jeszcze będąc subdiakonem, zaczął on prowadzić 

wykłady z retoryki w kolegium pijarów i napisał swoje pierwsze dzieło – 

podręcznik retoryki, który po późniejszej redakcji został zatytułowany 

Prodromus Reginae Artium sive Informatio Tyronum Eloquentiae18. 

 Wykłady z retoryki Stanisław Papczyński prowadził również w kolegium 

w Podolińcu, a później w Rzeszowie. Święcenia kapłańskie otrzymał 12 marca 

1661 roku z rąk biskupa Stanisława Sarnowskiego w Brzozowie, gdzie wówczas 

znajdowała się rezydencja biskupia. Dwa lata później młody kapłan Stanisław 

został przeniesiony do Warszawy i został wyznaczony kaznodzieją. W okresie 

swego pobytu w Warszawie pełnił on także obowiązki spowiednika nuncjusza 

apostolskiego Antoniego Pignatelli, przyszłego papieża Innocentego XII, 

natomiast król Jan III Sobieski mianował go swoim konsulatorem19. 

 Będąc także prokuratorem i prefektem konwentu ojców pijarów, w 1664 

roku został on delegowany na kapitułę generalną zgromadzenia pijarów w 

Podolińcu, gdzie wystąpił przeciwko złagodzeniu pierwotnej reguły 

zgromadzenia, co stało przyczyną długotrwałego konfliktu z przełożonymi 

miejscowymi i zarządem generalnym20. Przenoszony z miejsca na miejsce, 

nieustannie oskarżany przez część współbraci i raz nawet uwięziony, w 1669 

roku ojciec Papczyński podjął decyzję o opuszczenie zgromadzenia pijarów. 

Później on napisze w krótkim dziele autobiograficznym: „Chociaż więc 

uważałem, że nie jestem ani wichrzycielem, ani podżegaczem, ani zdrajcą, 

jednak domyślając się, że z mego powodu powstają zamieszania, (…) 

                                                                                                                                               
nowych kandydatów do nowicjatu, jednak wspólnota nie uległa rozwiązaniu i w 1656 roku zostało 
pijarom przywrócone prawo do składania ślubów prostych, a później, w 1669 roku – uroczystych. 
17 Zob. G. Navikevičius, Stanislao…, s. 74. 
18 Tekst polski tego dzieła zob. S. Papczyński, Zwiastun Królewej sztuk, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław 
Papczyński. Dzieła zebrane, Warszawa 2007, s. 79–594. 
19 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 50–55. 
20 Zob. G. Navikevičius, Stanislao…, s. 82. 
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zdecydowałem się w końcu wystąpić ze Zgromadzenia Szkół Pobożnych, dla 

dobra pokoju, dla spokoju Prowincji”21. 

 W tym czasie ukazało się breve papieskie, w którym przywrócono pijarom 

prawo na składanie uroczystych ślubów zakonnych, dlatego wszyscy 

współbracia, którzy pragnęli pozostać w zgromadzeniu powinni byli ponownie 

złożyć śluby zakonne, albo opuścić wspólnotę22. Rozporządzeniem o. Generała 

zgromadzenia pijarów o. Papczyński został zwolniony ze ślubów prostych, 

otrzymał on to zwolnienie 11 grudnia 1670 roku w Kazimierzu pod Krakowem, 

przechodząc pod jurysdykcję biskupa krakowskiego23. 

 Jednakże o. Papczyński, mając pragnienie życia zakonnego wraz z 

otrzymaniem zwolnienia ze ślubów, złożył przysięgę założenia nowego 

zgromadzenia zakonnego ku czci Niepokalanego Poczęcia NMP, tekst ten w 

mariańskiej historiografii jest nazywany Oblatio (pol. ofiarowanie się)24 i jest 

uważany za ujawnienie zamiaru założenia nowej wspólnoty zakonnej oraz za 

moment założenia Zgromadzenia Księży Marianów. 

Tutaj należy zaznaczyć, że w XX wieku, najczęściej za datę założenia 

Zgromadzenia Księży Marianów podawano 24 października 1673 roku25, kiedy 

po wizytacji już istniejącego klasztoru w Puszczy Korabiewskiej, biskup Jacek 

Święcicki wydał dekret, zatwierdzający ten dom zakonny. Badacz tematu 

początków zgromadzenia, o. F. Smagorowicz, jest jednak zdania, że ta opinia, 

która kilkakrotnie znalazła odzwierciedlenie w roczniku Annuario Pontificio, 

była owocem nieporozumienia, ponieważ wśród samych marianów kwestia, 

                                                 
21 S. Papczyński, Apologia wystąpienia z Zakonu Szkół Pobożnych, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław 
Papczyński. Dzieła zebrane, Warszawa 2007, s. 1449. 
22 W tym przypadku pozostaje otwartym pytanie, w jaki sposób należałoby działać. Zgodnie z breve 
papieża Aleksandra VII dyspensa od ślubów prostych i przysięgi wytrwania w zgromadzeniu była 
zarezerwowana Stolicy Apostolskiej, natomiast we wspomnianym breve Klemensa IX nie było żadnych 
wzmianek, jak należy postępować zakonnikom, którzy nie chcą trwać dłużej w zgromadzeniu. W 
przekonaniu o. Stanisława nie składając ślubów uroczystych, mógł on opuścić pijarów i zwrócił się 
prośbą do biskupa krakowskiego Andrzeja Trzebickiego o przyjęcie go pod swoją opiekę i otrzymał 
odpowiedź pozytywną. Jednak władze zakonne uważały, że działania o. Stanisława były niezgodne z 
prawem. Dopiero kolejne rozporządzenie papieża Klemensa X przyniosło jasność – współbracia, którzy 
nie chcieli złożyć ślubów uroczystych, byli zwalniani ze ślubów prostych. Zob. G. Navikevičius, 
Stanislao…, s. 117–118; 135–147. 
23 Zob. tamże, s. 142–147. 
24 S. Papczyński Ofiarowanie siebie (Oblatio), w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła 
zebrane, Warszawa 2007, s. 1421–1423 (dalej – Oblatio). 
25 Zob. K. Krzyżanowski, Powstanie i rozwój Zakonu za życia Założyciela, w: J. Bukowicz, T. Górski 
(red.), Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 17–18. 
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który moment w historii należy uważać za początek zgromadzenia – ślubowanie i 

obietnicę o. Papczyńskiego założyć zgromadzenie czy też pierwszy akt prawny, 

potwierdzający istnienie domu zakonnego albo inny akt, z 1679 roku, 

kanonicznie erygujący zgromadzenie marianów na terytorium diecezji 

poznańskiej – była nierozstrzygnięta26. Po licznych dyskusjach wewnątrz 

zgromadzenia, na kapitule generalnej w 2017 roku za datę założenia wspólnoty 

mariańskiej uznano właśnie moment ujawnienia tej decyzji przez o. Założyciela 

11 grudnia 1670 roku27. 

 Rozpoczynając nowy etap życia, o. Stanisław latem 1671 roku przeniósł 

się na Mazowsze pod opiekę biskupa Stanisława Wierzbowskiego, ordynariusza 

poznańskiego i zamieszkał w domu Karskich w Luboczy, zostając ich kapelanem 

rodzinnym. Jesienią tegoż roku otrzymał on pozwolenie biskupa na przywdzianie 

białego habitu na cześć Niepokalanej28 i ten gest jest uważany za kolejny krok w 

dziele założenia zgromadzenia marianów. Również podczas przebywania w 

domu Karskich już w tym samym roku o. Papczyński opracował Regułę życia29 – 

konstytucje przyszłego zgromadzenia, w których zawarł główne idee charyzmatu 

mariańskiego. 

 Idąc za radą o. Franciszka Wilgi, kameduły, we wrześniu 1673 roku o. 

Stanisław zwrócił się z propozycją wstąpienia do nowopowstającego 

zgromadzenia do Stanisława Krajewskiego, kleryka święceń niższych i grupy 

pustelników, mieszkających w Puszczy Korabiewskiej (obecnie – Puszcza 

Mariańska), którzy już od dwunastu lat prowadzili życie pustelnicze, jednak 

wspólnota ta nie posiadała żadnego zatwierdzenia prawnego30. Propozycja ta 

została przyjęta i o. Papczyński przeniósł się od Karskich do Puszczy. Już w 

                                                 
26 Zob. F. Smagorowicz, Początek Zgromadzenia Marianów. Początek nowej tradycji, „Ephemerides 
Marianorum” 1(2012), s. 373–374; Badania nad historią i znaczeniem białego habitu mariańskiego 
zintensyfikowały się w okresie po beatyfikacji Założyciela. Dyskusje wśród marianów na temat powrotu 
do noszenia białego habitu jeszcze trwają. Zob. A. Mączyński, Origins of the Marian Fathers Habit. A 
brief historical study, Rome – Stockbrige 2016. 
27 Deklaracja Kapituły Generalnej uznające złożenie „Oblatio” przez św. o. Stanisława Papczyńskiego 
11 grudnia 1670r. jako początek Zgromadzenia Księży Marianów, w:  Documenta Capituli Generalis 
Congregationis CC. Marianorum  A.D. 2017 Romae celebratum, Roma 2017, s. 14–17.   
28 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 72–74. 
29 Rękopis pierwotnego tekstu nie zachował się. Obecnie posiadamy wersję poprawioną z 1698 roku. 
Zob. S. Papczyński, Reguła życia, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła zebrane, 
Warszawa 2007, s. 36–76 (dalej – NV). 
30 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 83–84. 
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następnym miesiącu biskup Stanisław Święcicki, jak wspomniano wyżej, 

dokonał wizytacji wspólnoty i wydał pierwszy dekret, którym zatwierdził 

formalnie wspólnotę zakonników, mianował o. Papczyńskiego przełożonym oraz 

nakazał zachowanie reguły wszystkim współbraciom31. W tym okresie 

Założyciel marianów kontynuował również działalność pisarską i przygotował 

do druku dzieło ascetyczne Mistyczna świątynia Boga (1675 r.)32. 

 Kolejnym ważnym krokiem u początków zgromadzenia marianów jest 

otrzymanie drugiej fundacji – biskup Wierzbowski w 1677 roku przekazał 

marianom niewielki kościół pw. Wieczerzy Pańskiej w miasteczku Nowa 

Jerozolima (dziś – Góra Kalwaria) niedaleko Warszawy33, tam przeniósł się sam 

o. Stanisław i od tego czasu właśnie tam znajdowała się jego rezydencja do 

końca życia.  

 Kontynuując starania o zatwierdzenie zgromadzenia, o. Papczyński 

kilkakrotnie prosił o uzyskanie aprobaty na prawie diecezjalnym. Ostatecznie 

dekretem od 21 kwietnia 1679 roku biskup Wierzbowski, który mimo 

przychylności do o. Stanisława, był sceptyczny wobec zgromadzenia, zatwierdził 

je w podległej mu diecezji34.  

 Pomimo troski o rozwój zgromadzenia o. Papczyński kontynuował także 

posługę duszpasterską w kościele, powierzonym marianom oraz wygłaszając 

rekolekcje i konferencje. Również ukazały się kolejne jego dzieła o charakterze 

ascetycznym, później wydane drukiem: Wejrzenie w głąb serca35 i Chrystus 

cierpiący36. 

 W latach 1690–1691 o. Stanisław podjął starania o zatwierdzenie 

zgromadzenia marianów przez papieża. W tym celu udał się on do Rzymu, 

jednak po dotarciu do Wiecznego Miasta okazało się, że papież Aleksander VIII 

już nie żyje i wkrótce miało się rozpocząć konklawe, które było najdłuższym w 

                                                 
31 Zob. G. Navikevičius, Stanislao…, s. 165. 
32 Zob. S. Papczyński, Mistyczna świątynia Boga, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła 
zebrane, Warszawa 2007, s. 1067–1188. 
33 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 125–136. 
34 Tamże, s. 157. 
35 Zob. S. Papczyński, Wejrzenie w głąb serca, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła 
zebrane, Warszawa 2007, s. 597–1063. 
36 Zob. S. Papczyński, Chrystus cierpiący, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła zebrane, 
Warszawa 2007, s. 1267–1334. 
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XVII wieku, trwało bowiem pięć miesięcy. Nie doczekawszy się wyboru nowego 

papieża, o. Papczyński wrócił do Polski. Już będąc w drodze powrotnej, 

dowiedział się on, że papieżem został obrany kard. Antoni Pignatelli (Innocenty 

XII), którego on był spowiednikiem w Warszawie37. 

 Nie wiele wiadomo o życiu i działalności o. Papczyńskiego od jego 

powrotu do Góry Kalwarii do 1698 roku. Biografowie ograniczają się do 

stwierdzeń ogólnych, jednak jedno z jego dzieł, tzw. Testament pierwszy, 

świadczy, że w 1692 roku on zapadł na zdrowiu i był przekonany, że wkrótce 

umrze, właśnie to stało się przyczyną powstania tego dokumentu38. 

 Najbardziej znaczącym wydarzeniem w historii początków zgromadzenia 

jest zatwierdzenie go na prawie papieskim i pozwolenie marianom składać 

uroczyste śluby zakonne39. W 1698 roku o. Papczyński wysłał do Rzymu swego 

koadiutora, o. Joachima od św. Anny40 (1658–1730), który w jego imieniu podjął 

się starań o zatwierdzenie Zgromadzenia. Po rewizji konstytucji oraz dołączenia 

do nich Reguły Dziesięciu Cnót NMP41, jak również po agregacji nowego 

zgromadzenia do Zakonu Braci Mniejszych Kapucynów, w 1699 roku 

zezwolono marianom na składanie ślubów uroczystych i uznano wspólnotę 

marianów za zakon na prawie papieskim42. 

 Równocześnie w 1699 roku Jan Lasocki ufundował w Goźlinie k. 

Warszawy kościół oraz niewielki klasztor i przekazał go w opiekę marianom. 

                                                 
37 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 211–214. 
38 Zob. S. Papczyński, Testament pierwszy, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła zebrane, 
Warszawa 2007, s. 1485–1488. 
39 Używając ówczesnej terminologii prawnej, marianie stali się zakonem, ponieważ otrzymali prawo do 
złożenia ślubów uroczystych. Dlatego dalej określamy wspólnotę marianów mianem zakonu (ordo). Zob. 
J. Kałowski, Ewolucja prawodawstwa kościelnego dotyczącego instytutów zakonnych o ślubach prostych, 
„Prawo kanoniczne” 34/3-4 (1991), s. 79; F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. 
Marianów w latach 1670 – 1910, „Immaculata” 482(2005), s. 70–71. 
40 O. Joachim od św. Anny Kozłowski – jeden z pierwszych towarzyszy o. Papczyńskiego, jednak nie 
wiadomo dokładnie, kiedy dołączył do grona marianów. Jako subdiakon był wyznaczony instruktorem 
dla współbraci w Puszczy Korabiewskiej, w latach 1690–1691 towarzyszył o. Stanisławowi w podróży 
do Rzymu. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1691 roku już po powrocie do Polski. Na kapitule w 1698 
roku został wybrany koadiutorem Założyciela marianów oraz prokuratorem i z jego polecenia ponownie 
podjął starania w Rzymie o uzyskanie papieskiej aprobaty zgromadzenia. W 1723 roku uzyskał ponowne 
zatwierdzenie papieskie zakonu marianów. Kilkakrotnie był wybierany na przełożonego generalnego. 
Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz (red.), Album Zmarłych Zgromadzenia Księży Marianów, AGM, 
Warszawa 2020, s. 21.  
41 Zob. Reguła dziesięciu cnót Najświętszej Maryi Panny, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. 
Dzieła zebrane, Warszawa 2007, s. 1525–1543.  
42 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 229–240. 
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Była to już trzecia placówka zakonu43, co świadczy o stopniowym rozwoju 

wspólnoty. 

 Podeszły już w latach, o. Stanisław zwrócił się do nuncjusza 

apostolskiego z prośbą o wykonanie rozporządzenia Stolicy Apostolskiej o 

przyjęcie ślubów uroczystych. Tak, 6 czerwca 1701 roku o. Stanisław 

Papczyński złożył na ręce nuncjusza apostolskiego uroczyste śluby zakonne, 

natomiast 5 lipca już na jego ręce pozostali współbracia także złożyli uroczyste 

śluby. Właśnie to wydarzenie można uważać za zakończenie długotrwałego 

procesu uformowania Zakonu Księży Marianów44. 

W sierpniu tegoż roku ojciec Założyciel zapadł na febrę i 17 września 

1701 roku zmarł. Ostatnie słowa, które powiedział, brzmiały: „w ręce Twoje, 

Panie, powierzam ducha mojego”45. Został pochowany w Górze Kalwarii, w 

kościele Wieczernika Pańskiego. 

Proces beatyfikacyjny został rozpoczęty w 1767 roku. Kuria warszawska 

prowadziła proces informacyjny i po wypełnieniu wszystkich formalności akta 

zostały przesłane do Stolicy Apostolskiej w 1769 roku. 15 lipca 1775 roku został 

wydany dekret przez Kongregację do spraw Obrzędów aprobujący pisma o. 

Papczyńskiego. Jednak ze względu na sytuację polityczną oraz brak niektórych 

niezbędnych dokumentów proces został przerwany. Proces wznowiono dopiero 

w 1953 roku, natomiast 13 czerwca 1992 roku został ogłoszony Dekret o 

heroiczności cnót. 

16 grudnia 2006 roku papież Benedykt XVI potwierdził dekret 

Kongregacji Spraw Kanonizacyjnych, uznający cud za przyczyną Sługi Bożego 

Stanisława Papczyńskiego, a 16 września 2007 roku w imieniu Ojca Świętego 

kardynał Tarcisio Bertone w Licheniu dokonał jego beatyfikacji. W maju 2014 

roku do Kongregacji ds. Świętych zostały złożone dokumenty dokonanego 

procesu na szczeblu diecezjalnym o domniemanym cudzie za wstawiennictwem 

bł. Stanisława Papczyńskiego, 15 marca 2016 roku papież Franciszek zatwierdził 

                                                 
43 Zob. tamże, s. 219–225; dokładniej o historii parafii zob. Założenie klasztoru goźlińskiego i parafii, 
http://marianskieporzecze.marianie.pl/historia-sanktuarium.html (02.01.2022). 
44 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 244; zob. także G. Navikievičius, Stanislao…, s. 215–216. 
45 Zob. S. Sydry, Czcigodny…, s. 251. 
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uznanie tego cudu i 5 czerwca tegoż roku w Watykanie dokonała się kanonizacja 

o. Stanisława Papczyńskiego. 

2.1.2. Charyzmat mariański według dokumentów 

fundacyjnych 

Przede wszystkim należy zaznczyć, że dokumenty legislacyjne stanowią 

nie tylko podstawę do dokonania aktów prawnych, ale również zawierają w sobie 

treści, które są ważne z punktu widzenia teologii duchowości46. Dlatego dla 

określenia charyzmatu mariańskiego na początku istnienia zgromadzenia 

najbardziej słusznym wydaje się zwrócić uwagę na dwa pierwszorzędne 

dokumenty, w których są skodyfikowane w sposób zwięzły przewodnie idee, 

dotyczące charyzmatu mariańskiego: już wspomniany dokument Oblatio, czyli 

przyrzeczenie o. Stanisława założyć nowe zgromadzenie oraz pierwszą regułę – 

dzieło pod tytułem Reguła życia. 

 Jak już wspomniano wyżej, ale należy to powtórzyć, akt ofiarowania się o. 

Stanisław uczynił 11 grudnia 1670 roku od razu po zwolnieniu go ze ślubów 

prostych w zgromadzeniu pijarów. Z analizy tego krótkiego tekstu wyraźnie 

wynika, że Założyciel marianów pragnął pozostać zakonnikiem, chociaż przez 

akt zwolnienia ze ślubów stawał się kapłanem diecezjalnym. Pierwszorzędnym 

motywem o. Stanisława ku temu, by żyć zgodnie z radami ewangelicznymi było 

jego pragnienie całkowitego oddania się Bogu: „(…) Ofiaruję i poświęcam Bogu 

Ojcu Wszechmogącemu i Synowi, i Duchowi Świętemu oraz Bogurodzicy, 

zawsze Dziewicy Maryi bez zmazy pierworodnej poczętej, moje serce, moją 

�duszę, rozum, pa mięć, wolę, uczucia, cały umysł, całego ducha, zmysły 

wewnętrzne i zewnętrzne, i ciało moje, niczego zupełnie sobie nie pozostawiając, 

abym w taki sposób był odtąd cały sługą tegoż Wszechmogącego i bł. Dziewicy 

Maryi”47. 

 Ponadto, tekst Oblatio ukazuje również na maryjną specyfikę jego 

powołania – poświęca on samego siebie Maryi w jej tajemnicy Niepokalanego 
                                                 
46 Zob. G. Firszt, Konstytucje instytutów życia konsekrowanego jako kodeks życia duchowego, „Itinera 
spiritualia” 9(2016), s. 27. 
47 Oblatio 1. 
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Poczęcia. Szczególnie zasługuje na uwagę fakt, że wzmianka o Niepokalanym 

Poczęciu Maryi występuje aż trzy razy: dwa razy, gdy wspomina on Maryję, 

nawiązuje do tej tajemnicy48, natomiast w samej nazwie przyszłego 

zgromadzenia umieszcza tę tajemnicę: „Przyrzekam (…), że będę służył do 

końca mego życia w czystości i z gorliwością w tym Towarzystwie Księży 

Marianów Niepokalanego Poczęcia (które chcę z Bożej łaski założyć)”49, a więc 

centralną ideą charyzmatu jest właśnie tajemnica Niepokalanego Poczęcia 

NMP50. 

 Trzecim ważnym elementem, na który należy zwrócić uwagę jest 

lojalność i wierność Kościołowi: „Przyrzekam ponadto rozsądnie rozumiane 

posłuszeństwo Jego Świątobliwości Namiestnikowi Jezusa Chrystusa i jego 

delegowanej władzy (…)”51 i wynikającą stąd wierność i wiara we wszystko 

„(…) w co wierzy święty Kościół Rzymski i co w przyszłości poda do 

wierzenia”52. 

 Pierwotna reguła marianów Reguła życia stanowi pogłębienie rozumienia 

charyzmatu mariańskiego oraz jego poszerzenie przez Założyciela. Dokument 

ten stanowił regułę dla pierwszej wspólnoty marianów, która powstała w Puszczy 

Korabiewskiej. Wersja pierwotna została spisana w 1672 roku dla potrzeb tej 

pierwszej wspólnoty, jednak nie posiadamy obecnie tego tekstu. Wersja 

poprawiona została wydana drukiem w 1687 roku i przekazana Kongregacji ds. 

zakonników i biskupów do zatwierdzenia, natomiast ostateczna wersja tekstu 

została poprawiona przez kardynała Leandro Colloredo53. 

 Badacze przepuszczają, że w wersji pierwotnej Reguły życia, Założyciel 

wyraził zamiar założenia zgromadzenia czynnego, apostolskiego, jednak po 

wizytacji wspólnoty marianów w Puszczy przez biskupa Jacka Święcickiego, 

                                                 
48 Zob. Oblatio 1–2; 4. 
49 Oblatio 2. 
50 Należy zaznaczyć, że w rozprawie doktorskiej ks. Andrzej Pakuła stwierdza, iż w tekście Oblatio o. 
Papczyński obiecuje bronić czci Niepokalanej nawet kosztem swego życia, czyli czyni tzw. „ślub krwi” 
(votum sanguinis), który składali broniący teologicznej koncepcji Niepokalanego Poczęcia Maryi, nie 
będącej wówczas jeszcze dogmatem. Zob. A. Pakuła, Duchowość zakonna według Stanisława 
Papczyńskiego i wczesnej tradycji Zgromadzenia Księży Marianów, Warszawa 2001, s. 189. 
51 Oblatio 3. 
52 Oblatio 4. 
53 K. Krzyżanowski, Wprowadzenie do Reguły życia, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła 
zebrane, Warszawa 2007, s. 39–40. 
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którą on określił mianem eremitów marianów, o. Papczyński wprowadził pewne 

zmiany. Odpowiadały one stylowi życia eremickiego, ponieważ zgodnie z 

ówczesnym prawem w ten sposób łatwiej było uzyskać akceptację władzy 

kościelnej, jednak, jak podaje o. Papczyński w przedmowie informacyjnej54 oraz 

w samym tekście reguły, pozostawia on możliwość współbraciom wspierać 

proboszczów w pracy duszpasterskiej, tym samym dając możliwość aktywności 

apostolskiej: „Nie będzie jednak zakazane tym, którzy byliby obdarzeni tego 

rodzaju zdolnościami, pokornie pomagać proboszczom w pracach kościelnych, 

jeżeli kiedyś, za uprzednim pozwoleniem ordynariuszy i przełożonych, zostaliby 

przez nich wezwani, gdyż nie jest dla was odpowiednie tak surowe życie 

kontemplacyjne, chociaż zostaliście założeni w stanie eremitów”55. Dlatego 

można z pewnością stwierdzić, że zamiarem Założyciela było założenie czynnej 

apostolsko wspólnoty zakonnej, natomiast charakter eremicki był raczej 

wynikiem warunków, w jakich dokonało się „narodzenie” marianów56. 

 W samym tekście Reguły życia, która stanowi tekst tak normatywny, jak 

ascetyczny, można wyróżnić następujące cele i zadania powstającego 

zgromadzenia. Przede wszystkim, już na samym początku Założyciel stwierdza: 

„Tak jak wspólnym celem wszystkich najświętszych Zakonów, tak i waszym 

powinien być: większy wzrost chwały Bożej i troska o własne zbawienie z 

poważnym dążeniem do doskonałości”57, natomiast dalej skupia on uwagę na 

szerzeniu kultu Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny oraz 

wspieraniu zmarłych: „Byście jednak nie stali bezczynnie w winnicy Pańskiej, 

macie szerzyć cześć Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Bogurodzicy 

Dziewicy na miarę waszych sił oraz z najwyższym wysiłkiem, pobożnością i 

zapałem wspomagać modlitwą dusze wiernych zmarłych poddanych karom 

czyśćcowym, zwłaszcza żołnierzy i zmarłych wskutek zarazy”58. 

                                                 
54 Zob. NV Przedmowa informacyjna 3–4; K. Krzyżanowski, Wprowadzenie do Reguły życia, s. 39; P. 
Naumowicz, Una rilettura della spiritualitȧ di san Stanislao Papczyński…, s. 199–200. 
55 NV I, 3. 
56 Ten stan dokładnie referuje kanonista o. Julian Kałowski MIC. Zob. J. Kałowski, Pierwsze konstytucje 
zakonu marianów, „Prawo Kanoniczne” 26 (1983) Nr. 3–4, s. 115–120. 
57 NV I, 2. 
58 NV I, 2. 
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 Te dwa szczegółowe cele – szerzenie kultu Niepokalanego Poczęcia 

Maryi i wspieranie zmarłych – są najważniejszymi wyznacznikami specyfiki 

charyzmatu mariańskiego, które wyszczególnia o. Papczyński.  

Założenie zgromadzenia dokonało się w czasie, kiedy dogmat o 

Niepokalanym Poczęciu NMP jeszcze „dojrzewał” i chociaż w nauczaniu 

zwyczajnym Kościoła dominowały tendencje immakulistyczne, jednak nie 

brakło teologów, którzy byli przeciwni tej koncepcji teologicznej59. Mimo to, już 

sama nazwa zgromadzenia, nadana mu przez Założyciela – Zgromadzenie 

zakonne Najświętszej Maryi Panny Niepokalanie Poczętej – świadczy, że 

właśnie to misterium stanowi centrum charyzmatu założyciela i całego instytutu. 

Drugi cel szczegółowy – wspomożenie zmarłych – jest nowością w 

stosunku do Oblatio, w którym nie ma mowy o tym specyficznym celu 

zgromadzenia. Biografowie twierdzą, że o. Papczyński miał mieć szczególne 

doświadczenie mistyczne, dotyczące spraw eschatologicznych, szczególnie 

zmarłych, przebywających w czyśćcu, ponadto, w swojej wrażliwości 

duszpasterskiej60 nie mógł on pozostać obojętny wobec tego, że w drugiej 

połowie XVII wieku na skutek wojen i epidemii umierało bardzo dużo ludzi, 

dlatego wprowadził on ten drugi cel szczegółowy do charyzmatu mariańskiego61. 

Oprócz wyżej wspomnianych celów, określonych przez Założyciela, 

należy nadmienić może mniej ważne, ale jednak należące do istoty charyzmatu. 

Mianowicie, jako obowiązek wymienia on okazywanie miłości bliźniego tak 

wobec siebie nawzajem, jak i wobec ludzi spoza zgromadzenia62. Następnie 

zwraca on uwagę na cnotę posłuszeństwa, ukazując, że marianie mają być 

zawsze posłuszni prawowitej władzy kościelnej63, co wydaje się oczywiste, 

                                                 
59 Zob. J. Kumala, Niepokalane Poczęcie Maryi – dar i zadanie w duchowości i apostolacie marianów, w: 
J. Rokosz (red.), Błogosławiony Stanisław Papczyński Ojcem i Przewodnikiem mariańskiego powołania, 
Warszawa – Rzym 2009, s. 62. 
60 Na temat wrażliwości o Papczyńskiego na znaki czasów bardziej szczegółowo zob. A. Pakuła, Dla 
Chrystusa i człowieka w potrzebie, w: A. Pakuła (red.), Mąż Boży. Szkice teologiczno-duszpasterskie o 
ojcu Stanisławie Papczyńskim, Warszawa 2007, s. 15–25. 
61 Zob. A. Skwierczyński, Orędownik zmarłych, w: A. Pakuła (red.), Mąż Boży. Szkice teologiczno-
duszpasterskie o ojcu Stanisławie Papczyńskim, Warszawa 2007, s. 85; Szerzej na temat kontekstu 
historycznego zob. W. Muller, Trudne stulecie (1648–1750), w: K. Pek (red.), Patrimonium marianorum. 
Ojciec Kazimierz Wyszyński (1700 – 1705) w kontekście swej epoki, Warszawa – Lublin 2003, s. 7–24. 
62 Zob. NV II, 1–4. 
63 Zob. NV III, 1. 
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jednak podkreśla on ważność zachowania hierarchii by „władza niższa 

ustępowała przed wyższą”64. Kolejną cechą, jaką mają wyróżniać się marianie 

jest skromność65. Rzeczywiście, zgromadzenie marianów od początku 

wyróżniało się tym, że przyjmowano do niego kandydatów z prostego ludu. Jak 

wskazuje znawca historii zgromadzenia o. Jan Kosmowski, za życia o. 

Stanisława nawet istniało pogardliwe powiedzenie: „Stanisławie w białym 

worze, cnych parobków fundatorze”66. Ponadto, nie można zapomnieć o 

szczególnym dbaniu o. Stanisława o trzeźwość: w Regule życia wprost zakazuje 

on używanie mocnego napoju alkoholowego – gorzałki, „która niech będzie wam 

zakazana”67. 

Należy zwrócić uwagę, że w procesie uzyskania aprobaty papieskiej i 

zezwolenia na złożenie profesji wieczystej, koniecznym było przyjęcie którejś z 

już istniejących reguł, ponieważ w praktyce Stolicy Apostolskiej XVII wieku nie 

chętnie zatwierdzano instytuty życia konsekrowanego w oparciu o nową regułę, 

chociaż, oczywiście, byli i wyjątki, na przykład już wspomniani pijarzy czy 

jezuici. Dlatego należało wybrać inną regułę, ewentualnie dołączyć ją do Reguły 

życia68.  

Pierwotnie o. Stanisław zamierzał oprzeć się na Regule św. Augustyna, 

dla spełnienia wymogów ówczesnego prawa kościelnego, natomiast właśnie 

reguła jego autorstwa miała stanowić podstawę dla określenia charyzmatu 

zgromadzenia. Później starał się on o inkorporację do mniszego zakonu tzw. 

koncepcjonistek, jednak to się nie udało69. W końcu, staraniem o. Joachima 

Kozłowskiego, uzyskano aprobatę papieską po przyjęciu Reguły dziesięciu 

upodobań czyli dziesięciu cnót NMP70. Reguła ta znajdowała się pod jurysdykcją 

                                                 
64 NV III, 1. 
65 Zob. NV IV, 1–5. 
66 J. Kosmowski, Człowiek wrażliwości społecznej, w: A. Pakuła (red.), Mąż Boży. Szkice teologiczno-
duszpasterskie o ojcu Stanisławie Papczyńskim, Warszawa 2007, s. 57. 
67 NV IV, 2; dokładniej na ten temat zob. Z. Proczek, Apostoł trzeźwości, w: A. Pakuła (red.), Mąż Boży. 
Szkice teologiczno-duszpasterskie o ojcu Stanisławie Papczyńskim, Warszawa 2007, s. 74–83. 
68 Zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, Warszawa 2020, s. 88. 
69 Zob. tamże, s. 85. 
70 Reguła dziesięciu cnót Najświętszej Maryi Panny została napisana w 1501 roku przez bł. Gilberta 
Mikołaja (ok. 1463–1532) dla Zakonu Sióstr Zwiastowania NMP, zwanych też annuncjatkami. Tą 
wspólnotę zakonną założyła św. Joanna de Valais i celem tego zakonu było życie zgodnie z dziecięcioma 
cnotami NMP, naśladując Jej przykład. Reguła ta została dostosowana także do zakonów męskich. Składa 
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ojców franciszkanów, dlatego zgromadzenie marianów zostało afiliowane 

właśnie do tego zakonu71. 

Reguła życia, chociaż stanowiła podstawę prawną dla istnienia zakonu 

marianów na szczeblu diecezjalnym, pozostała jednak niezatwierdzoną przez 

Stolicę Apostolską, o. Papczyński zaakceptował ten stan rzeczy. W taki sposób z 

jednej strony charyzmat założyciela został wyraźnie określony w pierwotnej 

regule, natomiast od strony prawnej zatwierdzenie dokonało się w oparciu na 

inną regułę, na podstawie której o. Stanisław, a później i inni współbracia 

składali uroczyste śluby zakonne, przysięgając zachowywać „(…) Regułę 

naśladowania dziesięciu cnót Najświętszej Maryi Panny w tym, co nie 

sprzeciwia się przepisom naszego Instytutu zakonnego (…)”72. Ks. Bartecki 

utrzymuje, że Reguła 10 cnót NMP nie miała wpływu na kształt pierwotnej 

Reguły życia, a więc i na przewodnie idee charyzmatu mariańskiego Założyciela, 

jednak później naśladowanie cnót Maryi stało się, chociaż nie pierwszorzędną, 

niejako pozostającą w tle, cechą charyzmatu, ale nieodzowną częścią 

mariańskiego powołania, ponieważ reguła ta obowiązywała członków zakonu aż 

do odnowienia wspólnoty w 1909 roku73, dołączano ją także jako dodatek do 

późniejszych ustaw zgromadzenia. 

Podejmując się określenia cech charyzmatu założyciela marianów, można 

stwierdzić, że ojciec Założyciel wyróżnił trzy główne cele, dzięki którym można 

tego dokonać: szerzenie kultu Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi 

Panny, wspieranie modlitwą zmarłych oraz pomoc proboszczom. Dlatego z 

analizy Oblatio i Reguły życia wynika wyraźnie, że w centrum charyzmatu 

mariańskiego od samego początku istnienia zgromadzenia jest misterium 

Niepokalanego Poczęcia Maryi i właśnie w świetle tej tajemnicy należy oceniać 

ten charyzmat. O ile można używać takiego określenia, drugą, co do ważności, 

                                                                                                                                               
się ona z dziesięciu rozdziałów, każdy z których jest poświęcony jednej z cnót NMP: czystość, 
roztropność, pokora, wiara, pobożność, posłuszeństwo, ubóstwo, cierpliwość, łaskawość i cnota boleści. 
Zob. Reguła dziesięciu cnót Najświętszej Maryi Panny, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. 
Dzieła zebrane, Warszawa 2007, s. 1525–1543. 
71 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 61. 
72 S. Papczyński, Profesja ślubów uroczystych, w: A Pakuła (red.), Bł. Stanisław Papczyński. Dzieła 
zebrane, Warszawa 2007, s. 1504. 
73 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 62. 
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cechą charyzmatu jest ukierunkowanie eschatologiczne, szczególnie miłosierdzie 

wobec cierpiących w czyśćcu a zmarłych na skutek działań wojennych i 

epidemii, a więc w sposób gwałtowny. Natomiast trzecią cechą charyzmatu 

mariańskiego jest udział w pracy apostolskiej i duszpasterskiej poprzez 

wspieranie innych duszpasterzy. Właśnie na te trzy specyficzne dla marianów 

cechy charyzmatu zwykle się wskazuje, odpowiadając na pytanie o charyzmat 

zgromadzenia. I, jak to zostanie przedstawione niżej, były one potwierdzane 

przez kolejne dokumenty prawne marianów74. 

2.1.3. Aktualizacja charyzmatu mariańskiego w XVIII-XIX 

wieku 

 W historii zakonu ponad dwustuletni okres od śmierci Założyciela do 

prawie całkowitego zniknięcia wspólnoty charakteryzuje się na początku 

kryzysem tożsamości i problemem realizacji charyzmatu w Kościele, co 

skutkowało koniecznością dwukrotnego dokonania reformy ustawodawstwa w 

XVIII wieku, dzięki którym zakon powoli się rozwijał, poszerzając zasięg 

geograficzny. Natomiast koniec XVIII i XIX wiek można nazwać okresem 

powolnego, ale nieuniknionego upadku zakonu. Należy więc zwrócić uwagę na 

dokumenty legislacyjne tego okresu, na podstawie których można zobaczyć 

zmiany w rozumieniu i sposobach realizacji charyzmatu mariańskiego oraz na 

literaturę historiograficzną, pomocną w zrozumieniu tematu75. 

2.1.3.1 Pierwszy kryzys tożsamości i ponowne zatwierdzenie zakonu 

(1723) 

 Po śmierci o. Stanisława funkcję generała zakonu marianów z niewielkimi 

przerwami do 1715 roku pełnił następca Założyciela o. Joachim od św. Anny 

                                                 
74 Zob. tamże, s. 99–100. 
75 Dokładną analizę zorganizowania życia marianów w tym okresie przeprowadził o. S. Sydry w 
dysertacji doktorskiej. Zob. S. Sydry, Organizacja zgromadzenia księży marianów w XVIII wieku. Praca 
doktorska pisana pod kierunkiem ks. prof. dra Ignacego Grabowskiego i przyjęta na Wydziale Teologii 
Katolickiej Uniwersytetu Warszawskiego, mps AGM. Warszawa 1930. 
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Kozłowski76. W tym okresie w zakonie powstały dwa „ugrupowania”: część 

współbraci pragnęła prowadzić życie kontemplacyjne na wzór eremitów, jak to 

było ujęte w pierwotnej regule dla eremu korabiewskigo, natomiast inni byli 

zdania, że zakon marianów ma prowadzić czynną działalność apostolską nawet 

kosztem życia wspólnego. Problem tych napięć nie był rozwiązywany przez lata. 

W opinii niektórych historyków, rzeczywiście okres urzędowania o. Joachima 

charakteryzuje się dużym zaniedbaniem tak w formacji, jak i w zachowaniu 

karności zakonnej77.  

W 1717 roku, dwa lata po kapitule generalnej, na której o. Kozłowski 

stracił stanowisko przełożonego marianów, doszło w zakonie do poważnego 

kryzysu, który w historiografii mariańskiej otrzymał nazwę „rozproszenie 

rostkowskie”. W Rzeczpospolitej z powodu epidemii w latach 1709–1710 był 

duży brak duchowieństwa, dlatego część marianów doszło do przekonania, że 

należy rozwiązać zakon i rozpocząć posługę w diecezjach. Na skutek intryg ze 

strony niektórych marianów, biskup łucki Adam Rostkowski, z polecenia 

biskupa poznańskiego Krzysztofa Szembeka, nakazał marianom opuszczenie 

konwentów i przeniesienie się na parafie, jak również rozwiązał nowicjat. W 

konwentach pozostała tylko niewielka liczba marianów78. 

Dopiero w 1722 roku nowy biskup poznański – Piotr Tarło, do którego 

zwróciła się niewielka grupa marianów, pragnących kontynuować życie zakonne 

zgodnie z pierwotnym charyzmatem zgromadzenia, nakazał wszystkim 

marianom powrót do konwentów oraz przeprowadzenie kapituły generalnej, 

której nie zwoływano już od siedmiu lat. Właśnie na tej kapitule podjęto decyzję 

o reorganizacji zakonu i o próbie zatwierdzenia Reguły życia jako statutów 

zakonu79. Jako delegat generała do Rzymu został wysłany o. Joachim Kozłowski 

i trzeba zaznaczyć, że to, co nie udało mu się w 1699 roku, zostało zrobione w 

1723 – Stolica Apostolska ponownie zatwierdziła zakon marianów, wyłączając 

                                                 
76 Zob. Series superiorum generalium, w: Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis 
Clericorum Marianorum ab Immaculata Conceptione B.V. Mariae per ineunte Anno Domini 2021, AGM, 
Roma 2020, s. 171. 
77 Zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, Warszawa 2020, s. 150. 
78 Zob. tamże, s. 152–154; 157–171; zob. także J. Kosmowski, Community crises and their perception in 
the Marian Congregation, „Ephemerides marianorum” 3(2014), s. 67–78. 
79 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 67. 
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go z bezpośredniej władzy biskupów. Została również odnowiona reguła 

marianów, na którą składały się dwie części: Reguła Dziesięciu cnót NMP oraz 

Statuta80, które zostały opracowane na podstawie tekstu Reguły życia81. 

Przede wszystkim trzeba zaznaczyć, że ani w Statuta, ani w nowym 

dokumencie zatwierdzającym zakon nie był już więcej używany termin 

„marianie eremici”82, można w tym dopatrywać się realizacji pierwotnego 

zamiaru o. Papczyńskiego założyć zgromadzenie apostolskie, jednak nadal 

marianie pozostawali w prawnej zależności od zakonu franciszkańskiego. 

Według Statuta z 1723 roku, cele zakonu zostały określone w pierwszym 

rozdziale i pozostały one takie same, jak w Regule życia, choć wyrażone w nieco 

inny sposób i doprecyzowane: celem nadrzędnym jest większa chwała Boga, 

następnie – szerzenie kultu Niepokalanego Poczęcia Maryi oraz naśladowanie Jej 

dziesięciu cnót. Stanowi to novum w stosunku do Reguły, ale nie było nowością 

w charyzmacie. 

Kolejnym celem, a więc i cechą charakterystyczną charyzmatu 

mariańskiego, jest troska o doskonałość własną, jak również praca apostolska 

wśród prostych ludzi i dbanie o ich formację chrześcijańską. To doprecyzowanie 

również jest czymś nowym w porównaniu do pierwszej reguły autorstwa o. 

Papczyńskiego, jednakże nie jest to wprowadzenie czegoś nowego, ponieważ 

sam Założyciel, jak wspomniano, po założeniu marianów posługiwał wśród 

ubogich. W końcu kolejnym celem zakonu, który został określony przez statuty 

jest wspieranie zmarłych poprzez akty pobożności i nieustanną modlitwę83. 

                                                 
80 Cały tekst odnowionej reguły, zawierający Regułę 10 cnót NMP oraz Statuty zob. Regula Ordinis 
Beatae Virginis Mariae quam Patres Mariani Congregationis Poloniae sub titulo Immaculatae 
Conceptionis B.M.V. Defunctis &.Parochiis In Cura Animarum suffragantes piacularum, w: W. Makoś 
(red.), Leges Marianae, AGM, Roma 1999, s. 41 – 104. 
81 F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s., s. 69; tekst Statutów zob. 
Statuta Patrum Marianorum Ordinis B.M.V. sub titulo Immaculatae Conceptionis Defunctis &.Parochiis 
In Cura Animarum suffragantium Congregationis Poloniae, w: W. Makoś (red.), Leges Marianae, AGM, 
Roma 1999, s. 73–98, (dalej – Statuta) 
82 J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 179. 
83 „In Primus finem vocationis suae quisque vestrum quotidie diligenter, & devote expendat, nempe 
maius incrementum Divinae gloriae; cultum Immaculatae Conceptionis electssimae Dei Matris Virginis 
promovere, ac ejusdem virtutes in Regula descritpas, omni studio mediante Divina gratia imitari, cum 
seria ad perfectionem tendentia propriae salutis curie, & Proximom praecipue quoad udendam In 
Doctrina Christiana rudem plebem quilibet incumbat, ac maxime Fideliom defunctorum piacularibus 
poenis addictorum animabus omni piegate, & orationum assiduitate suffragari conetur”. Statuta I, 1. 
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Sposób, w jaki marianie mieli realizować swój charyzmat, szczególnie 

trzy cele specyficzne, które określił o. Założyciel, także został skodyfikowany w 

Statuta. Mianowicie, kult Niepokalanego Poczęcia NMP miał się wyrażać w tym, 

że marianie często odmawiali w chórze oficjum o Niepokalanym Poczęciu84, 

mieli nosić ubranie proste, habit koloru białego, który wskazywał na tą 

tajemnicę85.  

Ponadto, została wprowadzona praktyka odnawiania ślubów zakonnych w 

święto Niepokalanego Poczęcia Maryi na ręce miejscowego przełożonego. Nie 

był to akt prawny, ale akt pobożności, dzięki któremu marianie odnawiali w 

sobie pragnienie realizacji charyzmatu założycielskiego oraz własną gorliwość86. 

W kwestii wspomożenia zmarłych Statuta również wskazują na sposoby 

realizacji tej cechy charyzmatu: przede wszystkim sami umierający i zmarli 

marianie mają być wspierani przez współbraci. Każdy współbrat w 

niebezpieczeństwie śmierci miał być zaopatrzony w sakramenty i w miarę 

możliwości powinien mu towarzyszyć kapłan, zaś po jego śmierci wszystkie 

domy miały być poinformowane o tym, natomiast każdy kapłan miał obowiązek 

odprawić za zmarłego współbrata trzy Msze i Oficjum za zmarłych, zaś bracia 

nie kapłani to Oficjum odprawiali trzy razy oraz odmawiali Różaniec. Z kolei 

wspomożenie wiernych zmarłych wyrażało się poprzez odprawienie w każdym 

domu co tydzień Mszy za zmarłych, jak również wszyscy marianie ofiarowali za 

zmarłych modlitwy, umartwienia i posty, zaś szczególną modlitwą było 

codzienne odmawianie Oficjum za zmarłych87. Trzeba zwrócić uwagę na pewną 

zmianę w tym aspekcie charyzmatu – w odróżnieniu od Reguły życia, Statuta już 

nie nakazują „wspomagać modlitwą dusze wiernych zmarłych poddanych karom 

czyśćcowym, zwłaszcza żołnierzy i zmarłych wskutek zarazy”88, pozostając na 

określeniach ogólnych89. 

                                                 
84 Zob. Statuta IV,3. 
85 Zob. Statuta III,6. 
86 Zob. Statuta IV,8. 
87 Zob. Statuta III, 1; IV, 3; V, 4; VIII, 1 – 4; 
88 NV, I, 2. 
89 Zob. Statuta I,1; VIII, 1 – 4.. 
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Należy zwrócić uwagę na ścisłe powiązanie dwu cech charyzmatu 

mariańskiego – szerzenia kultu Niepokalanego Poczęcia Maryi a wspierania 

zmarłych: zapoczątkowane przez Założyciela konfraternie Niepokalanego 

Poczęcia, które miały być obecne przy kościołach prowadzonych przez 

marianów, w dalszym ciągu miały być prowadzone przez współbraci. Do tych 

konfraterni przyjmowano wiernych, którzy pragnęli czcić Maryję w Jej 

Tajemnicy Niepokalanego Poczęcia oraz wspierać zmarłych, cierpiących w 

czyśćcu, łącząc te dwa rodzaje pobożności – maryjną i eschatologiczną90. 

Trzeci z celów podstawowych zakonu marianów – wspieranie 

proboszczów w pracy duszpasterskiej – został wyraźnie wyszczególniony. Jeżeli 

w Regule życia był on, mimo wszystko, wyrażony jako opcja dla niektórych 

współbraci: „nie będzie jednak zakazane tym, którzy byliby obdarzeni tego 

rodzaju zdolnościami, pokornie pomagać proboszczom w pracach kościelnych 

(…)”91, to w Statuta ten cel, jako cecha charyzmatu mariańskiego, został nawet 

wyniesiony na stronę tytułową dokumentu: „…Defunctis & Parochis in Cura 

Animarum suffragantium…”92 – marianie w tym dokumencie są określeni jako 

wspomożyciele dusz zmarłych i proboszczów w opiece duszpasterskiej.  

Dokument wskazuje także kierunki realizacji tego celu: marianie mieli 

uczyć prostych ludzi przy każdej okazji – we własnych oraz w innych parafiach, 

w szpitalach, nauczając zgodnie z Katechizmem Rzymskim, by poznawali i 

kochali Boga, prowadzili życie sprawiedliwe i pełne miłości. Natomiast 

środkami, które miały być pomocne w realizacji tego celu Statuta ukazują 

nauczanie katechizmu i głoszenie Słowa Bożego przy różnych okazjach, 

prowadzenie misji parafialnych, sprawowanie sakramentu pokuty. Natomiast 

sami współbracia również poprzez swoją postawę mieli stanowić przykład 

chrześcijańskiego cnotliwego życia, szczególnie akcentowano zachowanie 

trzeźwości93. 

                                                 
90 Zob. NV, VII, 8; Statuta VIII, 1. 
91 NV I, 3. 
92 Zob. Statuta I, 1. 
93 Zob. Statuta VI, 1–4. 
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Tak więc, podsumowując, można stwierdzić, że charyzmat założycielski 

został w nowym ustawodawstwie zaktualizowany, zaś pierwotna Reguła życia 

stała się podstawą prawną zakonu, stając się dodatkiem do Reguły dziesięciu cnót 

NMP. W ten sposób na podstawie legislacyjnych tekstów można stwierdzić, że 

marianie zadbali o to, by pozostać wiernymi charyzmatowi założycielskiemu, 

aktualizując go zgodnie z wymogami czasu94. Ta aktualizacja jest ważnym 

krokiem w realizacji charyzmatu, ponieważ do reformy 1723 roku i do 

zatwierdzenia Statuta, na poziomie prawa marianów formalnie obowiązywała 

tylko Reguła dziesięciu cnót NMP, co groziło utratą pierwotnych idei charyzmatu 

mariańskiego95. Kryzys tożsamości marianów, na skutek którego nastąpiło 

„rozproszenie rostkowskie”, jest temu potwierdzeniem. 

 2.1.3.2. Rozwój, uniezależnienie i druga zmiana ustawodawstwa 

(1786) 

 Okres po odnowieniu ustaw zakonu można nazwać „złotym wiekiem” w 

historii tej wspólnoty. Porównując liczby statystyczne oraz zasięg geograficzny 

działań marianów, można prześledzić szybką dynamikę rozwoju zakonu. W 1715 

roku, przed wspomnianym „rozproszeniem rostkowskim”, zakon liczył 25 

marianów, w 1722, krótko przed reformą – 19, natomiast w 1781 roku było już 

147 członków zakonu96. Trzeba zaznaczyć, że także pod względem 

przynależności narodowej zakon marianów poszerzył się o Czechów, 

Portugalczyków, Litwinów i Włochów97. 

 W tym okresie zostały otwarte nowe placówki mariańskie na terytorium 

Litwy – w Mariampolu i Raśnie, jak również w Mirosławiu, Igłówce, Janowie, 

Wolpie; w Berezdowie na Wołyniu (obecnie jest to terytorium Ukrainy); w 

Balsamao, Algoso i Lizbonie (Portugalia) oraz otwarto dom w Rzymie98. 

                                                 
94 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 69. 
95 Zob. tamże, s. 67–68. 
96 Zob. B. Jakimowicz, Stabilizacja i rozwój Zakonu w XVIII w., w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 48. 
97 Zob. tamże, s. 44; J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 253–265; 376. 
98 Zob. tamże, s.47 – 49; B. Jakimowicz, O. Aleksy Fischer komisarz generalny w Portugalii, w: J. 
Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 60–61; J. Kosmowski, Marianie w 
latach 1787–1864, Warszawa 2004, s. 27–38. 
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 Ta dynamika rozwoju zakonu sprawiła, że zależność od franciszkanów, 

która na początku była bardzo pomocna, stała się uciążliwa, ponieważ w 

podjęciu ważniejszych decyzji przełożeni zakonu marianów musieli konsultować 

się z wizytatorami franciszkanów99. Ponadto, w latach 1725–1750 marianie 

przeżywali renesans wierności charyzmatowi Założyciela z równoczesnym 

akcentowaniem naśladowania dziesięciu cnót Matki Bożej. Kluczową postacią w 

tym okresie był o. Kazimierz Wyszyński100 (1700–1755), dzięki któremu cele 

marianów – szerzenie kultu Niepokalanego Poczęcia Maryi oraz naśladowanie 

Jej cnót, wspieranie zmarłych oraz aktywność duszpasterska zwłaszcza wśród 

ludzi prostych – były jak najlepiej realizowane przez członków zakonu101. 

 W drugiej połowie XVIII wieku ze strony biskupów i wiernych coraz 

częściej pojawiały się głosy, zachęcające zakony do reformy i dostosowania się 

do wymogów czasu, dlatego także marianie podjęli się tych reform mając dwa 

cele – uniezależnienie się od franciszkanów oraz dostosowanie własnego 

ustawodawstwa do tej nowej sytuacji. Staraniem o. Rajmunda Nowickiego102 

(1735–1806), przełożonego generalnego oraz kolejnych prokuratorów 

generalnych, dokonano zamierzonej reformy. Trzeba zaznaczyć, że dzięki tej 

reformie, marianie w końcu zostali zakonem samodzielnym, niezależnym od 

franciszkanów. Na nowo zredagowano i zatwierdzono konstytucje, które zostały 

                                                 
99 Zob. B. Jakimowicz, Stabilizacja i rozwój Zakonu w XVIII w., s. 45. 
100 O. Kazimierz Wyszyński (January Franciszek Wyszyński), urodzony w Jeziorze Wielkiej na 
Mazowszy w szlacheckiej rodzinie. Jako młody człowiek zamieszkał w Rzymie. Spotkał o. Joachima 
Kozłowskiego i poprosił go o przyjęcie do zakonu marianów, przyjmując imię zakonne Kazimierz. 
Święcenia kapłańskie przyjął w 1726 roku. Pełnił dwukrotnie funkcję przełożonego generalnego oraz 
dwukrotnie – prokuratora zakonu. Od 1753 roku zamieszkał w Balsamao (Portugalia), gdzie załozył dom 
zakonny i przyjął do zakonu pierwszych Portugalczyków. Zmarł w Baslamao, pochowany tamże. Rychło 
się rozpoczął proces jego beatyfikacji, który nadal jest w toku. Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz (red.), 
Album Zmarłych Zgromadzenia Księży Marianów, s. 124. Szerzej o postaci o. Kazimierza Wyszyńskiego 
zob. Z. Proczek, O. Kazimierz Wyszyński jako animator życia mariańskiego, K. Pek (red.), Patrimonium 
marianorum. Ojciec Kazimierz Wyszyński (1700 – 1705) w kontekście swej epoki, Warszawa – Lublin 
2003, s. 107–123; W. Makoś, O. Kazimierz Wyszyński. Mąż modlitwy i umiłowania Eucharystii, 
https://www.parafia-rzeczyca.pl/!nowa/images/01/80/Kazimierz_Wyszynski.pdf (19.01.2022). 
101 Zob. B. Jakimowicz, Stabilizacja i rozwój Zakonu w XVIII w., s. 44; F. Bartecki, Rozwój prawa 
partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 69; bardziej szczegółowo na temat działalności o. 
Wyszyńskiego zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 193–250. 
102 O. Rajmund Nowicki – urodzony niedaleko Raśny na Litwie (obecnie znajduje się na terytorium 
Białorusi). Wstąpił do marianów w 1755 roku. Pełnił obowiązki sekretarza generalnego oraz dwukrotnie 
był przełożonym generalnym zakonu. Doprowadził do uniezależnienia marianów od zakonu 
franciszkańskiego i dokonał reformy ustawodawstwa zakonu w 1786 roku. Ostatnie lata życia był 
sparaliżowany. Zmarł w Mariampolu na Litwie i tamże został chowany. Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz 
(red.), Album Zmarłych Zgromadzenia Księży Marianów, s. 47. 
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wydane drukiem w 1787 roku103, pozbyto się również oznak zależności od 

innego zakonu, mianowicie, zmieniono brewiarz franciszkański na rzymski, do 

habitu dołączono biały pas zamiast franciszkańskiego sznura, pozbyto się 

zwyczajów i nomenklatury franciszkańskiej104. 

 Porównując odnowioną regułę, która również podobnie do poprzednich, 

składała się z dwóch części – Reguły Dziesięciu cnót NMP oraz bezpośrednio 

Konstytucji. Trzeba zaznaczyć, że w stosunku do poprzednich ustaw, zmiany 

były niewielkie. Przede wszystkim wykreślono wszystkie paragrafy, wskazujące 

na zależność od franciszkanów i określono samodzielne funkcjonowanie zakonu 

oraz zmieniono nazwę ze „statuty” na „konstytucje”105. 

 Należy podkreślić, że ze strony tytułowej znika określenie marianów jako 

tych, którzy wspomagają zmarłych i wspierają proboszczów, co nie oznacza 

rezygnację z tych aspektów charyzmatu mariańskiego. Jednakże przede 

wszystkim centrum tego charyzmatu, poza celem ogólnym – większa chwała 

Boga, nadal jest określany przez pierwszorzędny cel szczegółowy – szerzenie 

kultu Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny i naśladowanie Jej 

cnót, które są przedstawione w regule. Szczególnym zewnętrznym znakiem tej 

czci miał stanowić biały habit mariański106, który, jak wspomniano, został 

zmodyfikowany. 

 Według odnowionych ustaw, realizacja kultu Niepokalanego Poczęcia 

Maryi i naśladowanie Jej cnót miały się dokonywać poprzez modlitwę – zalecano 

marianom codzienne odmawianie Litanii do NMP z antyfoną „Pod Twoją 

obronę…” oraz Koronkę do dziesięciu cnót NMP107, co stanowiło nowość w 

                                                 
103 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 70; należy zaznaczyć, że 
w historiografii mariańskiej można spotkać różne interpretacje, który rok należy uważać, za moment 
zatwierdzenia nowej reguły, ponieważ papież zatwierdził je 27 listopada 1786 roku, natomiast dekret o 
tym został wydany 27 marca 1787 roku, dlatego można się spotkać z sytuacją, że jedni autorzy piszą o 
reformie 1786 roku, inni zaś o reformie 1787 roku. 
104 Zob. B. Jakimowicz, Stabilizacja i rozwój Zakonu w XVIII w., s. 46; bardziej dokładnie cały proces 
opisuje o. Jan Kosmowski. Zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 390–409. 
105 Zob. Constitutiones ordinis Immaculatae Conceptionis Beatae Virginis Mariae clericorum regularium 
marianorum, w: W. Makoś (red.), Leges Marianae, AGM, Roma 1999, s. 105–129, (dalej – 
Constitutiones); F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 79; J. 
Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 408–409. 
106 Zob. Constitutiones I, 1; II, 7. 
107 Kroniki zakonu anuncjatek podają, że św. Joanna (kanonizowana w roku 1950 przez Piusa XII) 
ułożyła koronkę dziesięciu cnót NMP. Modlitwa ta jest oparta na bogatej kościelnej tradycji różańcowej 
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porównaniu ze Statuta, zrezygnowano natomiast z obowiązku codziennego 

odmawiania oficjum o Niepokalanym Poczęciu NMP, ponieważ marianie nie 

używali już franciszkańskiego brewiarza, ale rzymskiego. Oprócz tego, mieli oni 

jeszcze bardziej zaangażować się w działalność duszpasterską, natomiast 

obowiązek długich modlitw w chórze stał temu na przeszkodzie108. 

 Wśród praktyk pobożności, poprzez które należało czcić Niepokalane 

Poczęcie Maryi oraz naśladować Jej cnoty, należy wymienić także posty i 

umartwienia. Oprócz nakazanych postów marianie mieli pościć w wigilie 

siedmiu świąt maryjnych, natomiast posty w piątki i soboty miały być 

poświęcone czci Matki Bożej Bolesnej. Można było dodać także post w dni od 

święta Ofiarowania NMP do Bożego Narodzenia, z wyjątkiem uroczystości 

Niepokalanego Poczęcia Maryi. Należy wspomnieć również o praktyce, która 

była ustanowiona już w Statuta: każdego roku w uroczystość Niepokalanego 

Poczęcia NMP marianie mieli odnawiać swoje śluby zakonne na ręce 

przełożonych miejscowych. Jak i poprzednio, był to akt pobożności, nie 

prawny109. 

 O. Feliks Bartecki zauważa, że w konstytucjach z 1786 roku na drugie 

miejsce co do znaczenia, po szerzeniu kultu Niepokalanego Poczęcia NMP, 

został wysunięty cel wspierania proboszczów i zaangażowanie duszpasterskie110. 

Jak i poprzednio, marianie mieli nauczać prosty lud w sposób przystępny tak w 

swoich kościołach, jak i w innych parafiach, ponadto sami mieli stanowić 

przykład cnotliwego i trzeźwego życia111. Mimo tego, zmienił się sposób 

realizacji tego aspektu charyzmatu: badacze tematu wskazują, że marianie 

                                                                                                                                               
oraz rozważaniu cnót Matki Najświętszej. Ikonografia mariańska przedstawia tak św. Stanisława 
Papczyńskiego, jak i innych marianów z tzw. „decymką”, która stanowiła pomoc w odmawianiu tej 
modlitwy. A. Mączyński zaznacza, że marianie dostawali „decymkę” w dniu obłóczyn. Zob. A 
Mączyński, Koronka 10 cnót NMP, https://padrimariani.org/koronka-10-cnot-nmp/ (20.01.2022); W 
ustawodawstwie mariańskim nakaz tej modlitwy pojawia się dopiero w Konstytucjach z 1786 roku. zob. 
Constitutiones VI, 2. 
108 Zob. Constitutiones IV, 2; F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 70.  
109 Zob. Constitutiones III, 1; IV, 3. 
110 Zob. F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów…, s. 72; tę opinię podtrzymuje 
i historyk o. Jan Kosmowski. Zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 409. 
111 Zob. Constitutiones VI, 1 – 4 . 
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podjęli się nowego dla nich zadania – prowadzenia szkół. Było to odpowiedzią 

na nacisk Komisji Edukacji Narodowej popartej papieską zachętą112. 

 W końcu, trzecia cecha charyzmatu, wyrażona poprzez cel szczegółowy, 

także pozostała ta sama – wspomożenie zmarłych. Praktyki, związane z tym 

aspektem charyzmatu mariańskiego, jak i poprzednio, znajdują się w rozdziale 

ósmym konstytucji. Członkowie zakonu marianów codziennie, z wyjątkiem 

świąt, mieli odmawiać niektóre części z Oficjum za zmarłych, natomiast w Dzień 

zaduszny oraz całą oktawę to nabożeństwo należało nie tylko odprawiać, ale też 

zalecać innym. Ponadto, członkowie zakonu byli wezwani do odprawiania Mszy 

żałobnych tak za zmarłych współbraci, jak i za innych wiernych zmarłych, w tym 

– za dobrodziejów zakonu. Zalecano również podjęcie czynów pokutnych w ich 

intencji. Należy wspomnieć również o tym, że marianie pozostawili w ustawach 

nakaz towarzyszenia modlitewnego umierającym współbraciom oraz udzielania 

im sakramentów113. 

 Dalszą kontynuację praktyki połączenia oby cech charyzmatu – kultu 

Niepokalanego Poczęcia Maryi oraz wspierania zmarłych – można dostrzec w 

nakazie zadbania, by powstawały konfraternie, zrzeszające wiernych, których 

celem było wspieranie zmarłych, ale też szerzenie czci NMP, z tym, że 

zmieniono propozycje nazw tych zrzeszeń – Towarzystwo naśladowania 

dziesięciu cnót Dziewicy Maryi pod tytułem Jej Niepokalanego Poczęcia, albo 

Towarzystwo Maryi Wspomożycielki114. 

Podsumowując, trzeba zaznaczyć, że historyk zgromadzenia marianów o. 

Jan Kosmowski wskazuje, że inne rozłożenie akcentów w realizacji celów 

zakonu było spowodowane potrzebami społecznymi, ponieważ rzeczywiście w 

Europie było dużo prostych ludzi, których można nazwać analfabetami 

religijnymi, ponadto, wskazuje on na „niektóre tendencje epoki Oświecenia”115, 

bliżej je nie określając. Nie zgłębiając przyczyn tych zmian, trzeba tylko 

zaznaczyć, że jest to wyraz rozwoju charyzmatu mariańskiego i jego aktualizacji 

                                                 
112 Zob. J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 412. 
113 Zob. Constitutiones I, 1; III, 4; VIII, 1. 4. 
114 Zob. Constitutiones VIII, 2. 
115 J. Kosmowski, Marianie 1670 – 1788, s. 409. 
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zgodnie z wymogiem czasu. Na podstawie wyżej przedstawionych badań można 

stwierdzić, że mimo koniecznych zmian, istotą charyzmatu mariańskiego, także 

po drugiej reformie ustawodawstwa, pozostała realizacja trzech celów 

podstawowych – kult Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny wraz z 

naśladowaniem Jej cnót, wspomożenie zmarłych oraz zaangażowanie 

duszpasterskie – parafialne i ponadparafialne, a także w szkolnictwo. 

2.1.3.3. Od stabilizacji do upadku 

Na początku należy zaznaczyć, że materiały historyczne i dokumenty 

dotyczące działalności i historii marianów XIX wieku są bardzo skąpe i 

fragmentaryczne. Wiedza o tym okresie historii marianów jest niepełna, 

ponieważ archiwa konwentów były albo konfiskowane, albo uległy zniszczeniu, 

niektóre zaś dane są owocem rekonstrukcji na podstawie zachowanych źródeł116. 

Okres od drugiej reformy ustawodawstwa mariańskiego – koniec XVIII 

początek XX wieku – charakteryzuje się brakiem jakichkolwiek modyfikacji w 

ustawach zakonu. Można więc powiedzieć, że gruntownych zmian w rozumieniu 

charyzmatu mariańskiego na takim poziomie, że należałoby poprowadzić kolejną 

reformę ustawodawstwa, nie było, co, oczywiście nie oznacza, że dla marianów 

kwestia uaktualnienia charyzmatu przestała być ważną. Jednak analiza 

zachowanych reskryptów i listów świadczy, że podejmowano zasadniczo decyzje 

dotyczące funkcjonowania zakonu, nie zajmowano się natomiast określeniem na 

nowo celów zakonu w kontekście nowych warunków historycznych117. 

Przyczyn takiego „zastoju” należy szukać w gwałtownych zmianach 

politycznych w Europie, które wpłynęły na funkcjonowanie zakonu. Trzy kolejne 

rozbiory Rzeczypospolitej doprowadziły do podzielenia marianów na mniejsze 

                                                 
116 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 5–12; T. Górski, Źródła do dziejów marianów, 
w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 347–348. 
117 Zob. W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 
1702–1999, Puszcza Mariańska 2001, s. 515–554; J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 
141–148. 
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jednostki administracyjne, między którymi przemieszczenie się, a czasem nawet i 

komunikacja były bardzo utrudnione118.  

Na skutek zmian stosunku władz do wspólnot zakonnych w Europie, 

marianie musieli opuszczać kolejne placówki. Tak, dom zakonny w Rzymie 

został zlikwidowany w 1798 roku z powodu dekretu napoleońskiego, 

nakazującego opuszczenie Wiecznego Miasta wszystkim zakonnikom 

obcokrajowcom119.  

Na terytorium, zajętym przez Imperium Rosyjskie marianom, jak i innym 

zakonnikom, zabroniono kontaktów z przełożonymi, dlatego zorganizowali się 

oni we własną prowincję, do której należały cztery domy zakonne – w Janowie, 

Berezdowie, Ostrzykowcach i Raśnie.Klasztor w Janowie został zlikwidowany w 

1800 roku, natomiast po 1832 roku na terytorium pod zaborem rosyjskim 

pozostał tylko jeden klasztor – w Raśnie120.   

Na terytorium dołączonym do Prus, marianie również utworzyli 

prowincję, składającą się z pięciu domów, jednak liczba zakonników stale się 

zmniejszała, ponieważ władze bardzo ograniczyły możliwość przyjmowania 

nowych kandydatów oraz obciążyły zakony podatkami, a nawet konfiskowano 

nieruchomości w zamian za niewielką kompensację. W takiej sytuacji liczba 

zakonników z 52 w 1799 roku spadła do 27 w 1807 roku121. 

Dwa domy zakonne – w Skórcu i Goźlinie, – które okazały się pod 

zaborem austriackim nie utworzyły prowincji, prawdopodobnie dlatego, że w 

Skórcu miał rezydencję przełożony generalny. Te wspólnoty mariańskie na 

początku XIX wieku mimo ograniczeń, najmniej ucierpiały, nadal mogły 

przyjmować nowych kandydatów i prowadzić formację122. 

Po kolejnych zmianach politycznych, gdy zostało utworzone Księstwo 

Warszawskie (1807), a później Królestwo Polskie (1815), przełożony generalny 

zakonu mógł bez przeszkód sprawować władzę nad wszystkimi domami 

                                                 
118 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-1973, 
Rzym 1975, s. 72–78; bardziej dokładnie: zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 49– 90. 
119 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, s. 72–73. 
120 Tamże, s. 78; dokładniej na temat dziejów prowincji rosyjskiej marianów zob. J. Kosmowski, 
Marianie w latach 1787 – 1864, s. 54–65. 
121 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 70–80. 
122 Zob. tamże, s. 65–70.  
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zakonnymi, oprócz należących do prowincji rosyjskiej, z którymi kontakt nadal 

był utrudniony. W tym czasie na terytorium królestwa było około 40 marianów w 

siedmiu klasztorach oraz około 30 w trzech klasztorach portugalskich123. 

W tym okresie jednak nastąpiły pierwsze kasaty klasztorów. Marianie, 

będąc zakonem biednym, na początku uniknęli kasat na terytorium Królestwa 

Polskiego, jednak władze państwowe dążyły do uzależnienia zakonników od 

biskupów oraz coraz bardziej utrudniano nowym kandydatom wstępowanie do 

zakonów, dlatego liczba marianów stopniowo malała124. Ponadto, zaangażowanie 

części współbraci w procesy polityczne i powstania przeciwko władzy carskiej, 

pomoc ruchom partyzanckim, rozpowszechnienie literatury patriotycznej, 

doprowadziły do represji marianów ze strony władz rosyjskich i niektórzy 

marianie zostali skazani na karę więzienia albo zsyłkę na Syberię125. W 

historiografii mariańskiej jako przykład ofiarnej posługi duszpasterskiej na 

zesłaniu i realizacji charyzmatu mariańskiego, wskazuje się na postać o. 

Krzysztofa Szwernickiego (vel Szwermicki)126 (1814–1894), który po zesłaniu 

go na Syberię i zwolnieniu pozostał tam i do śmierci służył miejscowym 

katolikom127.  

W Imperium Rosyjskim na skutek pierwszej kasaty klasztorów w 1832 

roku marianom pozostał tylko jeden klasztor, który istniał do 1864 roku, jeszcze 

bardziej utrudniono przyjmowanie nowych kandydatów oraz zabroniono 

kształcenie we własnych klasztorach, dlatego na tym terytorium pozostało 14 

marianów bez perspektywy wzrostu liczebnego128. 

                                                 
123 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, s. 78; 84. 
124 Zob. tamże, s. 86; J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 86. 
125 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 235–246. 
126 O. Krzysztof Szwernicki (w części dokumentów – Szwermicki) – urodził się niedaleko Mariampola. 
Po ukończeniu szkoły w 1832 roku wstąpił do zakonu marianów. Święcenia kapłańskie przyjął w 1837 
roku. Po studiach w Warszawie, zorganizował i prowadził w Mariampolu szkołę dla dzieci 
głuchoniemych, pełnił obowiązki przełożonego klasztoru mariampolskiego. Aresztowany w 1846 roku i 
skazany na zełanie do Irkucku (Syberia). Zorganizował tam duszpasterstwo katolików. Po zwolnieniu na 
mocy dekretu carskiego mógł powrócić do Mariampola, jednak pozostał w Irkucku i kontynuował pracę 
duszpasterską, został proboszczem i kapelanem wosjkowym. Po pożarze w miasta, podczas którego 
spłonął także kościół, w krótkim czasie wybudował nowy. Zmarł w Irkucku, pochowany na cmentarzu 
miejskim, obecnie jest to park kultury i wypoczynku. Zob. E. Niebelski, Józef Szwermicki (1814–1894) – 
ojciec Krzysztof, marianin, powstaniec, zesłaniec i misjonarz dalekej Syberii, „Teka Komisji 
Historycznej” 10(2013), s. 88–103. 
127 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 246–247. 
128 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, s. 83. 
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Trzeba dodać także, że kasata zakonów w Portugalii w 1834 roku stała 

przyczyną utraty trzech domów zakonnych, dlatego około trzydziestu współbraci 

musieli opuścić zakon, przechodząc do diecezji, albo nawet wracając do 

świata129. 

Mimo tych trudności i ograniczeń marianie nadal prowadzili 

duszpasterstwo bądź we własnych kościołach, bądź służąc pomocą innym 

proboszczom poprzez głoszenie homilii i nauczanie katechezy, odwiedzanie 

chorych i spowiadanie, prowadzenie rekolekcji i misji130. Ponadto, potrafili oni 

zorganizować się w taki sposób, by móc kontynuować formację nowych 

kandydatów. Tak na 1862 rok na terytorium Królestwa Polskiego w sześciu 

domach zakonnych przebywało 46 marianów kapłanów, nie wiadomo jednak ile 

było kleryków i nowicjuszy, ale trzeba zaznaczyć, że w największych domach – 

w Skórcu i w Mariampolu funkcjonowały nowicjaty dla kandydatów oraz do 

tych domów należeli także klerycy131. 

Rok 1864 stał się przełomowym dla zakonu – Powstanie Styczniowe w 

latach 1863–64 przeciwko władzy carskiej Imperium Rosyjskiego skutkowało 

między innymi w represje, skierowane przeciw katolickim duchownym w tym i 

marianom132. Zarzucano im udział w powstaniu albo jego poparcie. Car 

Aleksander II (1818–1881) po stłumieniu powstania wydał dekret o reorganizacji 

życia zakonnego. Miał faktycznie doprowadzić do zniszczenia katolickich 

instytutów zakonnych na terytorium podległym Rosji. Zostały zniesione urzędy 

przełożonych wyższych, a zakony zostały poddane pod jurysdykcję biskupów, 

zamknięto klasztory przykościelne, przenosząc zakonników do innych domów; 

klasztory, mające mniej niż ośmiu zakonników uznano za „nieetatowe”133 i te 

również podlegali likwidacji, bardzo utrudniono także przyjęcie nowych 

                                                 
129 Zob. tamże, s. 84–85. 
130 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 169–l78. 
131 Zob. J. Totoraitis, Zakon marianów od kasaty do odnowienia, Warszawa 2002, s. 9; 16. 
132 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 258–262. 
133 Podział na klasztory „etatowe” i „nieetatowe” został wprowadzony ze względu na liczbę członków 
domu, za „etatowe” uznawano klasztory, mające więcej niż ośmiu zakonników. Klasztory „nieetatowe” w 
żadnym przypadku nie mogły przyjmować kandydatów i z czasem podlegali kasacji. Zob. P. Gach, Zakon 
Marianów w XIX wieku, s. 88–89. 
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kandydatów, co faktycznie przekreśliło wymianę pokoleń we wspólnotach 

zakonnych134. 

W wyniku dekretu kasacyjnego pod koniec 1864 roku marianie utracili 

większość domów zakonnych i zostali zgromadzeni w trzech konwentach – w 

Mariampolu, Mirosławiu i Igłówce. Ten ostatni dom liczył tylko trzech 

zakonników, jednak ojcowie pełnili posługę w dużej parafii, więc likwidacja tego 

domu nastąpiła dopiero we wrześniu 1865 roku. Z kolei klasztor w Mirosławiu, z 

powodu zmniejszenia liczby zakonników z 9 do 7, został włączony do kategorii 

„nieetatowych” i zamknięto go w kwietniu 1866 roku, zakonników zaś 

przewieziono do ostatniego mariańskiego domu zakonnego w Mariampolu135. 

Biskup sejneński Ireneusz Lubeński (1825–1869) po wizytacji klasztoru 

mariapolskiego dokonał zmian w strukturze zarządu zakonu – wszystkie 

uprawnienia przełożonego generalnego oraz kapituły przekazano przełożonemu 

klasztoru. Trzeba zaznaczyć, że Stolica Apostolska udzieliła biskupom władzy 

delegatów nad zakonami dopiero w kwietniu 1865 roku, dwa miesiące po 

wspomnianych zmianach, jednak marianie przyjęli ten sposób organizacji 

zarządu136. Należy przepuszczać, że ta interwencja biskupa miała na celu nie 

dopuścić do unicestwienia zakonu. Działania biskupa Lubeńskiego wyraźnie 

były skierowane na to, by wspierać marianów i dać możliwość realizacji 

powołania kapłańskiego tym klerykom, którzy nie mogliby zostać wyświęceni, 

będąc członkami zakonu137. 

Dostępne dane statystyczne wskazują, że w 1865 roku w Mariampolu 

przebywał 31 marianin (oraz 9 – w Mirosławiu), około dziesięciu było w 

więzieniach i na zesłaniu. Natomiast już w 1870 roku pozostało razem tylko 16 

marianów, prowadzących życie wspólne138. Z powodów trudnych warunków, 

ciągłego nadzoru policji, braku odpowiedniej pracy oraz trudności językowych, 

(Polacy nie mówili po litewsku) duża część marianów, przebywających w 

klasztorze mariampolskim, zwracała się z prośbą o przyjęcie ich do szeregów 

                                                 
134 Zob. J. Totoraitis, Zakon marianów od kasaty do odnowienia, s. 18–25. 
135 Zob. J. Kosmowski, Marianie w latach 1787 – 1864, s. 267–268. 
136 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, s. 92–93. 
137 Zob. J. Totoraitis, Zakon marianów od kasaty do odnowienia, s. 57–58; 70–71. 
138 Zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX wieku, s. 92–93. 
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duchowieństwa diecezjalnego, by móc dalej służyć Kościołowi., Starsi ojcowie 

zaś umierali, natomiast nowych kandydatów zabroniono przyjmować. W ten 

sposób w 1897 roku pozostało w klasztorze mariampolskim tylko trzech 

zakonników. Od 1891 roku klasztor już był określany jako „nieetatowy” i 

kwalifikował się do zamknięcia139. 

Wydaje się wartym wspomnienia fakt, który potwierdza intencje władz 

przyśpieszyć likwidację ostatniego klasztoru mariańskiego. Mianowicie, w latach 

1875–1880 do klasztoru mariańskiego został skierowany niejaki ks. emeryt W. 

Ostrowski, jak to zostało formalnie określone – w celu poprawy, jednak swoim 

zachowaniem on „wywracał porządek w klasztorze”140, później zaś przysyłano 

jeszcze więcej takich duchownych do Mariampola. 

Ostatni przełożony klasztoru mariampolskiego, a więc i całego zakonu 

marianów o. Wincenty Sękowski141 (1840–1911),w ciągu pełnienia tego urzędu 

wielokrotnie starał się o uratowanie zakonu od całkowitego unicestwienia, 

zwracając się z prośbami do urzędników, jednak bez skutku142. W 1904 roku 

ostatni klasztor mariański został zlikwidowany, jednak konfiskowane 

nieruchomości pozostawiono pod opieką parafii katolickiej, ponieważ 

mieszkańcy Mariampola wyrazili sprzeciw przekazania ich do użytku 

publicznego albo duchownym prawosławnym. Starszym marianom pozwolono 

zamieszkać przy parafii oraz wyznaczono im niewielką emeryturę, natomiast o. 

Sękowski kontynuował posługę proboszcza143. 

W 1908 roku z marianów, którzy nie opuścili klasztor i formalnie 

zachowali swoją przynależność do zakonu został tylko sam o. Sękowski, już 

schorowany, mógł tylko pomagać w parafii. Jak później napisze on w liście do 

                                                 
139 Zob. tamże, s. 93. 
140 J. Totoraitis, Zakon marianów od kasaty do odnowienia, s. 72; zob. P. Gach, Zakon Marianów w XIX 
wieku, s. 93. 
141 O. Wincenty Sękowski (vel Senkus) – urodził się niedaleko Szumska na Litwie. Do marianów wstąpił 
po ukończeniu szkoły w 1858 roku. Odbywał studia teologiczne w klasztorze mariampolskim, a następnie 
w Warszawskiej Akademii Duchowej. Święcenia kapłańskie przyjął w 1864 roku. Posługiwał jako 
proboszcz w parafii w Mariampolu oraz pełnił urząd prokuratora klasztoru. W 1892 roku został wybrany 
na przełożonego klasztoru, a przez to i na generała zakonu marianów. W historiografii mariańskiej jest 
nazywany „ostatnim białym marianinem”. Przyczynił się do odnowienia zgromadzenia współdziałając z 
ks. Jerzym Matulewiczem. Zmarł w Mariampolu i został pochowany przy miejscowym kościele. Zob. M. 
Cholewa, P. Kieniewicz (red.), Album Zmarłych Zgromadzenia Księży Marianów, s. 49. 
142 Zob. J. Totoraitis, Zakon marianów od kasaty do odnowienia, s. 83–85. 
143 Zob. tamże, s. 85–93. 
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ks. Matulewicza, był przekonany, że ma „przygotować dwie trumny: jedną dla 

siebie, drugą dla Zgromadzenia”144. 

Podsumowując przedstawiony okres historii marianów, należy jeszcze raz 

podkreślić, że XVIII wiek można nazwać okresem rozwoju i aktualizacji 

charyzmatu mariańskiego. Jak pokazuje analiza zmian w dokumentach 

ustawodawczych zakonu, marianie z jednej strony rzeczywiście dołożyli starań, 

by pozostać wiernymi charyzmatowi założyciela, równocześnie nie pozostając 

obojętnymi na zmieniające się warunki w życiu społecznym i politycznym. 

Przede wszystkim, troszcząc się o większą chwałę Bożą, zachowali oni wierność 

przewodniej idei zakonu, która stanowi centrum charyzmatu mariańskiego – 

szerzenie kultu Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny z 

równoczesnym naśladowaniem Jej cnót.  

Równocześnie łączyli oni tę cechę charyzmatu z drugim celem zakonu – 

wspomożeniem zmarłych poprzez zakładanie konfraterni Niepokalanego 

Poczęcia NMP, zachęcając wiernych do modlitwy za zmarłych. Jak również sami 

praktykowali określone akty pobożności, troszcząc się o wymiar eschatologiczny 

we własnej duchowości.  

Trzecia cecha charyzmatu – aktywność duszpasterska poprzez wspieranie 

proboszczów, także uległa transformacji.  Marianie z biegiem czasu bardziej 

udzielali się w pracy pastoralnej, niż to było za życia Założyciela, jednakże 

wyraźnie trzeba zaznaczyć, że te zmiany były zgodnie z zamysłem o. 

Papczyńskiego: marianie definitywnie odeszli od eremickiego sposobu życia, 

który, jak zostało to ukazane wyżej, nie był zamiarem pierwotnym, tylko został 

dodany ze względów praktycznych. Tak więc, jeżeli na początku o. Papczyński 

przedstawiał możliwość zaangażowania duszpasterskiego jako opcję dla 

współbraci, to z biegiem czasu stało się to podstawą aktywnością marianów – oni 

nie tylko „wspomagali proboszczów”, ale też sami prowadzili parafie, szkoły, 

wykonując tę posługę w Kościele zgodnie z własnym charyzmatem. 

                                                 
144 List o. W. Sękowskiego do ks. J. Matulewicza z zapytaniem, czy jest nadzieja na wznowienie klasztoru. 
Mariampol, 24 kwietnia 1909, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży 
Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 62. 
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Z kolei XIX wiek, szczególnie druga jego połowa, stał się dla marianów 

czasem „walki o przetrwanie”. W tym okresie nie dokonywano jakichkolwiek 

zmian ustawodawstwa, ponieważ nie było ku temu konieczności, a później i 

możliwości. Cele zakonu, poprzez które można określić charyzmat mariański, 

pozostałe te same, jednak, należy zaznaczyć, że o. Sękowski w liście do Jerzego 

Matulewicza napisał: „(…) Zgromadzenia naszego głównym celem jest nauczać 

lud, spełniając obowiązki parafialne, modlić się za dusze w czyśćcu będące, 

utrzymywać szkółki parafialne, czcić Niepokalane Poczęcie Najświętszej Maryi 

Panny i trzy śluby zakonne ściśle zachowywać”145. Tak sformułowane cele przez 

ostatniego przełożonego generalnego sprzed reformy wyraża inne rozstawienie 

akcentów w rozumieniu charyzmatu mariańskiego, na pierwsze miejsce 

wysuwając właśnie pracę duszpasterską w parafiach oraz prowadzenie szkół, 

natomiast już nie wspomina on o szerzeniu kultu Niepokalanego Poczęcia Maryi 

tylko o czci tego misterium. Trzeba jednak zauważyć, że jest to wyraz jego 

rozumienia charyzmatu, który został ukształtowany w kontekście jego 

doświadczenia życia mariańskiego, nie wiemy, w jaki sposób te cele mogliby być 

sformułowane przez innych marianów tamtego czasu. Mimo to, wszystkie 

podstawowe cechy charyzmatu są przez o. Sękowskiego wymienione, choć 

akcenty są rozłożone inaczej. To świadczy o żywotności charyzmatu 

mariańskiego, który ulega pewnym zmianom z biegiem czasu. Nawet 

radykalnym, jak to zostanie ukazane dalej. 

2.2. Odnowienie zgromadzenia przez bł. Jerzego 

Matulewicza i ustawodawstwo XX wieku 

 Początek XX wieku dla zakonu marianów był okresem, kiedy 

„zgromadzenie dożywało swoich dni”146, jak ujmuje to o. Feliks Bartecki. 

Rzeczywiście, w Mariampolu pozostało trzech marianów w wieku podeszłym, 

niewielka liczba młodszych współbraci znajdowała się w rozproszeniu, 
                                                 
145 List o. W. Sękowskiego do ks. J. Matulewicza o trudnościach przywrócenia klasztoru w Mariampolu. 
Mariampol 6 listopada 1908, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży 
Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 60. 
146 F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. Marianów w latach 1670 – 1910, s. 78. 
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właściwie nie utrzymując kontaktów między sobą i z przełożonym generalnym i 

utraciwszy więź z zakonem przynajmniej na poziomie formalnym147. Wobec 

tego, po śmierci dwóch starszych ojców w 1908 roku, o. Sękowski słusznie 

uważał siebie za ostatniego żyjącego marianina, natomiast jako zakon, marianie 

nie posiadali już żadnego klasztoru148. 

 Właśnie w 1908 roku do o. Sękowskiego zgłosił się ks. Jerzy Matulewicz 

(1871–1927), który wraz z ks. Franciszkiem Buczysem149 (1872–1951) podjęli 

się zadania wznowienia działalności marianów. Wydaje się, że pierwotną ideą ks. 

Matulewicza było właśnie odnowienie zakonu w takim kształcie, w jakim on 

                                                 
147 Zob. tamże. 
148 Należy zaznaczyć, że w latach 1928–1955 istniało stowarzyszenie tzw. stanisławitów z siedzibą w 
Janowie Podlaskim, które powstało za zgodą biskupa Henryka Przeździeckiego (1875–1939). Jak 
utrzymywali sami członkowie tego stowarzyszenia, w 1898 roku żyjący w pojedynkę marianie mieli 
zebrać się w Górze Kalwarii k. Warszawy na kapitułę generalną i dokonać wyboru przełożonego 
generalnego. Miał nim zostać o. Bernard Pielasiński (1832–1914), człowiek bardzo gorliwy, który 
dołożył wiele starań, by zachować w dobrym stanie kościół Wieczerzy Pańskiej w Górze Kalwarii, gdzie 
znajduje się grób o. Papczyńskiego. Jednak nie ma żadnego dowodu na to, by ta kapituła rzeczywiście 
miała miejsce, oprócz sprzecznych ze sobą świadectw stanisławity Józefa Pietrzaka (1882–1954). Na tej 
podstawie stanisławici uważali siebie za prawowitych marianów, wiernych charyzmatowi o. Założyciela, 
natomiast „marianów Matulewicza” uważali za nieprawowitych spadkobierców o. Papczyńskiego. 
Według ostatnich badań historycznych, o. Pielasiński w 1913 roku miał przyjąć do zakonu marianów 
trzech kandydatów, wśród których był i wspomniany J. Pietrzak. Prawdopodobnie wiedział on o reformie 
marianów, dokonanej przez ks. Matulewicza, ale jej nie przyjął. Mimo pobożnego i gorliwego życia i 
wierności charyzmatowi mariańskiemu, o. Pielasiński nie mógł być prawnie wybranym przełożonym 
generalnym, a więc potajemnie przyjęci przez niego kandydaci nie mogli prawnie złożyć śluby zakonne. 
Z kolei o. Sękowski mógł nie wiedzieć o działalności o. Pielasińskiego, który na co dzień nosił strój 
duchowieństwa diecezjalnego i nie afiszował swej przynależności do marianów. W 1927 roku Stolica 
Apostolska w odpowiedzi na zapytanie biskupa H. Przeździeckiego o możliwość stanisławitów składać 
uroczyste śluby zakonne na dawną regułę marianów, odpowiedziała reskryptem, że właśnie odnowione  J. 
Matulewicza zgromadzenie jest prawowitym zgromadzeniem marianów. Dlatego stanisławici zostali 
zatwierdzeni jako stowarzyszenie na prawie diecezjalnym. Mimo to, członkowie stowarzyszenia, aż do 
jego rozwiązania w 1955 roku, utrzymywali, że to oni są prawowitym zakonem marianów. Na dzień 
dzisiejszy ten problem już został definitywnie rozstrzygnięty. Zob. D. Artjomovs, Reforma Zakonu Księży 
Marianów 1909 roku jako przykład „bezkonfliktowej” reformy, „Folia Historica Cracovensia” 24(2018) 
z. 2, s. 17–20; J. Kosmowski, Ojciec Bernard Pielasiński (1832–1914), https://padrimariani.org/o-
bernard-pielasinski/#_ftn55 (22.01.2022); dokładniej o kwestii prawnej tego zagadnienia zob. J. 
Kałowski, Ocena zarzutów przeciwko legalności odnowy zakonu marianów, „Prawo Kanoniczne” 21 
(1978) nr. 3–4, s. 71–95.  
149 Franciszek Buczys (Bučys) (1872–1951)  urodził się w miejscowości Šilgale na Litwie. Po ukończeniu 
gimnazjum w Mariampolu, wstąpił do seminarium duchownego w Sejnach, studiował także w Akademii 
Duchownej w Petersburgu oraz na uniwersytecie we Fryburgu. Święcenia kapłańskie otrzymał w 1899 
roku. Następnie był wykładowcą w Akademii Duchownej w Petersburgu. W 1909 roku razem z ks. 
Jerzym Matulewiczem podjął się dzieła odnowienia zgromadzenia marianów i potajemnie został przyjęty 
do nowicjatu i rok później złożył śluby zakonne.  W latach 1915–1920 przebywał w USA, gdzie 
organizował struktury zakonne zgromadzenia. W 1927 roku został wybrany na generała marianów, zaś w 
1930 na prośbę papieża przeszedł na obrządek wschodni i został mianowany ordynariuszem katolików 
obrządku bizantyjsko-słowiańskiego i przyjął sakrę biskupią. Jednak tego urzędu nie mógł sprawować z 
powodu sytuacji politycznej. Od roku 1939 do śmierci sprawował urząd przełożonego generalnego 
zgromadzenia marianów. Pochowany w Rzymie. Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz (red.), Album 
Zmarłych Zgromadzenia Księży Marianów, s. 126. 
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istniał dotychczas, wprowadzając tylko konieczne zmiany do ustawodawstwa. 

Jednak okazało się, że reforma powinna być bardziej radykalna150. 

 Celem dalszej części rozprawy jest ukazanie, w jaki sposób dokonało się 

odrodzenie zgromadzenia (już nie zakonu) marianów, jakie następowały zmiany 

w ustawodawstwie, odzwierciadlające rozumienie i przeżywanie charyzmatu 

mariańskiego przez współbraci. Jak i poprzednio, źródłem podstawowym, które 

zostanie przeanalizowane pod kątem istoty charyzmatu instytutu, posłużą kolejne 

dokumenty legislacyjne zgromadzenia, natomiast dla uściślenia zostanie 

wykorzystana również literatura historiograficzna. 

2.2.1. Sylwetka Odnowiciela i odrodzenie zgromadzenia 

Najpełniejszą i najobszerniejszą biografią błogosławionego Jerzego 

Matulewicza jest dzieło subdiakona Tadeusza Górskiego „Błogosławiony Jerzy 

Matulewicz”151, wydane przez wydawnictwo księży marianów w 2005 roku. Jest 

to praca oparta na wnikliwym badaniu źródeł historycznych z przedstawieniem 

szerokiego kontekstu ówczesnej epoki. W ramach niniejszej rozprawy sylwetka 

arcybiskupa Jerzego Matulewicza zostanie przedstawiona w oparciu właśnie o tę 

pozycję. 

Podążając za logiką Tadeusza Górskiego, ale nieco modyfikując 

zaproponowany przez niego podział, życie Jerzego Matulewicza można podzielić 

na cztery okresy: dzieciństwo i formacja (1871–1898), dalsze studia, posługa 

kapłańska i wykładowcy (1898 – 1910), odnowienie zgromadzenia marianów 

(1909–1918), posługa biskupa i wizytatora apostolskiego (1918 –1927)152. 

Jerzy Matulaitis urodził się 13 kwietnia 1871 roku we wsi Lugine, 

niedaleko Mariampola na Litwie w rodzinie Andrzeja i Urszuli Matulaitisów. 

Trzeba zaznaczyć, że kwestia pisowni nazwiska w rodzinie nie była prosta: 

rodzinne nazwisko było pisane jako „Matylaytys”, tak się podpisywali bracia 
                                                 
150 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, Warszawa–Lublin 
2008, s. 113. 
151 T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewsicz, Warszawa 2005; dla lepszego zrozumienia wkładu 
Błogosławionego w rozwój Kościoła początku XX wieku należy zwrócić uwagę także na pracę zbiorową, 
zawierającą wspomnienia różnych osób o nim. Zob. J. Bukowicz, T. Górski (red.), Wspomnienia o 
błogosławionym Jerzym Matulewiczu, Warsawa 1996. 
152 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 5–8; 551–552. 
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Jerzego, jednak później przybrało ono formę „Matulaitis”, natomiast krewni, 

zamieszkujący na terytorium Polski używali polskiej wersji nazwiska – 

„Matulewicz”, którą to później i przyjął Jerzy, prawdopodobnie podczas studiów 

w seminarium duchownym w Kielcach153. 

Jerzy został ochrzczony w kościele w Mariampolu przez o. Jerzego 

Czesnasa154 (1835–1892), ówczesnego przełożonego generalnego zakonu 

marianów, który pełnił także posługę duszpasterską w Mariampolu. W 1874 roku 

zmarł ojciec Jerzego, natomiast w 1881 roku – matka. Opiekę nad rodzeństwem i 

gospodarstwem przejął jego starszy brat Jan. Jako dziecko, Jerzy uczęszczał do 

szkoły elementarnej w Mariampolu, gdzie między innymi pobierał lekcję religii, 

której nauczał wówczas o. Wincenty Sękowski, tamże kontynuował on naukę w 

gimnazjum. W 1886 roku u Jerzego otworzyła się rana na nodze, wówczas 

chorobę nie rozpoznano, ale leczono tylko jej następstwa. Dopiero później 

zdiagnozowano u niego gruźlicę kości. Z powodu choroby przerwał on naukę w 

gimnazjum i przez trzy lata pozostawał w domu pomagając w gospodarstwie na 

miarę możliwości155. 

W 1889 roku brat stryjeczny Jerzego, Jan Matulewicz, wykładowca 

języków starożytnych w gimnazjum, przyjął go w swoim domu w Kielcach i 

dzięki niemu Jerzy miał możliwość ukończyć gimnazjum kieleckie i wstąpić 

tamże do seminarium duchownego. Kieleckie seminarium zamknięto w 1893 

roku, dlatego kontynuował on naukę w Warszawskim seminarium. Wówczas 

władze uczelni zwrócili uwagę na zdolności Jerzego Matulewicza i 

zaproponowano mu stypendium i kontynuację nauki w Akademii Duchownej w 

Petersburgu, tak więc w latach 1895–1899 podjął on studia teologiczne w 

Akademii i ukończył je z tytułem magistra teologii. W międzyczasie – 10 

                                                 
153 Tamże, s 14; 22. 
154 O. Jerzy Czesnas – urodzony w 1835 roku, wstąpił do zakonu marianów mając 19 lat. Po studiach i 
otrzymaniu święceń kapłańskich, pełnił posługę nauczyciela w szkole powiatowej. W 1865 roku został 
wybrany przełożonym klasztoru w Mariampolu oraz przełożonym zakonu marianów. Zmarł w w 
Mariampolu i tamże został pochowany. Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz (red.), Album Zmarłych 
Zgromadzenia Księży Marianów, s. 135. 
155 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 13–20. 
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listopada 1898 roku – otrzymał on święcenia kapłańskie w kaplicy Akademii 

Duchownej156. 

Wraz ze swoim kolegą ze studiów, ks. Franciszkiem Buczysem, młody ks. 

Jerzy Matulewicz kontynuował naukę na Katolickim Uniwersytecie we 

Fryburgu, który, choć będąc uczelnią nową, już cieszył się uznaniem. Na tym 

uniwersytecie dużo uwagi poświęcano kwestiom społecznym, wypracowano 

m.in. tzw. metodę pracy społecznej Kościoła157. Mimo choroby gruźlicy kości, z 

powodu której ks. Matulewicz musiał poddać się długiemu leczeniu, udało mu 

się napisać pracę doktorską pod kierunkiem prof. Alberta Weissa pt. Doctrina 

Russorum de statu iustitiae originalis polemizując w niej z nauczaniem 

Rosyjskiego Kościoła Prawosławnego. Po obronie dysertacji doktorskiej w 1902 

roku i jej publikacji, w 1903 roku ks. Jerzy Matulewicz otrzymał stopień doktora 

teologii158. 

Po ukończeniu studiów we Fryburgu, mimo, że proponowano mu 

pozostanie w Szwajcarii, ks. Matulewicz powrócił do diecezji kieleckiej, do 

której był inkardynowany. W seminarium diecezji, które zostało ponownie 

otwarte w 1897 roku, brakowało wykształconej kadry profesorskiej, dlatego ks. 

Jerzy został mianowany wykładowcą i prowadził zajęcia z prawa kanonicznego, 

języka łacińskiego i liturgiki, później też – z filozofii. Należy zaznaczyć, że 

prowadził także działalność pisarską, opublikował między innymi serię 

artykułów o tajemnicy Niepokalanego Poczęcia NMP w czasopiśmie 

„Maryawita”159. 

Od 1904 roku, z powodu nasilających się objawów choroby, ks. 

Matulewicz zamieszkał w Warszawie i poddał się leczeniu. Zamieszkał wówczas 

w zakładzie hr. Cecylii Plater-Zyberkówny (1853–1920), działaczki społecznej, a 

równocześnie siostry zakonnej Posłanniczek Serca Jezusowego, ukrytego 

zgromadzenia, założonego przez św. Honorata Koźmińskiego (1829–1916), z 

                                                 
156 Zob. tamże. S. 21–35. 
157 Jak zaznaczają Steponas Matulis i Tadeusz Górski, odpowiadało to potrzebom czasu i miało 
bezpośredni wpływ na przyszłą działalność Odnowiciela marianów. Zob. S. Matulis, T. Górski, 
Odnowienie marianów, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 98–99. 
158 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 35–45. 
159 Tamże, s. 47–48; dokładniej o tym zob. P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualità di san 
Stanislao Papczyński…, s. 391–392. 
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którym ks. Jerzego łączyła przyjaźń. W tym okresie przyszły Odnowiciel 

marianów działał społecznie pośród inteligencji katolickiej, robotników, 

współuczestniczył między innymi w organizacji Kursów Społecznych, mających 

na celu upowszechnienie nauki społecznej Kościoła. Równocześnie próbował on 

zorganizować ukryte stowarzyszenie kapłanów, w którym księża, pragnący 

bardziej radykalnego życia, zbliżonego do życia zakonnego, mogliby 

zrealizować to powołanie160. 

W 1907 roku ks. Jerzy Matulewicz został powołany na stanowisko 

kierownika nowoutworzonej katedry socjologii na Akademii Duchownej w 

Petersburgu.  Następnie powierzono mu prowadzenie wykładów z dogmatyki, 

ponadto, prowadził zajęcia w seminarium duchownym diecezji Mohylewskiej, 

która również znajdowała się w Petersburgu161. 

Właśnie w okresie przebywania na stanowisku profesora w Petersburgu, 

ks. Jerzy Matulewicz, przyglądając się działalności ukrytych zgromadzeń 

zakonnych i sam pragnąc prowadzić życie zakonne, zwrócił uwagę na zakon 

marianów. W 1908 roku, jak już wspomniano, pozostał przy życiu w 

Mariampolu tylko o. Sękowski, przełożony generalny zakonu. Wraz ze 

współtowarzyszem, ks. prof. Franciszkiem Buczysem, we wrześniu 1908 roku 

ks. Matulewicz zwrócił się z prośbą do o. Sękowskiego o przyjęcie ich do 

zakonu: „Teraz, kiedy w naszym kraju panuje większa wolność, kiedy zaczynają 

się odradzać zakony, chciałbym zrealizować swoje pragnienie, a zwłaszcza 

pragnąłbym wstąpić do Zgromadzenia Marianów. Rozmawiałem o tym z jednym 

ze swoich przyjaciół; on również wraz ze mną od razu by wstąpił. Prawie 

jesteśmy pewni, że jeszcze dwóch naszych przyjaciół również by chciało 

przywdziać habit mariański. (…) Jeżeli więc Drogi Ojciec zgodziłby się nas 

przyjąć do swojego Zgromadzenia, zaczęlibyśmy troszczyć o nie wspólnie”162. 

                                                 
160 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 52–70; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie 
marianów, s. 101–104. 
161 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 70–82. 
162 Prośba ks. Jerzego Matulewicza do generała Wincentego Sękowskiego o przyjęcie do zakonu jego 
wraz z przyjaciółmi. Petersburg, 8–9 września 1908, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie 
Zgromadzenia Księży Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 51–53. 
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 Mimo dekretu cara Mikołaja II z 30 kwietnia 1905 roku, gwarantującego 

więcej wolności w Imperium Rosyjskim, księżom Matulewiczowi i Buczysowi 

nie udało się uzyskać zgody władz państwowych na ponowne otwarcie klasztoru 

mariampolskiego, który został zamknięty w 1904 roku. Nie mogli oni także 

otrzymać pozwolenia na wstąpienie do zakonu. Wobec takiej sytuacji 

zdecydowali się oni na podjęcie życia zakonnego w tajemnicy. Prawdopodobnie 

inspiracją ku temu posłużyły liczne przykłady ukrytych zgromadzeń żeńskich, 

założonych przez o. Honorata Koźmińskiego. Przedstawiwszy sprawę o. 

Sękowskiemu, podjęli oni decyzję zwrócić się do Stolicy Apostolskiej o 

pozwolenie reformy ustaw zakonu marianów. Otrzymawszy listy polecające oraz 

upoważnienie na piśmie działać w imieniu zakonu od o. Sękowskiego, który, 

opisując stan zakonu stwierdził, że „Zgromadzenie zupełnie wygaśnie, o ile jego 

dalszemu istnieniu nie zaradzi się za zgodą Stolicy Apostolskiej w jakiś 

nadzwyczajny sposób”163, ks. Matulewicz udał się do Rzymu. W ten sposób 

została rozpoczęta reforma zgromadzenia marianów, którą w historiografii 

określa się mianem Odnowienia Zgromadzenia Księży Marianów164. 

W liście, skierowanym do prefekta Kongregacji Zakonników kard. Jose 

Vives y Tuto (1854–1913), ks. Matulewicz prosił o zezwolenie na zmiany w 

funkcjonowaniu zakonu marianów, dzięki którym byłoby możliwe przyjęcie 

nowych kandydatów: 

1. Zwolnienie z obowiązku noszenia habitu, by nie ujawniać przed władzą 

świecką przynależności do marianów; 

2. Zamiana ślubów uroczystych na śluby proste165, składane przez sześć 

lat corocznie, a następnie – na zawsze; 

3. Dostosowanie ustawodawstwa zgromadzenia marianów no nowych 

norm Stolicy Apostolskiej z 1901 roku; 

                                                 
163 Prośba generała W. Sękowskiego do Piusa X o zatwierdzenie nowych konstytucji. Mariampol, 7 
sierpnia 1910, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży Marianów w latach 
1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 68. 
164 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 84–86; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie 
marianów, s. 105. 
165 Kwestia ta była ważna z powodu różnicy obowiązków, wynikających z faktu złożenia profesji prostej 
lub uroczystej. Zob. J. Kałowski, Ewolucja prawodawstwa kościelnego dotyczącego instytutów 
zakonnych o ślubach prostych, „Prawo Kanoniczne” 34 (1991) Nr 3–4, s. 75–103. 
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Ponadto, w celu niedopuszczenia sytuacji, gdyby w razie śmierci o. 

Sękowskiego zabrakło przełożonego generalnego, mającego prawo do przyjęcia 

ślubów zakonnych, prosił on również o to, by pozwolono mu złożyć śluby bez 

konieczności odbycia nowicjatu, jak również zezwolić ks. Buczysowi wstąpić do 

nowicjatu marianów, równocześnie przenosząc nowicjat do Petersburga oraz 

zezwolić na przyjęcie nowych kandydatów na okres próby166. 

Sprawa została rozpatrzona w bardzo szybkim tempie. Po audiencji u 

kardynała prefekta ks. Matulewicz uzyskał odpowiedź pozytywną na wszystkie 

prośby oraz zadanie opracowania nowych konstytucji zgromadzenia167. 

Obowiązek przyjęcia nowych kandydatów do zgromadzenia marianów 

Stolica Apostolska poleciła pomocniczemu biskupowi warszawskiemu 

Kazimierzowi Ruszkiewiczowi (1836–1925), za zgodą przełożonego 

generalnego o. Sękowskiego168. Dokonało się to 29 sierpnia 1909 roku w 

prywatnej kaplicy biskupa Ruszkiewicza – ks. Jerzy Matulewicz złożył profesję 

zakonną, natomiast ks. Franciszek Buczys został przyjęty do nowicjatu. Właśnie 

ten dzień jest uważany za moment odnowienia Zgromadzenia Księży 

Marianów169. 

Następnym zadaniem Odnowiciela po powrocie do Petersburga, oprócz 

obowiązków wykładowcy, było opracowanie nowych konstytucji zgromadzenia 

oraz przyjęcie nowych kandydatów. Konstytucje zostały opracowane w ciągu 

roku, powodem opóźnienia była konieczność dostarczenia potrzebnych dla 

                                                 
166 Zob. Pismo ks. J. Matulewicza do prefeta Kongregacji Zakonników [J. Vives y Tuto] w sprawie 
dalszego istnienia i koniecznej reformy Zgromadzenia Księży Marianów, w: J. Bukowicz, T. Górski 
(red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 
73–76. 
167 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 88–91; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie 
marianów, s. 105–106. 
168 We wcześniejszej literaturze historiograficznej wskazywano, że pierwsze śluby o. Matulewicz składał 
na ręce o. Sękowskiego, przełożonego generalnego, jednak późniejsze badana historyczne ukazały, że to 
właśnie biskup Ruszkiewicz był upoważniony przyjąć śluby, natomiast o. Sękowski był przy tym obecny. 
Zob. S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 107; zob. także T. Górski, Błogosławiony Jerzy 
Matulewicz, s. 88–91; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 90; Wstępny reskrypt Kongregacji 
Zakonników dotyczący odnowienia Zgromadzenia Księży Marianów, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Odrodzenie Zgromadzenia Księży Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 77–
78; Protokół przyjęcia do Zgromadzenia Księży Marianów ks. J. Matulewicza i ks. Fr. Buczysa przez 
wikariusza generalnego archidiecezji warszawskiej bpa Kazimierza Ruszkiewicza. Warszawa, 29 sierpnia 
1909, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży Marianów w latach 1909–1910 
(dokumenty), Warszawa 1995, s. 86–87. 
169 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 90. 
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zatwierdzenia dokumentów – listów polecających od ordynariuszy, egzemplarzy 

poprzednich reguł oraz wersji drukowanej projektu nowych konstytucji. Dopiero 

po złożeniu wszystkich wymaganych dokumentów i przejrzeniu tekstu nowych 

konstytucji przez Kongregację Zakonników, za zgodą papieża Piusa X wyrażoną 

15 września 1910 roku, Zgromadzenie Księży Marianów zostało odnowione. 

Natomiast 28 listopada tegoż roku został wydany dekret aprobujący nowe 

konstytucje zgromadzenia marianów, jak również i samo zgromadzenie170.  

W międzyczasie, już w 1910 roku do zgromadzenia zostali przyjęci 

kolejni kandydaci, dwaj rozpoczęli nowicjat oraz kilku zostało przyjętych na 

okres próby, zaś ks. Buczys złożył pierwsze śluby zakonne171. W ten sposób 

zgromadzenie zaczęło się powiększać o kolejnych współbraci. O. Sękowski, 

który nadal był przełożonym generalnym zgromadzenia, zmarł 10 kwietnia 1911 

roku. W chwili jego śmierci w zgromadzeniu pozostało tylko dwóch profesów, 

więc wybór nowego przełożonego generalnego, którego obowiązki odtąd pełnił 

ks. Matulewicz, został odłożony do momentu, kiedy złoży profesję zakonną 

nowicjusz ks. Jan Totoraitis172 (1872–1941). Po zakończeniu nowicjatu o. 

Totoraitisa i złożeniu przez niego potajemnie ślubów zakonnych, 14 lipca 1911 

roku w zakrystii kościoła w Gelgaudiškis, dokonano wyboru o. Jerzego 

Matulewicza na przełożonego generalnego zgromadzenia marianów, te 

obowiązki on pełnił do śmierci173. 

Po tym wyborze, jak wspomniano wyżej, o. Matulewicz zrzekł się 

wszystkich obowiązków w Akademii Katolickiej i przeniósł się do Fryburgu, 

organizując tam nowicjat mariański. W 1913 roku wspólnota mariańska liczyła 

                                                 
170 Zob. tamże, s. 92 – 94; Dekret Kongregacji zakonników zatwierdzający zreformowane Zgromadzenie 
Księży Marianów i nowe konstytucje, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia Księży 
Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 108–109. 
171 Zob. S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 108–109. 
172 O. Jan Totoraitis – urodził się niedaleko Mariampola. W 1890 roku wstąpił do seminarium 
duchownego w Sejnach, po ukończeniu którego, w 1895 roku otrzymał święcenia kapłańskie, następnie 
przez 4 lata był wikarym w parafii. Kontynuował studia na Uniwersytecie Katolickim we Fryburgu, które 
ukończył w 1905 roku otrzymując stopień naukowy doktora filozofii. Po powrocie na Litwę prowadził 
działalność duszpasterską i społeczną. Wstąpił potajemnie do marianów w 1910 roku. Następnie pełnił 
obowiązki ojca duchownego w seminarium w Sejnach, zaś później był profesorem Uniwersytetu 
Kowieńskiego, założył także gimnazjum w Mariampolu. Zmarł w rodzinnej miejscowości Bliuviškiai, 
pochowany w Mariampolu. Zob. M. Cholewa, P. Kieniewicz (red.), Album Zmarłych Zgromadzenia 
Księży Marianów, s. 77. 
173 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 98–99; S. Matulis, Marianie za błogosławionego 
Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 130–132. 
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już 18 współbraci. W tym czasie proponowano o. Jerzemu stanowiska w kurii 

rzymskiej z równoczesną propozycją przeniesienia nowicjatu do Wiecznego 

Miasta, ale on się na to nie zgodził. Nowicjat we Fryburgu istniał do 1919 roku i 

w tym okresie, jak wskazują historycy mariańscy, przyjęto 32 kandydatów, z 

których 21 wytrwało w powołaniu174. 

W 1913 roku staraniem o. Matulewicza została zorganizowana pierwsza 

wspólnota zakonna w Stanach Zjednoczonych, w Chicago, natomiast w 1915 

marianom została powierzona parafia na Bielanach w Warszawie, wraz z 

budynkami pokamedulskiej pustelni. Marianie zorganizowali tam nowicjat, 

szkołę i sierociniec, natomiast w 1918 roku udało się ks. Jerzemu odzyskać 

klasztor marianów w Mariampolu. W tym samym czasie założył on 

Zgromadzenie Sióstr Ubogich od Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi 

Panny, z czasem zgromadzenie to stało się najliczniejszą wspólnotą żeńską w 

Republice Litewskiej175. 

W 1918 roku o. Matulewicz został mianowany biskupem Wileńskim, 1 

grudnia tegoż roku otrzymał sakrę biskupią. Obowiązki ordynariusza diecezji 

pełnił on do 1925 roku. Okres ten charakteryzował się na początku walkami 

zbrojnymi, a następnie politycznymi pomiędzy przedstawicielami różnych 

narodowości. Nie stając po stronie żadnego ugrupowania, biskup, nie mogąc 

wytrzymać nacisku z różnych stron, zwrócił się w 1925 roku do papieża Piusa XI 

z prośbą o zwolnienie go z obowiązków biskupa. Chciał on zamieszkać w 

Rzymie i zajmować się sprawami zgromadzenia marianów, którego nadal był 

generałem. Decyzją papieża o. Matulewicz został zwolniony z obowiązków 

ordynariusza. 

Trzeba dodać, że jeszcze w okresie przebywania na katedrze wileńskiej 

biskup Matulewicz założył w Druji (Białoruś) Zgromadzenie Sióstr Służebnic 

Jezusa w Eucharystii176. 

                                                 
174 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 146–170. 
175 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 109–131. 
176 Bardzo szczegółowo działalność biskupa Jerzego Matulewicza w tym okresie jest opisana przez T. 
Górskiego. Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 135–451. 
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Ostatnią posługą w Kościele, którą pełnił błogosławiony Jerzy 

Matulewicz, były zadania wizytatora apostolskiego na Litwie. Kilka miesięcy po 

rezygnacji z katedry wileńskiej i otrzymaniu tytułu arcybiskupa tytularnego 

Adulis, powrócił on na Litwę, by pełnić także tę posługę, wykonując trzy 

podstawowe zadania.  Po pierwsze – utworzenie nowej prowincji kościelnej, 

ponieważ po nowych, powojennych, podziałach Europy i utworzeniu nowych 

państw, konieczna była również reforma podziału administracyjnego Kościoła. 

Kolejnym zadaniem było polepszenie stosunków między Stolicą Apostolską a 

rządem Republiki Litewskiej. Natomiast trzecim jego celem przybycia na Litwę 

było przygotowanie konkordatu, czyli porozumienia między rządem państwa 

Litewskiego a Stolicą Apostolską, regulującego status Kościoła w kraju177. 

W styczniu 1927 roku arcybiskup Jerzy Matulewicz zachorował na 

zapalenie wyrostka robaczkowego. Operacja, mimo tego, że została 

przeprowadzona w sposób fachowy, nie przyniosła oczekiwanego skutku i w 

nocy z 26 na 27 stycznia o godzinie 3.45 arcybiskup zmarł. Jak podają 

świadkowie ostatnich godzin jego życia, nawet będąc w gorączce Jerzy 

Matulewicz modlił się, myśląc, że przyjmuje śluby siostry zakonnej178. 

Arcybiskup został pochowany w katedrze kowieńskiej, lecz w 1934 roku 

jego szczątki przeniesiono do kościoła katedralnego w Mariampolu. W 1953 

roku rozpoczął się proces beatyfikacyjny i w 1982 roku, po długim procesie, 

uznano heroiczność cnót Sługi Bożego, natomiast 30 czerwca 1986 roku uznano 

cud za przyczyną arcybiskupa Jerzego Matulewicza, zaś beatyfikacja miała 

miejsce 28 czerwca 1987 roku w bazylice św. Piotra na Watykanie. 

Analizując dane statystyczne, należy powiedzieć, że one wskazują na 

szybki wzrost liczebny zgromadzenia oraz poszerzenie działalności i zasięgu 

geograficznego. Tak w latach 1909–1923 (rok kapituły generalnej) razem do 

zgromadzenia wstąpiło 140 współbraci, z czego 29 nie złożyło profesji czasowej, 

zaś 10 nie złożyło profesji wieczystej, oprócz tego w tym okresie 7 marianów 

zmarło. Więc razem wszystkich członków zgromadzenia na 1923 rok było 94 

                                                 
177 Zob. T. Górski, Błogosławiony Jerzy Matulewicz, s. 455–493. 
178 Zob. I. Česaitis, Ostatnie godziny, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Wspomnienia o błogosławionym 
Jerzym Matulewiczu, Warsawa 1996, s. 342–344. 
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łącznie z nowicjuszami179. Natomiast na koniec 1926 roku, łącznie z 

nowicjuszami i kandydatami, zgromadzenie liczyło 220 osób, którzy przebywali 

na dziesięciu placówkach w Polsce, USA, na Litwie, Łotwie i Białorusi 180.  

Na podstawie przedstawionych materiałów można wyraźnie stwierdzić, że 

dzięki wysiłkom bł. Jerzego Matulewicza i jego pierwszych współtowarzyszy 

zostało dokonane odrodzenie zgromadzenia marianów. Chociaż w niektórych 

kręgach pozostawały wątpliwości co do łączności między zakonem marianów, 

założonym przez o. Stanisława Papczyńskiego a zgromadzeniem, odnowionym 

przez abpa Jerzego Matulewicza, jednak reskrypt Kongregacji Zakonników, 

który jest odpowiedzią biskupowi H. Przeździeckiemu, wyraźnie stwierdza, że 

„(…) przekształcenie wspomnianego Zakonu Marianów nie tak ma być 

rozumiane, jakoby jakiś nowy i całkiem inny instytut na miejsce tamtego Zakonu 

został przez Stolicę Apostolską założony (…). Wspomniany bowiem dekret 

(zatwierdzenia zgromadzenia marianów – D.A.) nie dotyczy tworzenia jakiegoś 

nowego zgromadzenia, ale zajmuje się zagwarantowaniem dalszego istnienia i 

kontynuacji tegoż samego Instytutu Marianów (…). A zatem, przekształcony 

Instytut Marianów jest prawną kontynuacją, chociaż w nowej formie, prawnie 

tegoż samego dawnego Zakonu Marianów, założonego w XVII wieku”181.  

2.2.2. Odnowienie charyzmatu – nowe konstytucje (1910) 

 W latach sześćdziesiątych i siedemdziesiątych XX wieku, jak wskazuje o. 

Paweł Naumowicz w swoich badaniach nad duchowością o. Papczyńskiego, w 

zgromadzeniu marianów czasem mówiło się o „założycielach” zgromadzenia, 

mając na myśli św. Stanisława Papczyńskiego i bł. Jerzego Matulewicza. W 

liście, wydanym przez przełożonego generalnego z okazji nadzwyczajnej 

kapituły generalnej w 1969 roku, zasługi Założyciela i Odnowiciela w pewnym 

                                                 
179 Zob. J. Bukowicz, Stan osobowy, placówki i działalność marianów, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 135. 
180 Elenchus domorum religiosarum et sodalium Congregationis cc.rr. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1926, AGM, Roma 1926, s. 22; dokładniej zob. S. 
Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 140–293. 
181 Reskrypt Kongregacji Zakonników do bpa podlaskiego H. Przeździeckiego wyjaśniający reformę 
Zgromadzenia Księży Marianów z roku 1910. Rzym, 25 kwietnia 1928, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Odrodzenie Zgromadzenia Księży Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 123. 
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sensie zostały niejako zrównane182, jednak nawet w tamtym czasie były to 

nieliczne głosy183. Natomiast we współczesnym rozumieniu marianów, 

fundatorem zgromadzenia jest właśnie o. Papczyński i tylko on jest nazywany 

mianem Założyciela zaś abp Matulewicz jest określany, jako Odnowiciel, 

Reformator, pierwszy wśród najważniejszych osobistości w historii 

zgromadzenia, który ubogacił charyzmat mariański nowymi elementami. Jednak 

nie można mówić o jakimś „nowym założeniu” zgromadzenia i nowym 

charyzmacie „odnowicielskim”184. Jak już wskazane wyżej, zgromadzenie 

marianów po reformie 1909 roku jest kontynuacją zakonu marianów i realizuje 

dalej charyzmat mariański w służbie Kościołowi i światu. Właśnie w tym kluczu 

należy rozumieć dalsze zmiany ustawodawstwa mariańskiego. 

 Przygotowanie i wydanie nowych konstytucji zgromadzenia marianów 

było konieczne z dwu powodów. Przede wszystkim, ostatnia zmiana 

ustawodawstwa mariańskiego miała miejsce ponad 120 lat temu, w tym czasie 

nastąpiły zmiany w powszechnym ustawodawstwie kościelnym i w praktyce jego 

egzekwowania, więc należało dokonać dostosowania konstytucji do 

obowiązującego prawa. Po drugie zaś, konieczność ukrywania się przed 

władzami państwowymi, wymagała także zmian w sposobie realizacji misji 

zgromadzenia185. Jerzy Matulewicz opracował nowe konstytucje w oparciu o 

poprzednie, jednak dodał on także wiele nowego. Stało się to nie tylko z powodu 

zmian ustawodawstwa kościelnego i warunków politycznych, ale dał on w tych 

zmianach wyraz własnego doświadczenia wiary i służby w Kościele186. Nowe 

konstytucje marianów187, po korekcie przez kompetentną władzę kościelną, 

                                                 
182 Zob. Capitulum Generale VIII – Speciale Romanum V anni 1969 et 1970, w: W. Makoś (red.), 
Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, Puszcza 
Mariańska 2001, s. 645;  S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 118. 
183 Zob. T. Górski, Stare i nowe elementy w konstytucjach ojca Matulewicza, „Immaculata” 240 (1984) 
Nr 10, s. 48–49. 
184 Zob. P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualitȧ di san Stanislao Papczyński…, s. 463–465; zob. 
także S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 117–118; S. Matulis, Marianie za błogosławionego 
Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 128. 
185 Zob. J. Kałowski, Konieczność zmiany struktury prawnej Zakonu Marianów, „Prawo Kanoniczne” 21 
(1978) Nr 1–2, s. 113–121; T. Górski, Stare i nowe elementy w konstytucjach ojca Matulewicza, s. 50–51. 
186 Zob. S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 113–114;  
187 Cały tekst konstytucji w wersji zaproponowanej przez bł Jerzego, jak i w wersji zatwierdzonej, z 
uwzględnieniem wszystkich zmian zob. Constitutiones Instituti Fratrum Marianorum sub tituli 
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zostały zatwierdzone przez papieża Piusa X 15 września 1910 roku, zaś dekret w 

tej sprawie został wydany 28 listopada tegoż roku188. Należy zaznaczyć, że 

dokonało się to jeszcze za życia o. Sękowskiego, który nadal pozostawał 

przełożonym generalnym do swojej śmierci i on zaakceptował dokonane zmiany, 

chociaż i miał pewne wahania189. 

 W odnowionych konstytucjach zgromadzenia, porównując je z 

wcześniejszym ustawodawstwem mariańskim pod kątem próby określenia istoty 

charyzmatu mariańskiego, można dostrzec z jednej strony kontynuację jego 

realizacji w nowych warunkach, ale z drugiej – nowe jej formy i inne rozłożenie 

akcentów. W części pierwszej konstytucji, poświęconej omówieniu natury 

instytutu, ustawodawca ukazuje, że celem pierwszorzędnym, jak w ciągu całej 

historii zgromadzenia, pozostała troska o większą chwałę Boga i uświęcenie 

członków wspólnoty190. Natomiast cel drugorzędny i szczególny (secundarius et 

specialis) polega na dziełach miłości ku Bogu i bliźniemu, zwłaszcza poprzez 

szerzenie nauki i wzrost wiedzy, nauczanie, pomoc duszpasterską 

duchowieństwu diecezjalnemu191. Ponadto, ustawodawca dodaje, że 

zgromadzenie do tego celu powinno zmierzać poprzez wydawanie książek i 

czasopism katolickich, zakładanie i prowadzenie różnego rodzaju szkół i 

stowarzyszeń dla młodzieży i dorosłych, wykładanie nauki chrześcijańskiej, 

głoszenie Słowa Bożego, organizowanie wykładów i ćwiczeń duchownych oraz 

inne działania na rzecz zbawienia bliźnich192. Wartym zwrócenia uwagi jest to, 

że Kongregacja ds. Zakonników dodała do trzeciego paragrafu słowa „zwłaszcza 

prostaczkom” (rudibus praesertim), które wywodzą się z poprzedniego 

ustawodawstwa mariańskiego193. 

                                                                                                                                               
Immaculatae Conceptionis Beatissimae Virginis Mariae. 1910, w: W. Makoś (red.), Leges Marianae, 
AGM, Roma 1999, s. 135–221 (dalej – KM10) 
188 Dekret Kongregacji Zakonników zatwierdzający zreformowane Zgromadzenie Księży Marianów i 
nowe konstytucje. Rzym, 28 listopada 1910, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Odrodzenie Zgromadzenia 
Księży Marianów w latach 1909–1910 (dokumenty), Warszawa 1995, s. 108–109. 
189 Zob. D. Artjomovs, Reforma Zakonu Księży Marianów 1909 roku jako przykład „bezkonfliktowej” 
reformy, s. 17. 
190 Zob. KM10 1. 
191 Zob. KM10 2. 
192 Zob. KM10 3.  
193 „(…) tradendo doctrinam christianam, rudibus praeseterim predicando verbum Dei (…)”: KM10 3. 
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 Wydaje się uzasadnionym pytanie, dlaczego dokonała się tak istotna 

zmiana w rozłożeniu akcentów w realizacji charyzmatu mariańskiego? Przede 

wszystkim należy wskazać, że Odnowiciel chciał, aby zgromadzenie marianów 

odpowiadało na potrzeby społeczeństwa początku XX wieku. Należy 

wspomnieć, że okres ten był nacechowany tendencjami ku utworzeniu państw 

narodowościowych, czasem wrogim stosunkiem do innych narodów. Dostrzegał 

on zaangażowanie większego kręgu obywateli, nie tylko elit, w sprawy 

polityczne. Dlatego uważał on potrzebę nauczania i zaangażowania tych ludzi w 

życie Kościoła194. W swoim dzienniku w 1910 roku pisał: „Przyszła mi 

niespodziewanie myśl, że naczelnym zadaniem naszych czasów powinno być: 

wciągnąć większe zastępy ludzi i szersze warstwy społeczeństwa do czynnej 

pracy dla obrony i rozszerzenia wiary i Kościoła”195. 

 Natomiast z pierwszego planu niejako odszedł cel szerzenia kultu 

Niepokalanego Poczęcia Maryi Panny. Dopiero w kolejnych punktach 

konstytucji prawodawca ukazuje, że marianie mają czcić Najświętszą Maryję 

Pannę Niepokalanie Poczętą, ale na pierwszym miejscu tego punktu jest kult 

Ducha Świętego i Najświętszego Serca Jezusa, natomiast dalej są wyliczeni także 

święci Patronowie zgromadzenia. Również uroczystość Niepokalanego Poczęcia 

NMP zajmuje miejsce w szeregu innych świąt liturgicznych, takich jak Zesłanie 

Ducha Świętego, Uroczystości Ciała Bożego i Serca Jezusa, uroczystość 

Wniebowzięcia NMP oraz świętych apostołów Piotra i Pawła, które w 

zgromadzeniu w sposób szczególny prawodawca polecił świętować. Trzeba 

jednak zaznaczyć, że pozostał zapis o tym, że kult Maryi Niepokalanie Poczętej 

marianie mają szerzyć w sposób szczególny (cuius cultum speciali modo 

propagabit)196. 

                                                 
194 Zob. V. Brilius, Eklezjalność jako idea jednoczenia się u bł. Jerzego Matulewicza, w: J. Samolewicz 
(red.), Uobecnianie Miłości w sferze dialogu między narodami, wyznaniami i religiami według bł. 
Jerzego Matulewicza, Warszawa 2002, s. 26–28; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 114–
116; szerzej na ten temat zob. D. Olszewski, Kontekst historyczno-religijny odnowienia Zakonu 
Marianów (XIX/XX w.), w: J. Kumala (red.), Za Chrystusa i Kościół. Materiały z sympozjum historyczno-
teologicznego z okazji 100. rocznicy odnowienia i reformy Zgromadzenia Księży Marianów (1909–2009), 
Licheń Stary 2009, s. 17–30. 
195 Cyt. za: S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 116. 
196 Zob. KM10 4–5. 
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O. Paweł Naumowicz zwrócił uwagę, że w tych konstytucjach rzadko się 

używa pojęcie „Niepokalane Poczęcie”: tylko w nazwie zgromadzenia i w wyżej 

przedstawionych punktach konstytucji. Także prawodawca wspomina o obrazie 

Maryi Niepokalanej na medaliku, który mieli otrzymywać nowicjusze, a także 

jest Ona wspomniana w formule złożenia profesji197.  

 W porównaniu z poprzednimi ustawami, znikła praktyka naśladowania 

cnót NMP198, co można wytłumaczyć tym, iż Reguła dziesięciu cnót NMP już nie 

obowiązywała marianów. Trzeba także zauważyć, że marianie nie byli 

zobowiązani do modlitwy z oficjum o Niepokalanym Poczęciu199, jednak już w 

konstytucjach z 1786 roku ta modlitwa nie jest wyliczana wśród praktyk 

pobożności, zmiana ta nastąpiła ze względu na zamianę brewiarzu 

franciszkańskiego na rzymski, choć trzeba pamiętać, że modlitwa tzw. małym 

oficjum o Niepokalanym Poczęciu NMP była wpisana przez Założyciela w 

Regułę życia200. Natomiast rezygnacja z habitu koloru białego na pewno nie była 

spowodowana przesunięciem akcentów w charyzmacie mariańskim z tajemnicy 

Niepokalanego Poczęcia Maryi na działalność apostolską, lecz koniecznością 

prowadzenia życia zakonnego w sposób ukryty, jak to zostało już ukazane 

wyżej201. 

 Można przypuszczać, że na takie przesunięcie „punktu ciężkości” w 

charyzmacie mariańskim z tajemnicy Niepokalanego Poczęcia Maryi, między 

innymi, mógł mieć wpływ fakt ogłoszenia dogmatu o Jej Niepokalanym 

Poczęciu w 1854 roku. Przed jego ogłoszeniem, chociaż większość teologów i 

pasterzy katolickich uznawało ten przywilej Bogurodzicy, jednak pozostawała 

możliwość nie przyjęcia tej prawdy wiary, natomiast po ogłoszeniu dogmatu nie 

                                                 
197 Zob. P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualità di san Stanislao Papczyński…, s. 396–397; zob. 
także KM10 24–25, 50. 
198 Zob. P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualità di san Stanislao Papczyński…, s. 397. 
199 Zob. K10 133–144. 
200 Zob. Constitutiones, IV, 2; NV VI, 1; F. Bartecki, Rozwój prawa partykularnego Zakonu oo. 
Marianów…, s. 70. 
201 Zob. KM10 24, P. Naumowicz, Una rilettura della spiritualità di san Stanislao Papczyński…, s. 396. 
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pozostało miejsca na dyskusje teologiczne na ten temat, dogmat w Kościele miał 

być przyjęty aktem wiary202. 

 Odnośnie trzeciego szczególnego celu zgromadzenia, który także stanowi 

o kształcie charyzmatu mariańskiego, trzeba powiedzieć, że w pierwotnym 

projekcie konstytucji Odnowiciel bardzo nieznacznie uwzględnił element 

wspomagania zmarłych, który dla Założyciela był bardzo ważny. O 

wspomaganiu dusz w czyśćcu jest mowa dopiero w rozdziale XVIII, w którym 

prawodawca ograniczył się jedynie do zalecenia modlitwy za zmarłych, 

uzyskiwania odpustów, do odprawienia Mszy św. tak w intencji zmarłych 

współbraci, jak i wszystkich wiernych zmarłych nie zalecając jakiegoś 

szczególnego czy obowiązkowego nabożeństwa czy aktu pobożności203. 

Natomiast przez Kongregację do spraw Zakonników w tym rozdziale 

poświęconym omówieniu praktyk wspomagania zmarłych, został dodany 

paragraf 205, w którym, oprócz praktyk już wspomnianych, polecono marianom 

w Dniu Zadusznym i przez oktawę szerzyć w sposób szczególny orędownictwo 

za zmarłych204. Więc, chociaż może się wydawać, że w odnowionym 

zgromadzeniu marianów niesienie pomocy zmarłym nie miało stanowić celu 

szczegółowego, jednak nie można twierdzić, że jest ona sprowadzona wyłącznie 

do praktyk dodatkowych i mało znaczących.  

 Bardzo ważnym dla rozumienia charyzmatu mariańskiego po odnowieniu 

jest konieczność wskazania na taki element w konstytucjach, jak zasada tajności. 

Chociaż ustawodawca nie określa go wprost, jednak można o nim wnioskować, 

śledząc zmiany, które już zostały wspomniane, mianowicie rezygnacja z białego 

habitu oraz zamiana ślubów uroczystych na proste, jak również rezygnacja z 

modlitwy chórowej. Elementy te były bardzo ważne dla o. Papczyńskiego, 

jednak, można przepuszczać, że rezygnacja z nich z obiektywnych przyczyn, o 

których już nie raz wspomniano, nie zmienia istoty charyzmatu mariańskiego, 

nadanego instytutu przez Założyciela205.  

                                                 
202 Zob. S. Napiórkowski, Niepokalane Poczęcie NMP. Teologia – w Kościele Katolickim, w: 
Encyklopedia Katolicka, t. 13, Lublin 2009, kol. 1166–1167. 
203 K10 143–144; 204–205. 
204 Zob. K10 207. 
205 Zob. T. Górski, Stare i nowe elementy w konstytucjach ojca Matulewicza, s. 56–57. 
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A więc, wszystkie istotne elementy charyzmatu mariańskiego, chociaż i w 

inny sposób wyrażone, zostały odzwierciedlone w ustawodawstwie, jednak 

inaczej zostały rozłożone akcenty pomiędzy zaangażowaniem pastoralnym, 

szerzeniem czci Maryi Niepokalanej a wspomaganiem zmarłych. T. Górski 

twierdzi, że konstytucje odnowionego zgromadzenia rzeczywiście zostały 

ułożone opierając się na innej zasadzie – ustawodawca chciał określić cel 

zgromadzenia poprzez ukazanie działań zewnętrznych, związanych z 

aktywnością pastoralną, natomiast to, co w poprzednim ustawodawstwie było 

określano jako cele, w myśl omawianych konstytucji można określić jako „cele 

duchowe”. Cześć i kult Niepokalanej oraz wspieranie zmarłych stały się pewną 

specyfiką duchowości, życia i działania marianów, czynnikami, które określają 

tożsamość członków zgromadzenia, specyfikę wewnętrzną charyzmatu 

mariańskiego206. 

  Można więc z pewnością stwierdzić, że po odnowieniu zgromadzenia 

marianów, należy go utożsamiać z założonym przez o. Papczyńskiego zakonem 

marianów nie tylko na płaszczyźnie prawnej, jako to zostało ukazane wyżej, ale 

również na płaszczyźnie teologicznej – sformułowania Odnowiciela w 

konstytucjach nie przekreślają charyzmatu założycielskiego, nie zmieniają 

charyzmatu i tożsamości instytutu w sposób radykalny, lecz ukierunkowują 

zgromadzenie na nowe sposoby realizacji charyzmatu mariańskiego, innymi 

słowy – Ojciec Odnowiciel dokonał aktualizacji charyzmatu zgromadzenia207. 

                                                 
206 Zob. S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 118; Ponad dziesięć lat później, w liście do F. 
Buczysa, rozważając sprawę przywrócenia białego habitu, ojciec Odnowiciel dał wyraz temu, jak on 
widzi wzajemne relacje między tym, co zewnętrzne i wewnętrzne w tożsamości mariańskiej, to pozwala 
lepiej zrozumieć także logikę, którą on mógł się kierować przy ułożeniu konstytucji: „Ważniejszy jest 
duch i nauka, aniżeli strój zewnętrzny. Tak więc, im mniej mamy zewnętrznych znaków, tym więcej 
powinniśmy się starać o pogłębienie ducha, nauki oraz o nabywanie doskonałości. Duch Chrystusowy to 
najlepsza broń”. J. Bukowicz, T. Górski (red.), Bł Jerzy Matulewicz. Listy Litewskie, Licheń Stary 2015, 
s. 162. 
207 T. Górski, w ślad za F. Barteckim, stwierdza, że „konstytucje z 1910 roku, mające 370 paragrafów, 
wykazują zależność od Konstytucji z 1787 roku, mających 60 paragrafów”. T. Górski, Stare i nowe 
elementy w konstytucjach ojca Matulewicza, s. 55. 
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2.2.3. Aktualizacja charyzmatu mariańskiego w świetle 

reform prawa kanonicznego 

 W XX wieku powszechne ustawodawstwo kościelne zostało 

zreformowano dwa razy. W 1917 roku został promulgowany pierwszy w historii 

Kościoła Kodeks Prawa Kanonicznego, który zawierał zebrane w jednym 

dokumencie przepisy prawne,. Natomiast w 1983 roku został promulgowany 

odnowiony Kodeks Prawa Kanonicznego, który stał się owocem reformy Soboru 

Watykańskiego II i uchylił przepisy poprzedniego kodeksu208. W związku z tymi 

zmianami koniecznym było także dostosowanie do nich ustawodawstwa 

zgromadzenia marianów. W niniejszym paragrafie zostaną przedstawione 

zmiany, które dokonały się w związku z reformami prawa kościelnego oraz 

zostanie zaprezentowane, jakim przedstawia się charyzmat mariański w świetle 

tekstów ustawodawczych zgromadzenia z tego okresu. 

2.2.3.1. Konstytucje po pierwszej reformie prawa kanonicznego 

(1930) 

Odnowiciel zgromadzenia bł. Jerzy Matulewicz rozpoczął prace nad 

nowymi konstytucjami zgromadzenia prawie od razu po promulgacji Kodeksu 

Prawa Kanonicznego. Po konsultacjach ze Stolicą Apostolską, zdecydował on 

przygotować nowy tekst konstytucji, nie zaś zmieniać poprzedni. Pierwsza 

wersja konstytucji została przygotowana w listopadzie 1923 roku. Wysyłając ten 

tekst do współbraci, Odnowiciel prosił o korektę, ale także o wprowadzenie tych 

konstytucji w życie, by wypróbować je w praktyce. Zgodnie z zaleceniami 

Stolicy Apostolskiej, nowe konstytucje miały być przedyskutowane na kapitule 

generalnej, kolejna zaś kapituła zwyczajna w zgromadzeniu miała się odbyć 

dopiero w 1929 roku. Jednak z powodu śmierci o. Matulewicza nadzwyczajna 

kapituła odbyła się w dniach 12–15 lipca 1927 roku w Viļāni, na Łotwie, na 

której tekst nowych konstytucji prawie w całości został zaakceptowany, 

                                                 
208 Zob. Z. Tracz, Historyczny kształt prawa kościelnego, „Łódzkie Studia Teologiczne” 19 (2010), s. 
287–289. 
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natomiast po koniecznych korektach tekst konstytucji został zaakceptowany 

przez radę generalną w lipcu 1929 roku i przedstawiony Stolicy Apostolskiej.  

Po nieznacznych korektach nowe konstytucje209 zostały zatwierdzone 27 

stycznia 1930 roku, w trzecią rocznicę śmierci Odnowiciela210. Trzeba dodać, że 

w 1933 roku zostało wydane także tłumaczenie polskie konstytucji211, dlatego 

przy okazji cytowania tekstu konstytucji w niniejszej pracy będzie używany 

właśnie ten oficjalny tekst polski. 

W porównaniu z poprzednimi konstytucjami, nowe ustawy zawierały o 

dziesięć rozdziałów więcej, niż poprzednio – 41, oraz znacznie wzrosła liczba 

paragrafów – z 370 do 784. 

Ogólnym celem zgromadzenia, zgodnie z odnowionymi konstytucjami, 

pozostał nadal ten sam – szerzenie chwały Bożej i uświęcenie członków instytutu 

poprzez zachowanie ślubów, jednak ustawodawca doprecyzował, że marianie 

mają prowadzić życie wspólne, co jest wyraźnym nawiązaniem do pierwotnej 

idei Założyciela, i rezygnacja z tej praktyki była decyzją tymczasową, ze 

względu na okoliczności212. Natomiast celem szczególnym, w myśl nowych 

ustaw, było przykładanie się ze wszystkich sił do uświęcenia bliźnich poprzez 

aktywności związane z nabywaniem i szerzeniem wiedzy, zwłaszcza wśród ludzi 

prostych, oraz sprawowanie posługi pastoralnej, jak to było zapisane i w 

poprzednich ustawach. Ponadto, trzeba zaznaczyć, że nowe konstytucje 

poszerzyły zasięg działalności apostolskiej, bowiem nakazują „(…) urządzenie 

misji tak wśród katolików, jako też, w miarę możności, wśród innowierców i 

niewiernych”213. Ponadto, ustawy wyraźnie tym razem zezwoliły na samodzielne 

prowadzenie parafii, a nie tylko na udzielanie pomocy duchowieństwu 

                                                 
209 Cały tekst konstytucji zob. Constitutiones Congregationis Clericorum Regularium Marianorum sub 
titulo Immaculatae Conceptionis Beatissimae Virginis Mariae. 1930, w: W. Makoś (red.), Leges 
Marianae, AGM, Roma 1999, s. 223–382 (dalej – KM30). 
210 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 294–298. 
211 Zob. Konstytucje Zgromadzenia Księży Marianów pod wezwaniem Niepokalanego Poczęcia 
Najświętszej Maryi Panny, Warszawa 1933. 
212 Zob. KM30 1. 
213 KM30 2. 
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diecezjalnemu, pozostawiając także możliwość podjęcia innych dzieł, stosownie 

do potrzeb i okoliczności czasu i miejsca214. 

W ten sposób można stwierdzić, że nadal zaangażowanie apostolskie, jako 

cecha charyzmatu mariańskiego, pozostało na pierwszym miejscu, zaś amplituda 

możliwych działań dla realizacji tego celu została rozszerzona. 

Druga cecha charyzmatu – kult Niepokalanego Poczęcia NMP – w 

odnowionych konstytucjach znalazł odzwierciedlenie nie tylko w nazwie 

zgromadzenia, ale również poprzez ukazanie, że główną Patronką zgromadzenia 

jest Niepokalanie Poczęta Najświętsza Maryja Panna, której należy okazywać 

szczególną cześć i przez Nią dążyć do Jezusa, zwracać się do Niej w aktach 

pobożności oraz pobudzać wiernych ku czci Maryi Niepokalanej215. 

Ponadto, za główną uroczystość zgromadzenia uznano święto 

Niepokalanego Poczęcia Maryi zaś wizerunek Niepokalanej był używany na 

pieczęci zgromadzenia216. Można już tutaj zauważyć tendencje personalistyczne, 

które obecnie w teologii są bardzo mocne, bowiem większy akcent, w 

porównaniu z poprzednim ustawodawstwem, także i z okresu „białych 

marianów”, jest położony na osobie Maryi Niepokalanej, a nie tylko na samym 

misterium Jej Poczęcia bez zmazy217. 

Z kolei, realizacja mariańskiego charyzmatu wspierania zmarłych, choć 

nie została wyrażona przy określeniu celu szczegółowego zgromadzenia, jednak 

przez ustawodawcę nakazana wśród aktów pobożności: niesienie pomocy 

wiernym zmarłym, cierpiącym w czyśćcu218. Ponadto, została określona ilość 

Mszy św. oraz innych modlitw, które należało odprawiać po śmierci współbrata, 

papieża lub innych zmarłych, z kolei w oktawie Dnia Zadusznego oraz przez cały 

                                                 
214 Zob. KM 30 2; 380–387. 
215 Zob. KM30 14; 216; 377. 
216 Zob. KM30 16; 371. 
217 Jak zaznacza G. Barth: „Zastosowanie metody personalistycznej sprawia, że refleksja teologiczna 
zyskuje nowe wartości poznawcze i werytatywne. To osoba te wartości syntetyzuje i porządkuje, ponieważ 
jest jej właściwa wszelka otwartość na byt, poznawczość i twórczość. Osoba stanowi podstawowy 
wzorzec czynności polegający na przezwyciężeniu opozycji obiectum – subiectum. Dzięki temu udaje się 

�przezwyciężyć w teologii dualizm myśli i rzeczy, rozumu i miłości, łaski i świata doczesne go, natury i 
historii”: G. Barth, Personalizm w teologii. Przyczynek do metody teologicznej, „Teologia w Polsce” 2,2 
(2008), s. 357. Na przykład, w 2019 roku na Katolickim Uniwersytecie Lubelskim powstał doktorat na 
temat personalistycznego wymiaru mariologii Jana Pawła II. Zob. A. Ševels, Personalistyczny wymiar 
mariologii Jana Pawła II, mps AGM, Lublin 2019. 
218 KM30 416. 
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listopad współbracia mieli w sposób szczególny szerzyć nabożeństwo za 

zmarłych219.  

Eschatologiczny wymiar mariańskiego charyzmatu w omawianych 

konstytucjach można dostrzec także w paragrafach poświęconych trosce o 

umierających i zmarłych współbraci: chorych należało otoczyć opieką tak 

duchową, jak i fizyczną, natomiast po śmierci, w miarę możliwości, pogrzebać 

na cmentarzu własnym z odprawieniem wszystkich przewidzianych obrzędów 

liturgicznych220. 

Trzeba podkreślić, że nowością jest wyakcentowanie w ustawodawstwie 

wymiaru eklezjologicznego. Szczególnym wyrazem tego jest hasło 

zgromadzenia, które po raz pierwszy pojawia się właśnie w tych konstytucjach – 

w ostatnim punkcie czytamy: „Hasłem zgromadzenia będzie: Za Chrystusa i 

Kościół”221. Jak wskazują wcześniejsi badacze tematu, dla Odnowiciela miłość 

do Kościoła była ideą przewodnią w jego posłudze, dlatego nie mogło to nie 

znaleźć odzwierciedlenia w ustawodawstwie. Jeżeli w konstytucjach z 1910 roku 

on nie dał temu wyraz z racji tego, że one były przygotowywane dla 

zgromadzenia ukrytego, to w omawianych ustawach ten motyw miłości do 

Kościoła pojawia się w kilku punktach222. 

Również nowością był artykuł II pierwszej części konstytucji pod tytułem 

„Charakter Zgromadzenia”, w którym, oprócz wspomnianego już rysu 

eklezjologicznego, można dopatrzyć się takiej cechy charyzmatu mariańskiego, 

jak uniwersalizm. W tym artykule podkreśla się, że zgromadzenie przyjmuje do 

siebie kandydatów ze wszystkich narodowości, natomiast miłością pasterską 

współbracia mają otaczać wszystkich ludzi, niezależnie od ich przynależności do 

jakiegoś narodu223. Chociaż rzeczywiście poprzednie ustawodawstwo 

zgromadzenia sprzed reformy nie wspomina o takim aspekcie charyzmatu 

instytutu, jednak nie można nie zauważyć, że okres rozkwitu zakonu marianów w 

                                                 
219 Zob. KM30 416–419. 
220 Zob. KM30 395–409. 
221 KM30 784. 
222 Zob. KM30 5; 8; 15; 120; 127; 139; 349; 350; 352; zob. także T. Górski, Stare i nowe elementy w 
konstytucjach ojca Matulewicza, s. 57–58. 
223 Zob. KM30 4–8.  
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XVIII wieku charakteryzował się między innymi tym, że należeli do niego 

przedstawiciele różnych narodowości i współbracia pełnili posługę w innych 

krajach poza Rzeczpospolitą224. 

Pozostaje jednak aktualnym pytanie, czy tak radykalne zmiany w 

ustawodawstwie mariańskim nie przekreślają pierwotne idee o. Założyciela? O. 

Naumowicz w pracy doktorskiej daje wyraz opinii, że takie zmiany nie można 

usprawiedliwić tym, że Odnowiciel jaśniej wyraża duchowe idee pierwotnego 

ustawodawstwa225. Jednak wcześniejsi autorzy mariańscy, mimo tego, że 

zdradzają swoje przywiązanie do Odnowiciela i do specyfiki charyzmatu 

mariańskiego, który został wprowadzony przez bł. Jerzego, nieustannie 

podkreślają ciągłość charyzmatu i jedność z Założycielem226.  

Rozpatrując tą kwestię z punktu widzenia miejsca, jakie w charyzmacie 

mariańskim zajmuje tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi, biorąc pod uwagę 

rzeczywiście radykalne zmiany w ustawodawstwie, należy przyznać rację o. 

Naumowiczowi. Jednakże patrząc na szerszy kontekst tak historyczny, jak i 

prawny, trzeba stwierdzić, że zmiany, które dokonał Odnowiciel oraz jego 

następcy w rozumieniu charyzmatu mariańskiego, należy uznać za dokonaną 

przez niego właśnie aktualizację charyzmatu, konieczną jego transformację, nie 

zaś za radykalne odcięcie od charyzmatu Założyciela. 

2.2.3.2. Konstytucje po Soborze Watykańskim II i drugiej reformie 

prawa kanonicznego (1986) 

 Okres po zatwierdzeniu drugich konstytucji cechuje się wielkimi 

przemianami tak w strukturach Kościoła, jak i w świecie. Zgromadzenie Księży 

Marianów również podlegało tym zmianom. Wzrastało liczbowo i posiadało 

                                                 
224 Zob. B. Jakimowicz, Stabilizacja i rozwój Zakonu w XVIII w., s. 48. 
225 „Visti i cambiamenti significativi introdotti da Matulewicz nella legge e nell’identità della 
Congregazione, non posso concordare con l’opinione che il Rinnovatore abbia soltanto sviluppato ed 
espresso meglio le idee spirituali della legge del Fondatore e dei «Mariani bianchi»”: zob. przypis: P. 
Naumowicz, Una rilettura della spiritualitȧ di san Stanislao Papczyński…, s. 411; zob. także tamże, s. 
404–406. 
226 Zob. W. Nieciecki, Główne cechy duchowości Zgromadzenia Księży Marianów w świetle Konstytucji 
mariańskich z 1930 roku, Rzym 1965, s. 15–48; S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego 
Matulaitisa-Matulewicza, s. 126–128; S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 118. 
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większą liczbę placówek227. Dlatego należało dokonać podziału 

administracyjnego na prowincje – jednostki samodzielne, z przełożonym na 

czele, który jest równocześnie ordynariuszem dla podległych mu współbraci. W 

ten sposób powstały prowincja amerykańska pw. św. Kazimierza228, prowincja 

litewska229 oraz prowincja polska230, natomiast w przededniu rozpoczęcia 

okupacji radzieckiej w krajach bałtyckich, w 1940 roku została erygowana 

prowincja łotewska231. 

Po drugiej wojnie światowej kraje nadbałtyckie weszły w skład ZSRR, 

dlatego nowe struktury administracyjne pozostały tylko formalnie, a współbracia 

musieli pracować jako księża diecezjalni, natomiast w innych krajach 

powstawały nowe jednostki administracyjne zgromadzenia. Tak powstała 

amerykańska prowincja pw. św. Stanisława Kostki232, prowincja angielska233, 

działalność marianów rozprzestrzeniła się również na Portugalię234 i Brazylię235. 

W późniejszym okresie liczba marianów powoli wzrastała i w roku 

zatwierdzenia odnowionych po raz kolejny konstytucji – w 1986 roku 

zgromadzenie liczyło 457 członków zgromadzenia (do statystyk nie zostali 

wliczeni współbracia z Łotwy i Litwy z powodu konieczności ukrywania się 

przed władzą radziecką) w czterech prowincjach i w domach, podległych 

bezpośrednio przełożonemu generalnemu236. 

Po Soborze Watykańskim II wszystkie wspólnoty zakonne zostały 

wezwane do przeprowadzenia rewizji własnego ustawodawstwa pod kątem 

                                                 
227 Zob. J. Bukowicz, Stan osobowy, placówki i działalność marianów, s. 137 – 141. 
228 Zob. F. Garšva, Prowincja amerykańska św. Kazimierza, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 
1673-1973, Rzym 1975, s. 172–186. 
229 Zob. V. Rimšelis, Prowincja Litewska św. Jerzego, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-
1973, Rzym 1975, s. 187–196. 
230 Zob. T. Górski, Prowincja polska Opatrzności Bożej, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 
1673-1973, Rzym 1975, s. 201–231. 
231 Zob. S. Škutāns, Prowincja łotewska św. Teresy, w: Marianie 1673–1973, red. J. Bukowicz, T. Górski, 
Rzym 1975, s. 197–200. 
232 Zob. T. Górski, Prowincja amerykańska św. Stanisława Kostki, w: J. Bukowicz, T. Górski (red.), 
Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 269–282. 
233 Zob. J. Bukowicz, Prowincja angielska NMP Matki Miłosierdzia, w: Marianie 1673–1973, red. J. 
Bukowicz, T. Górski, Rzym 1975, s. 283–302.  
234 Zob. J. Bukowicz, Marianie w Portugalii, Marianie 1673–1973, red. J. Bukowicz, T. Górski, Rzym 
1975, s. 303–309. 
235 Zob. B. Jakimowicz, Marianie w Brazylii, Marianie 1673–1973, red. J. Bukowicz, T. Górski, Rzym 
1975, s. 310–316. 
236 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque Congregationis clericorum marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro ineunte anno Domini 1986, AGM, Roma 1986, s. 78. 
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wierności Ewangelii, jak również pierwotnemu duchowi własnego instytutu. Na 

konieczność zmian miała wpływ również reforma prawa kanonicznego – w 1983 

roku został promulgowany nowy Kodeks Prawa Kanonicznego. 

W zgromadzeniu marianów te zmiany zostały odczytane jako kontynuacja 

procesu nieustannego dostosowania własnego charyzmatu do zmieniających się 

warunków, ale również jako szansa na nowo przemyśleć i wyrazić we własnym 

ustawodawstwie istotne elementy całego dziedzictwa duchowego, pochodzącego 

tak od Założyciela, jak i Odnowiciela237. 

Prace nad nowymi konstytucjami zostały rozpoczęte na specjalnej kapitule 

generalnej w latach 1969–1970. Podczas pracy kapituły, zgodne z zaleceniem 

Stolicy Apostolskiej, dokonano podziału ustaw na dwie części – Konstytucje 

oraz Dyrektorium. Konstytucje mają obejmować normy podstawowe i stałe, 

natomiast Dyrektorium zawiera normy bardziej szczegółowe, które należy 

dostosowywać do zmieniających się warunków238. Prace nad nowymi ustawami 

kontynuowano podczas kapituł w 1975 oraz 1981 roku, ponadto pracowała nad 

nowym teksem specjalnie powołana do tego komisja, w celu dostosowania tekstu 

do nowego Kodeksu Prawa Kanonicznego239. Zwieńczeniem tego długiego 

procesu „dojrzewania” zmian w prawie mariańskim stało się zatwierdzenie 

nowych konstytucji przez władze zgromadzenia w 1984 roku oraz przez Stolicę 

Apostolską w 1986 roku240. Ustawy zgromadzenia w języku łacińskim zostały 

wydane w 1988 roku w dwu księgach – oddzielnie Constitutiones oraz 

Directorium241. Tekst polski został wydany w 1991 roku w jednym woluminie242. 

                                                 
237 Zob. Wstęp. Rozwój mariańskiego prawodawstwa, w: Konstytucje i Dyrektorium Zgromadzenia Księży 
Marianów Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny, Rzym 2018, s. 70. (dalej: Konstytucje – 
KM; Dyrektorium – DM). 
238 Zob. tamże, s. 71; Capitulum Generale VIII – Speciale Romanum V anni 1969 et 1970, s. 646;  A. 
Sikorski, Maria marianorum. Problem chrystotypiczności i eklezjotypiczności maryjnego charyzmatu 
księży marianów, Lublin–Warszawa 2001, s. 80; obecnie dla zmiany któregoś z przepisów konstytucji 
konieczna jest zgoda dwu trzecich członków kapituły generalnej oraz zatwierdzenie Stolicy Apostolskiej, 
natomiast dla zmiany przepisów dyrektorium wystarczy zwykła większość głosów. Zob. KM 265; 307. 
239 Zob. Wstęp. Rozwój mariańskiego prawodawstwa, s. 71; A. Sikorski, Maria marianorum…, s. 88; 90. 
240 Zob. Wstęp. Rozwój mariańskiego prawodawstwa, s. 71. 
241 Zob. Constitutiones Congregationis Clericorum Marianorum ab Immaculata Conceptione Beatissimae 
Virginis Mariae, Roma 1988; Directorium Congregationis Clericorum Marianorum ab Immaculata 
Conceptione Beatissimae Virginis Mariae, Roma 1988. 
242 Zob. Konstytucje i Dyrektorium Zgromadzenia Księży Marianów Niepokalanego Poczęcia 
Najświętszej Maryi Panny, Warszawa 1991. 
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Konstytucje z 1986 roku można scharakteryzować jako próbę 

„zbalansowania” aspektów charyzmatu mariańskiego, zaczerpniętych z tradycji 

Założyciela i Odnowiciela. Szczególnie ważnym dla rozumienia charyzmatu 

mariańskiego jest część pierwsza konstytucji pod tytułem „Natura 

Zgromadzenia”. Właśnie tutaj prawodawca daje wyraz nowemu spojrzeniu na 

ten charyzmat. Definiując samo zgromadzenie, ustawodawca stwierdza, że 

marianie są „(…) w łonie Kościoła braterską wspólnotą duchownych i świeckich 

(tzn. – braci zakonnych – D.A.), którzy – złączeni miłością i misją apostolską – 

szerzą chwałę Bożą i dążą do ewangelicznej doskonałości”243. W tym 

sformułowaniu jest wyrażony cel ogólny, sformułowany inaczej, ale wyraźnie 

nawiązujący do wcześniejszego ustawodawstwa. Natomiast dla określenia 

charyzmatu mariańskiego istotnym jest paragraf drugi konstytucji o misji 

zgromadzenia, w którym w sposób zwięzły są złączone zasadnicze cechy 

charyzmatu mariańskiego: „Szczególną misją Zgromadzenia jest: z miłości ku 

Bogu i bliźniemu, pod przewodnictwem i opieką Maryi Niepokalanie Poczętej, z 

Kościołem, w Kościele i przez Kościół usilnie starać się o to, aby wszyscy, 

którzy jeszcze odbywają swą ziemską pielgrzymkę, jak i ci również, którzy po 

tym życiu doznają oczyszczenia, osiągnęli wraz ze wszystkimi świętymi pełnię 

dojrzałości i wiecznego szczęścia w Chrystusie”244. 

 W przedstawionym paragrafie przede wszystkim należy wyróżnić 

odniesienie do Maryi Niepokalanie Poczętej, która jest Opiekunką i 

Przewodniczką marianów, ponadto, należy zaznaczyć, że podobnie jak i w 

poprzednich konstytucjach, akcent jest położony na wymiar personalistyczny – w 

centrum jest Osoba Maryi.  

Ta cecha charyzmatu jest rozszerzona w paragrafie 6 pod tytułem 

„Charakter maryjny”, w którym Matka Najświętsza jest ukazana jako Ta, która 

przez tajemnicę Niepokalanego Poczęcia pobudza współbraci do ufności, 

unikania grzechu, czystości, otwarcia się na łaskę Bożą oraz do budowania 

Kościoła. Prawodawca ukazuje jednocześnie, że Niepokalane Poczęcie Maryi 

                                                 
243 KM86 1. 
244 KM86 2. 
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było od samego początku szczególnym znakiem dla marianów245. W ten sposób, 

po raz pierwszy od odnowienia zgromadzenia w jego ustawach znalazła się tak 

szeroka teologiczna charakterystyka Niepokalanego Poczęcia Maryi. 

Z kolei w paragrafie Nr 16 pod tytułem „Główna Patronka”, współbracia 

są wezwani do tego, by widzieć w Niepokalanej Maryi Matkę, Królową, 

Wspomożycielkę i okazywać jej cześć, miłość i poświęcenie, dążyć przez Nią do 

Jezusa, zwracać się do Niej w modlitwie i naśladować Jej cnoty. Ponadto, 

uroczystość Jej Niepokalanego Poczęcia jest określona jako tytularne święto 

zgromadzenia246. Nawiązanie do tajemnicy Niepokalanego Poczęcia oraz do 

osoby Niepokalanej przewija się przez całość konstytucji i dyrektorium, 

określając Ją różnymi tytułami i ukazując Ją jako wzór i znak nadziei, zachęcając 

do aktów pobożności względem Jej247. Trzeba zaznaczyć, że wśród liturgicznych 

i paraliturgicznych aktów kultu, szerzenie czci Niepokalanej zostało wymienione 

wraz z chrystocentrycznymi praktykami248. 

Najwięcej miejsca w tekstach ustawodawczych poświęcono 

apostolskiemu wymiarowi charyzmatu mariańskiego. Przede wszystkim 

konstytucje określiły sposoby realizacji apostolatu poprzez określenie głównych 

dzieł – nabywanie wiedzy i nauczanie oraz sprawowanie posługi kapłańskiej i 

niesienie pomocy duchowieństwu diecezjalnemu249. W takim sformułowaniu 

wyraźnie się przejawia nawiązanie do charyzmatu Założyciela, biorąc pod uwagę 

to, że marianie w tym okresie już prowadzili wiele parafii i takie sformułowanie 

od odnowienia zgromadzenia nie pojawiało się w ustawach. Ponadto, poprzez 

ukazanie zadania nabywania wiedzy i nauczania ustawodawca nawiązał do 

Odnowiciela. Natomiast w dyrektorium znajduje się doprecyzowanie, że 

marianie swoje zadania apostolskie realizują poprzez różne formy nauczania, 

również za pomocą środków społecznego przekazu, ze szczególnym akcentem na 

młodzieży i ludziach prostych. W pracy duszpasterskiej mają oni podejmować 

                                                 
245 Zob. KM86 6. 
246 Zob. KM86 16. 
247 Zob. KM86 21; 23; 40; 43; 56; 68; 75; 77; 117; 145; 176; DM86 2; 3; 35; 40; 93; 194. 
248 „Niech współbracia (…) usilnie starają się szerzyć cześć Najświętszej Maryi Panny Niepokalanej, 
która dzięki łasce Bożej została wywyższona po Synu ponad wszystkich aniołów i ludzi”. KM 86 18. 
249 Zob. KM86 3. 
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się prowadzenia parafii, stowarzyszeń, różnego rodzaj grup. Warto zwrócić 

uwagę, że ustawy pozostawiają dużo wolności w wyborze sposobów realizacji 

charyzmatu apostolskiego: „Współbracia swoje posłannictwo wypełniają przez 

(…) usilne przyczynianie się do zbawienia i uświęcenia ludzi na wszelki sposób, 

jaki im podsunie gorliwość, stosownie do potrzeb oraz okoliczności czasu i 

miejsca”250. 

Konstytucje i dyrektorium zawierają razem 47 paragrafów, precyzujących 

sposoby oraz kierunki działania, takie jak wychowanie młodzieży, posługa 

kapłańska, misje251. Należy szczególnie zwrócić uwagę na bardzo ważną cechę 

tożsamości mariańskiej, dzięki której kształtuje się specyfika mariańskiego 

charyzmatu apostolskiego – powszechność. Ustawodawca kilkakrotnie wskazuje, 

że marianie są posłani do wszystkich ludzi, nie tylko do ściśle określonej 

kategorii osób, dlatego w posłudze duszpasterskiej podejmują się oni zadania 

głoszenia Ewangelii wszystkim narodom, podejmują się pracy nie tylko 

parafialnej, ale też ewangelizacyjnej252. Ponadto, w dyrektorium zawarto 

wskazanie, że współbracia za zgodą przełożonego generalnego mogą posługiwać 

w obrządku wschodnim. Jest to związane z tym, że w okresie międzywojennym 

Stolica Apostolska poleciła marianom opiekę nad prawosławnymi, którzy chcieli 

przejść na katolicyzm z jednoczesnym zachowaniem tradycji liturgicznej253, 

niektórzy marianie nadal prowadzą duszpasterstwo w obrządku wschodnim. 

Trzecia cecha charyzmatu mariańskiego – wspomożenie zmarłych – po 

raz pierwszy od odnowienia zgromadzenia zostaje określona w sposób bardziej 

dokładny, natomiast pobożność eschatologiczna przestaje być zasadniczo tylko 

praktyką prywatną współbraci i ustawodawca nakazuje kształtowanie 

wrażliwości wobec zmarłych także wśród wiernych. Tak, ustawodawca 

omawiając praktyki pobożności, uzasadnia obowiązek wspomożenia zmarłych 

poprzez prawdę wiary o obcowaniu świętych oraz przypomina, że marianie od 

                                                 
250 DM86 1. 
251 Zob. KM86 115–142; D86 81–100.  
252 Zob. KM86 8–10; 83; 133; 137–141. 
253 Zob. DM86 82; zob. także J. Kosmowski, Mariańska misja obrządku bizantyjsko-słowiańskiego w 
Harbinie (1928-1948), Warszawa–Lublin 2011; M. Wojciechowicz, Placówka wschodnia w Harbinie, w: 
J. Bukowicz, T. Górski (red.), Marianie 1673-1973, Rzym 1975, s. 244–268. 
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samego początku istnienia zgromadzenia czcili pamięć zmarłych i spieszyli im z 

pomocą. Dlatego sami współbracia powinni nieść pomoc cierpiącym w czyśćcu 

poprzez ofiary Mszy świętej, modlitwy, akty pokuty, wspólne nabożeństwa, a 

ponadto mają się troszczyć o umierających254. Także po raz pierwszy w ustawach 

pojawia się zapis, że w nowicjuszach należy rozwijać „gorliwość w niesieniu 

pomocy zmarłym”255, natomiast w ramach apostolatu współbracia powinni 

„wszczepiać w umysły wiernych prawdy eschatologiczne, aby stawały się one 

dla nich silną pobudką zarówno do zdobywania świętości, jak i do niesienia 

modlitewnej pomocy umierającym oraz duszom cierpiącym w czyśćcu”256. 

Należy także zwrócić uwagę na taki aspekt charyzmatu mariańskiego, 

który został dołączony przez bł. Jerzego Matulewicza – miłość do Kościoła, 

eklezjalność mariańskiej tożsamości. W już cytowanym wyżej paragrafie drugim 

konstytucji można zauważyć ten szczególny akcent eklezjologiczny w realizacji 

misji, a więc i charyzmatu zgromadzenia: „(..) z Kościołem, w Kościele i przez 

Kościół (…)”257. Jest to nawiązanie do jednego z bardzo ważnych aspektów 

duchowości Odnowiciela258. Ten rys eklezjologiczny w konstytucjach i 

dyrektorium pojawia się także wielokrotnie, przy doprecyzowaniu misji 

marianów w Kościele, podkreślając, że mają oni żywić względem niego miłość i 

uległość, wykazując równocześnie jedność i solidarność z Kościołem 

powszechnym259. Szczególnie zaś należy zwrócić uwagę na to, że konstytucje, 

jak i poprzednio, ukazują, że hasłem zgromadzenia jest „Za Chrystusa i 

Kościół”260, co jednoznacznie podkreśla wymiar eklezjologiczny charyzmatu 

mariańskiego. 

Podsumowując, trzeba jeszcze raz zaznaczyć, że odnowione konstytucje 

mariańskie z 1986 roku zachowały wszystkie cechy pierwotnego charyzmatu 

mariańskiego, ponadto, została podjęta próba niejako „przywrócenia” postaci 

                                                 
254 Zob. KM86 19; 81. D86 36; 43–51. 
255 KM86 166. 
256 KM86 118. 
257 KM86 2. 
258 Zob. J. Kumala, Dla Chrystusa i Kościoła w duchowości bł. Jerzego Matulewicza, Licheń Stary 2017, 
s. 41–58. 
259 Zob. KM86 7; 57; 124; 140 200–202; Zob także D86 82; 89; 90; 96. 
260 KM86 13. 
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Założyciela poprzez odnośniki do Reguły życia – pierwszych konstytucji 

mariańskich. 

2.3. Kształtowanie współczesnej specyfiki charyzmatu 

mariańskiego i nowe konstytucje 

 W okresie po zatwierdzeniu konstytucji z 1986 roku w zgromadzeniu 

marianów nadal podejmowano dyskusje na temat charyzmatu instytutu na 

różnych poziomach, w sposób formalny i nieformalny. Szczególnie ważnymi 

procesami w historii zgromadzenia w ciągu ostatnich trzydziestu lat było 

odnowienie struktur zakonnych oraz założenie nowych na terytorium byłego 

Związku Radzieckiego, co ubogaciło marianów o nowe doświadczenia 

apostolskie. Ponadto, Założyciel marianów o. Stanisław Papczyński został 

wyniesiony do chwały ołtarzy (beatyfikacja – 2007, kanonizacja – 2016), co z 

kolei pobudziło marianów do kolejnych dyskusji nad charyzmatem swojego 

zgromadzenia. 

 Niżej zostaną przedstawione wyniki tych dyskusji, które skutkowały 

nowym rozumieniem charyzmatu mariańskiego. Zostanie to dokonane na 

podstawie analizy wyników kapituł generalnych w latach 1993, 1999, 2005, 2011 

i 2017, jak również w oparciu o dokumentację, związaną z pracą „Komisji do 

spraw Konstytucji i Dyrektorium”. Zwieńczeniem rozdziału będzie ukazanie, w 

jaki sposób postrzegają marianie charyzmat własnego instytutu w świetle 

aktualnego ustawodawstwa zgromadzenia. 

2.3.1. Charyzmat mariański w świetle decyzji kolejnych 

kapituł generalnych 

Zgodnie z konstytucjami, zwyczajne kapituły generalne w zgromadzeniu 

powinny się odbywać co sześć lat, celem zaś kapituły jest „strzeżenie 

dziedzictwa Zgromadzenia, popieranie ciągłego rozwoju i przystosowanej 
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odnowy Zgromadzenia zgodnie z jego charakterem i misją, omówienie 

ważniejszych spraw oraz wydanie odpowiednich zarządzeń”261. 

2.3.1.1. Kapituła generalna w 1993 roku 

Mając na uwadze przedstawione wyżej określenie celów kapituły oraz to, 

że charyzmat instytutu nie jest rzeczywistością statyczną, ale powinien 

nieustannie być poddawany weryfikacji w świetle „znaków czasu”, już na 

kapitule generalnej w 1993 roku podjęto refleksję oraz wydano rozporządzenia, 

dotyczące konkretnych dzieł, dzięki którym współbracia mogliby jeszcze lepiej 

zrozumieć własny charyzmat, jak również ewentualnie otworzyć się na nowe 

formy posługi w Kościele. W liście, który został wysłany współbraciom w 

związku z zakończeniem kapituły, przełożony generalny o. Adam Boniecki (ur. 

1934) zaznaczył, że celem tej kapituły nie była zmiana w ustawach 

zgromadzenia, natomiast rozważano o sposobach bardziej jasnego ukazania 

istoty charyzmatu mariańskiego. Dlatego jednym z z priorytetowych zadań, na 

jakie wskazał ówczesny przełożony generalny, była publikacja źródeł 

historycznych oraz opracowań na temat mariańskiego dziedzictwa, 

zabezpieczenie źródeł historycznych dotyczących życia świątobliwych 

współbraci tak pod kątem ewentualnych procesów beatyfikacyjnych, jak również 

dla zbudowania współbraci. Ponadto, o. Boniecki wskazał na konieczność 

refleksji teologicznej nad tematyką duchowości mariańskiej. Te prace miały być 

podjęte nie tylko „dla użytku wewnętrznego”, ale również mieć na celu 

podzielenie się dziedzictwem mariańskim z szerokim gronem wiernych262. 

Rezultatem prac kapituły stały się dekrety komisji kapitulnych. Tak, 

komisja do spraw formacji i życia wspólnego w Dekrecie Nr 2 ukazała 

konieczność jasnej wizji charyzmatu instytutu, ponieważ jest to „Dar Ducha 

Świętego (…), którego istotne cechy muszą być nieustannie odkrywane, 

                                                 
261 KM86 237. 
262 Zob. A. Boniecki, List Przełożonego Generalnego z 8.09.1993. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 
1993, w: W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 
1702–1999, AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 717–719. 
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pogłębiane i przyjęte do serca przez każde pokolenie Marianów”263. Ponadto, 

kilkakrotnie w dalszej części dekretu podkreślono, że właśnie tajemnica 

Niepokalanego Poczęcia NMP jest inspiracją realizacji powołania 

mariańskiego264. 

Oprócz tego, jak już zaznaczone wyżej w liście o. Bonieckiego, zostały 

wydane zalecenia, wskazujące na takie zadania przełożonego generalnego w 

przyszłości, jak stworzenie zespołu braci, którzy podjęliby się opracowania 

problematyki duchowości mariańskiej265. Ojcowie kapitulni zalecili również we 

wszystkich domach zakonnych zgromadzenia „oprawiać Msze święte o 

charakterze eklezjalnym, maryjnym, apostolskim i eschatologicznym”266. 

Szczególnie należy zwrócić uwagę na to, że w ramach tej kapituły podjęto 

temat nowego aspektu zaangażowania apostolskiego marianów, który później 

zostanie włączony w ustawodawstwo zgromadzenia: „Za sprawą Bożej 

Opatrzności członkowie naszego Zgromadzenia są dziś głęboko zaangażowani w 

apostolstwo Bożego Miłosierdzia (…). Dlatego Kapituła Generalna zaleca by 

członkowie Zgromadzenia: 

1) głębiej poznali i przeżyli tajemnicę Miłosierdzia Bożego w świetle 

Objawienia, oraz nauczania i doświadczenia Kościoła; 

2) zastosowali praktyczne wnioski wypływające z tej tajemnicy w działalności 

wychowawczej, duszpasterskiej, wydawniczej, społecznej i charytatywnej, 

zwłaszcza w gotowości odpowiedzenia na potrzeby najbiedniejszych; 

3) obierając taki kierunek naszego życia i apostolatu, wypełnimy skierowane do 

nas wezwanie Jana Pawła II, by iść na spotkanie „nowych ubogich” i stać się 

„apostołami Miłosierdzia Bożego pod macierzyńskim kierownictwem Maryi”267. 

 W związku z tym nowym spojrzeniem na charyzmat mariański kapituła 

zaleciła utworzenie zespołu w celu przestudiowania tego zagadnienia i 

                                                 
263 Dekrety. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 1993, w: W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes 
Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 725. 
264 Zob. tamże, s. 725– 726. 
265 Zob. Zalecenia. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 1993, w: W. Makoś (red.), Decreta, 
ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, Puszcza Mariańska 
2001, s. 735. 
266 Tamże, s. 735–736. 
267 Tamże, s. 733–734. 
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przedstawienia wyników badań, na podstawie których można podjąć określone 

decyzje268. 

2.3.1.2. Kapituła generalna w 1999 roku 

W liście, zwołującym kolejną kapitułę generalną w 1999 roku, przełożony 

generalny o. A. Boniecki nawiązał do posynodalnej adhortacji Vita consecrata, 

podkreślając, że w realizacji charyzmatu marianie mają zachowywać „twórczą 

wierność”, dzięki której można postawić sobie pytanie, w jaki sposób na 

wezwania współczesne odpowiedzieliby Założyciel i Odnowiciel marianów269. 

 Na kapitule generalnej w 1999 roku szczególnie zwrócono uwagę na 

tajemnicę Bożego Miłosierdzia. Po wydaniu odpowiednich dekretów, ojcowie 

kapituły pierwsze wśród zaleceń zatytułowali „Boże Miłosierdzie w 

duszpasterstwie i studium marianów”270. Ten dokument jest szczególnie ważny z 

punktu widzenia omawianego tematu, ponieważ z jednej strony jest on wyrazem 

konstatacji faktu, że już od lat marianie byli zaangażowani w apostolat Bożego 

Miłosierdzia w Brazylii, Portugalii Wielkiej Brytanii i Stanach Zjednoczonych, 

natomiast z drugiej strony, podjęto w nim wstępną refleksję teologiczną, w jaki 

sposób ta tajemnica jest związana z misterium Niepokalanego Poczęcia Maryi. 

Stwierdzono między innymi, że „Maryja jest doskonałym dziełem Bożym i 

najwspanialszym owocem Chrustowego odkupienia oraz pierwszą apostołką 

Bożego Miłosierdzia”271, dlatego zaleceniem kapituły stało, by marianie głębiej 

poznawali i przeżywali tajemnicę Bożego Miłosierdzia oraz stosowali praktyczne 

wnioski w swojej działalności apostolskiej, zwłaszcza by byli gotowi 

odpowiedzieć na potrzeby najbiedniejszych272. 

Do deklaracji kapituły dodano także w załączniku artykuł o. Basileu dos 

Anjos Pires pod tytułem Misterium Niepokalanego Poczęcia NMP a Miłosierdzie 

                                                 
268 Zob. tamże. 
269 Zob. VC 37; A. Boniecki, List okólny. Capitulum Generale XIII in Ariccia II a. 1999, w: W. Makoś 
(red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, 
Puszcza Mariańska 2001, s. 772 – 773. 
270 Zalecenia. Capitulum Generale XIII in Ariccia II a. 1999, w: W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes 
Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 799. 
271 Tamże. 
272 Zob. tamże, s.799–800. 



Charyzmat mariański w świetle zmian ustawodawstwa zgromadzenia 

 

161 

 

Boże: jednolita i dynamiczna wizja naszego charyzmatu, w którym interpretuje 

on istotne cechy mariańskiego charyzmatu w kluczu właśnie Bożego 

Miłosierdzia: tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi jest wyrazem miłosiernej 

miłości Boga, ponieważ ten Jej przywilej wynika ze zbawienia, które daje 

Chrystus. W ten sposób przedstawia on Maryję Niepokalaną jako „arcydzieło 

Bożego Miłosierdzia”, która pierwsza przyjęła zbawienie i stała równocześnie 

„współpracowniczką Syna w dziele zbawienia”. W dalszej części artykułu autor 

wskazuje, że pozostałe aspekty charyzmatu – eschatologiczny i apostolski – 

również mogą być zinterpretowane w kluczu Bożego Miłosierdzia, ponieważ 

działania marianów są oparte na własnym doświadczeniu daru tego miłosierdzia. 

Dzięki takiej interpretacji można dostrzec głęboką jedność wszystkich cech 

mariańskiego charyzmatu273.   

 Kolejny aspekt charyzmatu mariańskiego, który został zauważony przez 

ojców kapitulnych – powszechność jako wyraz otwarcia na wszystkie narody i 

kultury. W związku z tym na kapitule podjęto decyzję o „umiędzynarodowieniu” 

Wyższego Seminarium Duchownego marianów w Lublinie. Już od kilku lat w 

tym seminarium podejmowali studia klerycy z krajów byłego ZSRR, należało 

więc nadać temu bardziej oficjalny status i wprowadzić praktykę, by formatorzy i 

wykładowcy seminarium także pochodzili z różnych krajów274. W ten sposób w 

zgromadzeniu w sposób szczególny miał być realizowany taki aspekt 

mariańskiego charyzmatu, jak otwartość na wszystkie narodowości275. 

 Jako kontynuację zalecenia Założyciela o zrzeszeniu czcicieli 

Niepokalanego Poczęcia276, na kapitule podjęto decyzję o tym, by przełożeni na 

poszczególnych szczeblach zatroszczyli się o powołanie Bractw Niepokalanego 

Poczęcia NMP, członkowie których mają dążyć nie tylko do własnej świętości, 

ale również wpierać innych w tym dziele, szczególnie zaś powinni oni otaczać 

opieką zmarłych, poddanych oczyszczeniu. Trzeba zwrócić uwagę na to, że 

                                                 
273 Zob. B. dos Anjos Pires, Misterium Niepokalanego Poczęcia NMP a Miłosierdzie Boże: jednolita i 
dynamiczna wizja naszego charyzmatu, Deklaracje. Capitulum Generale XIII in Ariccia II a. 1999, w: W. 
Makoś (red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, 
AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 811–813.  
274 Zob. tamże, s. 802. 
275 Zob. KM86 8. 
276 Zob. NV 8. 
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członkowie tych bractw tak za życia, jak i po śmierci mają udział w dobrach 

duchowych całego zgromadzenia277. 

 Nie mniej ważny aspekt realizacji charyzmatu mariańskiego, na który 

zwrócono uwagę i na tej kapitule to położenie mocnego akcentu na pracy z 

młodzieżą. Jako odpowiedź na wezwanie Jana Pawła II marianie powinni podjąć 

się pracy z młodzieżą, pomagając im w odkryciu ich powołania w Kościele i w 

świecie278. 

2.3.1.3. Kapituła generalna w 2005 roku 

Po kapitule 1999 roku w zgromadzeniu nastąpił pewien zwrot w kierunku 

pogłębionej refleksji teologicznej na temat Miłosierdzia Bożego w charyzmacie 

mariańskim. W 2003 roku w Licheniu odbyło się sympozjum teologiczne pod 

tytułem „Tajemnica Bożego Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim”279, 

zaczęły powstawać publikacje na ten temat280.  

 Trzeba zaznaczyć, że w okresie późniejszym podjęto także refleksję nad 

pracą wychowawczą marianów, chociaż nie organizowano sympozjów 

naukowych, jednak nie był to temat objęty milczeniem281. 

 Kapituła generalna w 2005 roku, w świetle podjętych decyzji poprzednich 

kapituł, uchwaliła ważną zmianę w konstytucjach zgromadzenia, mianowicie do 

paragrafu Nr 18, pod tytułem „Szczególne rodzaje kultu” wśród innych praktyk, 

które marianie w ramach swojej działalności apostolskiej powinni szerzyć, 

zostało dodane „i Miłosierdzia Bożego”. Po zatwierdzeniu przez Stolicę 
                                                 
277 Zob. Zalecenia. Capitulum Generale XIII in Ariccia II a. 1999, s. 803–804. 
278 Zob. tamże, s. 805. 
279 Zob. zwłaszcza artykuły z sympozjum: S. Napiórkowski, Niepokalanie Poczęta jako dzieło Bożego 
Miłosierdzia, w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim, Licheń 
2004, s. 113–125; J. Kumala, Niepokalanie Poczęta ikoną miłosierdzia Trójjedynego Boga. Inspiracje dla 
życia duchowego i apostolatu, w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego Miłosierdzia w charyzmacie 
mariańskim, Licheń 2004, s. 127 – 156; W. Makoś, Apostolat Bożego Miłosierdzia w najstarszej tradycji 
mariańskiej, w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim, Licheń 
2004, s. 259–308; E. Matulewicz, Miłosierdzie Boże w życiu i nauczaniu bł. Jerzego Matulewicza MIC, 
w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim, Licheń 2004, s. 309–
329. 
280 Zob. na przykład W. Nieciecki, W poszukiwaniu mariańskiej drogi, Licheń 2004, zwłaszcza s. 325–
337; w okresie późniejszym powstała dobrze opracowana pozycja na temat Miłosierdzia Bożego w 
charyzmacie mariańskim: zob. E. Matulewicz, Miłosierdzie Boże w charyzmacie Zgromadzenia Księży 
Marianów, Lublin 2007. 
281 Zob. na przykład J. Zawadka, Pedagogia mariańska, w: J. Kostkiewicz, K. Misiaszek (red.), 
Pedagogie katolickich zgromadzeń zakonnych. Historia i współczesność, t.2, Kraków 2013, s. 39–77.  
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Apostolską, ten paragraf brzmiał następująco: „Niech współbracia na wszelki 

sposób krzewią życie liturgiczne, pobożność eucharystyczną i praktykę częstej 

Komunii świętej, jak również nabożeństwo do Najświętszego Serca Jezusowego 

i Miłosierdzia Bożego. Niech usilnie starają się szerzyć cześć Najświętszej 

Maryi Panny Niepokalanej, która dzięki łasce Bożej została wywyższona po 

Synu ponad wszystkich aniołów i ludzi”282. 

 Natomiast pierwszym zaleceniem kapituły było niemal dosłowne 

powtórzenie zalecenia z kapituły 1993 roku, aby współbracia głębiej poznawali i 

przeżywali tajemnicę Bożego Miłosierdzia, oraz stosowali praktyczne wnioski w 

swojej działalności apostolskiej283. Z kolei w Deklaracji w sprawie charyzmatu i 

apostolatu Zgromadzenia ojcowie kapitulni podali wyjaśnienie i uzasadnienie 

podjętej decyzji: „Kapituła Generalna w trosce o zachowanie tożsamości 

charyzmatycznej Zgromadzenia uważa, że twórcza wierność charyzmatowi 

mariańskiemu pozwala uznać apostolat Bożego Miłosierdzia jako głęboko 

zakorzeniony w naszej tradycji zakonnej. Orędzie o miłosiernym Bogu jest 

fundamentalną prawdą dla całego życia chrześcijańskiego. Tylko w świetle 

Bożego Miłosierdzia, także my, marianie, możemy żyć tajemnicą Chrystusa i 

Kościoła oraz misterium Niepokalanego Poczęcia Matki Bożej”284. 

 W ten sposób do ustawodawstwa mariańskiego został wprowadzony nowy 

element charyzmatu, który jednak nie należy uważać za absolutną nowość, 

ponieważ badania mariańskich historyków i teologów potwierdzili, że tak w 

dziełach Założyciela, jak i Odnowiciela, chociaż nie jest to wyrażone explicite, 

aspekt Miłosierdzia Bożego jest zawsze obecny285. Należy dodać, że kapituła 

                                                 
282 Zmiany / interpretacje Konstytucji. Uchwały Kapituły Generalnej. Rzym 22 lutego – 12 marca A.D. 
2005, w: Capituli Generalis decreta, prasescripta et declarationes, AGM, Roma 2005, s. 13. 
283 Zalecenia. Uchwały Kapituły Generalnej. Rzym 22 lutego – 12 marca A.D. 2005, w: Capituli 
Generalis decreta, prasescripta et declarationes, AGM, Roma 2005, s. 15–16; Zob. także  Zalecenia. 
Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 1993, s. 733–734. 
284 Deklaracje. Deklaracja w sprawie charyzmatu i apostolatu Zgromadzenia. Uchwały Kapituły 
Generalnej. Rzym 22 lutego – 12 marca A.D. 2005, w: Capituli Generalis decreta, prasescripta et 
declarationes, AGM, Roma 2005, s. 17–18. 
285 Zob. W. Makoś, Apostolat Bożego Miłosierdzia w najstarszej tradycji mariańskiej 283; 293–294; E. 
Matulewicz, Miłosierdzie Boże w życiu i nauczaniu bł. Jerzego Matulewicza MIC, 310–313; E. 
Matulewicz, Miłosierdzie Boże w charyzmacie Zgromadzenia Księży Marianów, s. 69–146. 
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poleciła zarządowi generalnemu powołanie Komisji do spraw charyzmatu286, to 

wykazuje troskę o pogłębienie refleksji teologicznej nad charyzmatem instytutu, 

co z kolei świadczy o jego żywotności.  

 Oprócz zmian w ustawodawstwie, należy wskazać jeszcze na dwa dekrety 

kapituły 2005 roku, dzięki którym podkreślono istotę powołania mariańskiego. 

Po pierwsze, decyzją kapituły przy pierwszej profesji zakonnej współbracia 

odtąd otrzymują szkaplerz Niepokalanego Poczęcia NMP287 na znak tego, że w 

centrum ich powołania znajduje się tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi288. 

Po drugie, został zatwierdzony Rytuał mariański, o charakterze studyjnym, który, 

zgodnie z dekretem, „(…) zawiera istotne elementy mariańskiego charyzmatu w 

nawiązaniu do duchowego dziedzictwa Zgromadzenia”289. Te decyzje kapituły 

generalnej ukazują, że chociaż podczas obrad skoncentrowano się bardziej na 

tajemnicy Miłosierdzia Bożego, jednak nie zaniedbano namysłu nad istotą 

charyzmatu – tajemnicą Niepokalanego Poczęcia Maryi oraz sposobu jego 

aktualizacji w praktyce życia współbraci. 

2.3.1.4. Kapituła generalna w 2011 roku 

W okresie pomiędzy kapitułą 2005 i 2011 roku w historii zgromadzenia 

dokonało się wydarzenie historyczne – w 2007 roku Założyciel marianów o. 

Stanisław Papczyński został beatyfikowany. To stało się impulsem dla 

zastanowienia się nad tematem wierności charyzmatowi założycielskiemu. W 

2009 roku została powołana komisja przygotowawcza do następnej kapituły, 

Komisja ta opracowała ankietę, celem której było przeprowadzenie sondażu 

                                                 
286 Zalecenia. Uchwały Kapituły Generalnej. Rzym 22 lutego – 12 marca A.D. 2005, w: Capituli 
Generalis decreta, prasescripta et declarationes, AGM, Roma 2005, s. 16. 
287 Szkaplerz Niepokalanego Poczęcia NMP był częścią habitu Zakonu Franciszkanek od Niepokalanego 
Poczęcia – Koncepcjonistek, zatwierdzonego w 1511 roku. Praktyka noszenia tego szkaplerza została 
rozpowszechniona w Włoszech przez zakon sióstr Teatynek od Niepokalanego Poczęcia na początku 
XVII wieku. Ojcowie teatyni przyczynili się do rozpowszechnienie tego szkaplerza wśród wiernych. 
Ojciec Stanisław Papczyński propagował ten szkaplerz w swojej działalności apostolskiej, natomiast o. 
Kazimierz Wyszyński otrzymał zgodę od teatynów na rozpowszechnienie tego szkaplerza w Polsce i w 
Portugalii. Z czasem jednak ta praktyka zanikła. W latach sześćdziesiątych XX wieku marianie ponownie 
otrzymali od przełożonego generalnego teatynów zezwolenie na rozpowszechnienie niebieskiego 
szkaplerza Niepokalanego Poczęcia NMP i aktualnie to praktykują w apostolstwie: zob. E. Warda, 
Szkaplerzne bractwa, w: Encyklopedia Katolicka, t. 19, Lublin 2013, kol. 61. 
288 Zob. Dekrety. Uchwały Kapituły Generalnej. Rzym 22 lutego – 12 marca A.D. 2005, w: Capituli 
Generalis decreta, prasescripta et declarationes, AGM, Roma 2005, s. 14. 
289 Tamże, s. 13. 
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wśród współbraci między innymi na temat postrzegania i rozumienia 

mariańskiego charyzmatu i apostolatu. Ponadto, jednym z pytań było czy 

współbracia chcieliby powrócić do praktyki noszenia białego habitu, jak to miało 

miejsce przed odnowieniem marianów przez bł. Jerzego Matulewicza290. 

 Analiza ankiet ukazała, że w rozumieniu i w praktyce życia współbraci 

istotnymi cechami charyzmatu mariańskiego są maryjność, z podkreśleniem 

tajemnicy Jej Niepokalanego Poczęcia, apostolskość, czyli otwartość na dzieło 

ewangelizacji i duszpasterstwa oraz eschatyczność, czyli ukierunkowanie na 

wspieranie zmarłych. Ponadto, wielu braci wskazało na ważność misterium 

Miłosierdzia Bożego. W odpowiedzi na formy apostolatu, który prowadzi 

zgromadzenie, ankietowani odpowiedzieli, że musi on cechować się 

skoncentrowaniem na Maryi Niepokalanej oraz na Bożym Miłosierdziu, dlatego 

bracia powinni z jednej strony pełnić posługę ramach tzw. „tradycyjnego” 

duszpasterstwa, z drugiej zaś strony podejmować dzieła specyficzne, na przykład 

praca w „trudnych” środowiskach, obrona życia od poczęcia no naturalnej 

śmierci, praca misjonarska291. To świadczy o utożsamieniu się braci z nowym 

aspektem mariańskiego charyzmatu, równocześnie to może być potwierdzeniem, 

iż na poprzednich kapitułach ojcowie wywiązali się z zadania rozeznawania i 

odpowiedzi na znaki czasu. 

 Wartym wspomnienia jest temat powrotu do białego habitu. Jak się 

okazało, temat ten budził wielkie i różne emocje, część braci – około 41% - 

wyraziła zdanie, że należy powrócić do habitu, jako wyrazu konsekracji 

zakonnej, zgodnie z wolą Założyciela, natomiast około 46% było za opcją 

pozostania zgromadzeniem bezhabitowym292. 

 Kolejna kapituła generalna odbyła się w 2011 roku. Przede wszystkim 

należy zwrócić uwagę na zmiany, które wprowadzono do konstytucji i które 

zostały zaakceptowane przez Stolicę Apostolską293, a wyrażają bezpośrednio 

                                                 
290 Zob. P. Naumowicz (red.), Podsumowanie prac nad ankietą dotyczących ważnych spraw 
Zgromadzenia, w: Documenti Capituli Generalis Congregationis CC. Marianorum A.D. 2011 Romae 
celebrati, AGM, Roma 2011, s. 59–60. 
291 Zob. tamże, s. 64–66. 
292 Zob. tamże, s. 66–67. 
293 Konstytucje i Dyrektorium Zgromadzenia Księży Marianów Niepokalanego Poczęcia Najświętszej 
Maryi Panny, AGM, Warszawa 2011 (dalej KM2011 – Konstytucje; DM2011 – Dyrektoroum) 
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istotę charyzmatu mariańskiego Paragraf Nr 19 pod tytułem „Pomoc zmarłym i 

umierającym” został przeniesiony z trzeciego rozdziału („Święci patronowie i 

szczególne praktyki pobożne”) do pierwszego („Misja i charakter 

Zgromadzenia”), umieszczając go po 6 paragrafie „Charakter maryjny”294. To 

przesunięcie, mimo tego, że treść paragrafu została bez zmian, zostało dokonane 

w celu ukazania, że w mariańskim charyzmacie wspomożenie zmarłych nie jest 

tylko praktyką pobożności, ale należy do istoty charyzmatu, jest jego częścią 

konstytutywną. 

 Druga zmiana, która wydaje się być niepozorna i chyba nawet nie 

zostałaby zauważona, to dodanie odniesienia do Reguły 10 cnót NMP do 

paragrafu Nr 17. Z punktu widzenia redakcyjnego jest to dodanie tylko jednej 

litery „R” po tekście paragrafu295 oraz objaśnienia tego skrótu w wykazie 

skrótów, jednak jest to podkreśleniem jedności współczesnych marianów ze 

współbraćmi z okresu „białych marianów”, którzy składali śluby na tą Regułę. Z 

punktu widzenia określenia przez ustawy charyzmatu mariańskiego ta zmiana gra 

ważną rolę dla podkreślenia ciągłości tradycji – uczczenie misterium 

Niepokalanego Poczęcia poprzez naśladowanie Maryi w Jej cnotach296. 

 Ponadto, w dyrektorium zostały rozszerzone paragrafy, dotyczące praktyk 

modlitewnych i innych aktów pobożności. Tak, paragraf 35 pod tytułem 

„Nabożeństwa specjalne”, który nakazywał marianom odprawianie nabożeństw 

majowych i czerwcowych oraz różańcowych w październiku, został poszerzony 

o praktykę modlitwy oficjum maryjnego w soboty i odprawienia Mszy z 

formularza maryjnego, o ile na to pozwolą przepisy liturgiczne297. Natomiast do 

paragrafu Nr 36 „Nabożeństwa listopadowe”, który nakazuje współbraciom 

                                                 
294 Zob. Uchwały Kapituły Generalnej 2011, w: Documenti Capituli Generalis Congregationis CC. 
Marianorum A.D. 2011 Romae celebrati, AGM, Roma 2011, s. 9. 
295 KM2011 17; W tekście Konstytucji i Dyrektorium po każdym paragrafie są podane skróty 
dokumentów ustawodawczych zgromadzenia czy Kościoła powszechnego. Skrót „R” oznacza – Reguła 
naśladowania 10 cnót ewangelicznych Najświętszej Maryi Panny w tej wersji, która została umieszczona 
w dodatku do konstytucji marianów z 1930 roku: zob. Dodadek I. Reguła „Decem Beneplacitorum” czyli 
dziesięciu cnót Najświętszej Maryi Panny, której trzymali się Marjanie aż do wydania dekretu św. 
Kongregacji zakonników N 3544 – 9 dnia 28 listopada 1910 r. (w oryginalnym przekładzie zachowana), 
w: Konstytucje Zgromadzenia Księży Marjanów pod wezwaniem Niepokalanego Poczęcia Najświętszej 
Maryi Panny, Kraków 1933, s. 302–324.  
296 Zob. Uchwały Kapituły Generalnej 2011, w: Documenti Capituli Generalis Congregationis CC. 
Marianorum A.D. 2011 Romae celebrati, AGM, Roma 2011, s. 10. 
297 DM2011  35; zob. Uchwały Kapituły Generalnej 2011, s. 10. 
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szczególną troskę o rozwój nabożeństwa za zmarłych w dniu Zadusznym, przez 

oktawę oraz cały listopad, dodano także, aby marianie, o ile na to pozwolą 

przepisy liturgiczne, jeden dzień w tygodniu w liturgii godzin modlili się oficjum 

za zmarłych oraz odprawiali Mszę św. z użyciem formularza za zmarłych298. 

 Trzeba zwrócić uwagę, że jeszcze przed kapitułą, na konwencie 

generalnym w 2008 roku, padła propozycja zwrócenia się do Kongregacji ds. 

Kultu Bożego i Dyscypliny Sakramentów o udzielenie przywileju odprawiania 

Mszy św. za zmarłych, z właściwymi sobie formularzami i czytaniami we 

wszystkie dni oktawy Dnia Zadusznego, także we wspomnienia obowiązkowe, 

które wypadają w tym czasie, jak również o pozwolenie na odprawienie jednej 

Mszy z użyciem formularza za zmarłych jeden raz w tygodniu w okresie całego 

roku liturgicznego. W ten sposób wyrażono pragnienie niejako 

„zintensyfikować” realizację eschatologicznego wymiaru charyzmatu 

mariańskiego. Jednak po wstępnych konsultacjach w Kongregacji okazało się, że 

taki przywilej raczej nie zostanie udzielony, dlatego odstąpiono od tego 

zamiaru299. 

 Wśród zaleceń kapituły wartym uwagi jest Zalecenie Nr 5 dla całego 

Zgromadzenia. Ukazuje ono konieczność zaangażowania się współbraci w 

dzieła, których celem jest promocja godności człowieka, takich jak obrona życia 

poczętego, rodziny, jak również pomoc uzależnionym w walce z nałogami. 

Ojcowie kapitulni podkreślili, że jest to praca w duchu o. Papczyńskiego i abpa 

Matulewicza, a więc jest to wskazanie kolejnego kierunku działań zgodnie z 

charyzmatem mariańskim w odpowiedzi na potrzeby czasu300. 

 Szczególnie należy zwrócić uwagę na dokument kapituły, który również 

został umieszczony wśród zaleceń pod tytułem Priorytety dla Zgromadzenia na 

lata 2011–2017. Jest to dokument, który dobrze ilustruje propozycję sposobów 

                                                 
298 DM2011 36; zob. Uchwały Kapituły Generalnej 2011, s. 11. 
299 Zob. R. Zalewski, Dyskusja i głosowanie nad wnioskiem w sprawie Oficjum i Mszy za zmarłych, w: J. 
Rokosz (red.), Błogosławiony Stanisław Papczyński Ojcem i Przewodnikiem mariańskiego powołania. 
Materiały z Konwentu Generalnego. Rzym, 4-8 grudnia 2008, AGM,Warszawa–Rzym, 2009, s. 233-236; 
D. Artjomovs, Eschatologiczny wymiar duchowości bł. Stanisława Papczyńskiego w Zgromadzeniu 
Księży Marianów po Soborze Watykańskim II. Dissertazione per la licenza. Relatore: Prof. Franciszek 
Krasoń, AGM, Roma 2014, s. 105. 
300 Zob. Zalecenia, w: Documenti Capituli Generalis Congregationis CC. Marianorum A.D. 2011 Romae 
celebrati, AGM, Roma 2011, s. 17. 
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realizacji charyzmatu mariańskiego w Kościele. W dokumencie zostały 

wymienione pięć priorytetów, które można nazwać kierunkami. Po pierwsze, 

dążenie do świętości, którego istotą jest miłowanie i naśladowanie Chrystusa, 

natomiast realizacja tego dążenia, będąc marianinem, możliwa tylko przy 

zachowaniu przepisów konstytucji, ponieważ właśnie do tego współbracia 

zobowiązują się składając śluby zakonne301. 

 Następnie, konieczność refleksji teologicznej nad charyzmatem 

mariańskim. Zgodnie z zaleceniem adhortacji Vita Consecrata, konieczna jest 

wierność charyzmatowi założycielskiemu i ukształtowanemu przez ten 

charyzmat duchowemu dziedzictwu instytutu302. Ojcowie kapitulni wskazują, że 

tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi, jako punkt centralny i znamienna 

cecha charyzmatu mariańskiego nie może być inaczej rozumiana, niż w 

tajemnicy Chrystusa i Kościoła. Dlatego konieczna jest weryfikacja 

podejmowanych dzieł w Kościele z postawieniem pytania, na ile są one zgodne z 

charyzmatem303. Stąd wynika trzeci priorytet zgromadzenia – wcielenie 

charyzmatu w dzieła apostolskie. Ojcowie zachęcili do postawienia pytania o 

kryteria wyboru tych dzieł apostolskich, w które angażują się marianie oraz o 

„mariański styl” prowadzenia podejmowanych dzieł. Ponadto, koniecznym jest 

zaangażowanie się w re-ewangelizację krajów Zachodu, które ulegają 

sekularyzacji i dechrystianizacji, w tym kontekście marianie mają sobie zadać 

pytanie, w jaki sposób mają to robić. Równocześnie zwrócono uwagę na to, że 

część braci ulega lenistwu i nie angażuje się w apostolat, ale nie powinno się 

godzić na przeciętność i wykonywanie tylko minimum prac304.  

 Dwa ostatnie punkty Priorytetów dotyczą problematyki troski o 

powołania i formacji. Więc koniecznym jest zastanowienie się nad „mariańskim 

stylem życia”, który pociągnąłby młodych ludzi, wzbudził w nich pragnienie 

kroczenia drogą mariańskiego powołania305. Natomiast wobec tych, co już obrali 

drogę powołania, należy wykazać troskę o formację początkową, nie szczędząc 

                                                 
301 Zob. tamże. s 22–23. 
302 Por VC 36. 
303 Zob. Zalecenia, s. 24–25. 
304 Zob. tamże, s. 27–28. 
305 Zob. tamże, s. 30–31. 
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na to ani siły, ani środków. Szczególnie ważnym jest problem tzw. formacji 

stałej, ponieważ pozostawiono ją odpowiedzialności każdego profesa, jednak 

przełożeni powinni wyznaczyć odpowiedzialnego, który zadbałby o taką 

formację współbraci306. 

 Na końcu należy także zwrócić uwagę na Przesłanie Kapituły do 

wszystkich członków Zgromadzenia, w którym w sposób zwięzły zostały 

przedstawione bardzo ważne idee, które wpłynęły na rozumienie i przeżywanie 

charyzmatu mariańskiego w ostatnie lata. Przede wszystkim przeżywanie 

beatyfikacji o. Papczyńskiego, jak również, choć w mniejszym stopniu, stuletni 

jubileusz odnowienia zgromadzenia, skierowały szczególną uwagę marianów na 

osobę Założyciela i patrymonium „białych marianów”. Dla wielu braci w XX 

wieku w centrum uwagi była osoba ojca Odnowiciela. Jednak, jak wskazują 

ojcowie kapitulni, właśnie o. Stanisław Papczyński jest „Ojcem Zgromadzenia”, 

dlatego w ramach odnowy charyzmatu należy zwrócić uwagę na to, że właśnie 

od niego bierze początek charyzmat mariański, jednak nie należy przeciwstawiać 

go Odnowicielowi, ponieważ całą tradycja mariańska jest jedną, choć i 

zmieniającą się rzeczywistością307. 

 W dokumencie ukazane jest także bardzo ważne zagadnienie, dotyczące 

przeżywania tajemnicy Niepokalanego Poczęcia Maryi. Ojcowie zwrócili uwagę, 

że należy unikać niebezpieczeństwa „traktowania misterium Niepokalanego 

Poczęcia NMP na sposób «monoidei» lub też w autonomii lub separacji tak w 

relacji do Osoby Najświętszej Maryi Panny, jak też do całego dzieła Pana”308, 

dlatego należy scalać wszystkie elementy charyzmatu – maryjny, 

eschatologiczny, apostolski i inne w jedną całość309. 

 Podsumowując trzydziestoletni okres od zatwierdzenia konstytucji w 1986 

roku do kapituły, która miała miejsce w 2017 roku, trzeba jeszcze raz podkreślić, 

że był to czas bardzo dużych zmian w rozumieniu i przeżywaniu charyzmatu 

mariańskiego. Zostały na nowo przemyślane trzy „tradycyjne” cechy charyzmatu 

                                                 
306 Zob. tamże, s. 32–35. 
307 Zob. Przesłanie Kapituły do wszystkich członków Zgromadzenia, w: Documenti Capituli Generalis 
Congregationis CC. Marianorum A.D. 2011 Romae celebrati, AGM, Roma 2011, s. 38; 41–42. 
308 Tamże, s. 39–40. 
309 Zob. tamże, s. 40. 
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oraz poprzez praktykę apostolską, została wyszczególniona konieczność 

przemyślenia oraz włączenia w praktykę apostolatu także tajemnicy Bożego 

Miłosierdzia. Przeprowadzone i zatwierdzone zmiany w konstytucjach i 

dyrektorium są dowodem na to, że właśnie w takim kształcie charyzmat 

mariański jest potwierdzony przez Kościół i tak powinien być w Kościele 

realizowany. Nie oznacza to jednak, że w zgromadzeniu ustały dalsze refleksje 

na temat istoty i cech mariańskiego charyzmatu w czasach współczesnych. W 

dalszym ciągu kontynuowano prace nad zmianami w ustawodawstwie, dzięki 

którym marianie mogliby jeszcze lepiej służyć w Kościele, zgodnie z 

pragnieniem Założyciela i Odnowiciela.   

 2.3.2. Nowe spojrzenie na charyzmat mariański – prace nad 

zmianą ustawodawstwa i jego reforma w 2017 roku 

 Dekret Nr 3 kapituły generalnej z 2011 roku nakazał przełożonemu 

generalnemu powołanie komisji, „której celem będzie dokonanie rewizji oraz 

zaproponowanie ewentualnych zmian i redakcji obowiązujących obecnie 

Konstytucji i Dyrektorium (…)”310. Z kolei w zaleceniu Nr 6 tejże kapituły 

ukazano, w jakim kierunku zaleca się prowadzić prace, na jakie aspekty 

szczególnie należy zwrócić uwagę311. 

 Pismem z dnia 13 lutego 2012 roku przełożony generalny zgromadzenia 

o. Andrzej Pakuła powołał komisję przygotowującą zmiany w ustawodawstwie 

zgromadzenia. Pierwsze posiedzenie komisji odbyło się w lutym 2013 roku, 

natomiast zwieńczeniem jej prac stał się dokument Propozycje zmian w 

Konstytucjach i Dyrektorium Zgromadzenia Księży Marianów, wydany w 2016 

roku. Analizując ten dokument, który zawiera tak propozycje, jak i uzasadnienia 

zmian, można prześledzić, w jaki sposób marianie kontynuowali rozeznawanie i 

                                                 
310 Dekrety, w: Documenti Capituli Generalis Congregationis CC. Marianorum A.D. 2011 Romae 
celebrati, AGM, Roma 2011, s. 14. 
311 Zob. Zalecenia, 17–18. 
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aktualizację własnego charyzmatu, które następnie zostały wyrażone w 

ustawodawstwie instytutu312. 

 Na podstawie wyników prac komisji na kapitule generalnej w 2017 roku 

podjęto dyskusję nad propozycjami zmian ustawodawstwa zgromadzenia oraz 

przeprowadzono głosowania pad poszczególnymi punktami. Uchwalone przez 

ojców kapitulnych zmiany w ustawach przedłożono do zatwierdzenia Stolicy 

Apostolskiej313, po nieznacznych korektach tekst konstytucji został 

zaaprobowany we wrześniu 2017 roku i stał się wiążącym dla marianów314. 

  Autoprezentacja komisji wyszczególnia jej założenia i cele: przede 

wszystkim ujęcie charyzmatu mariańskiego w konstytucjach powinno być 

zawarte w pierwszej części a następnie należało uzgodnić pozostałe przepisy z 

ewentualnymi zmianami, a więc elementy duchowe w tekście mają 

współbrzmieć z elementami prawnymi. Ponadto, same zmiany powinny być 

„oszczędne”, jednak koniecznym jest dostosowanie ustaw do współczesnego 

prawa Kościoła oraz język konstytucji i dyrektorium powinien być dobrze 

rozumiany315. 

 W pracy nad pierwszą częścią konstytucji uwaga komisji została skupiona 

na tym, by „wszystko, co jest właściwe i wyjątkowe dla Zgromadzenia”316 

zostało odzwierciedlone właśnie tutaj i charyzmat zgromadzenia powinien być 

definiowany w tym fragmencie ustaw. Zdaniem komisji, źródłami, na których 

podstawie powinno się określać charyzmat założycielski są pisma Założyciela i 

jego bezpośrednich uczniów, natomiast późniejsze pisma i ustawy należałoby 

interpretować jako dziedzictwo duchowe, nie zaś źródła charyzmatu317. Jednak 

takie sformułowanie nie wydaje się być trafnym, interpretacja komisji wykazuje 

tendencję do marginalizowania doświadczenia apostolatu oraz przeżywania 

                                                 
312 Zob. Propozycje zmian w Konstytucjach i Dyrektorium Zgromadzenia Księży Marianów. 
Przygotowane przez Komisję Konstytucyjną w latach 2013 – 2016, AGM, Rzym 2016, s. 5. 
313 Dekret promulgujący uchwały Kapituły Generalnej Zgromadzenia Księzy Marianów celebrowanej w 
Rzymie w dniach 6–23 lutego 2017 r. Rzym, 30 czerwca 2017, w: Documenta Capiuli Generalis 
Congregationis CC. Marianorum A.D. 2017 Romae celebratum, AGM, Roma 2017, s. 11. 
314 Zob. Congregatio pro Institutis Vitae Consacratae et Societatibus Vitae Apostolicae, Dekret. Watykan 
8 wsześcnia 2017 roku, w: Konstytucjie i Dyrektorium Zgromadzenia Ksieży Marianów Niepokalanego 
Poczęcia Najświętszej Maryi Panny, AGM, Rzym 2018, s. 58–59 (dalej – KM). 
315 Zob. Propozycje zmian…, s. 6. 
316 Tamże, s.7. 
317 Zob. tamże. 
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charyzmatu mariańskiego przez następne pokolenia marianów. Chociaż 

rzeczywiście charyzmat założyciela określa się przez jego własne dzieła, jednak 

charyzmat instytutu nie jest tożsamy z charyzmatem założyciela (czy 

założycielskim), ponieważ jest on kontynuacją, aktualizacją tego charyzmatu318, 

a więc późniejsze dokumenty legislacyjne również mogą stanowić źródło dla 

określenia charyzmatu, co zostało już ukazane wyżej. Celem konstytucji bowiem 

jest ukazanie charyzmatu instytutu, który wyrasta z charyzmatu założyciela319. 

Należy wspomnieć także, że pierwsza część konstytucji została 

zatytułowana „Patrymonium i duchowość Zgromadzenia” zamiast „Natura 

Zgromadzenia”, jak to miało miejsce w poprzednich konstytucjach. Przyczyną 

tego była potrzeba bardziej precyzyjnego określenia zawartości tej części, 

ponieważ właśnie tam powinno się znaleźć wszystko, co określa specyfikę 

charyzmatu mariańskiego. Po dyskusjach na posiedzeniach komisji, 

zaproponowano nową nazwę, która została zaakceptowana przez kapitułę i 

Stolicę Apostolską320. Ta część konstytucji jest szczególnie ważna w kontekście 

niniejszego opracowania i na jej podstawie zostanie przedstawiona istota i cechy 

charyzmatu mariańskiego. 

 Podczas prac komisji stwierdzono, że nie należy wpisywać celu ogólnego, 

wspólnego dla wszystkich zgromadzeń, ale jednak trzeba zostawić punkt 

mówiący o naśladowaniu Chrystusa, jako celu ogólnym marianów. Natomiast, 

zdaniem komisji, należało mocno podkreślić, że centralnym punktem dla 

zgromadzenia, także w aspekcie rozumienia własnego charyzmatu, jest 

Misterium Niepokalanego Poczęcia NMP, aktualnym we wszystkich czasach i w 

podejmowaniu wszelkich aktywności. Mimo to, komisja zaznaczyła, że myśli 

przewodnie należy tylko zasygnalizować, ponieważ teologia Niepokalanego 

Poczęcia Maryi, jak również i teologiczne tematy eschatologiczne i apostolskie 

                                                 
318 Zob. J. Gogola, Twórcza wierność zakonnemu charyzmatowi, w: J. Kumala (red.), Tajemnica Bożego 
Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim, Licheń 2004, s. 34. 
319 „È certo, che oggi si chiede un ritorno al passato, alle origini. Non per ripetere ciò che fecero i 
fondatori, ma per un ritorno che implica, da una parte l’assimilazione nella loro totalità dello spirito 
dell’intenzionalità degli stessi fondatore dall’altra l’adattamento di tutto questo alle mutate condizioni 
del mondo e della Chiesa”: J.A. Gomez, Costituzioni, w: A.A. Rodriguez, J.M. Canals Casas (red.), 
Dizionario teologico della vita consacrata, Milano 1994, s. 540. 
320 Zob. Propozycje zmian…, s. 11. 
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są obecnie bardzo szerokie i nie jest możliwe to wyrazić w zwięzłym tekście 

konstytucji321.  

Niżej zostaną przedstawione rezultaty przebiegu prac komisji i kapituły w 

postaci zatwierdzonych konstytucji i dyrektorium. Należy zaznaczyć, że w 

konstytucjach dokonano ważnego podziału na dwa elementy, poprzez które 

można zdefiniować charyzmat mariański – istota charyzmatu oraz misja, jako 

realizacja charyzmatu322. W oparciu o ten podział zostanie podjęta próba 

określenia charyzmatu mariańskiego w naszych czasach. 

2.3.2.1. Istota charyzmatu mariańskiego 

Zwracając uwagę na maryjny charakter charyzmatu, trzeba powiedzieć, że 

w obecnym ustawodawstwie zgromadzenia jest on szczególnie uwypuklony i 

zajmuje miejsce centralne. W porównaniu z poprzednimi ustawami, po raz 

pierwszy nowością w konstytucjach została zawarta preambuła: „W imię Boga w 

Trójcy Jedynego i ku Jego chwale, z miłości i czci dla misterium Niepokalanego 

Poczęcia Matki Zbawiciela, pod Jej opieką i na Jej wzór, wierni Kościołowi 

świętemu, dla własnego uświęcenia i zbawienia bliźnich, My, marianie, te 

Konstytucje przyjmujemy jako regułę życia Ewangelią naszego Pana, Jezusa 

Chrystusa”323. 

 Celem jej wprowadzenia jest ukazanie więzi marianów z 

ustawodawstwem zgromadzenia. Pobudzając do wierności Bogu, równocześnie 

ten tekst skupia uwagę na Bogu i na tajemnicy Niepokalanego Poczęcia, w której 

mają udział Bóg i Maryja, a z której czerpią siłę członkowie zgromadzenia324. To 

jest istotne dla rozumienia charyzmatu mariańskiego, ponieważ już na początku 

konstytucji zaznacza się sposób rozumienia charyzmatu, kluczem ku temu jest 

właśnie relacja Maryi i Boga w Misterium Jej Niepokalanego Poczęcia.  

 W poprzednich konstytucjach z 1986 roku, mówiąc o charakterze i misji 

zgromadzenia, wskazywano na maryjny charakter marianów, misterium 

                                                 
321 Zob. tamże, s. 6. 
322 Zob. KM 2–3. 
323 KM Preambuła – Invocatio Dei. 
324 Zob. Propozycje zmian…, s. 10. 
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Niepokalanego Poczęcia Maryi określane było jako „szczególny znak, moc i 

radość mariańskiego powołania”325 natomiast w wyniku pracy komisji, jak 

wspomniano, powstały dwa ważne paragrafy w konstytucjach, dzięki którym 

można określić specyfikę mariańskiego charyzmatu. Przede wszystkim jest to 

paragraf drugi pod tytułem „Istota charyzmatu”, w którym po raz pierwszy w 

historii zgromadzenia ukazano, że „Misterium Niepokalanego Poczęcia 

Najświętszej Maryi Panny jest istotą charyzmatu Zgromadzenia i od samego 

początku jego istnienia jest szczególnym znakiem, mocą i radością mariańskiego 

powołania. Z tego misterium wypływa tożsamość i misja Zgromadzenia”326. 

Powstanie tego paragrafu było poprzedzone pogłębioną refleksja teologiczną tak 

nad samą prawdą wiary o Niepokalanym Poczęciu NMP, jak i nad tym, w jaki 

sposób Założyciel pragnął określić tą rzeczywistość, która dziś w teologii 

nazywa się charyzmatem instytutu. Rzeczywiście, Niepokalane Poczęcie jest 

wydarzeniem zbawczym, którego Trójjedyny Bóg dokonał w osobie Maryi i 

objawia Jego działanie i prawdę o Nim, dlatego można tu dostrzec w pewnym 

sensie odejście od personalistycznego ujęcia Tajemnicy Niepokalanego Poczęcia 

w celu skupienia uwagi właśnie na samym tym Misterium. A więc, właśnie sama 

Tajemnica Niepokalanego Poczęcia stanowi źródło tożsamości i misji 

marianów327. W obecnym ustawodawstwie marianów wyraźnie widać 

przesunięcie akcentów – centrum charyzmatu jest nie osoba Niepokalanej, lecz 

właśnie samo Misterium Jej Niepokalanego Poczęcia328.  

 Rozwinięciem teologicznym takiego rozumienia stał się paragraf Nr 7, 

który w swojej istocie stanowi niejako krótki traktat teologiczny na temat 

Niepokalanego Poczęcia Maryi329, który należy przytoczyć w całości: „W 

podążaniu za Chrystusem drogę nam wskazuje i wspomaga nas Niepokalana 

dziewica Maryja. Ona, od swego poczęcia, wolna od grzechu i pełna łaski, 

napełniona darmową miłością Ducha Świętego, jest owocem paschalnego 

                                                 
325 KM2011 6. 
326 KM 2. 
327 Zob. Propozycje zmian…, s. 15. 
328 Zob. tamże, s. 38; należy zaznaczyć, że refleksje nad centralnym miejscem Niepokalanego Poczęcia 
NMP w charyzmacie mariańskim podejmowano w zgromadzeniu już od kilkudziesięciu lat. Zob. W. 
Makoś, Od konwentu w Fatymie ku mariańskiej szkole duchowości, mps AGM, Rzym 1994, s. 4–5. 
329 Zob. tamże, s. 20–21. 
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zwycięstwa Chrystusa i pierwszą uczestniczką odkupienia; ukazuje stwórczą i 

zbawczą miłość Trójcy Przenajświętszej; stanowi obraz nowego człowieka 

zdolnego do relacji z Bogiem i ludźmi, początek nowego Ludu Bożego i zalążek 

nowej ludzkości. Współbracia, razem z całym Kościołem, kontemplując 

Niepokalane Poczęcie Maryi, niech to misterium poznają, miłują, wyznają, 

celebrują i głoszą. Z niego niech czerpią inspirację do życia duchowego, 

wspólnotowego i apostolatu. Przede wszystkim przez to misterium Maryja 

pobudza współbraci do ufności w nieskończoną owocność dzieła odkupienia, do 

unikania wszelkiego grzechu, do ukochania czystości serca, do przepojenia 

całego życia łaską i miłością Bożą, do budowania Kościoła w jedności tak, „aby 

był święty i nieskalany” (Ef 5,27)”330. 

 Ponadto, zmieniając paragraf Nr 13, nadając mu tytuł „Cechy 

charakterystyczne marianina” ustawodawca podkreślił, że jedną z takich cech 

jest czerpanie inspiracji z Misterium Niepokalanego Poczęcia dla życia 

duchowego i apostolatu, naśladowanie cnót Maryi oraz szerzenie Jej czci, czego 

nie było w poprzedniej redakcji konstytucji. Komisja stwierdziła, że nie ma 

potrzeby wymieniać ogólnych cech, które powinny się okazywać w dążeniu do 

świętości każdego zakonnika, co i tak jest rzeczą oczywistą, natomiast należy 

skupić uwagę właśnie na specyficznych cechach członka zgromadzenia 

marianów, poprzez które realizuje się charyzmat instytutu331. 

 Właśnie dlatego, że centrum charyzmatu i tożsamości jest Tajemnica 

Niepokalanego Poczęcia, w swojej pobożności marianie są wezwani szczególną 

uwagę zwrócić na Maryję Niepokalaną, która jest Tytularną Patronką 

zgromadzenia, Jej należy okazywać cześć, miłość, poświęcenie, naśladować Jej 

cnoty, zwłaszcza posłuszeństwo, do Niej się uciekać332 i, jak to zostało dodane w 

nowej redakcji ustaw, „kontemplować Jej święte i Niepokalane Poczęcie”. 

Ponadto, uroczystość Niepokalanego Poczęcia NMP nazwano odtąd tytularnym i 

patronalnym świętem zgromadzenia333. Rozwinięto ten punkt w paragrafie Nr 20 

                                                 
330 KM 7. 
331 Zob. KM2011 13; KM 13; Propozycje zmian…, s. 28. 
332 Zob. KM 24; 57;  
333 Zob. KM2011 17; KM 18; 122; Propozycje zmian…, s. 35. 
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konstytucji i Nr 5 dyrektorium zgromadzenia, wskazując na to, że należy 

praktykować pobożność maryjną, szczególnie nabożeństwa do Niepokalanego 

Poczęcia, wśród których wyszczególniono częste sprawowanie Mszy wotywnej o 

Niepokalanym Poczęciu, odmawianie nowenny, Koronki 10 cnót NMP, 

promowanie wizerunków Niepokalanej, niebieskiego szkaplerza oraz bractwa 

Niepokalanego Poczęcia334. 

 Należy dodać, że ustawodawca wyszczególnia także zewnętrzne przejawy 

mariańskiego charyzmatu, które w sposób szczególny ukazują tajemnicę 

Niepokalanego Poczęcia jako istotę mariańskiego charyzmatu. Tak, dokonano 

zmian w formule profesji ślubów zakonnych, która od odnowienia zgromadzenia 

pozostawała prawie bez zmian. Podczas prac komisji podkreślono, że ma ona być 

bardziej specyficzną, nie poprzestając na stwierdzeniach ogólnych, dlatego 

zmodyfikowano ją, by został w niej wyraźnie wyrażony charyzmat i misja 

marianów, podkreślono znaczenie tak samego Misterium Niepokalanego 

Poczęcia Maryi, jak i Jej wstawiennictwa. Szczególnie należy zwrócić uwagę na 

to, że wprowadzono także prośbę o wstawiennictwo św. Stanisława 

Papczyńskiego, jest to podkreśleniem wierności charyzmatowi Założyciela335. 

 Wśród zewnętrznych znaków mariańskiego charyzmatu maryjnego jest 

także herb mariański, który został opracowany zgodnie z zasadami sztuki 

heraldycznej na podstawie tradycji zgromadzenia. Centralną postacią herbu jest 

Maryja Niepokalana z białą lilią w ręku, depcząca głowę węża, ten wizerunek 

występuje także i w oficjalnej pieczęci zgromadzenia336. 

 Prawodawca również wymienia inne znaki zewnętrzne mariańskiego 

charyzmatu maryjnego, takie jak hymn zgromadzenia Mater Dei Immaculata, 

szkaplerz i medalik Niepokalanego Poczęcia NMP, zawołanie Immaculata 

Virginis Mariae Conceptio sit nobis salus et protectio, obraz Matki Bożej 

autorstwa F. Smuglewicza, oryginał którego znajduje się w kościele św. Wita w 

Rzymie, antyfona Tota pulchra es, Maria337. 

                                                 
334 Zob. KM 20; DM 35; Propozycje zmian…, s. 139. 
335 Zob. KM 192; Propozycje zmian…, s. 96. 
336 Zob. KM 15; DM 181; T. Steifer, Komentarz heraldyczny do projektu herbu Zgromadzenia Księży 
Marianów, AGM, Gdańsk – Stockbrge 2018; Propozycje zmian…, s. 30.  
337 DM 7. 
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 Wśród znaków zewnętrznych obecne konstytucje nie wyszczególniają 

białego habitu mariańskiego, marianie po reformie konstytucji 2017 roku 

pozostali nadal zgromadzeniem bezhabitowym mimo tego, że część współbraci 

podczas ankietowania wypowiedziała się za ponownym wprowadzeniem tego 

elementu338. Podczas prac komisji zaproponowano wprowadzenie paragrafu Nr 

17 pod tytułem „Strój zakonny marianów” w następującym brzmieniu: „Strojem 

zakonnym marianów jest biały habit, jaki z Boskiego zrządzenia przyjął św. 

Ojciec Założyciel na cześć Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny i 

który jest zewnętrznym znakiem konsekracji zakonnej i mariańskiego 

charyzmatu”339. W opinii członków komisji kanonizacja o. Papczyńskiego była 

najlepszą okazją do powrotu praktyki noszenia białego habitu, który on nakazał 

swoim następcom. W dyskusji także powołano się na to, że już minęły 

okoliczności historyczne, z powodu których zrezygnowano z tego stroju, 

natomiast w Kościele konieczne jest dawanie świadectwa zewnętrznego 

konsekracji zakonnej, wielu braci jest gotowych i pragną powrotu do noszenia 

habitu. Jednak uznano, że duża część braci nie identyfikuje się z tą ideą. Dlatego 

bardzo ważnym jest, by temat białego habitu nie stał się powodem podziału w 

zgromadzeniu. Niezależnie od tego, czy zostanie ten projekt przyjęty na kapitule, 

wszyscy marianie pozostają braćmi i mają żyć w jedności charyzmatu, ducha i 

misji zgromadzenia340.  

Jak wskazuje o. Paweł Naumowicz w swojej rozprawie doktorskiej, 

kapituła podjęła decyzje na razie pozostać przy sformułowaniu „bez habitu”341, 

ale jednak został aprobowany absolutnie nowy paragraf Nr 8 dyrektorium pod 

tytułem „Ochrona Patrymonium”, którego nie było w projekcie komisji: „Do 

niezbywalnego patrymonium duchowego naszego Zgromadzenia należy, między 

innymi, biały habit, który nosił nasz św. Ojciec Założyciel na cześć 

                                                 
338 Zob. P. Naumowicz (red.), Podsumowanie prac nad ankietą…, s. 66–67. 
339 Propozycje zmian…, s. 32. 
340 Zob. tamże, s. 32–33; trzeba zaznaczyć, że o. P. Naumowicz był członkiem komisji do spraw 
konstytucji i dyrektorium. 
341 „Il Capitolo decise di rimanere ancora (podkreślenie – D.A.) con la formula „senza abito”: P. 
Naumowicz, Una rilettura della spiritualitȧ di san Stanislao Papczyński…, s. 501. 
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Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny”342. Dlatego można 

przypuszczać, że na następnych kapitułach ten temat jeszcze powróci. 

Należy także zaznaczyć, że chociaż Niepokalane Poczęcie stanowi istotę i 

centrum mariańskiego charyzmatu, jednak szczególną jego specyfikę można 

dookreślić poprzez zwrócenie uwagi na inne punkty pierwszej części konstytucji, 

w których ukazane są takie elementy jak konsekracja na chwałę Trójcy jako 

odpowiedź Bogu na Jego łaskę, podobnie jak Maryja; naśladowanie Chrystusa, 

poddanie się kształtowaniu przez Ducha Świętego na wzór Maryi343.  

Ponadto należy wskazać na patronów zgromadzenia, dzięki którym 

również można wnioskować o kształcie charyzmatu. Patronami zgromadzenia, 

których należy czcić, przyzywać i naśladować, są przede wszystkim sami 

marianie, którzy zostali wyniesieni na ołtarze: przede wszystkim św. Stanisław 

Papczyński, Założyciel, następnie bł. Jerzy Matulewicz, Odnowiciel 

zgromadzenia, błogosławieni Antoni Leszczewicz i Jerzy Kaszyra, męczennicy z 

Rosicy z okresu II Wojny Światowej oraz Sługa Boży o. Kazimierz Wyszyński, 

który jest przykładem wiernej realizacji powołania mariańskiego. Za swoich 

patronów zgromadzenie przyjmuje także św. Michała Archanioła, św. Józefa, 

Oblubieńca NMP i opiekuna Kościoła, śww. Apostołów Piotra i Pawła, św. 

Francisza z Asyżu, św. Tomasza z Akwinu, św. Ignacego z Loyoli, św 

Wincentego a Paulo, dodano do listy patronów zgromadzenia także św. Joannę 

Francuską, autorkę Koronki 10 cnót NMP, św. Faustynę i św. Jana Pawła II, jest 

to podkreślenie elementu Bożego Miłosierdzia w charyzmacie mariańskim. 

Podczas prac komisji rozważano opcję skrócenia listy patronów zgromadzenia, 

jednak studium historyczne, przeprowadzone przez komisję ukazało, że w 

dziejach zgromadzenia na poszczególnych etapach każdy z wymienianych 

wcześniej patronów miał swoje znaczenie, dlatego listę tę poszerzono o 

mariańskich świętych i błogosławionych oraz tych, którzy obecnie mają 

znaczenie dla zgromadzenia. Z kolei włączenie Sługi Bożego Kazimierza 

Wyszyńskiego do tego grona jest wyrazem nadziej na rychłą jego beatyfikację344. 

                                                 
342 DM 8. 
343 Zob. KM 4–6. 
344 Zob. KM86 17; KM2011 18; Propozycje zmian…, s. 36–37. 
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2.3.2.2. Potrójna misja zgromadzenia 

 Charyzmat instytutu wyraża się również poprzez misję tegoż instytutu, 

ponieważ charyzmat ze swej istoty jest misyjny. Każde powołanie, w tym 

powołanie zakonne, jest powołaniem naśladowania Chrystusa, ale równocześnie 

powołaniem do realizacji Jego misji w świecie345.  

 Paragraf Nr 3 konstytucji pod tytułem „Misja” stanowi: „Boża wizja 

Zgromadzenia, wyciśnięta przez ducha Świętego w sercu świętego Ojca 

Założyciela, przynagla współbraci, aby w Winnicy Pańskiej z najwyższym 

wysiłkiem, pobożnością i zapałem: wyznawali, głosili i czcili misterium 

Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny, wspomagali bliskich śmierci 

i zmarłych w czyśćcu cierpiących oraz szerzyli Królestwo Boże na ziemi, służąc 

Chrystusowi i Kościołowi. Swoją misję Zgromadzenie realizuje na wszelkie 

możliwe sposoby, z góry nie wykluczając żadnego dzieła i we współpracy ze 

świeckimi”346. 

 Ten paragraf jest realizacją jednego z zadań komisji, które zostało jej 

zlecone przez kapitułę 2011 roku – określić ważniejsze prace i dzieła 

zgromadzenia347. Za podstawę przyjęty został tekst Reguły życia, pierwszej 

reguły mariańskiej, w której Założyciel wskazuje trzy cele instytutu348. 

Równocześnie komisja do spraw konstytucji uznała, że tak szerokie 

sformułowanie pozwala z jednej strony zachować wierność charyzmatowi 

Założyciela, ale z drugiej – swobodnie odpowiadać na znaki czasu, nie 

ograniczając z góry działalności apostolskiej. Ukonkretnienie może być 

dokonane przez inne paragrafy konstytucji i dyrektorium. Natomiast 

odzwierciedleniem ważnego „znaku czasów”, zdaniem komisji, jest zapis o 

podjęciu współpracy ze świeckimi, nie jest to nowością w praktyce apostolskiej 

marianów, zachęcał do tego sam o. Papczyński349. 

                                                 
345 Zob. J.C.R. García Paredes, Missione, w: A.A. Rodriguez, J.M. Canals Casas (red.), Dizionario 
teologico della vita consacrata, Milano 1994, s. 1048–1049. 
346 KM 3. 
347 Zob. Zalecenia, s. 17–18. 
348 Zob. NV I 2–3. 
349 Zob. NV VII 8; Propozycje zmian…, s. 16. 
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 Element maryjny w misji marianów, zgodnie z ustawodawstwem, wyraża 

się w tym, że Niepokalane Poczęcie jest dla marianów inspiracją do wszelkiej 

działalności. Wpatrując się w Maryję jako „najwspanialszy owoc Chrystusowego 

odkupienia” mają sami to przeżywać, ale również i ukazywać Ją jako wzór życia 

chrześcijańskiego, pobudzać wiernych do miłości względem Jej – Matki 

Miłosierdzia oraz do naśladowania Jej cnót350. Paragraf ten w swoim brzmieniu 

pozostał bez zmian z poprzednich konstytucji. 

 Ważnym aspektem w misji marianów jest przejaw maryjności w aktach 

pobożności. Chociaż te wskazania dotyczą samych marianów, jednak akty 

pobożności są wyrażone także „na zewnątrz” i włączają się w nie również inni 

uczestnicy modlitw, na przykład, wierni w parafii. A więc, w życiu liturgicznym 

marianie są zaproszeni do tego, by praktykować nabożeństwa maryjne, 

szczególnie poświęcone czci Niepokalanego Poczęcia Maryi. W dyrektorium 

ustawodawca wskazuje, że misterium Niepokalanego Poczęcia należy głosić 

poprzez uwielbienie i głoszenie miłości i miłosierdzia Boga, szerzenie czci Maryi 

poprzez odmawianie aktów zawierzenia Niepokalanej, częste sprawowanie Mszy 

wotywnych o Niepokalanym Poczęciu, odmawianie Godzinek o Niepokalanym 

Poczęciu i inne nabożeństwa. Szczególnie zaleca się marianom, jak już to zostało 

wspomniane wyżej, we wszystkie soboty, kiedy to jest dozwolone przez 

kalendarz liturgiczny, modlić się Oficjum ze wspomnienia NMP w sobotę oraz 

odprawić Mszę z formularza maryjnego351. 

 Drugi element misji marianów – eschatologiczny. Wspomożenie zmarłych 

i umierających jako jedna z misji zgromadzenia była obecna w ustawodawstwie 

mariańskim od samego początku, jednak po odnowieniu zgromadzenia została 

niejako „zepchnięta” do prywatnych praktyk pobożnych współbraci352. W 

odnowionych konstytucjach, jak zostało wpomniane wyżej, misja 

eschatologiczna została wyszczególniona już na samym początku konstytucji, 

podkreślając, że na równi z misją szerzenia czci Niepokalanego Poczęcia i 

podejmowania dzieł apostolskich, jest ona wpisana w charyzmat mariański przez 

                                                 
350 Zob. KM 7; 122. 
351 Zob. DM 5. 
352 Zob. KM10 5; KM30 16. 
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Założyciela353. Rozszerzenie i wyjaśnienie tej misji zostało zawarte w paragrafie 

Nr 8 konstytucji, który należy przytoczyć w całości: „Łączność wiernych 

żyjących na ziemi z tymi, którzy zasnęli w pokoju Chrystusa, nie ustaje; umacnia 

się dzięki wzajemnemu udzielaniu sobie dóbr duchowych, o czym zawsze 

Kościół nauczał. Zgromadzenie więc nasze, idąc za nieustanną wiarą Kościoła w 

obcowanie świętych w Mistycznym ciele Chrystusa, wierne swojej misji, już od 

swego początku z wielkim pietyzmem czci pamięć zmarłych i niesie im pomoc. 

Niech się zatem współbracia starają modlitwami i wstawiennictwem nieść pomoc 

duszom w czyśćcu cierpiącym, szczególnie przez ofiarę Mszy Świętej, odpusty i 

umartwienia, jak również ofiarując za nie dzieła swej gorliwości i inne dobre 

uczynki, ponieważ „święta i zbawienna jest myśl modlić się za zmarłych, aby 

zostali uwolnieni od grzechów” (2 Mch 12,46). Podobnie niech nie zaniedbują 

wspierania tych, którzy znajdują się w obliczu śmierci: modlitwą, sakramentami 

świętymi i każdą duszpasterską posługą nadziei, pokładanej w Bożym 

miłosierdziu”354. 

 Jest to swego rodzaju traktat teologiczny, uzasadniający misję 

eschatologiczną zgromadzenia, dzięki któremu przypomina się współbraciom 

jego znaczenie oraz wskazuje konkretne sposoby jej wykonywania. Szczególnie 

należy zwrócić uwagę, że ustawodawca nie poprzestaje na ogólnym twierdzeniu 

o tym, że należy wspierać umierających, ale ukazuje, że należy to robić nie tylko 

poprzez modlitwę, ale też przez udzielenie sakramentów i każdą inną posługę 

duszpasterską, pozostawiając do wyboru szeroką gamę środków pomocy. 

Porównując ten paragraf z paralelnymi tekstami poprzednich ustaw, można 

prześledzić pewną ewolucję: najpierw został on umieszczony w rozdziale 

pierwszym konstytucji, a następnie dokonano uściślenia tak terminów 

teologicznych, jak i wskazanych praktyk355. 

 Trzeba zaznaczyć także, że ustawodawca podkreśla, iż cechą marianina 

jest gorliwość w wypełnianiu tej misji eschatologicznej, więc jest to jeden z 

charakterystycznych dla marianów sposobów prowadzenia apostolatu, który jest 

                                                 
353 Zob. KM 3. 
354 KM 8. 
355 Zob. KM 86 19; KM2011 7; KM 8; Propozycje zmian…, s. 22. 
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oparty o mariańską tożsamość356. Dlatego wśród szczególnych aktów pobożności 

dodaje on obowiązek modlitwy za umierających i zmarłych357, precyzując w 

dyrektorium, że ta misją wspierania zmarłych powinna się odbywać nie tylko 

indywidualne albo we wspólnotach, jak również razem z wiernymi, którzy są 

powierzeni opiece współbraci i nie powinna ograniczać się „tylko” modlitwą. 

Konkretnie marianom nakazano w Dniu Wspomnienia Wszystkich Wiernych 

Zmarłych, poprzez oktawę tego wspomnienia oraz cały listopad troszczyć się o 

rozwój nabożeństwa za zmarłych, ponadto, nadal aktualna pozostaje praktyka 

jeden dzień w tygodniu, o ile na to zezwalają przepisy liturgiczne, modlić się 

Oficjum za zmarłych oraz odprawiać Mszę św. z formularza za zmarłych358. 

Ponadto, ustawy określają także obowiązki względem zmarłych współbraci i 

innych wiernych w postaci odprawienia określonej liczby Mszy św. oraz modlitw 

za nich359. 

 Misji apostolskiej marianów, czyli zaangażowaniu duszpasterskiemu w 

konstytucjach i dyrektorium poświęcono o wiele więcej uwagi. Jest to 

zrozumiałe, ponieważ marianie są w Kościele „apostolską wspólnotą 

duchownych i braci zakonnych”360, dlatego apostolatem można określić 

właściwie każde dzieło, które podejmują marianie. W paragrafie Nr 3, 

określającym misję zgromadzenia wyraźnie ukazano, że w szerzeniu Królestwa 

Bożego, marianie podejmują się działań na wszelkie możliwe sposoby, nie 

wyłączając z góry żadnego z dzieł apostolskich361. Trzeba zaznaczyć, że także 

elementy maryjny i eschatologiczny w misji marianów nie możliwie jest 

oddzielić od apostolatu. 

 Ustawodawca mariański wskazuje, że pierwszorzędną cechą mariańskiego 

charyzmatu apostolskiego jest cześć i miłość do Kościoła, który stanowi zalążek 

i zaczątek Królestwa Bożego na ziemi. Właśnie ta miłość powinna być motywem 

                                                 
356 Zob. KM 13; Propozycje zmian…, s. 28. 
357 KM 20. 
358 Zob. DM 6. 
359 Zob. KM 85; DM 45–53. 
360 KM 1. 
361 Zob. KM 3. 
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gotowości podjęcia wszelkich prac, trudów oraz poświęcenia. Wyrazem tej 

miłości do Kościoła jest także hasło zgromadzenia – Pro Christo et Ecclesia362. 

 Drugą cechą realizacji charyzmatu mariańskiego w apostolacie, oprócz 

specyfiki maryjnej i eschatologicznej, o których wspomniano wyżej, jest 

powszechność i misyjność, jak bowiem ukazane jest w kolejnych paragrafach 

ustaw, marianie przyjmują do swojego grona wszystkich, którzy są powołani 

przez Boga oraz są gotowi udać się do wszystkich narodów i objąć 

chrześcijańską miłością i opieką duszpasterską wszystkich ludzi, przyjmując ich 

kulturę i ucząc się ich języka. Takie podejście jest wyrazem duchowego 

dziedzictwa Odnowiciela, ponieważ na początku XX wieku, kiedy powstawały 

państwa narodowe, w Kościele pojawiły się także wspólnoty zakonne, które były 

zakładane dla posługi wśród konkretnych narodów. Trzeba zaznaczyć, że 

wykreślono zalecenie, że „współbracia na ogół będą przeznaczeni do tych 

narodowości, do których sami należą”363, ponieważ to można odczytać jako 

pewnego rodzaju ograniczenie działalności apostolskiej, natomiast jej 

wykreślenie pobudza marianów do większej wolności i ofiarności oraz gotowości 

do udania się do krajów misyjnych364.  

 Trzeba zaznaczyć również, że ustawodawca mocno podkreśla związek 

życia duchowego z apostolatem. Jest to ważnym zastrzeżeniem, ponieważ życie 

zakonne nie jest rzeczywistością oddzieloną od misji, ale istotą tego życia jest 

właśnie udział w misji głoszenia Ewangelii, dlatego konstytucje ukazują, że w 

życiu każdego marianina pielęgnowanie życia duchowego i działalność 

apostolska są dwoma celami, które powinny się zlewać w jeden i nie tylko jeden 

drugiemu nie przeszkadzać, lecz przeciwnie – dopomagać365. 

 Cześć czwarta konstytucji i czwarta część dyrektorium w całości są 

poświęcone tematowi apostolatu, tu w sposób bardziej szczegółowy ukazane, jak 

powinno się realizować ten aspekt charyzmatu mariańskiego.  

                                                 
362 Zob. KM 9; 14; Propozycje zmian…, s. 23; 29. 
363 KM 86 9; KM2011 10. 
364 Zob. KM 10–11; 150–153; Propozycje zmian…, 24–25. 
365 Zob. KM 12; Propozycje zmian…, 27. 
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 Przede wszystkim należy zwrócić uwagę na absolutnie nowy punkt 

konstytucji Nr 119 pod tytułem „Apostolski charakter Zgromadzenia”. Celem 

jego wprowadzenia było zakończenie wszelkich dyskusji, że o. Papczyński miał 

na myśli założenie zakonu o charakterze pustelniczym; ten punkt podkreśla, że 

zamiarem Założyciela było założenie apostolskiej wspólnoty zakonnej i, jak to 

już było ukazane, element eremicki został wprowadzony z powodu sposobu 

życia pierwszych członków zakonu, którzy prowadzili życie pustelnicze a 

wyrazili zgodę na przyjęcie Reguły życia i w ten sposób przyznano im status 

prawny w Kościele366. 

 Następnie trzeba zwrócić uwagę na charakterystyczne sposoby 

prowadzenia apostolatu. Ustawodawca podkreśla, że apostolat marianów zawiera 

elementy maryjny i eschatologiczny, zawsze jest wykonywany w posłuszeństwie 

własnym przełożonym oraz autorytetom Kościoła, nie tylko poprzez 

podejmowane dzieła, ale również poprzez przykład własnego życia367. Te punkty 

zostały bez większych zmian przejęte z poprzednich ustaw zgromadzenia. 

Ponadto ustawy podkreślają, że apostolat powinien być prowadzony w duchu 

poszukiwania jedności tak wewnątrz Kościoła – w jedności ze Stolicą Świętą, 

hierarchią, duchowieństwem diecezjalnym innymi wspólnotami zakonnymi, jak i 

z niechrześcijanami, by w taki sposób głosić Ewangelię wszystkim368. 

 Natomiast w kwestii środków realizacji apostolatu, z jednej strony 

ustawodawca podkreśla, że należy dobierać takie, „które bardziej zaleca praktyka 

Kościoła i doświadczenie specjalistów, które bardziej odpowiadają znakom 

czasów, warunkom osób, okolicznościom miejsca i potrzebom Kościoła oraz 

uważane są za pożyteczniejsze i skuteczniejsze”369. Z drugiej zaś strony przez 

konstytucje i dyrektorium zostały określone taki kierunki apostolatu, jak 

prowadzenie stowarzyszeń mariańskich, takich jak Stowarzyszenie Pomocników 

Mariańskich370 oraz Bractwa Niepokalanego Poczęcia NMP371. Jest to wyraźne 

                                                 
366 Zob. KM 119; Propozycje zmian…, 69; NV Przedmowa informacyjna 3–4; K. Krzyżanowski, 
Wprowadzenie do Reguły życia, s. 39. 
367 Zob. KM 121 – 125; 132. 
368 Zob. KM 131; 147 – 149; DM 88; Propozycje zmian…, 73–74; 78–80. 
369 KM 126. 
370 Stowarzyszenie Pomocników Mariańskich, https://www.spm.org.pl/kim-jestesmy (04.02.2022). 
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nawiązanie do zaleceń Założyciela, by przełożeni troszczyli się o zaangażowanie 

wiernych w apostolat instytutu372.  

Następnie, marianie są zaproszeni do przykładania się do nauczania i 

pracy wychowawczej wśród młodzieży i dorosłych373. Należy również twórczo 

wykorzystywać współczesne środki społecznego przekazu dla głoszenia 

Ewangelii, natomiast ci, którzy są obdarzeni szczególnymi talentami, powinni 

także poprzez pracę twórczą i pisarską przyczyniać się do szerzenia wiary. 

Równocześnie prawodawca podkreśla konieczność prawowierności głoszonej 

nauki374. 

Ostatni sposób realizacji charyzmatu mariańskiego w apostolstwie, który 

ukazuje prawo instytutu jest sprawowanie posługi kapłańskiej. Wydaje się to 

oczywistym, ponieważ marianie są zgromadzeniem kleryckim, jednak 

ustawodawca wskazuje, że współbracia powinni być gorliwi w pełnieniu tej 

posługi oraz być do niej dobrze przygotowani, jak również motywem pełnienia 

posługi kapłańskiej jest świadomość obowiązku ewangelizacji. Jednym z 

podstawowych sposobów pełnienia tej posługi jest prowadzenie parafii, ale nie 

jest to jedyny sposób apostolatu. Właśnie w pełnieniu posługi kapłańskiej 

ukazuje się jedność z hierarchią kościelną, ponieważ współbracia mają niejako 

podwójne podporządkowanie prawne375. 

Na końcu należy zwrócić uwagę również na aspekt Bożego Miłosierdzia 

w realizacji mariańskiego charyzmatu w Kościele, któremu szczególnie 

poświęcono uwagę na kapitule generalnej w 2005 roku i dzięki któremu 

dokonano zmiany paragrafu 18 konstytucji, dodając kult Bożego Miłosierdzia do 

szczególnych praktyk kultu376. W odnowionym ustawodawstwie zgromadzenia 

kult Bożego Miłosierdzia nie został wpisany w paragraf Nr 3, określający misję 

zgromadzenia, jednak kilka sformułowań w konstytucjach i dyrektorium 

                                                                                                                                               
371 Bractwo Niepokalanego Poczęcia NMP Zgromadzenia Księży Marianów jest prywatnym zrzeszeniem 
wiernych, którzy żyjąc w świecie uczestniczą w misji zgromadzenia marianów, szczególne poprzez 
szerzenie kultu Niepokalaneg Poczęcia Maryi oraz modlitwę za zmarłych. Zob. Statuta Confraternitatis 
Immaculatae Conceptionis B.V.M. Congregationis CC. Marianorum, Roma 2018, s. 11. 
372 Zob. NV VII 8; KM 127–128; DM 87 – 88; Propozycje zmian…, 71. 
373 Zob. KM 133–135. 
374 Zob. KM 136–139; DM 89–91. 
375 Zob. KM 140 – 145; DM 92–98. 
376 Zob. Zmiany / interpretacje Konstytucji…, s. 13. 
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bezpośrednio odnoszą się także do tego Misterium. Wspierając umierających 

marianie mają pełnić posługę nadziei, „pokładanej w Bożym Miłosierdziu”377. 

Wśród szczególnych praktyk pobożności nadal obowiązuje praktyka kultu 

Bożego Miłosierdzia, jak również w pracy apostolskiej jednym z zadań, 

określonych w dyrektorium jest także prowadzenie sanktuariów Bożego 

Miłosierdzia378, a więc ten aspekt charyzmatu, który niegdyś wyszczególniono, 

został „zaktualizowany” poprzez ukazanie go w pobożności i dziełach 

apostolskich marianów, jednak nie umieszczając go w miejscu centralnym przy 

określeniu istoty i misji zgromadzenia. 

 W ponad 350-letniej historii zgromadzenia marianów charyzmat 

mariański ulegał pewnym przekształceniom, które były konieczne z punktu 

widzenia realizacji go w określonych warunkach historycznych. Jeszcze za życia 

Założyciela, który wyraźnie zamierzał założyć zgromadzenie apostolskie, 

koniecznym było najpierw określić nową wspólnotę w Regule życia jako 

eremicką, jednak już przy zatwierdzeniu papieskim ten charakter zakonu już nie 

jest nawet wspomniany. Dlatego można z pewnością stwierdzić, że sam o. 

Papczyński był gotów na skorygowanie ustaw, jeżeli ku temu była prawdziwa 

konieczność dla dobra zakonu i Kościoła. 

 Jako podstawowe cechy charyzmatu mariańskiego, poczynając od 

pierwszych ustaw, należy ukazać cześć wobec Tajemnicy Niepokalanego 

Poczęcia NMP, szczególne wspomożenie zmarłych oraz zaangażowanie 

apostolskie. W XVII wieku dokonały się dwie zmiany ustawodawstwa, dzięki 

którym marianie bardziej szczegółowo i precyzyjnie określili na czym polega 

charyzmat mariański. Jednak trzeba zaznaczyć, że w rozumieniu ostatniego 

przełożonego generalnego „białych marianów” o. Wincentego Sękowskiego, 

akcenty w rozumieniu charyzmatu były rozłożone inaczej, na pierwszy plan 

wysuwając działalność apostolską. Natomiast w XX wieku miały miejsce trzy 

zmiany ustaw zgromadzenia. Jedną wśród nich, mianowicie dokonaną przez bł. 

Jerzego Matulewicza, należy uznać za radykalną, ponieważ konstytucje z 1910 

                                                 
377 KM 8. 
378 Zob. KM 20; DM 1; DM 4. 
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roku rzeczywiście były przygotowane nie tylko w oparciu na poprzednie ustawy 

marianów, ale również na wizji życia zakonnego i doświadczeniu samego 

Odnowiciela. Zostały one skorygowane przez Stolicę Apostolską i można to 

uznać za decyzje opatrznościowe, dzięki którym zachowano między innymi 

aspekt eschatologiczny charyzmatu. Mimo to, te same aspekty charyzmatu, które 

zostały wyrażone przez Założyciela, pozostały obecne w ustawodawstwie 

mariańskim. 

Kolejne zmiany konstytucji, w 1930 roku oraz w 1986 roku, były 

związane między innymi ze zmianami w powszechnym prawie kościelnym, do 

których należało dostosować prawo własne instytutów. Stało się to okazją 

również dla marianów do rewizji własnego prawa oraz namysłu nad własnym 

charyzmatem. Po dokonanych zmianach charyzmat mariański pozostał w swej 

istocie taki sam, jak to miał na myśli sam Założyciel. 

Na kapitułach generalnych końca XX początku XXI wieku znowu 

powracano do pytania o aktualizację charyzmatu. W ten sposób zwrócono uwagę 

na Tajemnicę Miłosierdzia Bożego i kult, zapoczątkowany przez św. Faustynę. 

Wyniesienie na ołtarze św. Stanisława Papczyńskiego stało się inspiracją dla 

kolejnych poszukiwań oraz do tego, by dokonać reinterpretacji charyzmatu 

mariańskiego w celu zwrócenia uwagi na charyzmat założyciela, by nie zatracić 

pierwotnych idei Założyciela i nie dopuścić, by reformy ustaw doprowadziły do 

ich zniekształcenia czy zmarginalizowania. Natomiast z drugiej strony, należało 

dokonać właśnie aktualizacji charyzmatu mariańskiego, by zgromadzenie nadal 

mogło owocnie służyć w Kościele. Można więc z pewnością stwierdzić, że 

dzięki wysiłkom marianów w poszukiwaniu i określeniu własnej tożsamości 

charyzmat mariański jest rzeczywistością żywą, którą, jako dar Ducha Świętego, 

marianie zachowują i rozwijają.  



 

 

 

ROZDZIAŁ 3  

DROGI REALIZACJI CHARYZMATU W  

KOŚCIELE PARTYKULARNYM 

W historię miejscowego Kościoła na Łotwie w XX i XXI wieku marianie 

wpisali się jako pierwsze męskie zgromadzenie zakonne po odnowieniu struktur 

kościelnych w niepodległym państwie. Jak już zostało ukazane w rozdziale 

pierwszym, marianie włączyli się w prace duszpasterskie na Łotwie, spełniając 

powierzone im przez biskupów zadania, wnosząc swój wkład w rozwój 

lokalnego Kościoła, zaś motywacją ich posługi było nie tylko posłuszeństwo 

prawowitej władzy kościelnej, ale również pragnienie realizacji własnego 

charyzmatu poprzez swoją posługę. 

 Trzeci rozdział rozprawy jest poświęcony teologicznej ocenie tej posługi 

marianów: ukazaniu, jak współbracia rozumieli charyzmat instytutu i w jaki 

sposób go realizowali w tych historycznych warunkach, w jakich znalazł się 

Kościół lokalny na Łotwie.  

 Jak wspomniano wyżej, z powodu zniszczenia dużej części archiwów na 

Łotwie, zakres źródeł, na podstawie których można rekonstruować bieg 

wydarzeń jest ograniczony. Mimo to, dzięki zachowanym materiałom w 

archiwum generalnym zgromadzenia w Rzymie i nielicznych dokumentów w 

archiwum w Viļāni, jest to w pewnym stopniu możliwe. Na podstawie 

sprawozdań rocznych, w których w okresie międzywojennym przełożeni 

informowali zarząd generalny o podejmowanych dziełach, można z pewnością 

rekonstruować kierunki działań współbraci. Natomiast na podstawie sprawozdań 

o stanie prowincji, niektórych listów, jak również na bazie literatury 

historiograficznej z okresu okupacji radzieckiej i z okresu po odzyskaniu przez 

Łotwę niepodległości, jest możliwe także opisanie i dokonanie teologicznej 
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refleksji nad życiem i działalnością marianów we wspomnianych okresach pod 

kątem tematu rozprawy. Dużą pomocą służą również pamiętniki, wydane albo 

zachowane tylko w maszynopisie lub rękopisach marianów, które obecnie 

przechowane są w archiwum klasztoru w Viļāni. 

 Natomiast okres ostatnich trzech dekad jest możliwy do opisania i analizy 

na podstawie protokołów wizytacyjnych, danych statystycznych oraz nielicznych 

pozycji historiograficznych. 

3.1. Rozumienie i realizacja charyzmatu przez 

pierwszych marianów łotewskich (1924–1940) 

 Okres międzywojenny dla Republiki Łotewskiej oraz Kościoła lokalnego 

można niewątpliwie określić jako czas rozwoju i rozkwitu. Jak już wspomniano, 

arcybiskup Antonijs Springovičs zatroszczył się, by nie zabrakło na Łotwie 

wspólnot życia konsekrowanego, by mogły one wnieść swój wkład w życie 

Kościoła1.  

Profesor H. Strods wyszczególnia kilka przyczyn konieczności 

wznowienia działań zakonów katolickich na Łotwie. Przede wszystkim ukazuje 

on, że życie zakonne zostało unicestwione przez celowe działania władz 

rosyjskich. Nie było to procesem „naturalnym”, więc po uzyskaniu przez Łotwę 

niepodległości należało jak najprędzej odnowić życie zakonne chociażby z tytułu 

sprawiedliwości. Po drugie, w katolickich środowiskach było zapotrzebowanie 

na ludzi prowadzących intensywne życie duchowe, którzy byliby przykładem 

życia moralnego dla wiernych. Po trzecie, w Kościele lokalnym brakowało 

wykształconych kapłanów. Po czwarte, w okresie zakazu działalności zakonów 

katolickich na Łotwie w społeczeństwie ukształtował się negatywny obraz 

zakonnika katolickiego, który należało zmienić2. 

Zgromadzenie Księży Marianów jak najbardziej odpowiadało temu 

zamiarowi arcybiskupa, dlatego pierwsi dwaj kapłani z diecezji ryskiej udali się 

                                                 
1 Zob. H. Strods, Latvijas Katoļu Baznīcas vēsture, s. 259–261. 
2 Zob. tamże, s. 259. 
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do Mariampola (Litwa), by tam rozpocząć formację zakonną, a później, 

realizując charyzmat mariański, służyć wiernym na Łotwie. 

 W niniejszym paragrafie zostanie ukazane, w jaki sposób marianie 

kształtowali własną tożsamość zakonną w kontekście łotewskim, jak był 

realizowany charyzmat mariański oraz zostanie podjęta próba oceny, na ile 

aktywność marianów na różnych polach działalności odpowiadała temu 

charyzmatowi.  

3.1.1. Kształtowanie tożsamości mariańskiej 

 We współczesnym nauczaniu Kościoła celem formacji zakonnej „(…) jest 

umożliwienie kandydatom do życia zakonnego i młodym profesjom najpierw 

odkrycia, a następnie przyswojenia sobie i pogłębienia tego, co stanowi 

tożsamość zakonnika. Od tego zależy, czy osoba poświęcona Bogu stanie się dla 

świata wiele znaczącym świadkiem, skutecznym i wiernym”3. Chociaż to 

sformułowanie powstało w 1990 roku, wiele dziesięcioleci po omawianym w 

tym paragrafie okresie, jednak wydaje się, że można zastosować go również i do 

poprzednich pokoleń zakonników, w tym – pierwszych marianów na Łotwie. 

Formacja stanowiła i stanowi dla zgromadzenia ważny faktor kształtowania 

tożsamości mariańskiej, bez której realizacja charyzmatu wydaje się niemożliwa, 

dlatego niżej zostaną ukazane elementy formacji marianów w okresie założenia i 

rozwoju wspólnot mariańskich na Łotwie oraz zostanie przedstawione, jak 

marianie łotewscy rozumieli swoją tożsamość zakonną i posłannictwo. 

3.1.1.1. Formacja marianów łotewskich 

 Jak już zostało wskazane wyżej, pierwsi marianie – o. Benedikts Skrinda i 

o. Broņislavs Valpitrs – wstąpili do Zgromadzenia Księży Marianów w 1923 

roku już będąc kapłanami diecezjalnymi i mając doświadczenie duszpasterskie. 

Nowicjat ojcowie odbyli w Mariampolu, ponieważ na Łotwie jeszcze nie było 

możliwości utworzenia nowicjatu4.  

                                                 
3 Kongregacja Instytutów Życia Konsekrowanego i Stowarzyszeń Życia Apostolskiego, «Potissimum 
institutioni». Wskazania dotyczące formacji w instytutach zakonnych, Rzym 1990, 6. 
4 Zob. S. Matulis, Marianie za błogosławionego Jerzego Matulaitisa-Matulewicza, s. 269–270. 
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 Obaj ojcowie dość szczegółowo opisują w dziełach autobiograficznych 

swoją formację podczas tego okresu. Tak, o. Skrinda wspomina, że nowicjat 

rozpoczął się 19 lutego 1923 roku odprawieniem dziesięciodniowych rekolekcji, 

podczas których wysłuchiwali oni konferencje, mieli czas na czytanie duchowne, 

rozmyślanie i inne praktyki pobożne5. Natomiast podczas całego okresu 

nowicjatu życie było poddane szczegółowemu regulaminowi – poranne 

wstawanie, modlitwy, Msza św. w kościele, następnie czas studiów albo pracy 

fizycznej. Księża także służyli pomocą w pracy duszpasterskiej, szczególnie 

podczas pogrzebów oraz zastępowali księży w okolicach Mariampola, gdy tamci 

nie mogli pełnić swych obowiązków6. 

 Trzeba zaznaczyć, że duże wrażenie zrobiła na o. Skrindzie pobożność 

litewskich katolików. W dzienniczku wyraża on żal, że na Łotwie brakuje dobrze 

wykształconych nauczycieli, mało literatury katolickiej. Przy parafii w 

Mariampolu, jak zauważa o. Skrinda, po Mszy św. młodzież często zbiera się 

razem, prowadzi różne dyskusje, w których często biorą udział księża i nawet 

biskup7. Rozmyślając o tym, pragnął on wprowadzić podobne spotkania również 

w przyszłości na Łotwie, ponadto, zastanawiał się, czy będzie możliwość 

wydawania literatury katolickiej, bo przecież sam „nie jest wielkim pisarzem”8. 

Na podstawie jego wspomnień można przepuszczać, że kierunek jego działań już 

po powrocie na Łotwę i objęciu urzędu proboszcza i przełożonego domu 

zakonnego, został w znacznej mierze naznaczony przez jego doświadczenie 

podczas nowicjatu. 

 Z kolei o. Valpitrs w autobiograficznym dziele Mans dzīves ceļš (pol. 

Moja droga życiowa)9 wspomina, że ważnym dla niego było nauczyć się języka 

litewskiego. Już po czterech miesiącach porozumiewał się po litewsku, na tyle 

dobrze, że powierzono mu mówienie kazań oraz prowadzenie lekcji w szkole. 

Podjął się także nauki języka francuskiego10. Jednak o. Valpitrs przyznaje, że, 

                                                 
5 Zob. B. Skrinda, Dīnasgromota, (b.m.r.w.) mps AMV, s. 125. 
6 Zob. tamże, s. 126–127. 
7 „Tur īraudzejom, kai jaunotne pulcejos uz kupeju Komuniju, kai pēc taisa kupeju tejas glozi, tad nūteik 
runas, kuras izteic daži vai pralati, vai pi gadejuma ari Veiskups pisavinojas”: tamże, s. 126. 
8 Zob. tamże, s. 127. 
9 Autobiografia o. Valpitrsa obecnie jest w przygotowaniu do wydania drukiem w języku łotewskim. 
10 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3 (b.m.r.w.) mps AMV, s. 22–23. 
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mimo, iż uważał nowicjat za najpiękniejszy czas w życiu każdego zakonnika, nie 

wykorzystał tego czasu tak dobrze, jak mógłby, ponieważ był bardziej skłonny 

do działania, niż do kontemplacji11. 

 Podczas pobytu w nowicjacie o. Valpitrs z myślą o dalszej pracy z 

łotewską młodzieżą, oprócz koniecznych zajęć studiował statuty różnych 

organizacji młodzieżowych, a także utrzymywał korespondencję z kilkoma 

księżmi łotewskimi, którzy w tym czasie studiowali w Europie Zachodniej12. 

Po założeniu pierwszego domu zakonnego w Viļāni został utworzony 

postulat i nowicjat dla kandydatów Łotyszy. Pierwsi czterej kandydaci zgłosili 

się już w roku przybycia marianów na Łotwę, i w 1925 roku złożyli oni swoje 

pierwsze śluby zakonne13. Praktyka przyjęcia nowych kandydatów w pierwsze 

lata obecności marianów na Łotwie była taka, że kandydaci na braci oraz do 

klerykatu od początku odbywali formację na Łotwie, natomiast, jeżeli kandydat 

był już kapłanem, to dla odbycia nowicjatu udawał się on do Mariampola. Z 

wyjątkiem o. P. Upenieksa, wszyscy kandydaci-kapłani odbywali nowicjat na 

Litwie14. 

W latach 1928–1940 został ukształtowany system formacji, tak dla 

kandydatów na braci, których była większość, jak i dla kandydatów do 

kapłaństwa. Formacja rozpoczynała się z okresu postulatu, który dla każdego był 

indywidualny i dawał możliwość kandydatom zapoznać się z życiem zakonnym, 

z wymogami stawianymi kandydatom i podjąć decyzję co do pozostania lub 

opuszczenia klasztoru. Jak wskazuje P. Chudzik, który przeprowadził badania 

statystyczne w kontekście wieku i pochodzenia kandydatów, zdecydowana 

większość pochodziła ze środowiska wiejskiego i byli to ludzie młodzi, 

większość jeszcze przed ukończeniem osiemnastego roku życia15. 

Właśnie ten czynnik wpłynął na kształt formacji. Po okresie próby w 

postulacie, kandydaci odbywali roczny nowicjat, po którym mogli złożyć 

                                                 
11 Zob. tamże, s. 24. 
12 Zob. tamże, s. 25–26. 
13 Zob. Elenchus domorum religiosarum et sodalium Congregationis cc.rr. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1926, AGM, Roma 1926, s. 20–21. 
14 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 67–68. 
15 Zob. tamże, s. 70–72. 
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czasowe śluby zakonne. Na tym właściwie formacja wstępna braci się kończyła, 

ponieważ byli oni wyznaczani do różnych prac przy klasztorze i na 

gospodarstwie, zaś później także w drukarni w Rēzekne16. Wynikało to z faktu 

konieczności przebudowy klasztoru, prac remontowych w kościele oraz braku 

kapłana, który byłby całkowicie zwolniony z innych obowiązków i jego 

podstawowym zadaniem byłaby formacja. Sytuacja ta z biegiem czasu nie 

ulegała zmianie z powodu braków personalnych17. 

Wszyscy współbracia, kandydaci, nowicjusze i profesi, zachowywali 

jeden porządek dnia, modlitw i innych ćwiczeń duchownych, różnicy polegały 

tylko w zakresie wykonywanych obowiązków18. Dlatego uzasadnionym wydaje 

się stwierdzenie, że formacja braci miała swoje braki, które jednak nie wynikały 

z zaniedbania przełożonych i odpowiedzialnych za formację, ale z sytuacji 

personalnej i materialnej klasztoru mariańskiego. 

Od 1933 roku dla profesów, kandydatów do kapłaństwa, którzy jeszcze 

nie uzyskali wykształcenia średniego, została stworzona możliwość uzupełnienia 

braków edukacyjnych w gimnazjum w Aglonie19. Mariańscy bracia-scholastycy 

zamieszkiwali w internacie przy gimnazjum w czasie nauki, natomiast w 

okresach ferii czy wakacji pomagali w pracach w klasztorach w Viļāni i w 

Rēzekne. W gimnazjum aglońskim pieczę nad scholastykami sprawował o. S. 

Škutāns, który był także nauczycielem20. 

                                                 
16 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1930, AGM, Roma 1930, s. 
35–36. 
17 Zob. Elenchus domorum religiosarum et sodalium Congregationis cc.rr. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1926, AGM, Roma 1926, s. 20–21; Elenchus 
sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.V.M. pro anno Domini 1930, AGM, Roma 1930, s. 35–37;  Elenchus 
sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. marianorum sub titulo 
Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro anno Domini 1939, AGM,  Roma 1939, s. 38–39. 
18 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 74–76. 
19 Gimnazjum Aglona (Aglonas gimnazja) – zostało założone przez biskupa Antonijsa Springovičsa w 
1921 roku w celu dania możliwości dzieciom z biednych rodzin Latgale uzyskać wykształcenie średnie, 
by mogli oni podjąć studia na uczelniach, w tym – w seminarium duchownym. Gimnazjum zlikwidowano 
w 1940 roku wraz z okupacją radziecką. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures 
materiāli…, s. 59–60. 
20 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1934), s. 5. 
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Natomiast studia seminaryjne mariańscy kandydaci odbywali w 

seminarium duchownym w Rydze21, gdzie zamieszkiwali oni razem z innymi 

klerykami, pod kierownictwem władz seminarium22. Mimo poważnych braków 

w formacji, takich jak brak formatorów, którzy mogliby cały czas poświęcić 

tylko pracy z braćmi w formacji oraz brak swojego seminarium duchownego, nie 

wydaje się, że było to dużą przeszkodą w formowaniu tożsamości mariańskiej i 

realizacji charyzmatu zgromadzenia w Kościele lokalnym. Dowodem na to jest 

działalność marianów oraz wierność powołaniu zakonnemu szczególnie w 

okresie prześladowań.  

Trzeba zaznaczyć, że mimo dużej liczby kandydatów do zgromadzenia, 

tylko trzej klerycy mariańscy ukończyli seminarium duchowne w Rydze przed 

rozpoczęciem okupacji radzieckiej i otrzymali święcenia kapłańskie, jednak w 

tym czasie jeszcze pięciu kleryków mariańskich znajdowało się w formacji i 

otrzymało święcenia w latach 1942–194723. 

Jak już wspomniane, rzeczywiście nie wiele można powiedzieć o formacji 

pierwszych pokoleń marianów łotewskich. Jednak sam fakt, że tak w okresie 

międzywojennym, jak i później, wspólnota marianów nie tylko nie zniknęła, ale 

wniosła znaczny wkład w realizację misji zbawczej Kościoła lokalnego, 

pokazuje, że formacja, mimo braków, pozwoliła wykształcić we współbraciach 

mocno ugruntowaną w wierze tożsamość zakonną. W dalszej części paragrafu, 

na podstawie dzieł autobiograficznych niektórych marianów, zostanie 

przedstawiona kwestia rozumienia charyzmatu przez marianów.Można 

powiedzieć, że te źródła są owocem formacji oraz pracy nad sobą. 

 3.1.1.2. Rozumienie tożsamości mariańskiej 

Obecnie o formacji marianów na Łotwie w okresie międzywojennym 

można sądzić tylko w ograniczonym zakresie, nie możliwe jest ustalić, jakie 

tematy były podejmowane podczas wykładów z kandydatami, nowicjuszami i 

                                                 
21 Seminarium duchowne zostało założone w 1920 roku w Aglona Po przeniesieniu rezydencji biskupa do 
Rygi, również seminarium zostało przeniesione do stolicy w 1924 roku, natomiast w 1938 roku zostało 
ono częścią Wydziału Teologii Uniwersytetu Łotewskiego. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
Baznīcas vēstures materiāli…, s. 60–61. 
22 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1934), s. 5 
23 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 79. 
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klerykami z zakresu życia zakonnego, jednak wyraźnym świadectwem 

owocności formacji są wspomnienia ojców, którzy na początku swego życia 

zakonnego byli formowani, zaś później sami byli formatorami. Zachowały się 

dzieła autobiograficzne pięciu marianów – Beneditkta Srkindy, Broņislava 

Valpitrsa, Jānisa Jaškovičsa, istnieją tylko w formie rękopisów lub 

maszynopisów i są przechowywane w archiwum domu zakonnego w Viļāni, 

natomiast wspomnienia Jāzepsa Grišānsa i Jānisa Mendriksa zostały wydane 

drukiem i są dostępne szerokiemu gronu czytelników. 

Na podstawie analizy tych wspomnień można wysnuć wnioski o tym, co 

marianie myśleli o sobie, własnej tożsamości i misji. We wspomnieniach o. 

Skrinda wykazuje, że gdy arcybiskup Springovičs zaproponował mu wstąpienie 

do „Congregatio C.C. R.R. Marianorum sub Titulo B. Mariae Virgine 

Immaculatae conceptae”24, on bardzo się ucieszył, ponieważ już z powodu samej 

przynależności do zgromadzenia maryjnego mógł  siebie nazywać sługą Maryi25. 

Trzeba zaznaczyć, że o. Skrinda, jeszcze jako kleryk na trzecim roku studiów w 

Petersburgu, wstąpił26 do stowarzyszenia Mariawita27, które przez władze 

kościelne z poważnych powodów w 1904 roku zostało zlikwidowane.  O. 

Skrinda czuł, że mimo tego, iż stowarzyszenie już nie jest legalne w Kościele i 

jest on zwolniony z obietnic w nim składanych, nadal jest poddany Maryi, 

dlatego propozycję arcybiskupa interpretował jako wolę Boga, który wzywa go 

do jeszcze ściślejszego zjednoczenia z Maryją28.  Wspomnienia te wyraźnie 

ukazują, że właśnie pobożność maryjna w życiu o. Skrindy wpłynęła na jego 

szybką decyzję i zgodzę podjęcia propozycji wstąpienia do zgromadzenia 

marianów. 

                                                 
24 B. Skrinda, Dīnasgromota, s. 120. 
25 Zob. tamże. 
26 Zob. tamże, s. 43. 
27 Zromadzenie Kapłanów Mariawitów – założone w Polsce z inspiracji M. Feliksy Kozłowskiej w 1893 
roku, do którego zgłaszali się kapłani, którzy, nie mogąc zrealizować Imperium Rosyjskim powołanie 
zakonne, pragnęli intensywniejszego życia duchowego. Stowarzyszenie zostało formalnie rozwiązane 
przez hierahię Kościoła w 1904 roku, jednak z czasem przekształciło się ono w wyznanie chrześcijańskie. 
Dokładniej na ten temat zob. S. Rybak, Mariawityzm. Studium historyczne, (b.m.r.w.), wydanie 
elektroniczne: http://www.antoni.agmk.net/pliki/mariawityzm.pdf (07.04.2022). 
28 Zob. B. Skrinda, Dīnasgromota, s. 120–121. 
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Warto zaznaczyć, że w autobiografii o. Skrinda opisując swoje życie do 

momentu wstąpienia do marianów, pisząc o Maryi czy maryjności, właściwie nie 

wspomina o Misterium Jej Niepokalanego Poczęcia, natomiast wspominając 

swoją działalność już jako przełożonego klasztoru, nieustannie odwołuje się do 

tego Misterium: na przykład, wyraża on radość, że składa śluby zakonne w 

zgromadzeniu poświęconemu Maryi Niepokalanej, które porównuje do 

„drugiego chrztu”29, natomiast w chwilach pokus przyzywa on jako 

Wspomożycielkę Maryję Niepokalanie Poczętą30. 

Bardzo ważnym wydaje się zaznaczyć, że wśród prywatnych praktyk 

pobożności o. Skrinda każdą sobotę postanowił ofiarować wszystkie swoje trudy 

na cześć Maryi bez zmazy Poczętej, jako orędowniczki zgromadzenia oraz 

zmarłych, którzy cierpią w czyśćcu. Połączył więc dwa specyficzne dla 

marianów wymiary charyzmatu zgromadzenia we własnym życiu duchowym31. 

Z analizy tekstu autobiografii można wywnioskować, że o. Skrinda po 

złożeniu ślubów zakonnych i przejęciu klasztoru i parafii w Viļāni, gorliwie 

zaangażował się w duszpasterstwo, co współgra z jeszcze jedną cechą 

charyzmatu mariańskiego – czynnym zaangażowaniem apostolskim. Dla 

zilustrowania tego można wskazać, że już w pierwsze tygodnie po przybyciu do 

Viļāni i przejęciu parafii, o. Skrinda zorganizował misje, i chociaż, jak zauważa, 

nic szczególnego nie robił, na piąty dzień misji kościół był wypełniony, jak 

nigdy dotąd. Księża, posługujący przed tym nie mieli takiego wpływu na 

parafian32. Potwierdza to we wspomnieniach także o. Valpitrs33. 

Z kolei o. Valpitrs w swoich wspomnieniach wyznaje, że od młodości 

pragnął prowadzić życie zakonne. Już jako student napisał on podanie o 

przyjęcie go do redemptorystów, jednak nie został przyjęty, natomiast po 

święceniach myślał także o jezuitach i salezjanach, ale miał obawy, że biskup nie 

da zgody na wstąpienie do tego zakonu34. Podobnie, jak i o. Skrinda, nie myślał 

                                                 
29 Tamże, s. 160. 
30 Zob. tamże, s. 161; 173; 191; 205. 
31 Zob. tamże, s. 170. 
32 Zob, tamże, s. 131. 
33 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 31. 
34 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 16–17. 
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on konkretnie o marianach, ale zgodził się na propozycję arcybiskupa 

Springovičsa, by swoje powołanie do życia zakonnego realizować właśnie w tym 

zgromadzeniu. 

W odróżnieniu od o. Skrindy, za główny cel swego powołania uważał on 

„(…) służyć Bogu i ludziom, uszczęśliwiać ludzi nie tylko na krótką chwilę na 

tym świecie, ale też w wieczności”35. W pamiętnikach o. Valpitrs nie wspomina 

nic o misji czy o celach zgromadzenia, jednak wysoko ceni powołanie do życia 

zakonnego, pisząc o sobie, że starał się być dobrym kapłanem i zakonnikiem36. 

Nie wspominał nic o maryjnym charakterze zgromadzenia, ani o Misterium 

Niepokalanego Poczęcia, zaznaczał tylko, że marianie, jako słudzy Maryi, pełnią 

posługę na maryjnej ziemi37. Natomiast mocno podkreśla on ważność realizacji 

takiego aspektu charyzmatu mariańskiego, jak praca duszpasterska. Wyraźnie na 

to wskazuje pragnienie o. Valpitrsa pracy z młodzieżą, której podejmował się 

jako młody kapłan w Viļāni w okresach wakacji38.  

Szczególnie należy zwrócić uwagę na jego wierność ideom Ojca 

Odnowiciela, bł. Jerzego Matulewicza, który wskazywał, że marianie powinni 

objąć swoją posługą jak najszerszy zakres wiernych39. O. Valpitrs, pięć lat przed 

swoją śmiercią, niejako podsumowując swoją drogę życiową pisze: „Chciałem 

upodobnić się do wielkiego Apostoła narodów świętego Pawła, który powiedział 

Stałem się wszystkim dla wszystkich, żeby wszystkich ocalić 1Kor 9,2240. Nikogo 

nie chciałem zmieniać, ale chciałem oddać ludzi Chrystusowi takimi, jakimi ich 

spotkałem. Chociaż w części mi się to udało. Pracowałem wśród Łotyszy, 

Polaków, Litwinów, Białorusinów, Rosjan, wszyscy uważali mnie za swojego, z 

                                                 
35  „Mans dzīves ideāls bija kalpot Dievam un tautai, darīt ļaudis laimīgus ne tikai uz dažemie mirkļiem 
šinī pasaulē, bet laimīgus arī mūžībā”. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.5, (b.m.r.w.) mps AMV, s. 68. 
36 Zob. tamże. 
37 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 30; W 1215 roku papież Innocenty III ofcjalnie dał nazwę 
pańswu liwońskiemu (Inflantom), które obejmowało wówczas terytorium wspólczesnej Łotwy i Estonii, 
„Ziema Maryi”, dla katolików Łotwy i Estonii jest to nazwa barzo symboliczna i ważna, która znajuje 
odzwierdciedlenie w pobożności ludowej i w litrugii miejscowego Kościoła. Zob. H. Strods, Latvijas 
katoļu Baznīcas vēsture..., s. 99. 
38 Zob. tamże, s. 24–25. 
39 Zob. S. Matulis, T. Górski, Odnowienie marianów, s. 116. 
40 W tym miejscu o. Vapitrs parafrazuje tekst pawłowy, który w dokładnym tłumaczeniu brzmi „Stałem 
się wszystkim dla wszystkich, żeby w ogóle ocalić przynajmniej niektórych” (1Kor 9, 22b). 
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każdym rozmawiałem w ich języku. Oczywiście, że należę do jednego narodu, 

ale mogę kochać wszystkie”41. 

Bardzo ważnym potwierdzeniem tego, że powołanie mariańskie o. 

Valpitrs rozumiał jako otwartość na wszystkie narody jest jego zaangażowanie w 

duszpasterstwo katolików obrządku wschodniego na Łotwie. Zrobił to z 

posłuszeństwa swoim przełożonym oraz arcybiskupowi, chociaż dawał wyraz 

temu, że ma wiele innych zajęć, ale z powodu braku innych kandydatów do tej 

misji, zgodził się na jej podjęcie42. 

Wymiar eschatologiczny charyzmatu mariańskiego jest odzwierciedlony 

tylko w dwu miejscach dzieła autobiograficznego o. Valpitrsa. Wspomina on o 

tym, że podczas pobytu w Rzymie, gdy uczęszczał na wykłady na uczelni 

Angelicum, odwiedził, jak to określa „muzeum ognia czyśćcowego”43, które 

zrobiło na nim duże wrażenie i pobudziło do ofiarowania swoich cierpień za 

zmarłych44. Natomiast właśnie w zakończeniu memuarów o. Valpitrs daje wyraz 

temu, że jest w nim żywa nadzieja eschatologiczna, która wpisuje się w 

charyzmat mariański. Ukazuje on, że wszystko, co robił w życiu jest 

ukierunkowane na Królestwo Boże, sam natomiast nie bał się śmierci, ponieważ 

miał nadzieję na nagrodę u Boga45. 

Można zauważyć, że w rozumieniu misji marianów pierwsi ojcowie mieli 

różnicy w poglądach na rzeczywistość, którą dziś określamy jako charyzmat 

mariański, nie ma w ich dziełach wyraźnej odpowiedzi na pytanie, jaki jest cel 

zgromadzenia. Tylko w sposób pośredni można poniekąd domyślić się, że 

rzeczywiście pierwsi ojcowie nie tylko formalnie należeli do zgromadzenia, ale 

bycie marianami stanowiło dla nich podstawę tożsamości kapłańskiej i zakonnej. 

                                                 
41 „Gribēju sekot lielajam tautu apustulim svētajam Pāvilam, kas teica „Visiem es kļuvu viss, lai visus 
izglābtu”. Nevienu es negribēju pārtautot, bet centos to atdot Kristum tādu, kādu es viņu biju sastapis. Pa 
daļai arī izdevās man to īstenot. Strādāju pie latviešiem, poļiem, lietuviešiem, baltkrieviem un krieviem, 
daudzi no viņiem uzskatīja mani ar savas tautas piedērīgo, ar visiem es sarunājos viņu dzimtā valodā. 
Protams, es varēju būt piederīs tikai vienai tautai, bet mīlēt es varēju visas tautas”.  B. Valpitrs, Mans 
dzīves ceļš, t.5, s. 68. 
42 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 70–72. 
43 Mowa jest o Museo delle anime del Pugratorio (pol. – muzeum dusz czyśćcowych), ekspozycji, która 
znajduje w kościele Sacro Cuore del suffragio w Rzymie. 
44 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 49. 
45 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.5, s. 67–69. 
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Nie mniej jednak, obaj przez swoją ofiarną posługę w Kościele ukazali wierność 

tym celom zgromadzenia, które zostały określone przez Odnowiciela46. 

O. Jāzeps Grišāns, który wstąpił do marianów już jako kapłan z dużym 

doświadczeniem duszpasterskim, pozostawił po sobie dzieło autobiograficzne, 

które zostało wydane drukiem w USA w języku łatgalskim. Również na 

podstawie jego wspomnień można w pewnym stopniu zrekonstruować jego 

zrozumienierzeczywistości charyzmatu mariańskiego. Autobiografia w 

większości zawiera opisy wydarzeń, w których o. Grišāns brał udział, jednak 

znajdują się w nim niektóre teksty, na podstawie których można zrekonstruować 

jego rozumienie życia zakonnego i mariańskiego. 

Przede wszystkim, trzeba zaznaczyć, że tylko w jego dziele znajdują się 

wzmianki o historii zgromadzenia, o Założycielu i Odnowicielu. Można więc 

stwierdzić, że o. Grišāns miał wiedzę na temat pierwotnego kształtu 

zgromadzenia i jego misji47. Potwierdzeniem tego jest inna pozycja tego autora, 

która również została wydana na emigracji w USA w języku łatgalskim – Nu 

marijāņu 300 godu vēstures (pol. Z 300-letniej historii marianów), w której 

wykazuje dużą wiedzę na temat tak dziejów, jak i przewodnich idei Założyciela i 

Odnowiciela48.  

Jest to jedyne zachowane dzieło, na podstawie którego można wprost 

wywnioskować, jak marianie określali siebie jeszcze w okresie 

międzywojennym, ponieważ właśnie wtedy o. Grišāns stąpił do marianów i 

pełnił w zgromadzeniu posługę.  

W tej pracy autor podkreśla, że marianie zostali niejako „wplecieni” w 

historię Latgale, dlatego dla zrozumienia, kim oni są, należy spojrzeć na historię 

zgromadzenia49. Szczególnie należy zwrócić uwagę na to, że o. Grišāns wprost 

ukazuje, że początkowo zgromadzenie miało dwa cele – oddawanie czci 

Najświętszej Maryi Pannie szczególnie w Tajemnicy Jej Niepokalanego Poczęcia 

oraz pomoc duszom w czyśćcu cierpiącym. Natomiast trzeci cel – 

                                                 
46 Zob. KM10 1–3. 
47 Zob. J. Grišāns, Pa atmiņu stygom, t. 2, (b.m.w.) 1969, s. 267–268. 
48 Zob. J. Grišāns, Nu marijanu 300 godu vēstures (1673. – 1973.), (b.m.w.) 1973. 
49 Zob. tamże, s. 7. 
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zaangażowanie duszpasterskie – jest wynikiem troski Ojca Założyciela o prosty 

lud, który często nie był wystarczająco dobrze pouczony o prawdach wiary50. W 

rozdziale, poświęconym biografii Założyciela, ponownie potwierdza on te trzy 

cele, które stanowią istotę charyzmatu mariańskiego51. Trzeba zaznaczyć, że o. 

Grišāns pisze o ojcu Papczyńskim z wielkim pietyzmem i szacunkiem. 

Wykazując cele zgromadzenia w okresie po reformie, przeprowadzonej 

przez Ojca Odnowiciela, autor na pierwszy plan wysuwa pracę apostolską oraz 

naukową, natomiast już nic nie wspomina o tych celach, które określił dla 

zgromadzenia o. Papczyński52, mimo to podkreśla on ciągłość charyzmatu 

mariańskiego, mimo zmian w rozumieniu i sposobach jego realizacji: „Wszyscy 

oni (marianie – D.A.) niosą w sobie ducha wielkich ojców – założyciela i 

odnowiciela, – który wyraża się w konstytucjach, instrukcjach, pismach i w 

tradycji”53.  

Z kolei w osobistych wspomnieniach o. Grišāns najbardziej jest 

skoncentrowany na powołaniu zakonników marianów do pracy duszpasterskiej, 

której powinni poświęcić się całym sobą, mężnie pokonując przeszkody i 

trudności, w posłuszeństwie prawowitym przełożonym oraz biskupowi54. Wydaje 

się, że również dla niego, jak i dla o. Valpitrsa, na pierwszym planie w 

charyzmacie mariańskim była praca duszpasterska w szerokim tego słowa 

znaczeniu. 

Ważnym dokumentem jest pamiętnik o. Jānisa Mendriksa, pierwszego z 

łotewskich marianów, który od momentu wstąpienia i do święceń kapłańskich 

przeszedł okres formacji na Łotwie.  Dzięki temu dokumentowi można określić, 

jak przeżywał on swoje powołanie zakonne. Jego pierwszy pamiętnik, jak sam 

stwierdza, nie zachował się, ponieważ został zniszczony przez któregoś ze 

współbraci55. Natomiast w 2019 roku został wydany jego drugi pamiętnik, 

obejmujący tylko krótki okres jego życia od maja 1943 roku do września 1947 

                                                 
50 Tamże, s. 9. 
51 Zob. tamże, s. 32–34. 
52 Zob. tamże, s. 15–16. 
53 „Vysi jī nas sevī sovu lelūs tāvu – dybynōtōja un atjaunōtōja – goru, kurs ir izsaceits konstitucijōs, 
instrukcijōs, jūs aststatajūs rokstūs un tradicijōs”. Tamże, s. 59. 
54 Zob. J. Grišāns, Pa atmiņu stygom, t. 3, (b.m.w.) 1970, s. 265–269. 
55 Zob. D. Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, s. 6. 
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roku. Opisuje w nim swoje przeżycia z czasu, gdy musiał ukrywać się podczas 

okupacji niemieckiej oraz dwa lata pracy duszpasterskiej podczas drugiej 

okupacji radzieckiej. Zachowały się również dwa jego listy56, z których 

szczególnie pierwszy jest ważny w kontekście tematu niniejszej rozprawy, 

ponieważ w nim ukazuje on początki i motywację podjęcia życia zakonnego – w 

wieku 15 lat bardzo głęboko przeżył on śmierć ojca, na skutek tego podjął 

decyzję nigdy nie dostarczyć swoim przyszłym dzieciom takiego bólu, dlatego 

zdecydował nigdy się nie żenić, natomiast wstąpienie do zgromadzenia 

marianów było sposobem realizacji tej decyzji w sposób miły Bogu57. Dziennik 

jednak wskazuje, że motywem pozostania w zgromadzeniu było jednak inne 

pragnienie – służyć Bogu i Kościołowi. 

O jego głębokim zakorzenieniu w duchowości maryjnej w tekście 

pamiętnika świadczy to, że rozpoczyna on swoje notatki od wypisania 

podstawowych modlitw oraz prawd z katechizmu, kończąc zaś aktem 

ofiarowania się Niepokalanemu Sercu Najświętszej Maryi Panny58. O. Mendriks 

wielokrotnie w tekście powraca odo idei ofiarowania siebie i swoich trudności 

Maryi Niepokalanej i wzywa Jej wstawiennictwa59. Można przepuszczać, że taki 

pietyzm i cześć do Maryi w jego życiu była nie tylko skutkiem wychowania w 

domu, ale też formacji mariańskiej. 

Drugim aspektem mariańskiego charyzmatu, którego przejawy można 

odnaleźć w pamiętniku o. Mendriksa, jest gorliwość w pracy duszpasterskiej. 

Chociaż sam on musiał się ukrywać przed policją niemiecką, pisze, że bardzo 

przeżywa o stan parafii w Ostrone, w której był proboszczem, ponieważ z 

powodu jego nieobecności wierni pozostają bez kapłana i nie mogą załatwić 

koniecznych spraw z proboszczem60. Ponadto, podczas gdy zmuszony był często 

zmieniać miejsca pobytu, troszczył się o potrzeby duchowne gospodarzy domu i 

ich sąsiadów, sprawując potajemnie posługę kapłańską61. Zaś od razu po 

                                                 
56 Zob. tamże, s. 117–123. 
57 Zob. J. Mendriks, Pielikums. Šķiršanas sāpes, w: D.Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC 
– īsts cilvēks un priesteris, Rīga 2019, s. 117–118. 
58 Zob. D. Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, s. 21–23. 
59 Zob. tamże, s. 36; 38; 42; 53; 67; 83. 
60 Zob. tamże, s. 31.  
61 Zob. tamże, s. 31; 35, 36; 40; 45; 55; 64; 67–68. 
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zakończeniu wojny i odejściu wojsk niemieckich, podjął pracę w parafiach, 

zastępując innych kapłanów. Po otrzymaniu nominatu na parafię w Ārlava, gdzie 

należało jeszcze znaleźć nowe miejsce dla organizacji nabożeństw, ponieważ 

parafia nie posiadała własnego kościoła, pisze: „Nic mnie nie odstrasza od tej 

parafii, tylko to, bym nie mógł wystarczająco dobrze pracować”62. Obsługując 

kilka parafii, które znajdowały się w promieniu około 20 kilometrów, 

przemierzał on te odległości rowerem niezależnie od pory roku. Również zapiski 

z tego, już powojennego, okresu wykazują, że bardzo mu zależało na 

parafianach, na ich dobru duchowym63. 

Warto wspomnieć, że o. Mendriks, chociaż sam przeżywał lęk z powodu 

grożącej mu śmierci, jednak właściwie nie podejmuje tematów 

eschatologicznych. Jedyne rozważanie, które jest w tekście pamiętnika, dotyczy 

zapytania, czy Bóg wybaczy grzechy człowiekowi, który zamieszkał z kobietą 

bez ślubu i ma z nią dzieci: z jednej strony łączy ich miłość, a z drugiej – czy w 

wieczności będą mogli się spotkać? Pozostawia to pytanie bez wyczerpującej i 

jednoznacznej odpowiedzi, zaznaczając, że żal mu, iż droga do wiecznej 

szczęśliwości może być dla nich zamknięta64. 

Na podstawie pamiętnika z pewnością można stwierdzić, że o. Mendriks, 

chociaż właściwie nic nie mówi o życiu zakonnym, z jego biografii wynika, że 

większość swego życia w kapłaństwie spędził, posługując jako proboszcz w 

parafiach i na ile to było w jego siłach, realizował charyzmat mariański. 

Najmniej na temat przeżywania i rozumienia charyzmatu mariańskiego w 

autobiografii wspomina o. Jānis Jaškovičs. Tekst zawiera przeważnie opisy 

kolejnych wydarzeń z życia – nie zawsze w porządku chronologicznym, jednak 

warto zwrócić na niego uwagę, ponieważ odzwierciedla on realizację charyzmatu 

mariańskiego w jego osobistym życiu. Przede wszystkim należy podkreślić jego 

wierność powołaniu zakonnemu. Mimo tego, że był on zakonnikiem-bratem, to 

jednak musiał odbyć służbę wojskową i po jej zakończeniu powrócił do 

                                                 
62 „Nekas mani neatbaida no jaunās draudzes, vien tas, ka nevarēšu pietiekami labi strādāt”. Tamże, s. 
73. 
63 Zob. tamże, s. 72–73; 76; 83; 85; 89; 97. 
64 Zob. tamże, s. 27–28. 
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klasztoru, chociaż mógł wybrać karierę wojskową albo zawodową65. 

Świadectwem jego wytrwałości jest także to, że choć od razu po powrocie do 

klasztoru w Viļāni przełożeni dali mu pozwolenie na studia teologiczne w Rydze, 

jednak cofnęli je i o. Jaškovičs jeszcze na rok został skierowany do Rēzekne, do 

pracy w drukarni. Mimo dyskusji z przełożonymi, decyzja ta nie została 

zmieniona i o. Jaškovičs poddał się jej w duchu posłuszeństwa zakonnego66.  

O tym, jak cenił on życie zakonne świadczy również jego wspomnienie o 

pewnej niedzieli po Uroczystości Bożego Narodzenia, gdy będąc już kapłanem, 

w kościele w Ostrone powiedział pewnej młodej dziewczynie, że powinna ona 

wstąpić do klasztoru i kilka dni później rzeczywiście ona udała się do Rygi i 

wstąpiła do jednego ze zgromadzeń. Podsumowując opis tego wydarzenia o. 

Jaškovičs stwierdził, że powołanie zakonne rzeczywiście jest darem Boga, i 

czasem wystarczy tylko jedno zdanie, by je odkryć, a w tym przypadku tak się 

stało dlatego, że zostało ono wypowiedziane w kościele, niedaleko tabernakulum 

w obecności Chrystusa67.  

Na podstawie tych nielicznych świadectw, które dotyczą okresu 

międzywojennego, można stwierdzić, że właściwie marianie nie stawiali sobie 

pytania o tożsamość mariańską. Dla nich bycie marianinem i zakonnikiem było 

czymś oczywistym, ponieważ sama praca ojców i braci marianów dla Kościoła 

na Łotwie oraz ich wytrwałość wyraźnie świadczą o tym, że wybrali oni życie 

zakonne z natchnienia Bożego. 

3.1.2. Służba marianów w odnowionej strukturze Kościoła 

na Łotwie 

Chociaż, jak wspomniano, zakres źródeł, dzięki którym można określić, 

jak marianie łotewscy w okresie międzywojennym rozumieli własny charyzmat, 

jest bardzo ograniczony, to jednak na podstawie tych źródeł mariańskich więcej 

                                                 
65 Zob. J. Jaškovičs, Eisa biogrāfija Jōņa Jaškoviča, Laurentija un Magdalenas dāla, (b.m.r.w.) rkp 
AMV, s. 19. 
66 Zob. tamże, s. 21–22. 
67 Zob. tamże, s. 38–39. 



Rozdział 3 
 

 

204 

 

można powiedzieć o realizacji charyzmatu mariańskiego w praktyce. Niżej 

zostanie zaprezentowane i poddane ocenie realizacja tego charyzmatu. 

 3.1.2.1. Duszpasterstwo parafialne i stowarzyszenia katolickie 

Praca duszpasterska marianów w okresie międzywojennym na Łotwie 

przede wszystkim była skoncentrowana na prowadzeniu parafii. Pierwszą 

parafią, która została powierzona pieczy zakonników, jak już nie raz było 

zaznaczone, była parafia pw. św. Michala Archanioła w Viļāni, którą, wraz z 

należącymi do niej budynkami, arcybiskup Antonijs Springovičs przekazał 

zgromadzeniu. Proboszczem został mianowany o. Skrinda, który pełnił tę 

posługę w latach 1924–1933, równocześnie będąc przełożonym domu 

zakonnego68. Biskup J. Cakuls zaznacza, że według danych diecezji 

Mohylewskiej z 1850 roku, parafia terytorialnie obejmowała 33 miejscowości i 

te granicy parafii pozostawały bez zmian do 1935 roku, kiedy została utworzona 

parafia w Ostrone, do której dołączono miejscowość Jaunmūrāni. Liczba 

wiernych wynosiła w okresie międzywojennym około 4500 osób, w większości 

byli to Łotysze, ale była także niewielka liczba Rosjan, Białorusinów i kilka 

Polaków69. 

Posługę duszpasterską ojcowie Skrinda i Valpitrs rozpoczęli 2 marca 1924 

roku70. We wspomnieniach o. Valpitrs zaznacza, że w dniu przekazania parafii 

kościół był wypełniony, ponieważ wśród wiernych rozeszła się wieść o tym, że 

parafię przejmują zakonnicy. Spowodowało to wielkie zainteresowanie parafian. 

O. Skrinda w pierwszym kazaniu tylko krótko nawiązał do tego tematu, 

wskazując na zadania zakonników, ale najważniejszym dla niego było 

przeprowadzenie misji w parafii celem odnowienia życia duchowego, więc to 

stało się centralnym tematem kazania71. W następną niedzielę – 9 marca – 

rozpoczęły się misje, które trwały siedem dni i, jak wpomina o. Valpitrs, kościół 

cały czas był pełny, w tych pobożnych ćwiczeniach brali udział nie tylko 

                                                 
68 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 495. 
69 Zob. tamże, s. 494–497. 
70 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie…, s. 199. 
71 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 30. 
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mieszkańcy vilańskiej parafii, ale też wierni z sąsiednich miejscowości, którzy 

również dowiedzieli się o tym, że w Viļāni podjęli posługę zakonnicy72. 

Z analizy danych kurii ryskiej wynika, że w okresie międzywojennym w 

parafii Viļāni rocznie udzielano chrztu około 120 dzieciom, było około 30 

ślubów i 70 pogrzebów, natomiast nie ma danych z tego okresu na temat dzieci, 

przystępujących do Pierwszej Komunii73. 

O. Skrinda, próbując ocenić swoją działalność marianów w parafii w 

Viļāni w okresie międzywojennym, zaznaczył, że dzięki wysiłkom marianów 

„poziom moralny członków parafii w Viļāni został znacznie podniesiony”74. 

Chociaż, wspomina on, nie było to łatwe, ponieważ należało przeciwstawiać się 

różnego rodzaju liberalnym poglądom75. 

Natomiast od 1933 roku obowiązki proboszcza przejął o. Valpitrs76, który 

więcej uwagi poświęcił pracom remontowym, ponieważ uważał, że wygląd 

estetyczny kościoła parafialnego wpływa pozytywnie na życie duchowe 

parafian77. Poza tym, o. Valpitrs, a po nim ojcowie Jāzeps Grišāns, który był 

proboszczem w latach 1937–38 i Juris Kārkle, pełniący te obowiązki w latach 

1938–1940, kontynuowali zwykłą pracę parafialną78. 

Wraz z parafią w Viļāni marianom powierzono posługę w kościele w 

Nagļi, w odległości około 16 kilometrów. Początkowo był to kościół filialny, 

dlatego odpowiedzialnym za kościół był proboszcz z parafii Varakļāni, później – 

proboszcz z Viļāni, w ten sposób w latach 1924–1933 posługiwał w tej filii o. 

Skrinda, natomiast później, od 1933 do 1941 roku kolejno ojcowie Valpitrs, 

Grišāns i Kārkle79. 

Liczba wiernych w tej filii na początku XX wieku wynosiła około 500 

osób, później jednak malała. Mimo to, w 1941 roku w Nagļi powstała parafia i 

                                                 
72 Zob. tamże, s. 31. 
73 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 498. 
74 „Vyspyrms īpašas Viļanu draudzes lucekļu moraliskais limins ir labi pacalts”. B. Skrinda, 
Dīnasgromota, s. 141. 
75 Zob. tamże. 
76 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 495–496. 
77 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 59–61. 
78 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 496. 
79 Zob. tamże, s. 263–264. 
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kapłan posługujący tam był tytułowany proboszczem80. We wspomnieniach z 

okresu międzywojennego marianie prawie nie wspominają o swojej posłudze w 

tej parafii, nie ma także danych na temat udzielanych sakramentów. Ponadto, w 

oficjalnym wydaniu statystycznym marianów Elenchus o posłudze w Nagļi 

również się nie wspomina, także nie ma wzmianek o tym w sprawozdaniach 

rocznych z życia zakonnego. Można przepuszczać, że proboszczowie z Viļāni 

traktowali posługę w Nagļi jako jeden z obowiązków, odnoszących się do pracy 

parafialnej w kościele vilańskim. 

Trzeba zaznaczyć, że w latach 1931–1932 marianom była powierzona 

posługa w kościele parafii w Rikava (vel Rikova), znajdującej się w odległości 

około 12 kilometrów od Viļāni. Parafia liczyła wówczas ponad 1000 wiernych i 

proboszcz zwykle zamieszkiwał na miejscu, dlatego posługa marianów w tym 

okresie była tylko tymczasowa, do nominacji następnego proboszcza81. O 

posłudze w tej parafii również marianie nie wspominają ani w sprawozdaniach, 

ani w pamiętnikach. 

Bardzo ważnym w kontekście niniejszej pracy jest posługa marianów w 

parafii Ostrone, założenie której o. Valpitrsowi polecił arcybiskup Springovičs w 

1935 roku. O. Valpitrs, będąc na ten moment proboszczem w Viļāni, dokładnie 

opisuje, jak podczas wizyty u arcybiskupa ten podzielił się zamiarem założenia 

nowej parafii, bez narady z innymi proboszczami okolicznych parafii polecił o. 

Vapitrsowi prace nad założeniem parafii82. Chociaż sam o. Valpitrs uważał, że 

należałoby działać bardziej dyplomatycznie, podjąć rozmowy z mieszkańcami 

okolicznych miejscowości oraz księżmi, jednak uznał, że jako zakonnik „jest 

przyzwyczajony wykonać polecenie przełożonego dokładnie, szybko i 

precyzyjnie”83, dlatego mimo oporu sąsiednich proboszczów oraz niektórych 

mieszkańców, w domu jednego z gospodarzy już wkrótce – 26 grudnia 1935 

roku – odprawił on pierwszą Mszę oraz ogłosił plan budowy nowego kościoła 

parafialnego84. 

                                                 
80 Zob. tamże. 
81 Zob. tamże, s. 381. 
82 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 61–62. 
83 „Bez tam, es kā mūks biju pieradis izpildīt priekšnieka pavēli burtiski, ātri un precīzi”. Tamże, s. 62. 
84 Zob. tamże. 
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Nabożeństwa były odprawiane początkowo w domu jednego gospodarza, 

który przekazał parafii około 1,5 hektarów ziemi, na której zbudowano 

tymczasowy budynek, podzielony na dwie części – większą zajmowała kaplica, 

natomiast w mniejszej miało być mieszkanie dla proboszcza85. 

Nowoutworzona parafia liczyła około 2000 członków, nabożeństwa 

należało odprawiać nie tylko w niedziele, ale również w dni zwykłe. W związku 

z tym o. Valpitrsowi zarzucano, że poświęcając się pracy w Ostrone, mało uwagi 

poświęcał on parafii w Viļāni. Dlatego w 1938 roku arcybiskup mianował 

proboszczem w Ostrone kapłana z diecezji, który, według relacji o. Valpitrsa, 

„wcale nie troszczył się o budowanie kościoła, a nawet gdyby i coś robił, to 

raczej nie zdążyłby skończyć przed rozpoczęciem wojny”86. 

Należy także zwrócić uwagę na posługę duszpasterską marianów w 

Rēzekne, chociaż formalnie nie było to duszpasterstwo parafialnie, ponieważ 

kościół przy domu zakonnym był kościołem filialnym i parafia formalnie została 

utworzona dopiero w 1956 roku, jednak w praktyce wspólnota wiernych 

funkcjonowała na wzór parafii87.  

Początki tej posługi marianów w Rēzekne sięgają 1933 roku, kiedy przy 

filii domu zakonnego powstała kaplica, do której na codzienne Msze poranne 

uczęszczało od 20 do 50 wiernych, natomiast w niedziele i uroczystości liczba 

uczestników nabożeństw była nawet ponad 100. Jak już zaznaczone wyżej, po 

otrzymaniu w darowiznę nieruchomości, marianie w 1935 roku rozpoczęli prace 

budowlane i w 1937 roku o. Skrinda dokonał poświęcenia kościoła filialnego 88. 

Do wspólnoty wiernych należało około 2000 osób, nabożeństwa były 

odprawiane codziennie, jednak nie zachowały się dane o udzielanych 

sakramentach, ponieważ nie prowadzono ksiąg parafialnych89. Mimo to, można i 

w tym przypadku mówić o posłudze parafialnej de facto, którą prowadził w 

latach 1933–1938 o. Juris Kārkle oraz w latach 1938–1944 o. Jāzeps Grišāns90. 

                                                 
85 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 285. 
86 „(…) kas vairs par pastavīgas baznīcas celšanu nerūpējās, bet, ja arī būtu kaut ko darījis, diezin vai 
būtu paspējis to nobeigt līdz kara laikiem”. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 66. 
87 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 8. 
88 Zob. tamże, s. 5–6. 
89 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 372–374. 
90 Zob. tamże, s. 373; Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 6–7. 
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W ramach omówienia posługi duszpasterskiej w parafiach należy 

wspomnieć o praktyce prowadzenia misji parafialnych. Pierwsze misje ludowe, 

które zostały przeprowadzone na Łotwie przez marianów odbyły się od razu po 

objęciu parafii w Viļāni91. Natomiast w okresie od 1924 do 1933 roku 

odpowiadając na zaproszenie proboszczów Latgale trzej ojcowie – Skrinda, 

Valpitrs i Kārkle – przeprowadzili misje w sumie w 44 parafiach92. Badając 

kwestie misji P. Chudzik zaznacza, że marianie wypracowali pewien standard 

misji – trwały one zwykle pełnych pięć dni i odbywały się zasadniczo latem, 

kiedy księża nie byli obciążeni obowiązkiem prowadzenia katechezy. W 

pierwsze dwa dni prowadzący tylko głosili nauki i prowadzili nabożeństwa z 

udziałem wiernych, w ten sposób dawano im możliwość wysłuchania kazań i 

przygotowania do spowiedzi, następne trzy dni, oprócz nauk i nabożeństw, 

kapłani byli dostępni w konfesjonałach i wierni mogli przystąpić do spowiedzi. 

Zwykle bliżej zakończenia misji do kościołów przychodziło więcej osób. 

Ponadto, głoszono także nauki o abstynencji i o życiu zakonnym, co skutkowało 

tym, iż cześć wiernych podejmowała się zobowiązania powstrzymywania się od 

alkoholu, natomiast młodzi mężczyźni poważnie zastanawiali się nad 

wstąpieniem do zakonu albo do seminarium93. 

Ustawodawstwo mariańskie z okresu międzywojennego jako cel 

szczególny działalności marianów określa dzieła miłości ku Bogu i bliźniemu, 

zwłaszcza poprzez szerzenie nauki i wzrost wiedzy, nauczanie, pomoc 

duszpasterską duchowieństwu diecezjalnemu94. Przedstawiony wyżej zarys 

działalności duszpasterskiej wpisuje się w ukazane cele zgromadzenia, które 

marianie starali się sumiennie realizować w tym okresie. 

Można więc z pewnością stwierdzić, że marianie, szczególnie księża, 

podejmując się pracy duszpasterskiej na Łotwie, starali się jak najpełniej 

realizować charyzmat mariański w takim rozumieniu, w jakim przedstawiał to 

ustawodawca mariański w okresie po odnowieniu zgromadzenia. 

                                                 
91 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 30–31; B. Skrinda, Dīnasgromota, s. 131. 
92 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 497. 
93 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 54. 
94 Zob. KM10 2; K30 1. 
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Trzeba także zaznaczyć, że mariologiczny i eschatologiczny wymiary 

charyzmatu rzeczywiście niejako pozostawały w tle, na pierwszy plan został 

wysunięty właśnie aspekt duszpasterski, natomiast nie można mówić o 

całkowym porzuceniu tych dwu ważnych wymiarów charyzmatu w pracy 

pastoralnej marianów. Specyfika Kościoła lokalnego cechowała się wówczas, jak 

również i dzisiaj, dużym akcentem na kulcie Najświętszej Maryi Panny95, dlatego 

marianie, wpisując się w ten nurt, siłą rzeczy byli „maryjni”.  

Aspekt eschatologiczny w pobożności katolików zajmuje na Łotwie 

również ważne miejsce, ponieważ ma swoją specyfikę: na przykład, oprócz 

ogólnie przyjętych aktów pobożności, zwykle latem na łotewskich cmentarzach 

zbierają się rodziny, by pomodlić się za zmarłych, brać udział w nabożeństwach 

oraz spotkać się z krewnymi, nabożeństwo to nazywa się kapusvētki, co można 

przetłumaczyć dosłowne jako „święto grobów”96. Również pod tym względem 

marianie w pracy duszpasterskiej realizowali eschatologiczny aspekt charyzmatu 

mariańskiego, chociaż nie kładziono na to specjalnego akcentu. 

 W ramach pracy parafialnej oraz wpierania proboszczów Latgale, 

marianie podęli się założenia i prowadzenia kilku stowarzyszeń katolickich w 

Viļāni. W społeczeństwie łotewskim z powodu bliskości Związku Radzieckiego 

były szeroko rozpowszechnione idee socjalizmu i komunizmu, istniały różne 

stowarzyszenia, również młodzieżowe, w których te idee wpajano młodym 

ludziom. Dlatego arcybiskup ryski zachęcał wiernych i duchowieństwo do 

zakładania własnych stowarzyszeń katolickich, dzięki którym można było w 

pewnym stopniu zniwelować wpływy idei komunizmu na społeczeństwo97. 

Marianie od samego początku swej działalności w odnowionej strukturze 

miejscowego kościoła starali się działać zgodnie z wytycznymi biskupa Rygi. Od 

1924 roku na Łotwie istniało Latvijas katoļu jaunatnes biedrība (pol. 

Stowarzyszenie łotewskiej młodzieży katolickiej), które działało pod hasłem 

                                                 
95 Zob. J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 42. 
96 Zob. A. Misāne, Piezīmes par kapu svētku sākotni Latvijā, w: S. Krūmiņa-Koņkova, Reliģiozitāte 
Latvijā: vēsture un mūsdienu situācija, Rīga 2012, s. 253; dokładniej na ten temat zob. L. Uzule, V. 
Zelče, Latviešu kapusvētki: identitātes rituāls, Rīga 2014. 
97 Zob. H. Strods, Latvijas katoļu Baznīcas vēsture..., s. 262. 
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Dievam un Tēvijai (pol. Bogu i Ojczyźnie) i miało na celu formację społeczną i 

religijną młodzieży w duchu wierności oczyźnie i ideałom moralnym98. 

 Przy parafii Viļāni filię tego stowarzyszenia założył o. Skrinda w 1925 

roku, jednak do stowarzyszenia wstąpiło tylko 8 osób w wieku 35 lat i wyżej, 

dlatego po pierwszym roku studiów w okresie wakacji pracy z młodzieżą podjął 

się o. Valpitrs99. Miasteczko Viļāni słynęło z tego, że bardzo prężnie działało tu 

pro-socjalistyczne stowarzyszenie młodzieży Jaunā straume (pol. Nowy prąd), 

mające własną bibliotekę, orkiestrę i organizujące tak wykłady, jak i wieczory 

rozrywkowe. Celem o. Valpitrsa było przyciągnąć młodzież do stowarzyszenia 

kościelnego. Zaczął on od tego, że zorganizował wykład w klasztorze na temat 

organizacji młodzieżowych za granicą i po tym wykładzie, jak sam wspomina, 

do Stowarzyszenia łotewskiej młodzieży katolickiej zapisało się około 50 osób. 

Następnie został założony zespół muzyczny, dzięki temu można było 

organizować wieczory taneczne oraz teatr amatorski, którego reżyserem został 

sam o. Valpitrs100. Z biegiem czasu w Viļāni do stowarzyszenia wstępowało 

coraz więcej młodych ludzi, niestety nie ma danych o konkretnych liczbach, 

jednak o rozwoju tej inicjatywy o. Valpitrsa świadczy to, że filia wspomnianego 

pro-socjalistycznego stowarzyszenia została rozwiązana w ciągu roku, zaś od 

1927 roku o. Valpitrs był już członkiem centralnej rady stowarzyszenia 

młodzieży katolickiej101. 

 Drugie stowarzyszenie katolickie, które było prowadzone w Viļāni przez 

marianów to „Milicja Niepokalanej” (vel Rycerstwo Niepokalanej), której filia 

została założona w 1932 roku. Nie ma o tym wzmianek w literaturze 

historiograficznej, wspomina się o nim tylko w relacjach z działalności marianów 

dla kurii zgromadzenia w Rzymie, jednak właśnie założenie tego stowarzyszenia 

jest ważnym z punktu widzenia realizacji mariańskiego charyzmatu. 

                                                 
98 Zob. tamże, s. 263; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 98–99. 
99 P. Chudzik w pracy magisterskiej ukazuje rok 1926, gdy o. Valpitrs już ukończył studia w Kownie, 
jednak we wspomnieniach o. Valpitrs pisze o powrocie na studia, więc bardziej prawdopodobnym jest 
rok 1925. Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 48. 
100 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 37–38. 
101 Zob. tamże, s. 38; J. Broks, Katolicisms Latvijā..., s. 339; P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. 
Praca magisterska…, s. 50. 
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 Bezvaineigos Gūda Sardze (pol. Milicja Niepokalanej) zostało założone 

przez o. Maksymiliana Kolbe w 1917 roku i, według odpisu listu o. 

Maksymiliana, który zachował się w mariańskim archiwum, aprobowane przez 

władze kościelne w 1922 roku w celu nawrócenia niewierzących pod opiekę 

Niepokalanej Dziewicy Maryi102.  

Po uzgodnieniu z przełożonym generalnym bpem P. Bučysem103, oraz 

otrzymaniu zezwolenia od arcybiskupa ryskiego104, o. Skrinda rozpoczął 

działania do zakorzenienia stowarzyszenia również w Kościele na Łotwie. Dla 

marianów było to bardzo ważne, ponieważ statuty „Milicji Niepokalanej” 

korespondowały z maryjnym immakulistycznym aspektem charyzmatu 

zgromadzenia i pozwalały go uwidocznić. Jednak trzeba zaznaczyć, że mimo 

włożonego wysiłku, stowarzyszenie to nie było popularnym, chociaż początkowo 

planowano, że o. Skrinda będzie jego kierownikiem w skali całego kraju. 

Faktycznie funkcjonowało ono tylko w Viļāni do 1940 roku, w późniejszych 

dokumentach już nie ma wzmianek o stowarzyszeniu Milicji Niepokalanej 

prowadzonej przez marianów na Łotwie, jak również nie ma danych o 

szczegółach jego funkcjonowania105. 

W sprawozdaniach z działalności marianów istnieje wzmianka o tym, że 

o. Skrinda kierował także niewielką grupą stowarzyszenia tercjarzy 

franciszkańskich w Viļāni106. Natomiast z relacji ustnej o. Pentjušsa, którą 

zapisał P. Chudzik wynika, że raz w roku tercjarze z całej Łotwy odbywali w 

Viļāni rekolekcje107. 

Ponadto, na poziome lokalnym w Viļāni, były obecne takie 

stowarzyszenia, jak stowarzyszenie pracowników, stowarzyszenie abstynentów, 

stowarzyszenie demokratycznych polityków chrześcijańskich, jednak bliżej o 

działalności tych stowarzyszeń oraz ilości członków nie ma danych108. 

                                                 
102 M. Kolbe, Milicja Niepokalanej, AGM, LV 1932, 2-8-15/1 (1932), s. 53. 
103 Zob. P. Bučis, Lettera ad B. Skrinda, AGM, LV 1932, 2-8-15/1 (1932), s. 50. 
104 Zob. A. Springovičs, Lettera ad B. Skrinda, AGM, LV 1932, 2-8-15/1 (1932), s. 51. 
105 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1933), s. 6; Relatio 
annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1939), s. 9. 
106 Zob. tamże. 
107 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 50. 
108 Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1933), s. 6. 
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Wyłącznie  jedynie na podstawie nazw tych stowarzyszeń można ustalić ich 

wektor działań. Natomiast P. Chudzik wzmiankuje, że w latach trzydziestych, 

szczególnie w drugiej połowie, były także przy parafii takie grupy, jak Cereibas 

pulciņš (pol. Kółko nadziei), w celu organizacji wycieczek dla uczniów szkół, 

grono ministrantów stanowiło grupę Krustus bārni (pol. Dzieci Chrystusa), 

natomiast w ramach aktywności grupy Lygšonas apsutulāts (pol. Apostolat 

modlitwy) co roku marianie prowadzili intronizację Najświętszego Serca Jezusa 

w każdej wiosce na terenie parafii109.  

Niewątpliwie, więc można stwierdzić, że marianie w okresie 

międzywojennym odpowiadając na zachęty arcybiskupa w ramach swojej 

posługi w Viļāni starali się o to, by wierni byli formowani religijnie i społecznie 

również poprzez różnego rodzaju stowarzyszenia. W funkcjonowaniu 

wspomnianych stowarzyszeń brali udział wszyscy ojcowie marianie, dlatego taka 

ilość różnych stowarzyszeń nie może dziwić110. 

Chociaż nie wszystkie, jak na przykład „Milicja Niepokalanej” liczyły 

wielu członków, jednak posługa marianów miała dużą wartość dla Kościoła na 

Łotwie. Jest to kolejnym potwierdzeniem gorliwej realizacji charyzmatu 

mariańskiego, określonego zgodnie z wówczas obowiązującym 

ustawodawstwem mariańskim111. 

 3.1.2.2. Praca pisarska i wydawnicza 

 Ważnym sposobem realizacji charyzmatu mariańskiego w służbie 

Kościołowi na Łotwie w okresie międzywojennym była praca wydawnicza i 

pisarska marianów. Zgodnie z ustawodawstwem, marianie powinni pełnić swoją 

posługę również poprzez wydawanie literatury112. 

                                                 
109 O.Valpitrs zaznacza, że stworzenie tych grup modlitewnych było inicjatywą arcybiskupa 
Springovičsa. Zwykle latem w niedziele mieszkańcy określonej wioski zbierali się przy przydrożnym 
krzyżu, kapłan po krótkiej rozmowie prowadził obrzęd intronizacji Serca Jezusa, czyli akt poświęcenia 
siebie Sercu Jezusa i uznanie Jezusa za Najwyższego Króla w życiu osoby, rodziny czy społeczności 
lokalnej. Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 33. 
110 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 50–51. 
111 Zob. KM10 3. 
112 Ad quem finem Congregatio tendit potissimum edendo libros et dirigendo folia chatholica (…). KM10 
3. 
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 Pierwszym krokiem ku temu było założenie niewielkiej drukarni w Viļāni 

w 1928 roku. Drukarnię obsługiwali bracia marianie pod kierownictwem o. 

Skrindy113. Drukowano niewielkie zamówienia, obrazki, natomiast z większych 

pozycji były to: modlitewnik w języku łatgalskim Teicit Kungu (pol. Chwalcie 

Pana)114 oraz tłumaczenie książki w trzech tomach Īvods garīgā dzeivē (pol. 

Wprowadzenie do życia duchownego) autorstwa C. Meynckensa, którego 

dokonał o. Kārkle115. Także w tej drukarni wydano cztery dzieła o. Valpitrsa, o 

których niżej. Ponadto w latach 1928–1937 wydawano miesięcznik dla 

młodzieży Sauleite (pol. Słoneczko), nakładem od 2 do 4 tys. egzemplarzy116. Po 

1937 roku ta drukarnia została połączona z drukarnią i wydawnictwem w 

Rēzekne, także prowadzonym przez marianów. 

 Drugą, o wiele większą drukarnię oraz wydawnictwo Dorbs un Zineiba, 

powierzono marianom w Rēzekne. Wówczas należało ono do diecezji ryskiej, 

jednak groziło mu bankructwo. Arcybiskup usilnie nalegał, aby przekazać 

wydawnictwo i drukarnię marianom na własność, ponieważ poprzedni 

zarządzający nie potrafili wywiązać się ze swoich zobowiązań i właściwie nie 

było żadnej kandydatury na stanowisko kierownika. Natomiast zapotrzebowanie 

na literaturę katolicką było bardzo wielkie, i sprostać temu zapotrzebowaniu 

mogła tylko ta drukarnia, ponieważ była jedyną tak dużą, należącą do kurii, 

drukarnią117. 

 Po przejęciu drukarni marianom udało się uporządkować kwestie 

finansowe i personalne: został ustalony grafik spłacenia zaciągniętych przez 

poprzednią administrację długów, część prac wykonywali bracia marianie, ale też 

zatrudniono pracowników świeckich118. Z wykazu wydawanej literatury 

wyraźnie można dostrzec, że było to bardzo owocne pole działalności marianów. 

Wszystkie sześć śpiewników katolickich, wydanych w okresie międzywojennym 

                                                 
113 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1929), s. 21; Relatio 
annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1930), s. 18; P. Chudzik, Marianie na 
Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 57. 
114 Zob. Teicit Kungu, Viļāni 1928. 
115 Zob. C. Meynckes, Īvods garīgā dzeivē, t. 1, Viļāni 1929; tenże, Īvods garīgā dzeivē, t. 2, Viļāni 1929; 
tenże, Īvods garīgā dzeivē, t. 3, Viļāni 1930. 
116 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 108.  
117 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 96–98. 
118 Zob. tamże. 
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wydrukowano w tej mariańskiej drukarni119, ponadto sześć z ośmiu 

modlitewników również wydano w Rēzekne, jeżeli zaś dodać już wspomniany 

modlitewnik, wydany w Viļāni, to okazuje się, że tylko jeden modlitewnik nie 

był wydany przez marianów120. 

 W okresie międzywojennym przez wydawnictwa katolickie razem na 

Łotwie wydano 125 pozycji, z których 35 wydane przez wydawnictwo Dorbs un 

Zineiba121, dlatego można stwierdzić, że w kościele partykularnym praca 

wydawnicza marianów była bardzo potrzebna i owocna. 

 Poza organizacją pracy wydawnictwa marianie łotewscy wnieśli także 

swój wkład w literaturę łotewską, szczególnie zaś w łatgalską. Tak, o. Benedikts 

Skrinda, mimo ilości ciążących na nim obowiązków, przetłumaczył i wydał w 

mariańskim wydawnictwie książkę Tomasza a Kempis „O naśladowaniu 

Chrystusa”122. Jest to bardzo proste tłumaczenie przygotowane w języku 

latgalskim, którym o. Skrinda władał bardzo dobrze. Tłumaczenie to jest 

uznawane i cenione również obecnie przez specjalistów zajmujących się 

językiem latgalskim123. Pierwsza wersja tego tłumaczenia została wydana już w 

1914 roku, gdy o. Skrinda był jeszcze kapłanem diecezjalnym, natomiast już jako 

marianin w 1936 roku wydał on jej drugą, poprawioną wersję124.  

 Drugie dzieło o. Skrindy to przygotowane przez niego rozważania na 

każdy dzień Wielkiego Postu, wydane w roku, gdy marianie rozpoczęli 

działalność na Łotwie pt. Uz Kaļvarijas kolna (pol. Na Górze Kalwarii)125. 

Kolejna pozycja jego autorstwa wydana w 1926 roku to Apdūmoj un izmeklej126 

(pol. Rozważaj i badaj), są to krótkie wskazania i rozważania dotyczące 

rachunku sumienia. Zostałą napisana na podstawie lektury „dzieł mistrzów życia 

duchowego” i wydana pod pseudonimem „B.S.X”. 

                                                 
119 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 104. 
120 Zob. tamże. 
121 Zob. tamże, s. 106–110. 
122 Zob. Ķempenes Toms, Kristum pakaļdareišona, Rēzekne 1936. 
123 Zob. A. Lazdāne, Vaboles pagasta Skrindu dzimtas muzejs: svarīgākās aktivitātes, w: A. Andronovs, 
L. Leikuma, I. Šuplinska (red.), „Ontona Skryndys Latgalīšu gramatikai 100“. 1. storptautyskuo 
latgalistikys konference, Rēzekne 2009, s. 60. 
124 Zob. J. Broks, Latgales kultūras darba entuziasti, Rīga 1995, s. 95–96. 
125 Zob. B. Skrinda, Uz Kaļvarijas kolna, Daugavpils 1924. 
126 Zob. B.S.X., Apdumoj un izmeklej: eisi aizrodijumi, kai lobok apdumot un izmeklēt sirds apziņu, 
pasmalti nu goregas  dzeives voduņu rokstim, Rēzekne 1926. 
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 Jeszcze jedna pozycja autorstwa o. Skrindy to wydana w 1936 roku 

niewielka broszura Atmiņas par bkgu Kazimeru Skrindu (pol. Wspomnienia o ks. 

Kazimirsie Skrinda)127, w której dzieli się on wspomnieniami o swoim bracie 

Kazimirsie, aktywnym działaczu społecznym, który włożył wiele wysiłku w 

Latgale w dzieło uzyskania niepodległości Łotwy. 

 Kilka ciekawych pozycji pozostawił po sobie o. Valpitrs. Będąc 

członkiem zarządu stowarzyszenia młodzieży katolickiej został on także 

mianowany redaktorem już wspomnianego młodzieżowego czasopisma Sauleite, 

które wydawano w ramach działalności tego stowarzyszenia. Te obowiązki 

redaktora pełnił on w latach 1928–1933. Pod jego kierownictwem dokonało się 

przeformatowanie czasopisma, pojawiły się w nim działy poświęcone 

najważniejszym aspektom życia religijnego, społecznego. Ten ostatni dział miał 

służyć formowaniu u młodzieży aktywnej postawy patriotycznej. Ponadto, 

publikowano w czasopiśmie niewielkie literackie utwory, dając możliwość 

młodym autorom wykazania swoich talentów, jak również nie zabrakło miejsca 

dla humoru. Trzeba także zaznaczyć, że w czasopiśmie publikowano artykuły 

ojców Leitānsa i Škutānsa128. 

 Spod pióra o. Valpitrsa wyszły również pozycje książkowe, poświęcone 

życiu religijnemu. W 1928 roku przygotował on niewielką książkę w języku 

łatgalskim pt. Kas ti tōdi ir baptisti? (pol. Kim są baptyści)129. Jest to tekst 

apologetyczny i polemiczny, ukazujący tą konfesję jako sektę. Z punktu 

widzenia ówczesnej apologetyki jest to zrozumiałe. 

 Drugą książką autorstwa o. Valpitrsa jest Lyugšonas apostoleiba (pol. 

Apostolstwo modlitwy), wydana w 1930 roku. W niej autor wyjaśnia znaczenie 

modlitwy i jej rodzaje130. Kolejna pozycja to śpiewnik piosenek religijnych, które 

śpiewano w kościele oraz na spotkaniach grup, prowadzonych przez marianów 

pt. Mozais goreigu dzīsmu krōjums (pol. Mały zbiór piosenek duchownych)131, 

wydany w 1933 roku. Ostatnią książką autorstwa o. Valpitrsa jest Goreigais 

                                                 
127 Zob. B. Skrinda, Atmiņas par bkgu Kazimeru Skrindu, Viļāni 1936. 
128 Zob. J. Broks, Latgales kultūras darba entuziasti, s. 273. 
129 Zob. B. Valpitrs, Kas ti tōdi ir baptisti?, Viļāni 1928. 
130 Zob. B. Valpitrs, Lyugšonas apostoleiba, Viļāni 1930. 
131 Zob. B. Valpitrs, Mozais goreigu dzīsmu krōjums, Viļāni 1933. 
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vodūņs Viļānu draudzes lūceklim (pol. Duchowy przewodnik dla parafian 

Viļāni)132. Jak wskazuje sama nazwa jest to krótkie vademecum dotyczące życia 

duchowego, modlitwy, rachunku sumienia i innych praktyk religijnych. 

 Trzeba wspomnieć także o tym, że o. Valpitrs pozostawił po sobie kilka 

utworów teatralnych. Chociaż, zdaniem krytyków, nie miały one wielkiej 

wartości literackiej, były bardzo proste, dotyczyły tematów codziennych, jednak 

cieszyły się popularnością i były przedstawiane na scenie, ponieważ w Latgale w 

okresie międzywojennym było duże zapotrzebowanie na teatralne spektakle, lecz 

było mało możliwości rozwoju sztuki teatralnej133. Tak, pod pseudonimem 

Tōlivaļds napisał on takie sztuki, jak „Patentēts inteliģents” (pol. Inteligent 

zapatentowany) (1929 r.), „Inteligentais bezdarbnīks” (pol. Inteligentny 

bezrobotny) (1936 r.), dramat „Asneigais zvārsts” (pol. Krwawa klątwa) (1931 

r.).  Te sztuki nie były publikowane134. Natomiast w czasopiśmie Sauleite zostały 

opublikowane jego komedie „Čigōni” (pol. Cyganie)135, „Movšas ekzamens” 

(pol. Egzamin w synagodze)136, „Kur valnam līta gryta, tur jys bōbu syuta” (pol. 

Gdzie czart ma trudno, tam babę pośle)137, „Jāru slimeiba” (pol. Owcza 

choroba)138. 

 Ojciec Juris Kārkle jeszcze przed wstąpieniem do marianów w 1927 roku, 

będąc kapłanem diecezjalnym, pełnił obowiązki cenzora książek religijnych, 

natomiast już jako marianin przetłumaczył na łatgalski już wspomniane wyżej 

dzieło C. Meynckesa „Wprowadzenie do zycia duchowego”, zaś później także 

przygotował łatgalskie tłumaczenie książki autorstwa biskupa J. Pelczara „Życie 

duchowne, czyli doskonałość chrześcijańska według najcelniejszych mistrzów 

duchownych”139. 

 Szczególnie ważnym dziełem o. Kārkle jest łatgalski podręcznik do nauki 

religii dla pierwszej i drugiej klasy, w których nauczanie zostało przez niego 

                                                 
132 Zob. B. Valpitrs, Goreigais vodūņs Viļānu draudzes lūceklim, Viļāni 1934. 
133 Zob. J. Broks, Latgales kultūras darba entuziasti, s. 274. 
134 Zob. tamże. 
135 Zob. B. Valpitrs, Čigōni, „Sauleite” 8(1928); 9(1928). 
136 Zob. B. Valpitrs, Movšas ekzamens, „Sauleite” 12(1928). 
137 Zob. B. Valpitrs, Kur valnam līta gryta, tur jys bōbu syuta, „Sauleite” 1(1932); 2(1932); 3(1932). 
138 Zob. B. Valpitrs, Jāru slimeiba, „Sauleite” 5(1933); 6(1933) 7(1933). 
139 Zob. J. Peļčars, Goreigo dzeive vai kristeigo piļneiba, Rēzekne 1937. 
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dostosowane do nowych wymogów państwowych. Wydane w 1936 roku140, 

doczekały się one drugiego wydania w 1939 przez wydawnictwo ryskie w języku 

łotewskim. Trzeba także zaznaczyć, że większość dzieł o. Kārkle powstały przed 

jego wstąpieniem do zgromadzenia141, dlatego nie zostaną one tu uwzględnione 

ze względu na cel rozprawy. 

 Będąc cenzorem literatury religijnej wraz z o. Pēterisem Upenieksem, o. 

Kārkle ocenił wydany w 1937 roku Terciāru breviārs (pol. Brewiarz dla 

tercjarzy)142. Była to szczególnie ważna pozycja, ponieważ dzięki niej do 

liturgicznej modlitwy Kościoła wprowadzano tych wiernych, którzy nie znali 

łaciny, a pragnęli brać w niej udział. 

 Podsumowując, należy także zaznaczyć, że wspomniani ojcowie marianie 

pozostawili także po sobie wiele artykułów w czasopismach katolickich. 

Dotyczyły one tematów aktualnych dla okresu międzywojennego szczególnie na 

terytorium Latgale. Większość z nich jest napisana w języku łatgalskim. Nie 

uwzględniamy tutaj pozycji i artykułów z emigracji, ponieważ za czasów 

okupacji radzieckiej i niemieckiej były one skierowane przede wszystkim do 

Łotyszy na emigracji i nie docierały na Łotwę. Z początkiem pierwszej okupacji 

radzieckiej w latach 1940–1941 działalność wydawnicza marianów została 

zawieszona, natomiast dla własnego użytku ojcowie tłumaczyli i przygotowywali 

teksty niektórych najważniejszych pozycji teologicznych, na podstawie których 

prowadzili konferencje, wykłady i rekolekcje. Ponadto, działalność pisarska 

szczególnie przejawiała się w napisaniu pamiętników, które stanowią cenne 

źródło wiedzy na temat nie tylko wydarzeń, ale także mogą służyć materiałem 

dla teologów, dzięki którym można określić profil duchowny poszczególnych 

autorów. 

 Z przedstawionego wynika, że marianie rzeczywiście wnieśli duży wkład 

w rozwój Kościoła miejscowego. Szczególnie ich działalność była owocna w 

Latgale z racji tego, że obydwa mariańskie klasztory znajdowały się w tym 

                                                 
140 Zob. J. Kārkle, Ticeibas moceiba pamatskūlas 1. klasei. Rēzekne 1936; tenże, Ticeibas moceiba 
pamatskūlas 2. klasei. Rēzekne 1936. 
141 Zob. J. Broks, Latgales kultūras darba entuziasti, s. 182–184. 
142 Zob. Terciāru breviārs, Rēzekne 1937. 
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regionie. Realizacja charyzmatu apostolstwa poprzez działalność pisarską i 

wydawniczą w tym przypadku jest widoczna i można stwierdzić, że w okresie 

międzywojennym marianie na miarę swoich możliwości starali się realizować ten 

aspekt swego charyzmatu jak najpełniej. 

 Trzeba także zaznaczyć, że aspekty maryjny i eschatologiczny charyzmatu 

pozostali niejako „w cieniu”, nie koncentrowano uwagi w książkach i artykułach 

na tajemnicy Niepokalanego Poczęcia Maryi, natomiast wspomaganie zmarłych 

poprzez działalność wydawniczą ograniczało się tym, iż w modlitewnikach 

zamieszczano także modlitwy za zmarłych, które były częścią pobożności 

ludowej. 

3.1.2.3. Nabywanie i przekazywanie wiedzy 

 Zgodnie z Konstytucjami z 1910 roku, przygotowanymi przez 

Odnowiciela oraz z 1930 roku, po reformie prawa kanonicznego, marianie, 

realizując charyzmat zgromadzenia, powinni sami nabywać wiedzę oraz 

podejmować się pracy nie tylko pastoralnej, ale też naukowej, by, przekazując 

rzetelnie wiedzę, przyczyniać się do formacji młodzieży i dorosłych143. 

 Jak już zostało zaprezentowane w pierwszym rozdziale, ale należy to 

powtórzyć, specyfiką mariańskiej wspólnoty łotewskiej było to, że wstępowali 

do niej nie tylko świeccy, by zostać zakonnikami, a niektórzy też – prezbiterami, 

ale także kapłani diecezjalni. W okresie międzywojennym tylko dwaj ojcowie 

przeszli formację od postulatu do święceń jako członkowie zgromadzenia, 

większość ojców zdobyła wykształcenie i przeszło formację w seminarium 

diecezjalnym. Trzeba zaznaczyć jednak, że ci ojcowie, którzy przyjęli święcenia 

już w okresie okupacji, także przechodzili formację poczynając od postulatu już 

jako członkowie zgromadzenia. 

 Trzeba nadmienić, że dla kandydatów na braci istniała możliwość 

dalszego kształcenia się w szkole albo doskonalenia się w jakimś zawodzie, 

jednak w praktyce bracia pracowali fizycznie w gospodarstwie albo w drukarni, 

pełnili inne obowiązki w domu zakonnym i w kościele, nie podejmując dalszej 

                                                 
143 Zob. KM10 2–3; KM30 2. 
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nauki144. Natomiast kandydaci do klerykatu, w większości niemający 

wykształcenia średniego, od 1933 roku mieli możliwość ukończyć szkołę średnią 

w gimnazjum w Aglonie145. Był to pierwszy krok w zdobywaniu wiedzy w 

ramach formacji. P. Chudzik zaznacza, że marianie planowali w Aglonie 

stworzyć tzw. juwenat, czyli miejsce formacji dla scholastyków, którzy byli 

kandydatami do kapłaństwa, ale brak jest danych o istnieniu tej instytucji146. 

Natomiast ze sprawozdań wynika, że mariańscy scholastycy zamieszkiwali 

razem, tworząc wspólnotę pod kierownictwem o. Škutānsa147. 

 Kolejnym etapem edukacji przyszłych kapłanów były studia w 

seminarium duchownym w Rydze. Klerycy mariańscy wraz z klerykami 

diecezjalnymi zamieszkiwali w tym samym budynku, razem uczęszczali na 

wykłady, natomiast w okresie ferii i wakacji przyjeżdżali do klasztoru w Viļāni, 

jednak w tym przypadku nie tworzyli oni odrębnej grupy w seminarium148. 

 Studia na poziomie wyższym za granicą podjęli ojcowie Broņislavs 

Valpitrs, Jānis Leitāns i Jāzeps Grišāns, natomiast ojcowie Pēteris Upenieks i 

Staņislavs Škutāns kontynuowali naukę na Uniwersytecie Łotewskim w Rydze. 

 O. Valpitrs po złożeniu ślubów zakonnych już w 1924 roku został 

skierowany na studia do Kowna, gdzie na Uniwersytecie Litewskim studiował 

apologetykę w ramach teologii dogmatycznej149. W 1925 roku uzyskał on stopień 

licencjata teologii. Następnie został skierowany na dalsze studia do Rzymu, 

gdzie jednak nie został przyjęty na studia doktoranckie na Angelicum, ponieważ 

jego dyplom z uniwersytetu kowieńskiego nie został uznany przez władze 

uczelni. Dlatego przez rok uczęszczał on na wykłady jako wolny słuchacz, 

natomiast decyzją przełożonego generalnego od następnego roku akademickiego 

został skierowany z powrotem do Kowna, by dalej kontynuować studia i uzyskać 

                                                 
144 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 78–79. 
145 Zob. tamże, s. 79. 
146 Zob. tamże. 
147 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1934), s. 20. 
148 Zob. P. Chudzik, Marianie na Łotwie 1924–1939. Praca magisterska…, s. 79. 
149 Zob. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 34–35; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 151. 
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stopień doktora teologii150. Studia w Kownie o. Valpitrs ukończył w 1927 roku 

uzyskując ten stopień151. 

Drugi marianin, który zdobył wykształcenie za granicą, to o. Jānis 

Leitāns, który po wstąpieniu do marianów, już będąc kapłanem, w 1928 roku 

został skierowany na krótki czas do seminarium w Rydze jako wykładowca, ale 

po miesiącu został wysłany na studia do Rzymu, gdzie na Gregorianum w 1930 

roku uzyskał stopień doktora prawa kanonicznego152. Jednak jeszcze będąc w 

Rzymie zachorował i już bardzo wyczerpany powrócił do Viļāni. O. Valiptrs 

wspomina, że wyjechali po niego na stację kolejową razem z o. Skrindą i braćmi, 

trzeba było go wynieść z pociągu, bo nie mógł sam się poruszać153. Kilka 

miesięcy później – 3 maja 1931 roku zmarł i został pochowany przy kościele 

vilańskim. 

Na rzymskim Angelicum podjął studia również o. Jāzeps Grišāns. W 1935 

roku rozpoczął on studia z teologii dogmatycznej154, jednak, jak sam wspomina, 

po zakończeniu wykładów stwierdził, że nie będzie pisał dysertację, ponieważ 

nie chciał pozostawać w Rzymie jeszcze przez rok ze szkodą dla swego 

zdrowia155. Dlatego po powrocie na Łotwę podjął obowiązki proboszcza w 

Viļāni, a rok później został przełożonym i proboszczem w Rēzekne, przyjmując 

również kierownictwo drukarnią. 

Trzeba zaznaczyć, że ojcowie S. Škutāns i P. Upenieks podjęli naukę na 

wydziale teologii w Uniwersytecie Łotewskim, chociaż ukończyć studia mogli 

tylko po rozpoczęciu wojny i okupacji niemieckiej. O. Škutāns rozpoczął studia 

w 1933 roku, jednak z powodu obowiązku prowadzenia zajęć w gimnazjum w 

Aglonie i kierowania scholastykami ukończył studia dopiero podczas okupacji 

niemieckiej w 1944 roku. Otrzymał on tytuł licencjata liturgiki156. Natomiast o. 

Upenieks studiował w latach 1943–1944 i otrzymał tytuł licencjata teologii157. 

                                                 
150 Zob. tamże s. 47. 
151 Zob. tamże, s. 56. 
152 Zob. A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.2, s. 199. 
153 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 58. 
154 Zob. J. Svilāns, A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.1, s. 84–85. 
155 Zob. J. Grišāns, Pa atmiņu stygom, t.2, s. 293–294. 
156 Zob. Škutāns Staņislavs, Latvijas Valsts vēstures arhīvs, f. 7427 Latvijas Universitāte, a. 1, l. 18492. 
157 Zob. Upenieks Pēteris, Latvijas Valsts vēstures arhīvs, f. 7427 Latvijas Universitāte, a. 2, l. 3798. 
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Z kolei w zakresie przekazywania wiedzy marianie przede wszystkim 

posługiwali w szkołach jako nauczyciele. Chociaż do zgromadzenia nie należała 

żadna szkoła, wskazują na to relacje z podejmowanych dzieł dla zarządu 

generalnego, jednak ojcowie pełnili funkcje nauczycieli przez szereg lat: w 

trzech szkołach podstawowych w Viļāni marianie pracowali od 1925 do 1940. 

Wszyscy ojcowie, którzy należeli do domu zakonnego podejmowali się 

obowiązków nauczycielskich. Początkowo byli to o. Skrinda, o. Valpitrs 

następnie dołączyli do nich o. Upenieks i o. Mendriks. W latach 1933–1940 o. 

Škutāns pełnił obowiązki nauczyciela wychowawcy w gimnazjum katolickim w 

Aglonie158. Z kolei w gimnazjum w Rēzekne w latach 1928–1938 nauczycielem 

religii był o. Kārkle, natomiast w 1938 zamienił go o. Grišāns, który pełnił te 

obowiązki do 1940 roku159. 

W okresie międzywojennym na jedynej wyższej katolickiej uczelni Łotwy 

– Teoloģijas augstskola (pol. Wyższa Szkoła Teologiczna)160, która właściwie 

była seminarium duchownym, posługę pełnił przez kilka tygodni o. Leitāns przed 

wyjazdem do Rzymu na studia. Ta posługa była od początku tymczasowa, 

ponieważ, jak wspomina o. Valpitrs, arcybiskup Springovičs, zorientował się, że 

już trzech marianów posługuje w vilańskiej parafii, dlatego zwrócił się z prośbą o 

wysłanie jednego z ojców do Rygi. Chociaż lepszą kandydaturą był o. Valpitrs, 

który miał tytuł doktora teologii, jednak o. Skrinda, jako przełożony zdecydował 

wysłać o. Leitānsa, ponieważ inaczej on sam pozostałby na parafii jako jedyny 

kapłan161. 

W 1938 roku na Uniwersytecie Łotewskim został otwarty wydział teologii 

Kościoła Rzymsko-katolickiego. Chociaż projekt wydziału był gotowy już w 

                                                 
158 Zob. Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1929), s. 21–22.; 
Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1930), s. 19; Relatio annua de 
statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1932), s. 16; Relatio annua de statu domus 
Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1933), s. 6; Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, 
LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1934), s. 19–20; Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–
1939, 2-8-15/1 (1935), s. 19–20; Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-
15/1 (1936), s. 19–20; Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/1 (1937), 
s. 19–20; Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/2 (1938), s. 19–20; 
Relatio annua de statu domus Vilanensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/2 (1939), s. 8. 
159 Zob. Relatio annua de statu domus Rezeknensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/2 (1934), s. 20; Relatio 
annua de statu domus Rezeknensis, AGM, LV 1933–1939, 2-8-15/4 (1938), s. 24. 
160 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 60. 
161 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 57. 
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1931 roku, jednak Sejm łotewski nie zezwolił na jego otwarcie, ponieważ taki 

już istniał, ale należał do Kościoła luterańskiego, dopiero siedem lat później, ze 

zmianą sytuacji politycznej, ten wydział został otwarty, co dawało możliwość 

studiów teologii z uzyskaniem stopnia licencjata i doktora162. 

W 1938 roku o. Valpitrs został zaproszony jako wykładowca do tego 

nowoutworzonego wydziału, wykładał on apologetykę, równocześnie na prośbę 

dziekana przygotował on także rozprawę habilitacyjną na temat historii 

starowierców. Jednak, jak sam wspomina, z nastaniem wojny żałował, że stracił 

tyle czasu na pracę naukową163. 

Posługa marianów w Kościele lokalnym, jak wynika z przedstawionych 

badań, również była zgodna z charyzmatem zgromadzenia. Przede wszystkim 

poprzez zdobywanie wiedzy, marianie łotewscy dbali o własną formację 

intelektualną. Jednak trzeba zaznaczyć, że większość marianów stanowili bracia 

zakonni, którzy wykonywali obowiązki związane z gospodarstwem i 

funkcjonowaniem drukarni, dlatego tylko kandydaci do kapłaństwa oraz ojcowie 

podejmowali studia wyższe. Natomiast w zakresie przekazywania wiedzy 

marianie realizowali swój charyzmat poprzez pracę w szkołach, prowadząc 

lekcje religii. W Viļāni i okolicznych miejscowościach, pięć szkół, które 

znajdowali się na terenie parafii vilańskiej, a przez okres posługi marianów w 

nowoutworzonej w Ostrone, znajdowali się pod opieką marianów. Natomiast w 

gimnazjum w Rēzekne i katolickim gminazjum w Aglonie lekcje religii 

częściowo prowadzili posługujący tam ojcowie. 

Z kolei prowadzeniu wykładów na uczelni poświęcił się tylko o. Valpitrs, 

chociaż, jak to zaznaczone wcześniej, robił to raczej z posłuszeństwa 

arcybiskupowi, bowiem sam nie uważał się za zdolnego, by być profesorem. 

Podsumowując analizę działalności marianów w okresie 

międzywojennym, można stwierdzić, że na miarę swoich możliwości, marianie 

starali się zadbać nie tylko o własną formację, szczególnie formację 

wstępujących do zgromadzenia kapłanów, wysyłając ich do nowicjatu w 

                                                 
162 Zob. J.Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 60–61. 
163 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 69–70. 
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Mariampolu, ale także o formację przyszłych księży i braci. Chociaż w 

przypadku tych ostatnich w mniejszym stopniu. Mimo to, z zachowanych źródeł 

wynika, że marianie przeżywali własną tożsamość w sposób zgodny z duchem 

zgromadzenia, choć trzeba zaznaczyć, że identyfikowali się oni bardziej z wizją 

zgromadzenia, którą tworzył Ojciec Odnowiciel Jerzy Matulewicz. Dlatego w 

realizacji charyzmatu większy nacisk był położony właśnie na działalność 

duszpasterska, wydawniczą i na nauczanie w szkołach. Natomiast niejako w tle 

pozostawały aspekty maryjny i eschatologiczny. Nie można jednak twierdzić, że 

były one całkowicie zaniedbane, ponieważ sama specyfika Kościoła lokalnego 

na Łotwie jest tradycyjnie maryjna, natomiast wspomożenie zmarłych zajmuje 

ważne miejsce w pobożności katolików na Łotwie.  

Można przepuszczać, że ani w dokumentach archiwalnych, ani we 

wspomnieniach nie można doszukać się wzmianek o tych aspektach dlatego, że 

marianie uważali je za oczywiste w tym kontekście, w którym pracowali. 

Natomiast, jak to zostało już zauważone w rozdziale drugim, w świadomości 

marianów, jak i w ustawodawstwie zgromadzenia, istniała tendencja rozumienia 

charyzmatu poprzez realizację celów wskazanych w Konstytucjach. Dlatego 

można powiedzieć, że marianie na Łotwie realizowali charyzmat w taki sposób, 

w jaki to dokonywało się w całym zgromadzeniu. 

3.2. Realizacja charyzmatu mariańskiego  

wobec prześladowań (1940–1991) 

W 1940 roku, krótko po utworzeniu prowincji łotewskiej Zgromadzenia 

Księży Marianów, Łotwa została okupowana przez wojska radzieckie, natomiast 

w 1941 roku cały kraj do 1944 roku znajdował się pod okupacją niemiecką. Z 

kolei w latach 1945–1990 Łotwa była anektowana przez ZSRR. W tym okresie 

działalność Kościoła w kraju uległa radykalnym zmianom i była ograniczana 

przez władze reżimów okupacyjnych. Miało to wpływ i na działalność 

marianów, którzy musieli się dostosować do nowych warunków. Mimo to, jak to 

zostanie ukazane niżej, podjęli oni starania, by pozostać wiernymi własnemu 
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powołaniu zakonnemu i realizować własny charyzmat, służąc Kościołowi 

miejscowemu. 

3.2.1. Próby zachowania tożsamości mariańskiej i struktury 

zakonnej 

 Pierwszorzędnym celem dla marianów stało zachowanie własnej 

tożsamości i struktury zakonnej. Trzeba wspomnieć, że podczas całego okresu 

okupacji formalnie istniała prowincja łotewska, której przełożonym był o. 

Valpitrs, a później o. Šķeļs. Ponadto, należało zadbać o to, by mariańscy klerycy 

ukończyli studia i otrzymali święcenia kapłańskie, oraz o to, by nie zabrakło 

nowych kandydatów. Niżej zostanie ukazane, w jaki sposób marianie starali się 

to wykonać. 

3.2.1.1 Kryzys jedności a zachowanie struktury 

 Z początkiem okupacji radzieckiej w 1940 roku przez władzę zostały 

konfiskowane należące do marianów w Viļāni i w Rēzekne nieruchomości, w 

związku z tym prowadzenie życia wspólnego było bardzo utrudnione164. Jak 

zaznacza w swoim liście do przełożonego generalnego o. Skrinda, ojcowie z 

Viļāni byli zmuszeni do udania się do plebanii tych parafii, które były 

obsługiwane w trybie dojazdowym, z powodu wojny i zmian linii frontu 

wzajemna komunikacja była utrudniona, a czasem nawet niemożliwa. Dlatego w 

Latgale marianie w okresie wojny pozostali w rozproszeniu, chociaż klasztor 

Viļāni formalnie nadal istniał165. Natomiast dom zakonny w Rēzekne przestał 

normalnie funkcjonować już w 1940 roku, ponieważ proboszcz i przełożony o. 

Grišāns, był zmuszony zamieszkać w oddzielnym mieszkaniu w mieście, bracia 

zakonni zaś mogli zamieszkać na kuchni, reszta budynków została oddana do 

dyspozycji innym mieszkańcom166. W okresie 1941–1944 w Rēzekne jeszcze 

była prowizoryczna możliwość prowadzenia życia wspólnego, jednak w 1944 

                                                 
164 Na temat zmian politycznych w Latgale w tym okresie dokładniej zob. J. Šteinmans, Latgale 1939–
1959, Rēzekne 2003, s. 40–62. 
165 Zob. B. Skrinda, List do Generała, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1946), s. 1–3. 
166 Zob. J. Grišāns, Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 11–18. 
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roku dom zakonny został faktycznie zlikwidowany i przełożony o. Grišāns wraz 

z braćmi udali się do Kurzeme. 

Niektórzy ojcowie, którzy podjęli pracę w Kurzeme, również nie mieli 

możliwości nawiązania kontaktu ze współbraćmi w Latgale, natomiast o. 

prowincjał Valpitrs znajdował się w Rydze i raz na miesiąc dojeżdżał do 

Daugavpils, posługując małej grupie katolików obrządku wschodniego167. 

 Trzeba zaznaczyć, że po utworzeniu prowincji marianów biskup Liepāja 

zaproponował im podjęcie pracy duszpasterskiej na terytorium diecezji Kurzeme, 

marianie przyjęli tę propozycję, chociaż nie zostały tam założone formalnie 

domy zakonne, jednak, jak wspomina o. Grišāns, stworzyło to możliwość 

zorganizowania życia wspólnego. Tak w parafii w Aizpute proboszczem był o. 

Kārkle, którego zmienił o. Upenieks, który przybył z Viļāni. Wraz z 

proboszczem zamieszkał także brat Jānis Magaznīks, w parafii w Talsi 

proboszczem był o. Škutāns, którego zmienił w 1943 roku o. Kārkle oraz o. 

Mendriks, który jednak musiał się ukrywać przed władzami niemieckimi, więc 

nie mieszkał na plebanii, natomiast do parafii w Lamiņi przybył o. Škutāns, który 

od 1944 roku objął probostwo, zaś do niego dołączyli współbracia z Rēzekne – o. 

Grišāns, bracia Žunda i Tomaševičs, do nich dołączyli się także młody kapłan o. 

Cukurs i o. Valpitrs, którzy przybyli z Rygi. Marianie w Kurzeme podczas 

okupacji niemieckiej podjęli jeszcze próbę prowadzenia życia zakonnego w 

zaistniałych warunkach, jednak z powodu braku miejsca w domach przy 

parafiach ojcowie za radą biskupa Urbšsa podjęli posługę w sąsiednich parafiach 

zamieszkując na tamtejszych plebaniach168.  

W 1944 roku, kiedy przybliżyła się linia frontu, o. Valpitrs zebrał na 

posiedzenie tych ojców i braci, którzy przebywali w Kurzeme i poinformował, że 

zgodnie z radą biskupa Rancānsa przynajmniej kilku ojców powinno wyjechać 

za granicę. Po naradzie zdecydowano, że mają wyjechać trzej ojcowie – 

Baginskis, Grišāns i Škutāns, natomiast pozostali powinni podjąć posługę w 

parafiach, wyznaczonych przez biskupa169. 

                                                 
167 Zob. B. Skrinda, List do Generała, s. 2. 
168 Zob. tamże, s. 18–19. 
169 Zob. tamże, s. 17. 
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O. Valpitrs, pełniąc obowiązki prowincjała, nie mógł dostać się do 

Latgale, był przekonany, że tam pozostający współbracia dołożą starań, by 

ułożyć życie wspólne na tyle, na ile będzie to możliwe, więc zatroszczył się on o 

tych braci, którzy przebywali w Kurzeme. Sam on został mianowany 

proboszczem w Lamiņi i poprosił biskupa Urbšsa, by ojcowie Upenieks i 

Mendriks, a później także o. Pentjušs zostali mianowani proboszczami sąsiednich 

parafii, by nie tracić więzi braterskich170. 

Można więc stwierdzić, że mimo konieczności rozproszenia podczas II 

Wojny Światowej, marianie dzięki o. Valpitrsowi zachowali wzajemną wieź i 

jedność. Jasnym świadectwem tego są przygotowane już na emigracji 

sprawozdania ojców Grišānsa i Škutānsa, czytając które wyraźnie widać, że 

przejawiają oni zatroskanie o swoich współbraci, którzy pozostali na Łotwie pod 

reżimem radzieckim. 

Po zakończeniu wojny i ponownym włączeniu Łotwy do ZSRR marianie 

łotewscy tak w Kurzeme, jak i w Latgale mogli znowu nawiązać kontakt. O. 

Valpitrs zadbał, aby przełożonym domu w Viļāni po śmierci o. Skrindy w 1947 

roku został o. Šķeļs, który w 1946 roku został przeniesiony do Rygi i przez rok 

był kapelanem w seminarium duchownym171. Dom zakonny w Viļāni został 

jedynym formalnie istniejącym klasztorem mariańskim na Łotwie. 

Parafia w Viļāni również pozostała pod opieką duszpasterską marianów. 

O. A. Šķeļs do 1957 roku był także proboszczem tej parafii, natomiast od 1957 

roku posługę proboszcza pełnił o. Miķeļis Tomaševičs. W tym czasie w 

klasztorze razem z proboszczem przebywali również dwaj bracia zakonni oraz 

ukryty nowicjat, po którym bracia udawali się do Rygi do seminarium 

duchownego, które od 1946 roku staraniem arcybiskupa Springovičsa znowu 

mogło przyjmować i kształcić kandydatów do kapłaństwa172.  

W 1959 roku wyszło rozporządzenie Rady Ministrów Radzieckiej 

Republiki Łotewskiej o likwidacji wszystkich wspólnot zakonnych na terytorium 

                                                 
170 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 93–94. 
171 Zob. tamże, s. 105. 
172 Zob. H.Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 106. 



Drogi realizacji charyzmatu w Kościele partykularnym 

 

227 

 

Łotwy173. Dla mariańskiej wspólnoty w Viļāni oznaczało to niemożliwość 

kontynuowania życia wspólnotowego. Władze miejscowe nakazały opuścić 

klasztor tak braciom, jak i proboszczowi o. Tomaševičsu. W ten sposób marianie 

utracili możliwość prowadzenia życia we wspólnocie także i w klasztorze 

vilańskim174. 

 Do większego rozluźnienia jedności współbraci, którzy w większości 

jeszcze do likwidacji klasztoru vilańskiego już żyli w rozproszeniu, przyczynił 

się areszt o. Valpitrsa, który w 1949 roku został skazany na wysłanie do pracy 

przymusowej za działalność antyradziecką. Powrócił on na Łotwę w 1956 

roku175. W swojej relacji o stanie prowincji, którą udało mu się przesłać do 

Rzymu dopiero w 1971 roku, a która była sporządzona po jego powrocie z 

Syberii, zaznacza on: „Kiedy ja jako prowincjał Zgromadzenia wróciłem na 

Łotwę, znalazłem Zgrom. członków rozproszonych, przelęknionych, unikających 

wzajemnych stosunków”176 (pisownia oryginalna – D.A.).  

 We wspomnieniach, opisując zastany stan zgromadzenia, o. Valpitrs 

stwierdzał, że na wielu płaszczyznach z powodu lęku przed represjami, marianie 

dopuścili się zaniedbań – nikt ze starszych ojców nie dopilnował, czy kandydaci 

odnawiali śluby zakonne, żyjący w rozproszeniu ojcowie sprowadzili do 

minimum kontakty między sobą, ponadto, faktycznie po areszcie o. Valpitrsa 

nikt nie pełnił obowiązków przełożonego prowincji pod jego nieobecność na 

Łotwie177.  

 Po powrocie z Syberii o. prowincjał podjął próbę zorganizowania pewnej 

formy życia wspólnego i urządzenia rekolekcji178, dlatego prosił biskupa Strodsa, 

administratora łotewskich diecezji, by umieścić kapłanów zgromadzenia w 

                                                 
173 Zob. tamże. 
174 Zob. tamże; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes…, s. 496. 
175 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri…, s. 151. 
176 B. Valpitrs, Stan obecny Zgromadzenia Ks. Ks. Marjanów na Łotwie, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1970–74), s. 5. 
177 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t. 5, s. 47–57. 
178 We wspomnieniach o. Valpitrs zaznacza, że właśnie wtedy odkrył on, że księża Zvejsalnieks i Šnepsts 
nie odnawiali ślubów zakonnych, a więc faktycznie już nie byli marainami, chociaż biskup uważał, że są 
oni członkami zgromadzenia. Wspomniani księża nie odnowili ślubów zakonnych i przeszli do diecezji. 
Zob. tamże, s. 52–55. 
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sąsiednich parafiach, z zamieszkaniem wspólnym w jednej z nich, ale władze 

radzieckie nie zezwoliły na taki sposób zamieszkania księży179.  

 Dwaj młodzi kapłani – Zvejsalsnieks i Šnepsts – zostali wyświęceni w 

1952 roku, chociaż jeszcze nie mieli ślubów wieczystych, i chociaż formalnie 

uważali się za marianów, to jednak nie odnawiali ślubów zakonnych i nie 

przyjęli propozycję odnowienia profesji zakonnej, natomiast bracia zakonni w 

większości powrócili do rodzin180. 

 W 1975 roku o. Valpitrs z powodu złego stanu zdrowia zdecydował o 

przejściu na emeryturę i na zamieszkanie u zaprzyjaźnionej rodziny w Viļāni, 

dlatego, mimo braku życia wspólnego, marianie na Łotwie potajemnie dokonali 

wyboru nowego przełożonego prowincji: został nim o. Antons Šķeļs181. O tych 

zmianach w zarządzie prowincji znali tylko ojcowie. Świadczy to o podjętych 

przez marianów łotewskich wysiłkach zachowania struktury zakonnej, mimo 

niemożliwości praktykowania życia wspólnego. 

 Ponadto, mimo kryzysu jedności, marianie w okresie okupacji radzieckiej 

rozumieli, iż struktura prowincji istnieje tylko formalnie, bowiem nie posiadali 

żadnego domu zakonnego, jednak dbali o zachowanie tej struktury. Z 

dokumentów wynika, że po 1975 roku co sześć lat wybierali oni przełożonego 

prowincji, którym cały czas był o. Šķeļs, dokonywali także zmian w składzie 

rady prowincji182. W ten sposób właśnie formalna struktura prowincji po śmierci 

o. Valpitrsa stała się czynnikiem jednoczącym współbraci. 

 Należy zaznaczyć, że informację o prowincji do domu generalnego w 

Rzymie marianie z Łotwy przesyłali za pośrednictwem o. Škutānsa. Zachowały 

się listy, które były wysyłane do USA w języku rosyjskim: były pisane przez 

„Marię” do jej „brata Nikodema”, adresatem był br. Nikodems Rancāns, który 

wyjechał za granicę wraz z ojcami w 1944 roku. Było to konieczne, ponieważ 

listy wysyłane za granicą były cenzurowane przez władze radzieckie183. 

                                                 
179 Zob. B. Valpitrs, Stan obecny Zgromadzenia Ks. Ks. Marjanów na Łotwie, s. 5. 
180 Zob. tamże. 
181 Zob. Electiones, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1975), s. 3. 
182 Zob. S. Škutāns, Quaedam de marianis lettonis, s. 5, S. Škutāns, Ante relationem, AGM, LV 1939–
1998, 2-8-15/1 (1981), s. 2;  S. Škutāns, Relatio, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1981), s. 3–6. 
183 Zob. Letterae, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1976), s. 6–11. 
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 Podsumowując, można stwierdzić, że ze względu na sytuację polityczną w 

państwie marianie utracili wszystkie domy zakonne i byli zmuszeni pozostawać 

w rozproszeniu. Skutkowało to odejściem części braci zakonnych i dwu 

kapłanów oraz emigracją trzech ojców i jednego brata. Chociaż o. Valpitrs jako 

prowincjał dołożył starań by współbracia pozostali w jedności, jednak udało się 

to tylko częściowo. Mimo trudności, marianom udało się zachować samą 

strukturę prowincji: regularnie był wybierany przełożony prowincji oraz radni. 

Poza tym, marianie musieli zachować dyskrecję, nie zdradzali oni swej 

przynależności do zgromadzenia nawet wobec innych księży. Oprócz współbraci 

za granicą oraz zarządu generalnego, jak również biskupa, nikt nie wiedział o 

istnieniu ukrytej struktury marianów. 

3.2.1.2 Formacja w ukryciu 

 W okresie okupacji formacja marianów stopniowo została ściśle 

ograniczona do formacji kandydatów do kapłaństwa. Miejscem formacji była 

przede wszystkim wspólnota domu zakonnego w Viļāni. O. Skrinda zaznacza, że 

podczas pierwszego okresu okupacji radzieckiej kilka młodych kandydatów pod 

wpływem narzucanej siłą ideologii radzieckiej wystąpiło ze zgromadzenia. 

Natomiast klerycy wraz z zamknięciem seminarium duchownego w Rydze, 

przenieśli się do tych parafii w Kurzeme, gdzie pełnili posługę marianie, aby 

kontynuować naukę w trybie prywatnym184. Zaś w okresie okupacji niemieckiej 

w latach 1942–1944 klerykom pozwolono powrócić do Rygi i ukończyć studia 

na Uniwersytecie Łotewskim185. W okresie wojny dwaj mariańscy klerycy – 

Viktors Pentjušs i Boļeslavs Baginskis ukończyli naukę i przyjęli święcenia 

kapłańskie kolejno w 1941 i 1942 roku, natomiast kleryk Kazimirs Cukurs 

ukończył naukę i został wyświęcony w 1944 roku186.  

 Nie ma natomiast żadnych danych o tym, czy w okresie wojny byli 

przyjmowani do formacji bracia zakonni, jednak opierając się na analizie danych 

z Elenchus z 1939 roku, w którym znajduje się lista wszystkich marianów na 

                                                 
184 Zob. B. Skrinda, Dīnasgromota, s. 137–138. 
185 Zob. tamże. 
186 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 63; 116; 261.  
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Łotwie oraz porównując ją z danymi, które przekazał do Rzymu o. Škutāns, 

wynika, że nowi bracia zakonni do formacji nie byli przyjmowani, jednak ci 

bracia, którzy już złożyli śluby czasowe, pozostali we wspólnocie i kontynuowali 

życie zakonne pod kierownictwem o. Skrindy. Ze względu na brak dokumentów 

lub innych danych żródłowych nie jest możliwe ustalić i określić, jaki kształt 

miała ich formacja187.  

 W okresie drugiej okupacji radzieckiej, od 1945 roku, nie przyjmowano 

nowych kandydatów do zgromadzenia, poza dwoma wyjątkami – o. Pēterisem 

Švirkstsem i Boļeslavsem Zvejsalnieksem. Skupiono się na tym, by ci 

współbracia, którzy już należą do zgromadzenia mogli ukończyć formację i 

otrzymać święcenia kapłańskie. 

 Seminarium duchowne działało wówczas w Rydze. W latach 1944–1946 

seminarium nie funkcjonowało a klerycy zamieszkiwali u proboszczów, 

prywatnie przygotowując się do egzaminów. Natomiast w latach 1946–1951 

władze zezwoliły na przyjmowanie studentów i prowadzenie zajęć, z kolei w 

latach 1951–1953 seminarium ponownie zostało zamknięte i studenci znowu 

zostali przeniesieni do różnych parafii, by prywatnie przygotowywać się do 

egzaminów188. Wśród kleryków, którzy w okresie funkcjonowania seminarium 

zdążyli ukończyć studia i otrzymali święcenia kapłańskie byli ojcowie Jānis 

Jaškovičs (wyświęcony w 1947 roku), Bernards Mortukāns i Pēteris Myurnīks 

(otrzymali święcenia w 1948 roku)189. Trzeba zaznaczyć, że przez pewien czas, 

w latach 1944–1946, kiedy status seminarium był nieokreślony, klerycy 

mariańscy przygotowywali się do egzaminów pod kierunkiem o. Valpitrsa, który 

rezydował w Kurzeme w parafiach Lamiņi i Tukums190. 

 W przypadku wspomnianych ojców można już z pewnością mówić o 

formacji w ukryciu, ponieważ wraz z zamknięciem seminarium, chociaż nie było 

to wyrażone na piśmie, władze ZSRR dążyły do stopniowej eliminacji 

                                                 
187 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque totius Congregationis clericorum regularium. 
marianorum sub titulo Immaculatae Conteptionis B.M. Virginis  pro anno Domini 1939, AGM Roma 
1939, s. 38–40; S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 20; 24. 
188 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 21–22. 
189 Zob. tamże, s. 210–211; 226–228. 
190 Zob. tamże, s. 151. 
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możliwości kształcenia księży na Łotwie. Mimo to, dzięki staraniom arcybiskupa 

Springovičsa, została przyjęta nowa metoda kształcenia kandydatów do 

kapłaństwa poza strukturami seminarium. Chociaż w tym przypadku już nie 

można mówić o wykształceniu akademickim księży, dzięki temu jednak można 

było kontynuować formację. Dla marianów oznaczało to, że mimo faktycznego 

rozproszenia, mogli oni również mieć nadzieje na kontynuację swojej pracy na 

Łotwie, chociaż w sposób ukryty, nie ujawniając tożsamości zakonnej przed 

władzą świecką, a nawet przed innymi księżmi. 

 Mariańscy kapłani Jāzeps Šnepsts, który wstąpił do zgromadzenia podczas 

okupacji niemieckiej i Boļeslavs Zvejsalsnieks, który został potajemnie przyjęty 

do zgromadzenia w 1947 roku, z powodu niemożności ujawnienia 

przynależności do zgromadzenia i z powodu aresztowania o. Valpitrsa do 1951 

roku studiowali w seminarium ryskim, jednak z powodu braku przełożonego 

prowinjalnego nie złożyli ślubów wieczystych. Jak wspomina w relacji o. 

Valpitrs, zostali oni wyświęceni przez arcybiskupa bez uwzględnienia 

obowiązującego prawa zakonnego191. 

 Tak, ks. Šnepsts, który wstąpił do zgromadzenia jeszcze w okresie 

okupacji niemieckiej (1941–1944), nie ukończył całego kursu studiów. W 1951 

roku arcybiskup podjął decyzję udzielenia sakramentu święceń prezbiteratu 

osiemnastu studentom w celu niedopuszczenia wcielenia kleryków do wojska192. 

Wśród tych kandydatów znalazł się także ks. Šnepsts, który po święceniach 

został mianowany proboszczem parafii Saldus193. Nie mając kontaktu z innymi 

ojcami oraz zważając na to, że nie złożył on ślubów wieczystych można 

stwierdzić, że pełnił on swoją posługę już jako kapłan diecezjalny, natomiast w 

1961 roku zrezygnował z kapłaństwa194. 

 Z kolei ks. Zvejsalnieks został przyjęty do zgromadzenia potajemnie w 

1947 roku. Pochodził on z parafii Nagļi, w której wówczas posługiwali marianie. 

Zaufanie, którym go obdarzono, pozwoliło potajemnie przyjąć go do 

                                                 
191 Zob. B. Valpitrs, Stan obecny Zgromadzenia Ks. Ks. Marjanów na Łotwie, s. 5. 
192 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli..., s. 259. 
193 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 244. 
194 Zob. tamże. 
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zgromadzenia i zorganizować roczny nowicjat. W 1948 roku ks. Zvejsalnieks 

został wysłany do seminarium duchownego w Rydze, gdzie również jak i ks. 

Šnepsts, został wyświęcony jeszcze przed ukończeniem studiów w 1951 roku i 

mianowany proboszczem w Talsi. Również nie mając kontaktu z marianami, nie 

odnawiał on ślubów zakonnych, natomiast w 1958 roku zrezygnował z 

kapłaństwa i został propagatorem idei socjalizmu195. 

 W tych dwu przypadkach można dopatrzeć się nieprawidłowości w 

podjęciu przez marianów próby formacji w ukryciu. Brak stałej obecności 

formatora, ponadto, nieobecność przełożonego prowincji – o. Valpitrsa, – który 

w 1948 roku został aresztowany i skazany do prac przymusowych, skutkowały w 

odejście obu księży ze zgromadzenia z powody wygaśnięcia ślubów czasowych. 

 Ojciec Miķeļis Tomaševičs przez wiele lat był bratem zakonnym, a więc 

był już ugruntowany w powołaniu mariańskim, również od 1947 roku pobierał 

naukę w seminarium w Rydze i, wraz ze wspomnianymi wyżej księżmi, w 1951 

roku otrzymał święcenia i pełnił posługę w kilku parafiach196. W jego przypadku 

trudno jest mówić o formacji zakonnej w ukryciu, ponieważ jego podstawowa 

formacja odbyła się jeszcze w okresie, gdy marianie mogli działać swobodnie, 

również wtedy on już złożył śluby wieczyste. Dlatego należy zaznaczyć, że ten 

czynnik, prawdopodobnie, zadecydował, że o. Tomaševičs wytrwał w powołaniu 

do końca życia. 

 Jedyny marianin, który został przyjęty do zgromadzenia potajemnie przed 

1968 rokiem, gdy władze radzieckie zezwoliły na przyjęcie do seminarium 

studentów spoza Łotwy, był pochodzący z parafii Ostrone o. Pēteris Švirksts. 

Został on potajemnie przyjęty do wspólnoty marianów w Viļāni w 1951 roku i 

odbył nowicjat, jednak nie wiadomo, w jaki sposób to się dokonało, ponieważ 

marianie nie udokumentowali tego faktu. W 1951 roku rozpoczął on studia z 

zakresu filozofii i teologii w sposób ukryty, ponieważ seminarium w tym czasie 

było zamknięte, wykłady zaś odbywały się zaocznie. Dopiero od 1954 roku 

władze zezwoliły na działanie seminarium i w 1957 roku o. Švirksts ukończył 

                                                 
195 Zob. tamże, s. 257–258. 
196 Zob. tamże, s. 245–246. 
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studia i przyjął święcenia kapłańskie197. Podczas przebywania w seminarium nie 

ujawniał on przynależności do zgromadzenia. W tym okresie posługę ojca 

duchownego pełnił o. Upenieks, dlatego można przepuszczać, że to właśnie on 

był głównym formatorem o. Švirkstsa podczas studiów. 

 W swojej relacji ze stanu prowincji z 1974 roku o. Valpitrs zaznaczał, że 

już 1953 roku marianie otrzymali instrukcje i zezwolenie Stolicy Apostolskiej na 

prowadzienie nowicjatu „zaocznie” - kandydat przebywał w określonym miejscu 

pod kierownictwem jednego ze współbraci. O. Valpitrs wspomina o dwu 

nowicjuszach, którzy odbywają nowicjat w ten sposób, jednak nie wymienia ich 

z imienia198. 

 W latach 1959 – 1968 władze radzieckie wprowadziły limity na przyjęcie 

nowych kleryków – 2 studentów rocznie. W 1959 roku spośród 33 

seminarzystów, którzy już rozpoczęli studia, bez podania powodu skreślono 13. 

Władze seminarium musiały podporządkować się zarządzeniu. W wyniku tych 

działań liczba kleryków na wszystkich kursach była od 6 do 11199. W tym okresie 

dla marianów nie było żadnej możliwości by z jednej strony zorganizować 

nowicjat, zaś z drugiej – dać możliwość kandydatom do kapłaństwa odbyć 

przygotowanie teologiczne w seminarium. 

 Od 1968 roku zezwolono władzom seminarium na przyjęcie większej 

ilości kandydatów, w tym z innych republik Związku Radzieckiego200. 

Skutkowało to w powiększenie grona kleryków, jednak marianie nie mieli już 

kandydatów do zgromadzenia, ponieważ musieli ukrywać się i pełnili posługę 

jako kapłani diecezji. 

 Po śmierci o. Upenieksa w 1972 roku, który od 1954 roku pełnił 

obowiązki wykładowcy i ojca duchownego w seminarium, na jego miejsce został 

wyznaczony o. Viktors Pentjušs. O. Pentjušs podjął się realizacji idei 

potajemnego nowicjatu, o której wspominał o. Valpitrs w swojej relacji z 1974 

roku: zgromadzenia zakonne otrzymali zezwolenie na prowadzenie takich 

                                                 
197 Zob. tamże, s. 244–245. 
198 Zob. B. Valpitrs, Stan obecny Zgromadzenia Ks. Ks. Marjanów na Łotwie, s. 5. 
199 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 23–24. 
200 Zob. tamże, s. 24. 
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nowicjatów w dowolnym miejscu, indywidualnie pod kierownictwem jednego z 

członków zgromadzenia201. 

 Jedyną możliwością poszukiwania kandydatów do zgromadzenia była 

działalność o. Valpitrsa w seminarium jako wykładowcy i ojca duchownego. O. 

Leonid Tkaczuk MIC (1958–2021), jeden z marianów, który odbył nowicjat 

właśnie w ten sposób latach 1980–1981, wspomina, że wstąpienie do 

zgromadzenia odbywało się w tajemnicy nawet przed innymi współbraćmi, nie 

były podpisywane żadne dokumenty z obawy przed władzą: „W seminarium nikt 

nie wiedział, kto jest w zgromadzeniu marianów. Jedynie ojciec duchowny po 

obiedzie on dawał klucze od swego pokoju, tam czytałem konstytucje 

zgromadzenia i inne książki o marianach. Wszystkie śluby zakonne odbywały się 

u niego w pokoju. Krzyż, świece, on, ja i Pan Bóg. Żadnych podpisów, żadnych 

dokumentów. Tylko wtedy, gdy pojechałem na Ukrainę, z czasem dowiedziałem 

się o działalności innych marianów”202 (pisownia oryginalna – D.A.).  

 Pierwszym marianinem Łotyszem, który odbył nowicjat pod 

kierownictwem o. V. Pentjušsa był o. Vladislavs Vanags203 (1931–2001). Po 

święceniach przez cztery lata był on wikariuszem w parafiach na Łotwie, później 

zaś wyjechał do posługi na Ukrainę. 

 Kolejni kandydaci do zgromadzenia, już wspomniani wyżej ojcowie 

Pāvels Zeiļa, Andrejs Trapučka i Alberts Cimanovskis również pod wpływem o. 

Pentjušsa wstąpili potajemnie do zgromadzenia. Trzeba jednak zaznaczyć, że o. 

Trapučka i Cimanovskis odbywali nowicjat już będąc na ostatnim roku studiów 

w seminarium i przyjęli święcenia kilka miesięcy przed złożeniem pierwszej 

profesji kolejno w latach 1980 i 1982. W ten sposób można stwierdzić, że ukryta 

formacja łotewskich marianów odbywała się poprzez rozmowy, spotkania z 

                                                 
201 Zob. B. Valpitrs, Stan obecny Zgromadzenia Ks. Ks. Marjanów na Łotwie, s. 5. 
202 Cyt. za: R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 62. 
203 O. Vladislavs Vanags – urodził się w miejscowości Strodi w Latgale. Po ukończeniu szkoły pomagał 
rodzicom w pracach rolinczych. Został wezwany do wojska, po ukończeniu służby osiadł w miescie 
Jelgava, gdzie z czasem otrzymał posadę kierownika zakładów remontowych techniki rolniczej. W 1969 
roku wstąpił do seminarium duchownego w Rydze, w tym czasie o. Pentjušs zaproponował mu 
wstąpienie do zgromadzenia, odbył on formację potajemnie. Przyjął święcenia kapłańskie w 1973 roku, 
był wikariuszem w parafii Varakļāni, następnie w Liepāja. W 1977 roku przyjął propozycję podjęcia 
posługi duszpasterskiej na Ukrainie i został proboszczem w miasteczku Gorodok. Do końca życia 
posługiwał w Ukrainie. Pochowany w Gorodok obok kościoła. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu 
priesteri, s. 251. 
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ojcem duchownym oraz czytanie literatury jeszcze przed złożeniem ślubów. 

Ostatni rok seminarium dla dwu ojców był równocześnie rokiem nowicjatu, 

jednak żaden z nich nie wiedział niczego o drugim. Natomiast o. Zeiļa swój 

nowicjat odbył pod kierownictwem o Pentjušsa już będąc proboszczem w 

Mežvidi w Latgale i pierwsze śluby złożył w 1984 roku, chociaż o zgromadzeniu 

dowiedział się właśnie w seminarium. Również on nie wiedział o tym, że poza 

nim są także inni marianie, którzy przeszli formację potajemnie 204. 

 Ostatnim ojcem z Łotwy, który przechodził formację potajemnie był o. 

Jāzeps Sitnieks. Wstąpił on do zgromadzenia nie będąc jeszcze klerykiem z 

zamiarem pozostania bratem zakonnym, uważał, że ze względu na wiek nie może 

już zostać kapłanem. Nowicjat odbywał pod kierownictwem o Pentjušsa, 

równocześnie mieszkając we własnym mieszkaniu niedaleko seminarium. Złożył 

pierwsze śluby zakonne w 1988 roku, gdy już wstąpił do seminarium, śluby 

wieczyste odbyły się jeszcze w sposób tajny, chociaż w 1991 roku nie było już 

konieczności ukrywania się, natomiast święcenia kapłańskie otrzymał w 1993 

roku205. 

 Należy zaznaczyć, że oprócz ojców pochodzenia łotewskiego o. Pentjušs 

podjął starania o przyjęcie do zgromadzenia kandydatów z innych republik 

radzieckich, którzy w tym czasie kształcili się w seminarium. Dokładał jednak 

starań, aby złożenie profesji dokonywało się jeszcze przed święceniami, 

ponieważ po otrzymaniu święceń, ojcowie wyjeżdżali do republik, z których 

pochodzili i kontakt z nimi był utrudniony. Tak, w okresie posługi w seminarium 

do zgromadzenia wstąpło i odbyło potajemną formację trzech ojców z Ukrainy, 

którzy otrzymali święcenia w Rydze przed 1990 rokiem oraz jeden ojciec, który 

został wyświęcony już przez biskupa na Ukrainie w 1992 roku206. 

 Podsumowując, można powiedzieć, że chociaż z jednej strony przeszkody 

ze strony władz radzieckich doprowadziły do zniszczenia struktury prowincji: 

zostały zlikwidowane domy zakonne, marianie zostali rozproszeni, niektórzy byli 

                                                 
204 Zob. S. Škutāns, Relatio, s. 5–6; Elenchus sodalium et domorum operumque Congregationis 
clericorum marianorum ab Immaculatae Conteptione B.V.Mariae  pro ineunte anno Domini 2000, AGM, 
Roma 2000, s. 71–72. 
205 Zob. tamże, s. 70; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 238. 
206 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 177–180. 
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aresztowani i skazani do prac przymusowych, to jednak formalnie struktura 

prowincji została zachowana – nadal istniał zarząd prowincji, w odpowiedni 

moment dokonała się zmiana prowincjała, ojcowie utrzymywali kontakt ze sobą 

oraz z tymi, którzy byli na emigracji, a przez nich – z zarządem generalnym. 

Ponadto, dzięki staraniom o. V. Pentjušsa potajemnie przyjmowano i formowano 

nowych kandydatów do zgromadzenia, z tym, że byli to tylko kandydaci do 

kapłaństwa. 

 Mimo kryzysu jedności, marianom udało się zachować własną tożsamość 

i w pewnym stopniu, strukturę prowincji. Dzięki temu zgromadzenie nie tylko 

przetrwało trudny okres wojny i okupacji, ale też właśnie jako marianie, 

współbracia potrafili realizować własny charyzmat przynajmniej w aspekcie 

pomocy duchowieństwu diecezjalnemu w szerokim tego słowa znaczeniu. 

  3.2.2. Ukryta służba Kościołowi 

 Okres ograniczenia działalności Kościoła, poczynając od pierwszej 

okupacji radzieckiej w latach 1940–1941, poprzez okres wojny i okupację 

niemiecką, drugą okupację radziecką aż do 1991 roku, gdy Łotwa odzyskała 

niepodległość cechuje się dla marianów koniecznością ukrywania tożsamości 

zakonnej. Jednak, jak to zostało podtwierdzone, nie spowodowało to utraty tej 

tożsamości, chociaż posługa marianów w Kościele lokalnym uległa zmianie. 

Mianowicie, jak to również nie raz było powiedziane, księża marianie 

kontynuowali swoją posługę razem z klerem diecezjalnym, nie wyróżniając się 

niczym zewnętrznie. W dalszej części rozdziału zostaną omówione sposoby 

realizacji charyzmatu mariańskiego w służbie Kościołowi na Łotwie w tym 

trudnym okresie historii państwa łotewskiego i prowincji marianów. 

 3.2.2.1. Duszpasterstwo 

 Poczynając od połowy 1940 roku Republika Łotewska została faktycznie 

okupowana przez wojska radzieckie i włączona w skład ZSRR, dlatego wszelkie 

ograniczenia dotyczące związków wyznaniowych stopniowo zaczęto 

wprowadzać również na Łotwie. Jak wspomniano, został zlikwidowany wydział 

teologii na Uniwersytecie Łotewskim w Rydze, rozwiązano wszystkie 
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stowarzyszenia katolickie. Chociaż pewne polepszenie sytuacji dokonało się 

podczas okupacji niemieckiej w latach 1941–1944, jednak dla marianów 

podstawowym sposobem posługi w Kościele lokalnym zostało zwyczajne 

duszpasterstwo parafialne. 

 Wszystkie dostępne dane z kurii Rygi i Liepāja o łotewskich parafiach na 

1997 rok są zebrane przez biskupa J. Cakulsa207, na ich podstawie można 

prześledzić działalność duszpasterską marianów w okresie wojny i okupacji. 

Kolejnym źródłem informacji są nieliczne sprawozdania z okresu radzieckiego 

przekazywane przez marianów do Rzymu. 

 W roku utworzenia prowincji łotewskiej marianie pełnili posługę 

duszpasterską w parafii p.w. św. Michała Archanioła w Viļāni, która została im 

powierzona w roku rozpoczęcia działalności zgromadzenia na Łotwie. 

Proboszczami w parafii kolejno byli o. Upenieks (1940–1942), o. Pentjušs 

(1942–1947), o. Šķeļs (1947 – 1957) i o. Tomaševičs (1957–1959)208. Następnie 

parafia została powierzona księżom diecezjalnym, ponieważ władze nie 

pozwoliły, aby jakikolwiek marianin prowadził parafię. Duszpasterstwo 

parafialne nie było zabronione przez władze, dlatego marianie kontynuowali tą 

posługę w parafii. Liczba chrztów, ślubów i pogrzebów do 1959 roku tylko 

nieznacznie się zmniejszyła w porównaniu z okresem przedwojennym209, co 

może świadczyć o tym, że ojcowie, którzy pozostali na parafii nie zaniedbali 

swych obowiązków. W 1987 roku parafia ta znowu została powierzona o. 

Šķeļsowi, który, będąc marianinem, został mianowany na dawną mariańską 

parafię210. 

 Ponadto, marianie pełnili posługę także w Nagļi dojeżdżając do parafii. 

Tak w latach 1941–1943 proboszczem parafii był o. Šķeļs, po nim krótko o. 

Baginskis, natomiast będąc proboszczem w Viļāni, te same obowiązki w Nagļi 

pełnił o. Pentjušs. Następnie prawie przez cały okres radziecki marianie pełnili 

posługę duszpasterską dojeżdżając z Rikava. Trzeba zaznaczyć, że jest to parafia 

                                                 
207 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes. 
208 Zob. tamże s. 496–497. 
209 Tak, jeżeli w okresie międzywojennym liczba chrztów rocznie była około 100, pogrzebów około 70, 
to w okresie wojny i okupacji liczby te były: około 90 chrztów i 60 pogrzebów. Zob. tamże, s. 498. 
210 Zob. A. Šķeļs, Romas katoļu Baznīcas Viļānu dievnams un klosteris, Viļāni 2000, s. 13. 
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niewielka, dane również są skąpe, ale z zachowanych informacji wynika, że 

liczba udzielonych posług duchowych miała tendencję ku zmniejszeniu211.  

 Parafia w Rikava została powierzona marianom w 1945 roku, nie ma 

danych, czy któryś z ojców był wyznaczony proboszczem, wiadomo jedynie, że 

do 1956 roku marianie dojeżdżali do parafii. Po trzech latach posługi w parafii 

proboszcza diecezjalnego, parafia została powierzona o. Švirkstsowi, a od 1980 

roku o. Jaškovičsowi, którzy mieszkali na miejscu. Z danych o udzielonych 

sakramentach wynika, że w okresie radzieckim również w tej parafii stopniowo 

spadała ilość wiernych212. 

 Założona przez o. Valpitrsa parafia w Ostrone, w latach 1943–1947 oraz 

1959–1963 była powierzona także posłudze marianów, którą oni wykonywali 

dojeżdżając do parafii, poza krótkim okresem, gdy o. Tomaševičs w latach 1962–

1963 przez kilka miesięcy zamieszkiwał w należącym do parafii budynku domu 

modlitewnego. Ponownie marianie podęli się posłudze w parafii w trybie 

dojazdowym dopiero w 1987 roku, gdy proboszczem w Viļāni został znowu o. 

Šķeļs213. 

 Zbudowany przez marianów kościół w Rēzekne niebędący kościołem 

parafialnym, w 1944 roku został powierzony księżom diecezjalnym. Dopiero, 

gdy w 1982 roku proboszczem parafii214 został o. Zeiļa, można uznać, że 

marianie powrócili na „swoją” parafię215. 

 Należy także wspomnieć o tym, że po utworzeniu prowincji łotewskiej 

biskup Urbšs z diecezji Liepāja zaproponował marianom podjęcie posługi w 

powierzonej jemu diecezji w Kurzeme. Podczas wojny marianie przejęli parafie 

w Talsi, Aizpūte i Lamiņi, w których zamieszkiwali ojcowie wraz z braćmi i 

klerykami w okresie, gdy działalność seminarium duchownego w Rydze była 

zawieszona216. Po udaniu się na emigrację trzech ojców i jednego brata, w 

parafiach pozostało po jednym ojcu. W kolejnych latach wszyscy marianie 

                                                 
211 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes, s. 264–265. 
212 Zob. tamże, s. 281–282. 
213 Zob. tamże, s. 286. 
214 Parafia została erygowana dopiero w 1956 roku. Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes baznīcai – 75, s. 8–9. 
215 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu draudzes, s. 373. 
216 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 24; J. Grišāns, Stan 
Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 18–19.  



Drogi realizacji charyzmatu w Kościele partykularnym 

 

239 

 

łotewscy, zarówno starsi, o których władzom było wiadomo, że należą do 

zgromadzenia, tak i młodsi, których uważano za księży diecezjalnych, byli 

przenoszeni na parafie, gdzie z jednej strony była potrzeba, zaś z drugiej, władze 

na to wydawały swoją zgodę217. 

 Należy zaznaczyć, że sama posługa w parafiach mogła być realizowana w 

bardzo ograniczonym zakresie. Tak, od 1950 roku zabroniono jakąkolwiek formę 

katechizacji dzieci w kościołach – mogli to robić tylko rodzice w prywatnym 

zakresie. Ponadto, zabroniono dzieciom i młodzieży czynne uczestnictwo w 

obrzędach, na przykład – nie zezwalano młodzieży do 18 lat posługiwać jako 

ministrantom i brać udział w procesjach, te zaś mogły odbywać się tylko 

wewnątrz kościołów218. 

 W ramach omówienia służby marianów na Łotwie w okresie wojny i 

okupacji należy wskazać jeden rodzaj posługi, do którego przygotowywał się o. 

Valpitrs jeszcze przed okupacją, ale pełnił ją tylko póki trwała okupacja 

niemiecka, zaś po rozpoczęciu działań wojennych w 1944 roku już nie było ku 

temu możliwości. Mianowicie podjął się on posługi duszpasterskiej wśród 

nielicznej grupy katolików obrządku wschodniego. 

Na końcu XIX wieku w Rosji, szczególnie wśród elit, rozrastał się ruch 

Rosjan katolików, którzy jednak chcieli pozostać wiernymi obrządkowi 

wschodniemu. Po edykcie tolerancyjnym, wydanym w 1905 roku, zwolennicy 

tego ruchu mogli działać swobodnie219. Po dwu rewolucjach w 1917 roku 

wspólnoty katolickie obrządku wschodniego w Rosji zostały zlikwidowane, 

natomiast bardzo prężnie rozwijały się one na emigracji – we Włoszech, 

Niemczech, Francji, jak również na Dalekim Wschodzie, szczególnie w Harbinie 

i Szanghaju220. 

                                                 
217 Na przykład, o. Valpitrs wspominia, że biskup planował go mianować proboszczem w Tukums, 
jednakże zdecydował go, jako byłego więźnia, przenieść dalej od Rygi do niewielkiej parafii w Auce, 
jednak w końcu został on proboszczem w Venstspils, ponieważ tylko na tą propozycję biskupa zgodzili 
się urzędnicy radzieccy. Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.5, s. 62. 
218 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 65–66. 
219 Zob. J. Kosmowski, Mariańska misja obrządku bizantyjsko-słowiańskiego…, s. 44–45. 
220 Zob. tamże, s. 47. 
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Na skutek podjętych decyzji przez Stolicę Apostolską, rozpoczęto 

działania na rzecz zbliżenia z rosyjskim Kościołem prawosławnym221. Na Łotwie 

dużą część mieszkańców stanowiła wówczas ludność rosyjskojęzyczna, z której 

większość należała do kościoła prawosławnego, dlatego arcybiskup Springovičs 

w 1939 roku wyznaczył o. Valpitrsa do posługi katolikom obrządku 

wschodniego na Łotwie. Drugim celem było także udostępnienie prawosławnym 

możliwości do połączenia z Kościołem katolickim bez konieczności zmiany 

obrządku222. 

Zdaniem o. Valpitrsa, został on wyznaczony do tej posługi, ponieważ inni 

kapłani, którym to zaproponowano, odmówili. Natomiast marianie już wykazali 

się jako gorliwi pracownicy ewangelizacj w tym obszaru w Harbinie i w innych 

miejscach223. Po przygotowaniu do tej misji w Rzymie, o. Valpitrs rozpoczął 

posługę w Rydze w kościele Matki Bożej Bolesnej oraz w Daugavpils, jednak 

mimo jego wysiłków, ta posługa nie była owocna. Pryczynę niepowodzenia 

ojciec Valpitrs widzi w tym, że katolicy obrządku wschodniego na Łotwie 

stanowili niewielką grupę i nie mieli własnych kościołów. Ponadto, był on 

równocześnie profesorem wydziały teologicznego w Rydze, bibliotekarzem, 

ojcem duchownym w seminarium, a od 1940 roku przełożonym nowopowstałej 

prowincji łotewskiej marianów – taki zakres obowiązków wymagał od niego 

dużo czasu i sił. Oprócz tego, działalność o. Valpitrsa przepadła właśnie na okres 

wojenny, dlatego przemieszczenie się po kraju było bardzo utrudnione, zaś ze 

strony Kościoła prawosławnego nieustannie wyrażano niezadowolenie jego 

działalnością224. Wraz z powrotem reżimu radzieckiego o. Valpitrs musiał 

przerwać tą pracę. 

W latach osiemdziesiątych XX wieku, szczególnie w drugiej połowie, dla 

Kościoła na Łotwie nastąpił czas pewnego złagodzenia kontroli ze strony 

państwa, dlatego, chociaż nadal marianie prowadzili duszpasterstwo na tych 

parafiach, do których byli wyznaczani przez biskupa i za zgodą władz, to jednak 

                                                 
221 Na ten temat szerzej zob. tamże, s. 57–63. 
222 Zob. A. Springovičs, Lettera ad P. Bučys, AGM, LV 1939-1998, 2-8-15/5 (1939), s. 2. 
223 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 71–72. 
224 Zob. tamże, s. 87–90; B. Valpitrs, Lettera ad P. Bučys, AGM, LV 1939-1998, 2-8-15/1 (1941–43), s. 2 



Drogi realizacji charyzmatu w Kościele partykularnym 

 

241 

 

biskup-administrator metropolii ryskiej, kard. Juliāns Vaivods zdecydował, że 

parafie, które kiedyś były powierzone marianom należy obsadzić przez księży, 

należących do zgromadzenia. Jak już wspomniano, w 1982 roku parafia Matki 

Bożej Bolesnej w Rēzekne wraz z kościołem parafialnym została powierzona 

opiece o. Zeiļi. Natomiast do parafii vilańskiej w 1987 roku został skierowany o. 

Šķeļs, który wspomina, że kardynał, wręczając mu nominację miał powiedzieć: 

„W Viļāni powinniście odnowić życie zakonne”225. Chociaż w tym okresie 

jeszcze nie było możliwości prowadzenia życia wspólnego, jednak był to już 

pierwszy krok do faktycznego odnowienia życia zakonnego. 

Podsumowując przegląd realizacji charyzmatu mariańskiego w zakresie 

pomocy duchowieństwu diecezjalnemu w pracy duszpasterskiej, można 

powiedzieć, że okres wojenny i okupacyjny okazał się równocześnie szczególnie 

owocnym pod tym względem: marianie udzielali tej posłudze cały swój czas i 

siły. Właściwie dla większości ojców był to jedyny sposób służby w Kościele 

miejscowym, ponieważ z powodu likwidacji klasztorów, rozproszenia, zakazu 

działalności wydawniczej i edukacyjnej nie mogli oni podjąć się innych zadań. 

Należy stwierdzić, że w takich warunkach był to prawie jedyny sposób realizacji 

charyzmatu mariańskiego. 

3.2.2.2. Praca edukacyjna i formacyjna 

 Mimo ograniczeń, nakładanych na Kościół na Łotwie przez reżimy 

okupacyjne, marianie przez swoją posługę przyczynili się do formacji nowych 

pokoleń kapłanów w jedynym kościelnym ośrodku formacyjnym, który udało się 

zachować przed całkowitą likwidacją – w seminarium duchownym w Rydze. Jest 

to jeszcze jeden sposób posługi marianów, dzięki któremu czterej ojcowie mogli 

realizować ten aspekt mariańskiego charyzmatu w Kościele lokalnym, a 

mianowicie nabywanie i przekazywanie wiedzy226. 

 Podczas pierwszej okupacji radzieckiej w latach 1940–1941 

zlikwidowano wydział teologii na Uniwersytecie Łotewskim, dlatego o. Valpitrs 

opuścił Rygę i udał się do Kurzeme, by podjąć pracę duszpasterską. Z kolei w 

                                                 
225 A. Šķeļs, Romas katoļu Baznīcas Viļānu dievnams un klosteris, s. 13. 
226 Zob. KM30 2. 
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okresie okupacji niemieckiej (1941–1944), gdy w 1942 roku znowu zezwolono 

na działalność seminarium (tymczasowo przeniesione do Aglony), klerycy i 

wykładowcy zamieszkali w pomieszczeniach klasztoru227. W styczniu 1943 roku 

arcybiskup mianował o. Valpitrsa ojcem duchownym oraz wykładowcą w 

seminarium i on przeniósł się do Aglony, gdzie prowadził dla kleryków 

ćwiczenia duchowne oraz wykłady z apologetyki228. 

 Równocześnie, w latach 1943–1944 wykłady z liturgiki prowadził o. 

Škutāns. Nie mając jeszcze licencjatu pełnił on obowiązki lektora. Tytuł 

licencjata uzyskał on w 1944 roku229. 

 W roku akademickim 1943–1944 klerycy, którzy już ukończyli kurs 

filozofii, przenieśli się do Rygi, gdzie władze niemieckie zezwoliły na 

utworzenie Wyższej Szkoły Teologicznej przy Uniwersytecie Łotewskim. Była 

to uczelnia katolicka, która funkcjonowała tylko jeden rok, a utworzona została 

zamiast wydziału teologii230. Jednocześnie wraz ze studentami do Rygi przenieśli 

się ojcowie Valpitrs i Škutāns. O. Valpitrs w tym czasie oprócz posługi ojca 

duchownego oraz wykładowcy był także bibliotekarzem byłego wydziału 

teologii. Do jego obowiązków należało również ponowne uporządkowanie 

biblioteki, która została zlikwidowana przez władze radzieckie podczas pierwszej 

okupacji231. Z kolei o. Škutāns, jak wspomniano, oprócz prowadzenia wykładów 

z liturgiki, zdążył zdać egzaminy i obronić pracę naukową232. Jednak z 

zakończeniem roku akademickiego Wyższa Szkoła Teologiczna została 

zlikwidowana, do 1946 roku klerycy pobierali naukę w trybie indywidualnym, 

natomiast ojcowie Valpitrs i Škutāns udali się do Kurzeme, podejmując posługę 

w parafiach233. 

 W 1946 roku arcybiskupowi Sringovičsowi udało się wynegocjować 

ponowne otwarcie seminarium, z tym, że była to już oddzielona od radzieckiego 

                                                 
227 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 19–20. 
228 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 90; J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 33–34. 
229 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 22; J. Cakuls, Latvijas 
Romas katoļu priesteri, s. 33–34. 
230 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 19–20. 
231 Zob. B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 91. 
232 Zob. S. Škutāns, Niektóre wiadomości o Marjanach na Łotwie w r.r. 1939/44, s. 22. 
233 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 20; B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 92–93. 
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systemu wykształcenia jednostka. Od momentu otwarcia seminarium do grudnia 

1947 roku do grona pedagogicznego został włączony o. Šķeļs, który ukończył 

studia teologiczne na Uniwersytecie Łotewskim. W seminarium pełnił on 

obowiązki kapelana, czyli ojca duchownego oraz wykładowcy teologii 

ascetycznej234. Po śmierci o. Skrindy w grudniu 1947 roku oraz z powodu 

konieczności przeniesienia o. Pentjušsa do Kurzeme, o. Šķeļs został mianowany 

proboszczem w Viļāni235. Po nim, od początku 1948 roku do momentu 

aresztowania, posługę ojca duchownego pełnił o. Valpitrs, który także wykładał 

kilka dyscyplin teologicznych, równocześnie dbając o formację mariańskich 

kleryków – B. Mortuksa i P. Myurinīksa, którzy w tym samym roku ukończyli 

seminarium i przyjęli święcenia, oraz M. Tomaševičsa, B. Zvejsalnieksa i J. 

Šnepstsa. Jednak 9 grudnia 1948 roku został on aresztowany i skazany do prac 

przymusowych236. 

 Od 1953 roku do grona pedagogicznego został włączony o. P. Upenieks. 

Chociaż seminarium w pełni znowu mogło funkcjonować dopiero od 1954 roku, 

już wtedy zaczął on pełnić obowiązki ojca duchownego i prowadzić wykłady z 

teologii moralnej i ascetyki w ciągu kilku tygodni w roku237. Ponadto, w okresie 

od 1955 do 1971 roku, prawie każdego roku prowadził on rekolekcje dla księży 

diecezjalnych. Po włączeniu Łotwy do ZSRR władze nie zezwalały na te 

praktyki, jednak właśnie od 1955 roku takie zezwolenie zostało udzielone238. Na 

Łotwie istniała tradycja, że dla prowadzenia rekolekcji zwykle zapraszano 

kapłana-zakonnika z zagranicy, jednak w okresie okupacji było to nie możliwe, 

dlatego poproszono o prowadzenie o. Upenieksa239.  

O. P. Upenieks pozostawił po sobie kilka tomów maszynopisu tekstów 

konferencji dla kleryków i księży. Obecnie znajdują się one w archiwum 

                                                 
234 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 160. 
235 Zob. A. Šķeļs, Romas katoļu Baznīcas Viļānu dievnams un klosteris, s. 9–10; B. Valpitrs, Mans dzīves 
ceļš, t.3, s. 104–105. 
236 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu priesteri, s. 160; B. Valpitrs, Mans dzīves ceļš, t.3, s. 107–110. 
237 Zob. A. Budže, J. Svilāns, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.1, s. 298–299. 
238 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 430. 
239 Zob. tamże. 
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mariańskim w Viļāni i są w kręgu zainteresowań badawczych łotewskich 

kapłanów i kleryków240.   

 Po śmierci o. Upenieksa, od 1972 roku ojcem duchownym został 

mianowany o. Viktors Pentjušs. Dla biskupa-administratora archidiecezji 

Vaivodsa wyznaczenie nowego ojca duchownego było pewnym problemem, 

ponieważ nie wolno było dopuścić do tej funkcji kapłana, do którego nie miałby 

on zaufania, ale też na kandydaturę którego zgodziłyby się władze241. 

Kandydatura o. Pentjušsa wydawała się najbardziej odpowiednią ze względu na 

to, że miał on doświadczenie aresztu i prac przymusowych, a więc rzeczywiście 

okazał wierność Kościołowi242, natomiast pozostawało pytanie o zatwierdzenie 

tej kandydatury przez urzędników radzieckich. Jak wspomina bp. Jānis Cakuls, 

biskup-administrator Vaivods przedstawił urząd ojca duchownego jako karę dla 

kapłana, który ma więcej obowiązków niż inni. Zdaniem Cakulsa, właśnie to 

miało wpłynąć na decyzję pozytywną odpowiedzialnego urzędnika243. 

 W seminarium o. Pentjušsowi powierzono wykłady z teologii moralnej, 

ascetyki, teologii pastoralnej oraz, z powodu braku kadry, z prawa 

kanonicznego244. Kontynuując pracę o. Upenieksa, prowadził on także rekolekcje 

dla duchowieństwa diecezji. Ponadto, mając na uwadze brak literatury 

teologicznej, przez osoby zaufane sprowadzał on książki z zakresu teologii zza 

granicy, tłumaczył i przekazywał do przepisania na maszynie. W ten sposób w 

bibliotece seminaryjnej był dostęp przynajmniej do niektórych wydanych w ten 

sposób pozycji245. 

 Ojciec Pentjušs pozostawił także po sobie 11 tomów maszynopisu, 

zawierających teksty konferencji, które wygłaszał on podczas rekolekcji dla 

kapłanów w latach 1977–1989246. Obecnie znajdują się one w archiwum 

marianów w klasztorze vilańskim. 

                                                 
240 W archiwum klasztoru vilańskiego znajdują się 26 teczek rękopisnych notatek o. Upenieksa, które nie 
są jeszcze w żaden sposób uporządkowane i skatalogizowane. 
241 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 387. 
242 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 184–186. 
243 Cyt. za: R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 59–60. 
244 Zob. A. Budže, Latvijas Romas katoļu priesteri, t.2, s. 249. 
245 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 60. 
246 Zob. V. Pentjušs, Priesteru rekolekcijas, mps AMV, (b.m.w.) 1977–1989. 
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 W ocenie wielu duchownych, który ukończyli w okresie radzieckim 

seminarium, w którym pełnili posługę marianie jako wykładowcy, 

rekolekcjoniści oraz ojcowie duchowni, wkład marianów można uważać za 

niezastąpiony. Bowiem poprzez skromną obecność i wysiłek w podejmowanych 

zadanaich przyczynili się oni do kształtowania kolejnych pokoleń kapłanów dla 

Łotwy, ale też i dla innych republik ZSRR. Można powiedzieć, że ich posługa, 

wymuszona przez ówczesne warunki, była ofiarną realizacją także własnego 

charyzmatu mariańskiego. 

3.2.2.3. Świadectwo wierności i wytrwałości 

 Podczas tego najtrudniejszego dla Kościoła na Łotwie okresu 

duchowieństwo było poddane różnego rodzaju represjom. Jak już wspomniano, 

w okresie pierwszej okupacji radzieckiej (1940–1941) władze dążyły do 

likwidacji wspólnot zakonnych – zakonnicy bez obywatelstwa łotewskiego byli 

zmuszeni do wyjazdu, natomiast siedmiu księży w tym okresie zginęło w 

więzieniu albo zostało rozstrzelanych, kolejni trzej zostali skazani na karę 

więzienia za działalność antyradziecką247. W tym okresie żaden z marianów nie 

został internowany, represje ze strony władz ograniczyły się odebraniem majątku 

w Rēzekne i w Viļāni248. Z kolei podczas okupacji niemieckiej, chociaż 

pozwolono marianom powrócić do domów zakonnych, jednak nie zwrócono 

wcześniej konfiskowanego majątku. 

 Okres drugiej okupacji radzieckiej cechował się jeszcze większym 

terrorem wobec duchowieństwa. Pierwszym z łotewskich marianów, który został 

aresztowany był o. Viktors Pentjušs. Będąc proboszczem w parafii Tukums, 25 

października 1948 roku, został on aresztowany na terenie parafii i po czterech 

miesiącach tzw. kolegium specjalne NKWD249 ogłosiło wyrok 10 lat prac 

                                                 
247 Zob. La Chiesa cattolica lettone, (b.r.w.) Roma, 11–13. 
248 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu baznīca komūnisma gados, Rīga, 1992, s. 23; J. Grišāns, 
Stan Zgromadzenia ks.ks. marianów na Łotwie od r. 1939–1944, s. 12–13. 
249 Kolegium specjalne NKWD (Особое совещание при ОГПУ–НКВД СССР) – pozasądowa struktura 
w ZSRR w latach 1924–1953, mająca prawo rozpatrywać sprawy przestępstw szczególnie 
niebezpiecznych dla społeczeństwa i wydawać wyroki w trybie pozasądowym. Oskarżony nie miał prawa 
na obrońcę. Było dopuszczalne rozpatrywanie spraw bez udziału oskarżonego. Zob. А. Плеханов, 
Особое совещание при ОГПУ–НКВД СССР, w: Большая Российская Энциклопедия, wydanie 
elektroniczne: https://bigenc.ru/military_science/text/2681196 (30.09.2021). 
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przymusowych za pomoc niemieckim okupantom oraz agitację antyradziecką250. 

Trzeba zaznaczyć, że w historiografii Kościoła Łotewskiego w opisach metod, 

które stosowano wobec uwięzionych, o. Pentjušs jest wspomniany przy opisie 

jednej z metod – bicie po nogach251. Został on przewieziony do Workuty do łagru 

„Речлаг” i odbywał wyrok pracując w kopalni węgla.  

 Podczas odbywania wyroku o. Pentjušs, jak i inni osadzeni kapłani, 

znajdywał możliwość pracy pastoralnej wśród współwięźniów oraz w miarę 

możliwości sprawował sakramenty252. 

 O. Pentjušs po siedmiu latach pobytu w łagrze został zwolniony 17 lipca 

1956 roku. Po powrocie na Łotwę nie pozwolono mu znowu pełnić obowiązków 

proboszcza w Viļāni, dlatego przez wiele lat posługiwał on w parafiach w 

Kurzeme, zaś od 1972 roku został wice-proboszczem kościoła katedralnego w 

Rydze i wykładowcą oraz ojcem duchownym w seminarium duchownym w 

Rydze. 

 Z powodu represji ucierpiał również o. Broņislavs Valpitrs, któremu od 

1947 roku powierzono prowadzić wykłady w Seminarium duchownym w Rydze. 

Został on aresztowany 9 grudnia253 1948 roku. Wyrok w jego sprawie wydało 

kolegium specjalne NKWD w dniu 3 września 1949 roku. Został on skazany na 

25 lat prac przymusowych oraz konfiskatę majątku za zdradę ojczyzny, związki z 

organizacjami nacjonalistycznymi oraz agitację antyradziecką254. Wyrok o. 

Valpitrs odbywał w zespole łagrów „Ангарлаг”255. Według wspomnień 

współwięźnia, ks. J. Hermanowicza, o. Valpitrs był człowiekiem, z którym „nie 

można było się nie liczyć”256, ponieważ z wieloma potrafił porozumiewać w ich 

własnym języku. Pracował najpierw w lesie, ale później z powodu słabego 

zdrowia został przeniesiony do pracy w samym łagrze. Potajemnie pełnił posługę 

kapłańską – spowiadał, celebrował Msze, nauczał katechizmu. 

                                                 
250 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 19. 
251 Zob. H. Trūps-Trops, Latvijas Romas katoļu Baznīca komunisma gados, s. 73. 
252 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 185. 
253 W tabeli prześladowanych księży łotewskich, sporządzonej przez J. Cakulsa jest ukazana data aresztu 
19 grudnia. Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 229. 
254 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 24. 
255 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 322. 
256 Cyt. za: J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 323. 
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 Ojciec Valpitrs został zwolniony 10 lutego 1955 roku i powrócił na Łotwę 

rok  później, jednak zabroniono mu pełnienia jakąkolwiek posługi w Viļāni i w 

seminarium duchownym w Rydze. Kontynuował posługę w parafiach w 

Kurzeme, pełnił nadal obowiązki przełożonego prowincji, natomiast ostatni rok 

życia, jako emeryt, spędził u zaprzyjaźnionej rodziny w Viļāni257. 

 Z braci zakonnych aresztowany był jedynie brat Pēteris Zommers, którego 

13 stycznia 1949 roku wezwano na komendę i tam zatrzymano. Skazany na 3 

lata prac przymusowych powrócił na Łotwę w 1952 roku, jednak nie mógł 

zamieszkać w klasztorze, dlatego udał się do domu rodzinnego w Alsunga, gdzie 

proboszczem w tym czasie był o. B. Mortuks. Zamieszkał w domu rodzinnym 

już do końca życia, pozostając wierny ślubom zakonnym258.  

 Przez władze został represjonowany również o. Jānis Jaškovičs. Jako 

niedawno wyświęcony kapłan rozpoczął on posługę w parafii Viļāni, jednak 

wiosną 1949 roku arcybiskup przeniósł go do sąsiedniej parafii Varakļāni, 

ponieważ władze nie pozwoliły mu kontynuować pracę w Viļāni. Został 

aresztowany po Wielkanocy, w drugiej połowie kwietnia 1949 roku z powodu 

pouczenia na kazaniu wiernych, jak mają postępować, jeżeli zabraknie księży w 

przypadkach konieczności udzielenia chrztu, zawarcia małżeństwa czy 

pogrzebu259. Wyrokiem kolegium specjalnego NKWD został skazany na 10 lat 

prac przymusowych. Został skierowany do łagru „Каргополь”, który znajdował 

się w Archangielskim rejonie, niedaleko granicy ZSRR i Finlandii. Tam 

pracował przy wycięciu lasu oraz w zakładach drzewnych260. Nie ma 

szczegółowych danych o tym, czy w okresie pobutu w łagrze o. Jaškovičs pełnił 

posługę duszpasterską wśród więźniów, jednak można przepuszczać, że tak, 

ponieważ w łagrach kapłani wspierali jeden drugiego i w miarę możliwości 

prowadzili duszpasterstwo. 

 Ojciec Jaškovičs został zwolniony w 1955 roku i powrócił na Łotwę, 

pozwolono mu zamieszkać w nieodebranych pomieszczeniach klasztoru w 

                                                 
257 Zob. tamże, s. 323. 
258 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 330–331; A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 27. 
259 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 15. 
260 Zob. J. Bukowicz, Świadkowie wiary, s. 129. 
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Viļāni, jednak w 1959 roku, kiedy definitywnie władze zlikwidowały klasztor, 

posługiwał w diecezji Liepāja, a przez ostatnie lata życia – w parafiach Rikava i 

Nagļi, niedaleko Viļāni261. 

  Należy wspomnieć o Słudze Bożym o. Jānisie Mendriksie. Ojciec 

Mendriks został aresztowany 25 października 1950 roku w parafii Jaunborne, 

gdzie pełnił obowiązki proboszcza. Przebywał w areszcie do marca 1951 roku, w 

tym czasie trwało dochodzenie w celu udowodnienia jego działalnośi 

antyradzieckiej. Decyzją kolegium specjalnego NKWD został skazany na 

dziesięć lat prac przymusowych i został zesłany do łagru „Речлаг” w Republice 

Komi na terytorium Rosji, gdzie pracował w kopalni węgla Nr 29262. Potajemnie, 

wraz z innymi księżmi, pełnił posługę duszpasterską wśród więźniów. 

 Po śmierci Józefa Stalina w 1953 roku, więźniowie, mając nadzieję na 

złagodzenie reżimu i polepszenie warunków, wszczęli strajk, który został 

spacyfikowalny przy użyciu broni przez władze łagru. Wśród zabitych według 

świadectw263, był również o. Mendriks, który wcześniej oznajmił, że jako kapłan 

musi być tam, gdzie giną ludzie. Pochowany został na cmentarzu niedaleko 

Workuty264. 

 Od 2003 roku w Moskwie (Rosja) rozpoczął się proces beatyfikacyjny 

męczenników reżyimu sowieckiego, do którego wraz z dwoma innymi 

marianami został dołączony jako kandydat na ołtarze o. Jānis Mendriks. Od 2021 

roku proces ten został wydzielony i przeniesiony do Warszawy265. 

 Chociaż o. Skrinda nie był internowany przez władze radzieckie, jednak w 

archiwum mariańskim znajdują się podpisane zeznania świadka jego śmierci, 

która, w przeświadczeniu marianów, może uchodzić za śmierć męczeńską, 

chociaż, prawdopodobnie, tych zeznań nie wystarczy dla rozpoczęcia procesu 

beatyfikacji.  

                                                 
261 Zob. tamże, s. 129–130. 
262 Zob. D. Artjomovs (red.) Dieva kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, s. 16. 
263 Zob. Świadectwo współwięźnia o. Mendriksa Hipolita Razbadauskasa. D. Artjomovs (red.), Dieva 
kalps Jānis Mendriks MIC – īsts cilvēks un priesteris, s. 124–130.  
264 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 228; J. Bukowicz, Świadkowie 
wiary, s. 158; A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 17–18. 
265 Zob. A. Pakuła, List okólny z okazji rozpoczęcia procesu beatyfikacyjnego Sługi Bożego Fabiana i 4 
towarzyszy, męczenników, wersja elektroniczna: https://padrimariani.org/blog/list-okolny-z-okazji-
rozpoczecia-procesu-beatyfikacyjnego-slugi-bozego-fabiana-i-4-towarzyszy-meczennikow/ (31.09.2021).  
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 Ze świadectwa świadka wynika, że w grudniu 1947 roku, gdy milicjanci 

zmusili marianów zwolnić pomieszczenia i przenieść się do pozostawionej do ich 

dyspozycji części klasztoru, podczas przeprowadzki „(…) Ks. (Skrinda – D.A.) 

prosił, by nie zrywali Krzyża ze ściany, sam zdejmie. Oto jeden z milicjantów 

(katolik z metryki) parafianin schwycił Ks. za gardło i odepchnął tak mocno, że 

się zatoczył staruszek. W gardle została przełamana chrząstka, gardło opuchło, 

trzy dni chorował i umarł (…)”266 (pisownia oryginalna – D.A.). Nie ma 

powodów nie wierzyć temu zeznaniu, chociaż o. Šķeļs uważał, iż przyczyną 

śmierci była angina i ta właśnie przyczyna śmierci figuruje w oficjalnych 

dokumentach267. Mimo to, wymienia on o. Skrindę jako tego, kto cierpiał z 

powodów prześladowań, ponieważ dwukrotnie władze okupacyjne konfiskowali 

vilański klasztor mariański, który on odnowił w okresie międzywojennym oraz 

uporządkował jego resztę po zniszczeniu przez hitlerowców268. 

 Należy zaznaczyć, że ci współbracia, którzy byli skazani i wrócili na 

Łotwę z łagrów, jak i ci, którzy nie byli internowani, pozostali mimo trudności 

wierni w służbie Kościołowi, dalej pełnili oni powierzone im obowiązki. 

Trudniej było braciom, ponieważ ojcowie przy dość biednych parafiach nie 

mogli utrzymywać także braci, którzy w większości wrócili do domów 

rodzinnych, albo podjęli życie w świecie. Jednak nie ma danych o tym, by któryś 

z braci po ślubach wieczystych założył rodzinę, nie ma wzmianek o tym, że 

prosili o zwolnienie ze ślubów. Można przepuszczać, że większa część z nich 

pozostała wierna ślubom zakonnym i wytrwali oni w powołaniu, mimo 

niemożności prowadzenia życia zakonnego. Relacje ze stanu prowincji świadczą, 

że przełożeni prowincji mieli z nimi kontakt i w wykazie współbraci, wymieniali 

ich jako członków prowincji269. W latach osiemdziesiątych już nie wymieniano 

                                                 
266 Excepta ex epistolis Dominae Helenae Wojtuszkiewicz. Provincia lettona. Relationes, AGM, LV 
1939–1998, 2-8-15/1 (1958), s. 2. 
267 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 12–13. 
268 Zob. tamże. 
269 Zob. Provincia Lettona, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1962), s. 5; In provincia S. Theresiae ab Inf. 
Jesu 1973, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1970–74), s. 4; S. Škutāns, Quaedam de marianis lettonis, s. 
6. 
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braci, jednak o. Šķeļs wspomina, że w tym czasie ci bracia, z którymi był kontakt 

w okresie radzieckim, już nie żyli270. 

 Na podstawie przedstawionych danych można stwierdzić, że również pod 

względem wierności powołaniu marianie w większości swoją postawą 

zademonstrowali, że mimo trudności, cenili oni życie zakonne i praktykowali go 

na tyle, na ile to było możliwe. Chociaż wierność ta była znana tylko niewielu, 

jednak pozostaje ona świadectwem dla Kościoła Łotewskiego, które może 

inspirować także dzisiaj do wierności mimo trudności. 

 Podsumowując działalność marianów na Łotwie w okresie okupacji 

można stwierdzić, że mimo ograniczeń, które zostały nałożone przez państwo na 

struktury Kościoła na Łotwie, marianie potrafili zaadaptować się to tych 

warunków. Chociaż nie mogli oni prowadzić życie wspólne, co skutkowało w 

odejście większości braci zakonnych, jednak zachowali oni wzajemną więź i 

formalną strukturę prowincji. W Kościele partykularnym poprzez realizację 

własnego charyzmatu przyczynili się oni do formacji nowych kapłanów, 

równocześnie dbając o powołania do własnego zgromadzenia. Dzięki wysiłkom 

o. Pentjušsa w prowincji nie zabrakło współbraci, którzy kontynuowali ukrytą 

posługę w parafiach, nie ujawniając własnej tożsamości zakonnej. Zostali przez 

niego do zgromadzenia przyjęci także bracia z Ukrainy, którzy po odzyskaniu 

przez ten kraj niepodległości stanowili początkowe grono wikariatu 

ukraińskiego. 

 Oczywiście, nie można powiedzieć, że współbracia działali w pełni 

zgodnie z własnym charyzmatem, zgodnie z celami, wyznaczonymi w 

ustawodawstwie zgromadzenia, jednak nie można tego nazwać zaniedbaniem, 

ponieważ warunki mieli znaczący wpływ na możność życia i posługi zgodnie z 

charyzmatem. Mimo to, w ocenie samych współbraci, jak i w opinii zarządu 

generalnego, w okresie wojny i okupacji marianie na Łotwie nie tylko zachowali 

                                                 
270 Zob. A. Šķeļs, Kristum un Baznīcai, s. 27–30. 
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tożsamość zakonną, ale też ich posługa dla Kościoła lokalnego była bardzo 

owocna271. 

3.3. Realizacja charyzmatu w niepodległym państwie 

(od 1991 roku)  

 Po odzyskaniu niepodległości i ustaniu totalnej kontroli Kościoła ze 

strony władzy państwowej, odkryła się możliwość odnowienia życia zakonnego 

dla wspólnot, które trwały w ukryciu. Z męskich zgromadzeń kleryckich okres 

radziecki przetrwali tylko kapucyni, marianie i jezuici, pełniąc posługę na wzór 

księży diecezjalnych272. Dla zgromadzenia marianów ten okres stał się kolejnym 

wyzwaniem, ponieważ konieczna była gruntowna reforma dotychczasowego 

sposobu życia i posługi w Kościele lokalnym, zwłaszcza dla tych ojców, którzy 

składali śluby potajemnie już w okresie radzieckim i nie mieli doświadczenia 

życia we wspólnocie w domu zakonnym. 

 Ostatni paragraf ma na celu ukazanie procesu zmian w rozumieniu 

własnej tożsamości i reorganizacji życia zakonnego marianów łotewskich oraz 

dostosowania jej do obowiązującego prawa zakonnego. Zostanie również opisana 

i poddana ocenie posługa marianów w Kościele na Łotwie w okresie po 

odzyskaniu niepodległości. 

3.3.1. Odnowienie tożsamości mariańskiej 

 Ustawodawstwo zgromadzenia marianów wyraźnie wskazuje na 

konieczność prowadzenia życia we wspólnocie, reguluje ono układ życia w taki 

sposób, by jak najlepiej realizować charyzmat mariański, jak i kierunki 

aktywności273. Marianie stanęli przed niełatwym dla nich wyzwaniem 

reorganizacji, dla niektórych współbraci, którzy nie mieli doświadczenia życia 

we wspólnocie, wprowadzenie tych zmian wiązało się z koniecznością nie tylko 

przemiany w sposobie życia i posługi, ale także z nowym spojrzeniem na własną 
                                                 
271 Zob. Oświadczenia – Odezwy. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 1993, w: W. Makoś (red.), 
Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, AGM, Puszcza 
Mariańska 2001, s. 745–747. 
272 Zob. J. Cakuls, Latvijas Romas katoļu Baznīcas vēstures materiāli…, s. 748. 
273 Zob. KM30 279; KM2011 91; KM 96. 
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tożsamość. Bowiem czymś innym jest przynależność do zgromadzenia ukrytego, 

bez ujawnienia własnej tożsamości, mając tylko sporadyczne kontakty z innymi 

braćmi, a zupełnie innym jest praktykowanie życia zakonnego zgodnie z prawem 

w wolnym państwie. Dla marianów na Łotwie proces odnowienia rozciągnął się 

na dwadzieścia lat.  

3.3.1.1. Nowe spojrzenie na własną tożsamość i restauracja struktury  

 W 1991 roku dla wspólnoty marianów na Łotwie zostały usunięte 

wszystkie przeszkody w kontaktowaniu się z zarządem generalnym 

zgromadzenia oraz ze współbraćmi z innych prowincji i wikariatów. Szczególnie 

ważnymi dokumentami z tego okresu są sprawozdania ze stanu prowincji, w 

których ojcowie mogli poinformować przełożonego generalnego o stanie 

aktualnym. Było to bardzo znaczące dla samych marianów, ponieważ takie 

kontakty oraz konieczność rozliczeń i sprawozdań pozwalała nauczyć się 

uporządkowania życia zakonnego zgodnie z prawem, ale też umacniało to 

świadomość przynależności do zgromadzenia i jedności z innymi współbraćmi. 

Tak, o. V. Pentjušs w sprawozdaniu z 1990 roku stwierdził, że „stan Prowincji 

Łotewskiej jest taki, że na razie tylko istnieje i jeszcze nie umiera, bo ma coś z 

duchowości pierwszych założycieli”274 (pisownia oryginalna – D.A.), mając na 

myśli pierwszych marianów łotewskich ojców Skrindę i Valpitrsa, do których 

miał wielki szacunek. Tak określony stan rzeczy ukazuje wyraźnie, że chociaż 

struktura prowincji została zachowana, jednak faktycznie nie funkcjonowała ona 

tak, jak powinna.  

 Mimo to, dzięki wysiłkom marianów, została zachowana ich tożsamość 

mariańska, która nie opierała się na strukturze, tylko na wzajemnych więzach 

przyjaźni i formacji do życia duchowego, która bazowała właśnie na przykładach 

marianów z okresu międzywojennego275. Wraz z zaprzestaniem ograniczeń i 

prześladowań marianie podjęli się zadania przemyślenia na nowo własnej 

tożsamości i odnowienia więzi z całym zgromadzeniem. 

                                                 
274 V. Pentjušs, Prowincja šw Teresy od D.J. na Łotwie, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1990–91), s. 3. 
275 Zob. J. Sitnieks, Wspólnota mariańska bez struktur, w: A. Mączyński, K. Pek (red.), Życie braterskie 
w doświadczeniu wspólnot mariańskich. Acta Conventus Generalis – 1996, Rzym – Warszawa 1997, s. 
149–150.  
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 Ważnym czynnikiem i motywatorem dla marianów był, jak już 

wspomniano, wzór pierwszych marianów łotewskich. Podczas spotkań w 

rozmowach na temat reorganizacji życia zakonnego często odwoływano się do 

autorytetu ojców Skrindy i Valpitrsa. Marianom były dobrze znane pamiętniki 

obu ojców, w których oni często akcentowali wierność Bogu poprzez wierność 

ustawom i duchowi zgromadzenia276.  

 Chociaż marianie łotewscy nie wypracowali żadnego planu, w jaki sposób 

należało dokonywać restauracji struktury dla prowadzenia życia zakonnego, 

jednak w sprawozdaniu o stanie prowincji vice-prowincjał o. Pentjušs starał się 

określać, przynajmniej ogólnie, kierunki działań. Ojciec Pentjušs pisał: „Plany na 

przyszłość: musimy dążyć do życia uregulowanego we wspólnocie zakonnej. 

Nawiązywać ścisłe kontakty z marjanami z innych krajów. Sumienne 

wypełnienie ustaw marjańskiej Reguły, Direktorium i rozporządzeń Centralnej 

Władzy naszego Zgromadzenia”277 (pisownia oryginalna – D.A.).  

 Analizując sprawozdania, sporządzone przez o. Pentjušsa, można 

stwierdzić, że według niego ważnym czynnikiem, mającym wpływ na tożsamość 

mariańską jest wierność duchowemu dziedzictwu pierwszych marianów 

łotewskich, którzy odznaczali się wiernością i miłością wobec Kościoła oraz 

zgromadzenia i byli gotowi ponieść wszelkie trudności, pełniąc swoją posługę. 

 Inną cechą mariańskiej tożsamości w latach dziewięćdziesiątych, na którą 

zwraca uwagę o. Jāzeps Sitnieks, wówczas czwarty radny prowincji, jest 

świadomość słabości wspólnoty mariańskiej, którą on określa jako „małą 

prowincję Zgromadzenia Księży Marianów na Łotwie”278. W archiwum 

generalnym zachowały się listy z życzeniami dla przełożonego generalnego od 

marianów łotewskich, w których oni sami się określają „malutką Rodziną 

Mariańską na Łotwie”279 i „malutką gałązką mariańską”280. 

                                                 
276 Zob. V. Pentjušs, Provincia Lettona, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1992–93), s. 2. 
277 V. Pentjušs, Congregatio CC. Marianorum ab Immaculata Conceptione B.V.M. Provincia Lettona a S. 
Theresia ab Infante Jesu, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 1. 
278 J. Sitnieks, Provincia Lettona, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1995), s. 2. 
279 List do Generała od 20 października 1994 roku, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 30. 
280 List do Generała od 16 grudnia 1994 roku, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 34. 
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Słabość ta, zdaniem o. Sitnieksa, wynikała z dwu przyczyn – przede 

wszystkim był to brak doświadczenia właściwego funkcjonowania prowincji 

jako jednostki administracyjnej. Jest to zrozumiale, ponieważ wspólnota 

łotewskich marianów, mimo utworzonej prowincji, nie mogła funkcjonować w 

pełni z powodu sytuacji politycznej. Natomiast drugą ważną przyczyną, na którą 

wskazuje o. Sitnieks, jest lojalność wobec Kościoła lokalnego: z powodu braku 

księży diecezjalnych, którzy mogliby zastąpić marianów na powierzonych im 

placówkach, współbracia nie nalegali na biskupów, by zezwolono im powrócić 

do domów zakonnych na stałe zamieszkanie, nie mogli oni opuścić powierzone 

im parafie. Ten stan rzeczy potwierdza również o. Pentjušs281. 

 Trzeba dodać także, że jednym z aspektów rozumienia własnej słabości 

dla marianów łotewskich była także świadomość braku wiedzy z zakresu teologii 

życia duchowego, szczególnie duchowości mariańskiej. Nie mając kontaktu z 

przełożonymi i innymi współbraćmi, marianie łotewscy mieli tylko zdawkową 

wiedzę na temat aktualnego rozumienia charyzmatu mariańskiego w 

zgromadzeniu, zmian w jego rozumieniu i przeżywianiu, jakie zachodziły w 

ciągu pięćdziesięciu lat tej izolacji. Właśnie dlatego o. Pentjušs zwracał się z 

prośbą do zarządu generalnego o pomoc „w odnowieniu różnych braków w 

rozwinięciu duchowości”282 (pisownia oryginalna – D.A.).  

 Trzecią cechą, którą można określić tożsamość marianów łotewskich jest 

jedność między braćmi, mimo braku prowadzenia życia wspólnego. Praktyka 

nieformalnych spotkań braci istniała jeszcze w okresie okupacji radzieckiej, 

chociaż marianie ukrywali swoją przynależność do zgromadzenia wobec innych, 

to jednak dobrze się znali i chociaż nieregularnie, to jednak przy różnych 

okazjach mieli spotkania wspólnotowe. Ta praktyka została utrzymana także w 

początkowym okresie odnowienia struktury zakonnej, z tym, że już nie było 

konieczności ukrywania się283. Ponadto, spotkania te były związane także z 

podjęciem różnych decyzji odnośnie funkcjonowania prowincji, a więc nabrali 

                                                 
281 Zob. J. Sitnieks, Provincia Lettona, s. 6; V. Pentjušs, List do o. Generała, AGM, LV 1939–1998, 2-8-
15/1 (1995), s. 11. 
282 Zob. V. Pentjušs, Provincia Lettona, s. 2. 
283 Zob. J. Sitnieks, Wspólnota mariańska bez struktur, s. 150. 
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także kształtu formalnego. Wydaje się ważnym podkreślić, że chociaż już w 

1993 roku po raz pierwszy została zorganizowana kapituła prowincji, na której 

został wybrany przełożony prowincji i rada284, to jednak poprzedni sposób 

omawiania spraw nadal funkcjonował. Zwerbalizował to po wizytacji ówczesny 

przełożony generalny o. Boniecki następująco: „Co miesiąc się spotykają: modlą 

się, omawiają sprawy wspólnoty (nie ma rady prowincji, wszyscy są radą) i zdają 

relacje ekonomowi z finansów”285. Wydaje się, że niewielka liczba współbraci 

oraz pamięć o okresie prześladowań były dla wspólnoty marianów czynnikami 

pobudzającymi ku większej jedności. 

 Ważnym aspektem jedności dla marianów na Łotwie była także 

świadomość, że należą oni do większego grona współbraci, nie są pozostawieni 

sobie. Zachowane dokumenty świadczą o tym, że poczynając od kapituły 

generalnej w 1993 roku, delegaci prowincji czynnie brali udział w kapitułach i 

konwentach generalnych, uczestnicząc w obradach i w podejmowaniu decyzji286. 

Byli oni także zapraszani na inne spotkania oraz sami zapraszali współbraci do 

swoich parafii.  

 Jedność z całym zgromadzeniem, ściślejsza integracja z innymi 

współbraćmi i umocnienie tożsamości mariańskiej dokonywało się stopniowo 

również poprzez praktykę modlitewną. W zgromadzeniu od dziesięcioleci 

istnieje praktyka tzw. „Modlitw mariańskich”, które są odmawiane wspólnie albo 

indywidualnie. W 2006 roku te modlitwy przetłumaczono na język łotewski i 

marianie podczas modlitw wspólnych używali tych tekstów287. Struktura tych 

modlitw była jednakowa dla całego zgromadzenia i wyrażała szczególne cechy 

charyzmatu mariańskiego – cześć wobec Niepokalanej, wspomożenie zmarłych 

oraz troskę o dobro Kościoła, szczególnie w zakresie pracy pastoralnej288. 

                                                 
284 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1994, AGM, Roma 1993, s. 68. 
285 A. Boniecki, Marianie na Łotwie,  AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 7. 
286 Zob. Vocati seu membra de iure Capituli Generalis A.D. 1993. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 
1993, w: W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 
1702–1999, AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 714–715. 
287 Nie istnieje jeszcze Liturgia Godzin w języku łotewskim, współbracia modlą się w innych językach – 
po polsku, po włosku albo po łacinie. 
288 Zob. Mariāņu lūgšanas, Viļāni 2005. 
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 Po beatyfikacji o. Stanisława Papczyńskiego była zmieniona koncepcja 

modlitw mariańskich – zostały one ukształtowane jako modlitwy dodatkowe po 

wspólnym odmówieniu Liturgii Godzin. Teksty zostały zrewidowane, by jeszcze 

bardziej wyakcentować podstawowe cechy charyzmatu mariańskiego, w tym 

aspekt Miłosierdzia Bożego, dodano modlitwy o beatyfikacje i kanonizacje 

marianów i inne. Na język łotewski nowy modlitewnik mariański został 

przetłumaczony w 2011 roku289.  

Także ze strony zarządu generalnego podjęto działania na rzecz bardziej 

scisłej integracji wspólnot mariańskich z terytorium byłego Związku 

Radzieckiego. Na kapitule generalnej w 1993 roku wydano zarządzenie o 

zorganizowanie w poszczególnych prowincjach i wikariatach „dnia wdzięczności 

Bogu” za zachowanie wspólnot mariańskich na okupowanych terytoriach290, 

został powołany promotor do spraw misji na Wschodzie, do zadań którego 

należała także pomoc w odnowieniu funkcjonowania prowincji łotewskiej291. 

Również zaznaczono, że członkowie całego zgromadzenia powinni być solidarni 

w wymiarze duchownym z marianami z terytorium byłej okupacji radzieckiej292. 

Ilość wizytacji generalnych, coraz częstsze kontakty z zarządem 

zgromadzenia oraz ze współbraćmi z innych krajów przyczyniły się do tego, że 

marianie łotewscy mimo trudności, podjęli się zadania uporządkowania struktury 

zakonnej i rozpoczęli proces odnowienia życia wspólnego. Od 1996 roku, po 

wizytacji kanonicznej przełożonego generalnego o. Adama Bonieckiego, 

marianie łotewscy podjęli konkretne kroki dla realizacji tego zamiaru. W domach 

zakonnych w Viļāni i w Rēzekne już od kilku lat zamieszkiwali marianie w 

pojedynkę, dlatego ważnym krokiem było utworzenie jeszcze jednego domu 

zakonnego oraz przeniesienie ojców, do odnowionych domów zakonnych. Tak, 

w 17 grudnia 1996 roku w Rydze przy kościele Matki Bożej Bolesnej został 

                                                 
289 Zob. Mariāņu lūgšanas pēc breviāra,Viļāni 2011. 
290 Zob. Polecenia, zalecenia, dekrety i odezwy Kapituły. Capitulum Generale XII in Ariccia I a. 1993, w: 
W. Makoś (red.), Decreta, ordinationes Capitulorum Congreationumque Generalium M.I.C. 1702–1999, 
AGM, Puszcza Mariańska 2001, s. 728. 
291 Zob. tamże, s. 736–737. 
292 Zob. tamże, s. 745–746. 
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erygowany trzeci mariański dom zakonny na Łotwie293. Nastąpiły także 

translokaty współbraci, sześciu współbraci zamieszkali w domach zakonnych, 

tylko dwaj pozostali jeszcze na plebaniach przy parafiach Bārkava i Izvalta, 

jednak zostali oni włączeni do domu zakonnego w Rēzekne, chociaż faktycznie 

tam nie zamieszkiwali294. W ciągu kolejnych lat, jak już wspomniano w rozdziale 

pierwszym, stopniowo, w porozumieniu z biskupami miejsca, marianie 

pozostawiali placówki, przy których nie było domu zakonnego i od 2011 roku 

współbracia na stale mieszkają w prawnie zatwierdzonych domach zakonnych295.  

 Ważnym elementem odnowienia struktury zakonnej na Łotwie przez 

marianów było zorganizowanie zarządu prowincji zgodnie z konstytucjami 

zgromadzenia. Jeżeli w pierwszych latach po odzyskaniu niepodległości przez 

państwo łotewskie, marianie zbierali się razem dla podjęcia decyzji, to w 

późniejszym okresie zaczęła funkcjonować rada prowincjalna, członkowie której 

wykonywali właściwe im obowiązki296. Natomiast od 2009 roku wspólnota 

marianów funkcjonuje jako wikariat generalny. Ta zmiana administracyjna była 

konieczna z powodu małej liczby współbraci dla uproszczenia funkcjonowania 

wspólnoty.  

 Trzeba również zaznaczyć, że w 2000 roku prowincja łotewska 

zgromadzenia została uznana przez władze państwowe jako jednostka prawna297, 

dotychczas bowiem była uznawana tylko przez władze kościelne. Dlatego po 

reorganizacji 2009 roku prowincji w wikariat, wobec władz państwowych nadal 

jest używana nazwa „prowincja”, przełożony wikariatu używa zarejestrowanej 

wcześniej pieczęci i tytułu „przełożony prowincji”298. 

                                                 
293 Zob. Erectio canonica Domus Religiosae CC. Marianorum Rigae, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1996), s. 30. 
294 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1997, AGM, Roma 1997, s. 69–72. 
295 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2012, AGM, Roma 2011, s. 132–136. 
296 Zob. Capitolo della Provincia dei Mariani della Lettonia. Vilani-Riga, AGM, LV 1999–2017, 2-8-
15/1 (1999), s. 5–10. 
297 Zob. Reliģiskās organizācijas iestādes reģistrācijas apliecība, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2000), 
s. 2.  
298 Zob. Dekret rozwiązujący Prowincję Łotewską p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus i erygujący 
Wikariat Łotewski p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus, 2009, AMV, „2009”, s. 1. 
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 Reasumując, można stwierdzić, że w okresie ostatnich ponad trzydziestu 

lat marianie na Łotwie ze wspólnoty, którą sami określali jako małą, ale wierną 

duchowi pierwszych ojców oraz absolutnie uległą biskupom miejscowym, 

przekształciła się we wspólnotę, chociaż nadal nieliczną, ale dobrze rozumiejącą 

własne miejsce w Kościele i w strukturze zgromadzenia.  Członkowie wspólnoty 

nie ukrywają własnej tożsamości mariańskiej, ale starają się swoją posługą 

udoskonalać Kościół lokalny, podejmując dzieła, które są zgodne z charyzmatem 

zgromadzenia. 

 Z biegiem lat marianie odeszli od postrzegania swojej wspólnoty jako 

małej i słabej. Większa świadomość konieczności realizacji własnego 

charyzmatu oraz znajomość wymogów prawa kanonicznego pozwoliły znaleźć 

taki model współpracy z klerem diecezjalnym, który pozwolił zachować granicy 

kanonicznej autonomii wspólnoty, ale równocześnie nie stanowił przeszkody w 

pracy dla dobra Kościoła lokalnego. Podczas wizytacji w 2001 roku przełożony 

generalny o. Mark Garrow podkreślał konieczność zachowania takiej autonomii 

z równoczesnym prowadzeniem pełnego szacunku dialogu z Ordynariuszami 

miejsc299. 

 Impuls do dalszych rewizji rozumienia własnego miejsca w strukturze 

Kościoła dał marianom kolejny przełożony generalny o. Jan Rokosz: „Prowincja 

łotewska ma wspaniałe tradycje prowadzenia apostolatu odpowiadającego 

znakom czasu i wrażliwego na potrzeby Kościoła lokalnego. Tę gorliwość 

wizytatorzy zauważają także dziś. Należy jednakże zauważyć, że z powodu 

okoliczności historycznych i przemian społecznych nie wystarczy prosta 

kontynuacja tych samych dzieł, które prowadzono 70 lat temu. Koniecznym jest 

podjęcie drogi rozeznania dzisiejszych znaków czasu i potrzeb Kościoła, tak jak 

widzimy to w życiu pierwszych ojców — założycieli prowincji. W przeciwnym 

wypadku prowincja będzie marnotrawiła siły i środki materialne nie wnosząc w 

życie dzisiejszego Kościoła nowego powiewu ewangelizacji”300. Skutkowało to 

                                                 
299 Zob. M. Garrow, Protocol. The Canonical Visitation of the Marian Province Under the Patronage of 
St. Theresa of the Child Jesus, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2001), s. 10.  
300 J. Rokosz, Protokół wizytacji generalnej prowincji łotewskiej pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 5–9 
czerwca 2006 roku, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2006), s. 9. 
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w rozpoczęcie poszukiwań nowych kierunków działań, postawienia pytań o 

nowe formy posługi marianów w Kościele oraz o weryfikację dotychczasowych 

działań.  

Natomiast podczas przedostatniej wizytacji w 2017 roku301 przełożony 

generalny o. A Pakuła, wykazując listę posług, które spełniają marianie w służbie 

Kościołowi, zaznaczył: „We wszystkich trzech domach zakonnych Wikariatu jest 

ustalony porządek dnia i odpowiednia organizacje życia zakonnego. W każdym 

domu jest porządek dnia z określonymi aktami wspólnymi i strukturami, takimi 

jak: modlitwy, posiłki, klauzura. Jest to dobry znak umiłowania życia 

zakonnego”302. Obserwacje wizytatorów świadczą, że marianie łotewscy na dzień 

dzisiejszy, mimo że pozostali nieliczną wspólnotą, dokonali w pełni odnowienia 

życia zakonnego, układając je zgodnie z prawem oraz pod względem tożsamości 

mariańskiej nie mają „kompleksu słabości” w porównaniu z innymi marianami. 

Należy także zaznaczyć, że w dokumentach, dotyczących prowincji 

łotewskiej marianów nie wspomina się o takich szczególnych cechach 

tożsamości mariańskiej, jak charakter maryjny oraz eschatologiczny. Więcej 

uwagi jest skoncentrowano na charakterze apostolskim. Jednakże nie jest to 

indykatorem zaniedbań w tej materii, ale, jak to zostanie przedstawione niżej, 

właśnie w działaniu marianów można dostrzec specyfikę ich tożsamości. 

3.3.1.2. Formacja kolejnych pokoleń marianów 

Jedynym formatorem marianów od 1972 roku na Łotwie był o. Viktors 

Pentjušs. Pełniąc posługę ojca duchownego i wykładowcy w Seminarium 

duchownym w Rydze starał się on znaleźć wśród kleryków także kandydatów do 

zgromadzenia. Była to jedyna możliwość, ponieważ w okresie okupacji 

radzieckiej nie mogło być mowy o jakichkolwiek akcjach powołaniowych. 

Kandydatura i nowicjat odbywały się potajemnie w ramach formacji 

seminaryjnej, śluby zakonne składano również w sposób tajny. Z ustaniem 

                                                 
301 Kolejna wizytacja odbyła się w 2018 roku, informacje z tej wizytacji zasadniczo powtarzają bardziej 
szczegółowy protokół z 2017 roku. Następna wizytacja powinna była się odbyć w 2020 roku, jednak z 
powodu pandemii COVID-19 do 2022 roku wizytacje się nie odbywały. 
302 A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus. 
2017, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2017), s. 19. 
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represji ze strony rządu radzieckiego ten sposób formacji już był nie do 

zaakceptowania chociażby z racji wymogów prawa. 

Do 1997 roku jednak ten sposób formacji jeszcze był kontynuowany. 

Zgodnie z relacją o. Pentjušsa, w ryskim seminarium duchownym równocześnie 

ze studiami przebywali jeden brat po profesji czasowej, jeden nowicjusz oraz 

jeden kandydat303. Marianie w tym okresie dopiero rozeznawali sytuację i nie 

mając doświadczenia w prowadzeniu życia wspólnego nie byli w stanie 

zorganizować formację w inny sposób. Oprócz stałego kontaktu z o. Pentjušsem 

formacja ograniczała się tzw. spotkaniami formacyjnymi w Viļāni mniej więcej 

raz na miesiąc oraz przebywaniem kleryków mariańskich w tym domu 

zakonnym podczas praktyk letnich304. 

W kolejnym roku do nowicjatu „seminaryjnego” zostali przyjęci kolejni 

dwaj kandydaci oraz jeden postulant305. Stan ten był akceptowany przez władze 

zgromadzenia, ponieważ wszyscy mieli świadomość, że niemożliwe jest w 

szybkim tempie przeprowadzić reformę funkcjonowania prowincji łotewskiej 

również pod względem formacji. Jednak już w tym okresie ustalano plan 

dalszych działań w celu zapewnienia marianom właściwej formacji. W planach 

było erygowanie domu zakonnego w Rydze w celu utworzenia domu 

formacyjnego, w którym kandydaci, żyjąc we wspólnocie, mogli równocześnie 

zdobywać wykształcenie teologiczne w ryskim seminarium duchownym306. 

Podczas drugiej wizyty na Łotwę o. generał Boniecki stwierdził, że „coś 

dobrego w prowincji się dzieje”, ponieważ jeden z kandydatów rozpoczął 

nowicjat w Skórcu, w Polsce, ponadto, przełożony prowincji zdecydował, że 

dwaj klerycy mariańscy – Antons Škapars (ur. 1973 r.) i Dainis Kašs (ur. 1973 

r.), – którzy byli już na czwartym roku seminarium, mieli udać się na dalsze 

studia do Rzymu307. Dla młodych marianów była to szansa na to, by formować 

                                                 
303 Zob. V. Pentjušs, Mariani na Łotwie. 24.VI.1993, (pisownia oryginalna – D.A.) AGM, LV 1939–1998, 
2-8-15/1 (1992–93), s. 8. 
304 Zob. J. Sitnieks, Provincia Lettona, s. 4. 
305 Zob. A. Boniecki, Marianie na Łotwie, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 6; A. Boniecki, 
Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży Marianów na Łotwie p.w. św. Teresy od 
Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku , AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1996), s. 6. 
306 Zob. tamże, s. 7. 
307 Zob. A. Boniecki, Wizyta druga. Listopad 1994. AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1994), s. 8. 
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się w środowisku zakonnym, gdzie życie wspólne jest praktykowane na co dzień, 

ale też by zdobyć wykształcenie teologiczne i uzyskać dyplom, ponieważ 

seminarium w Rydze do 1999 roku nie miało statusu uczelni, uznanej przez 

państwo. 

Od 1997 roku zmieniono praktykę odbywania nowicjatu i formacji w 

ryskim seminarium duchownym. Poprzedni projekt utworzenia domu 

formacyjnego w Rydze okazał się trudny w realizacji, ponieważ w budynkach 

parafii zamieszkiwało sporo osób jeszcze z czasów radzieckich i przesiedlenie 

mieszkańców było kwestią długą i drogą308. Dlatego jedynym wyjściem było 

wysyłanie kandydatów do nowicjatu i na studia do innych prowincji. 

Podczas konwentu generalnego w 1996 roku wybrzmiała opinia, że 

marianie powinni raczej odbywać formację początkową w swoich krajach, 

ponieważ istnieje problem trudności inkulturacji. Doświadczenie o. W. 

Gumiennego, ówczesnego maģistra nowicjatu w Skórcu (Polska), świadczy, że 

„obcokrajowcy często czują się w nowicjacie wykorzystywani, atakowani, 

traktowani gorzej”309, chociaż obiektywnie takich sytuacji nie było310. 

Po wprowadzonych zmianach w kształcie formacji, pod koniec lat 90-tych 

część studentów i nowicjuszy wystąpiło ze zgromadzenia. Student, który był 

wysłany do USA otrzymał negatywne opinie i nie odnowił profesji zakonnej, 

jeden ze studentów, przebywający w Lublinie zrezygnował i również odszedł do 

świata, natomiast jeden z nowicjuszy po ukończeniu nowicjatu nie powrócił do 

wspólnoty na Łotwie. W 1999 roku w formacji byli dwaj studenci oraz jeden 

kandydat, jak również jeden z młodych księży – o. Kašs – odbywał studia w 

Rzymie311.  

W tym kontekście należy zaznaczyć, że jednym z elementów rezygnacji z 

formacji marianów na Łotwie była pewna nieumiejętność w zachowaniu 

procedur, wymaganych przez prawo kanoniczne. Na przykład, Kodeks Prawa 

                                                 
308 Zob. P. Zeiļa, Rendiconto dell’attività della Provincia Lettone dei mariani per gli anni 1994–1999, 
AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (1999), s. 9. 
309 W. Gumienny, Dopowiedzenie–3, w: A. Mączyński, K. Pek (red.), Życie braterskie w doświadczeniu 
wspólnot mariańskich. Acta Conventus Generalis – 1996, Rzym – Warszawa 1997, s. 153.  
310 Zob. tamże. 
311 Zob. P. Zeiļa, Rendiconto dell’attività della Provincia Lettone…, s. 9. 
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Kanonicznego wyraźnie wskazuje, że dopuszczenie do święceń diakonatu i 

prezbiteratu dla zakonników jest możliwe tylko po ich definitywnej inkardynacji 

do instytutu, w przypadku zgromadzenia marianów, ta inkardynacja następuje 

wraz ze złożeniem profesji wieczystej312. W przypadku jednego ze współbraci, 

który otrzymał święcenia diakonatu, nie będąc w pełni inkardynowanym, Stolica 

Apostolska stwierdziła, że przełożeni działali w dobrej wierze, tym samym 

uznając święcenia za godziwe313.  

Natomiast w drugim przypadku, jeszcze zanim student po ślubach 

czasowych przyjął święcenia diakonatu, przełożony generalny zdążył 

zareagować i proces został zatrzymany, zaproponowano studentowi, by w 

okresie przygotowania do ślubów wieczystych i święceń, mimo że już ukończył 

on studia w seminarium duchownym w Rydze, przez rok mógł przebywać w 

mariańskim seminarium w Lublinie i lepiej poznać współbraci, uczestniczyć w 

wybranych wykładach jako wolny słuchacz314. Student w konsekwencji tych 

wydarzeń przeszedł do kleru diecezjalnego. 

Mimo wszystko, praktyka formacji młodych marianów w Polsce 

ukorzeniła się w praktyce łotewskiej wspólnoty. Wszyscy kandydaci, którzy się 

zgłaszali i byli uznani za zdolnych podjąć życie zakonne, udawali się do 

postulatu i nowicjatu w prowincji polskiej zgromadzenia, natomiast studia 

odbywali w WSD marianów w Lublinie, uzyskując tytuł magistra teologii315. 

Dla niektórych współbraci, dzięki tak ustanowionemu procesowi formacji, 

odkryła się możliwość podjęcia dalszych studiów teologicznych, by w 

przyszłości pełnić posługę w Kościele lokalnym również jako wykładowcy oraz 

pracować naukowo. W tym okresie dwóch spośród współbraci – o. Dainis Kašs i 

autor nieniejszej rozprawy, którzy wstąpili do zgromadzenia już w okresie 

niepodległości państwa, ukończyli studia w Rzymie na Gregoriańskim oraz 

                                                 
312 Zob. KPK 1019 § 1; KM83 193. 
313 Zob. Congregatio pro Institutis Vitae Consecratae et Societatibus Vitae Apostolicae, Lettera ad K. 
Krzyżanowski. 15.01.1998, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 (1998), s. 5. 
314 Zob. A. Boniecki, List do o. Prowincjała P. Zeiļi. 20 marca 1996, AGM, LV 1939–1998, 2-8-15/1 
(1996), s. 27–28. 
315 Zob. Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2003, s. 96; 98; Elenchus 
sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione 
B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2009, s. 102; 104. 
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Salezjańskim Uniwersytetach Papieskich, uzyskując stopień licencjata z teologii 

duchowości316. 

Z kolei jeszcze dwaj kapłani – o. Andris Ševels (ur. 1974 r.) i o. Imants 

Medveckis (ur. 1964 r.) kontynuowali studia na Katolickim Uniwersytecie 

Lubelskim, pogłębiając wiedzę w zakresie teologii dogmatycznej oraz teologii 

moralnej. O. Ševels otrzymał stopień naukowy doktora, o. Medveckis zaś – tytuł 

licencjata317. 

Na dzień dzisiejszy w formacji znajduje się jeden brat po ślubach 

wieczystych, który również odbywa studia magisterskie w mariańskim WSD w 

Lublinie318. 

Trzeba wspomnieć, że marianie na Łotwie, za radą o. generała A. Pakuły 

podjęli próbę prowadzenia nowicjatu we własnym domu zakonnym w Viļāni w 

2013 roku, ponieważ wówczas do zgromadzenia zgłosili się trzej kandydaci, z 

których jeden był kapłanem diecezjalnym319. Nie mając przygotowanych 

formatorów wśród współbraci, mistrzem nowicjatu został wyznaczony współbrat 

z prowincji polskiej. Jednak żaden z kandydatów nie skończył nowicjatu, dlatego 

został on rozwiązany320. Dwaj kandydaci odeszli ze zgromadzenia, natomiast 

kandydat-kapłan – o. Ernests Jansons (ur. 1978 r.) – ponownie rozpoczął 

nowicjat w prowincji polskiej w Skórcu, po czym złożył śluby zakonne321. 

Próbując zrekonstruować i prześledzić poczynania marianów na polu 

formacji młodych współbraci, na podstawie dostępnych dokumentów, można 

zauważyć, że w ciągu 7 lat zmieniono koncepcję formacji w prowincji 

łotewskiej, rezygnując z idei formowania współbraci na Łotwie. Jest to 

                                                 
316 Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata 
Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2005, Roma 2005, s. 82; Elenchus sodalium,  
domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione B.M. Mariae  
Pro ineunte Anno Domini 2015, Roma 2015, s. 127. 
317 Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata 
Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2018, Roma 2018, s. 149; Elenchus sodalium,  
domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione B.M. Mariae  
Pro ineunte Anno Domini 2020, Roma 2020, s. 139. 
318 Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata 
Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2022, Roma 2022, s. 48. 
319 Zob. Erectio canonica novitiatus, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2013), s. 2. 
320 Zob. A. Pakuła. Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego p.w. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2014, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2014), s. 3–4. 
321 Zob. Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2015, Roma 2015, s. 30. 
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zrozumiałe, ponieważ dla pełnego formowania braci koniecznym jest założenie 

domów formacyjnych oraz obecność wykształconych formatorów, którzy 

mogliby przynajmniej większą część swego czasu poświęcić wprowadzeniu 

kandydatów w życie zakonne. Jednak prowincja nie posiadała takich kapłanów, 

zaś o. Pentjušs był już w podeszłym wieku. Ponadto, dom zakonny w Rydze nie 

udało się przekształcić w dom formacyjny, natomiast Ordynariusz Rygi 

rozwiązał umowę z marianami, przekazując parafię księżom diecezjalnym. 

Mimo wszystko, dla tak małej wspólnoty to było i pozostaje najlepszym 

rozwiązaniem, ponieważ taki sposób formacji pozwala na solidne przygotowanie 

kandydatów do życia zakonnego oraz daje im możliwość poznania braci z innych 

krajów, opanowania języków oraz zdobycia dobrego wykształcenia. 

3.3.2. Kierunki działania zgodnie z charyzmatem 

 Ukształtowanie na nowo struktury zakonnej wspólnoty mariańskiej na 

Łotwie, przemyślenie własnej tożsamości niewątpliwie miały wpływ na sposoby 

realizacji własnego charyzmatu w nowych warunkach. Wraz z ustaniem 

konieczności ukrywania przynależności współbraci do zgromadzenia, mogli oni 

swobodnie ukazywać powierzonym opiece duszpasterskiej wiernym, że są 

zakonnikami. To wydaje się być nie łatwym zadaniem, ponieważ jeżeli zakony 

habitowe mają zewnętrzny znak przynależności do zakonu, to marianie, zgodnie 

z ustawodawstwem, ubierają się tak, jak księża diecezjalni, co prowadzi do 

nieporozumienia, ponieważ w latach dziewięćdziesątych wierni wszystkich 

kapłanów odnosili do kategorii kleru diecezjalnego.  

Odnowiciel marianów bł. abp Jerzy Matulewicz zaznaczał: „Lepiej się 

starajmy pokazać, że jesteśmy zakonnikami przez prawdziwego ducha 

Chrystusowego, przez ducha zakonnego, przez pobożność, naukę, pracowitość, 

zaparcie się siebie, oddanie się Bogu, Kościołowi i ludzi”322. Dlatego marianie, 

kontynuując dotychczasową posługę i dostosowując się do nowych warunków, 

podjęli się działań w trzech zasadniczych kierunkach, które są zgodne z 

                                                 
322 J. Matulewicz, Pisma wybrane, Warszawa 1988, s. 109. 
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charyzmatem i ustawodawstwem zgromadzenia: duszpasterstwo, praca pisarska i 

wydawnicza oraz posługa naukowa i formacyjna323. 

3.3.2.1. Duszpasterstwo parafialne i ponadparafialne 

 Podstawowym zaangażowaniem w posługę w Kościele na Łotwie dla 

marianów od samego początku była praca duszpasterska. Po upadku reżimu 

radzieckiego i ustaniu prześladowań, marianie nadal pozostawali w 

wyznaczonych im parafiach. Jak wspomniano, dopiero od 2011 roku 

definitywnie w wikariacie ustała praktyka, gdy któryś z księży przebywał sam na 

parafii. 

 Duszpasterstwo parafialne pozostało głównym kierunkiem działań 

współbraci. Wszyscy ojcowie pełnili posługę w parafiach archidiecezji ryskiej324. 

W oficjalnych statystykach lat 1993–1994 nie zaznacza się, że któryś z księży 

należy do zgromadzenia marianów325. Współbracia już od lat osiemdziesiątych 

posługiwali w parafiach Viļāni i okolicznych parafiach oraz w Rēzekne326. Były 

to parafie, w których wcześniej marianie już pełnili posługę, ale przy parafiach 

współbracia żyli w pojedynkę. Pozostali kapłani-marianie, mieszkając samotnie, 

pełnili posługę w parafiach Rēzekne (parafia diecezjalna), Bērzgale, Bārkava i w 

kilku okolicznych parafiach, jak również w Izvalta i Borovka. Natomiast dwaj 

współbracia – o. Pentjušs i o. Sitnieks – przebywali w seminarium pełniąc 

posługę ojca duchownego i wykładowcy oraz ekonoma seminarium. Razem ze 

studentami marianami stanowili oni wspólnotę, która jednak nie prowadziła 

jeszcze życia wspólnotowego w pełnym tego słowa znaczeniu327. Ponadto, o. 

Sitnieks w latach 1995–1996 został przeniesiony z seminarium ryskiego do 

parafii Majori w Jūrmala, podejmując posługę także w Ķemeri i Sloka328.  

                                                 
323 Zob. KM86 3; KM 133–135. 
324 Przed oddzieleniem w 1995 roku od archidiecezji ryskiej regionu Latgale i utworzeniu diecezji 
Rēzekne-Aglona terytorium archidiecezji obejmował regiony Vidzeme i Latgale. 
325 Zob. Katoļu kalendārs 1993. gadam, Rīga 1992, s. 298–304; Katoļu kalendārs 1994. gadam, Rīga 
1993, s. 335–340. 
326 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 1994, Roma 1994, s. 68–69. 
327 Zob. tamże. 
328 Zob. Katoļu kalendārs 1996. gadam, Rīga 1995, s. 256. 
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 W 1995 roku Stolica Apostolska dokonała podziału metropolii ryskiej na 

cztery diecezji zamiast dwu istniejących dotychczas. Równocześnie, aby w 

domach zakonnych wznowić praktykę życia wspólnego, marianie, w 

porozumieniu z ordynariuszami archidiecezji ryskiej oraz Rēzekne-Aglona, 

dokonali translokaty współbraci. W ten sposób w parafii w Viļāni od 1997 roku 

pracę duszpasterską podjęli dwaj mariańscy kapłani, którym pomocą służyli 

jeden diakon i kleryk-akolita329. W Rydze utworzono nowy dom zakonny przy 

parafii Matki Bożej Bolesnej, zaś posługę w parafii podjęło trzech kapłanów, w 

tym jeden z prowincji polskiej330. Natomiast w parafii mariańskiej w Rēzekne 

nadal pełnił posługę tylko jeden kapłan, dwóch współbraci, należących do tego 

domu, zamieszkiwało nadal w pojedynkę331. 

 W tym okresie prowadzenie parafii przez marianów nie różniło się od 

sposobu posługi księży diecezjalnych – głoszenie Słowa Bożego oraz udzielanie 

sakramentów, jak również administrowanie parafią było zwykłą pracą 

współbraci332. Należy zaznaczyć, że w Kościele lokalnym istnieje praktyka, że 

wszyscy kapłani, z wyjątkiem studentów i emerytów, są wyznaczeni do posługi 

w parafiach bądź jako proboszczowie, bądź jako wikariusze. Ponadto istnieją 

takie nominacje, jak vice-proboszcz oraz wikariusz niedzielny333. Dlatego więc 

wszyscy ojcowie w większym albo mniejszym stopniu byli zaangażowani w 

duszpasterstwo parafialne. 

 Z biegiem czasu, wraz z ustabilizowaniem struktury zakonnej i 

zamknięciem wszystkich rezydencji w 2011 roku, marianie podejmowali się 

duszpasterstwa parafialnego tylko w parafiach, przy których znajdowali się domy 

zakonne. Były to parafie w Viļāni wraz z przylegającymi małymi parafiami, w 

Rēzekne wraz z powierzonymi dojazdowymi parafiami pod miastem i w Rydze 

wraz z dojazdową parafią w Baldone. Natomiast po rozwiązaniu umowy z 

                                                 
329 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1997, AGM, Roma 1997, s. 70. 
330 Zob. tamże, s. 72. 
331 Tamże, s. 71. 
332 Zob. A. Boniecki, Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży Marianów na 
Łotwie p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku, s. 3–4. 
333 Na przykład vice-proboszczem parafii św. Jakuba w Rydze był o. Pentjušs. Zob. Katoļu kalendārs 
1996. gadam, s. 256.  
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ordynariuszem Rygi, w 2005 roku marianie zostawili parafię w Rydze pieczy 

księży diecezjalnych i skoncentrowali się na posłudze w diecezji Rēzekne-

Aglona334. W 2006 roku marianom została powierzona parafia p.w. Serca Jezusa 

w Daugavpils, przy której został w 2009 roku utworzony dom zakonny, w 

którym zamieszkało trzech kapłanów335. W 2011 roku marianie wraz z 

likwidacją rezydencji w Izvalta i przeniesieniu tam posługującego ojca do Viļāni, 

pozostawili parafie Izvalta i Borovka opiece kleru diecezji336. Przez ostatnie lata 

marianie posługują we wspomnianych parafiach. 

 Należy zwrócić uwagę na to, co można określić stylem duszpasterskim 

marianów. Jak wspomniano, pierwsze lata, a nawet pierwsze dziesięciolecie po 

ustaniu prześladowań, marianie prowadzili parafię tak, jak prowadzą je zwykle w 

diecezjach inni księża. Do 1996 roku w publikowanych danych statystycznych 

nawet nie ukazywano ich przynależność do zgromadzenia. Dopiero od 1996 roku 

zaczęto dodawać „MIC” po nazwisku współbrata w spisie kleru, pełniącego 

posługę w diecezjach337.  

 Po powrocie na Łotwę pierwszych neoprezbiterów, którzy przeszli pełną 

formację w prowincji polskiej, marianie po 2001 roku z coraz głębszym 

rozumieniem własnej tożsamości zaczęli w duszpasterstwie parafialnym 

akcentować wymiar maryjny. Wyrażało się to w organizowaniu pielgrzymek do 

sanktuariów na Łotwie i za granicą, wprowadzeniu nabożeństw maryjnych, na 

przykład – nabożeństwa poświęconego NMP z Lourdes wraz z modlitwą za 

chorych oraz nabożeństw fatimskich338. Niestety nie ma w archiwach 

dokumentów, na przykład notatek kazań albo pamiętników ojców z najnowszego 

okresu działalności marianów, by bliżej określić charakter tych nabożeństw oraz 

podejmowanych tematów na kazaniach, ale można wyraźnie stwierdzić 

ukierunkowanie maryjne w pracy parafialnej. 

                                                 
334 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2006, AGM, Roma 2005, s. 83–86. 
335 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2009, s. 104. 
336 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 2012, AGM, Roma 2011, s. 135. 
337 Zob. Katoļu kalendārs 1996. gadam, Rīga 1995, s. 252–260. 
338 Zob. M. Garrow, Protocol. The Canonical Visitation of the Marian Province Under the Patronage of 
St. Theresa of the Child Jesus, s. 12–13. 
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 Wartym wspomnienia jest promocja domniemanych objawień z 

Medjugorje w parafiach mariańskich. Z jednej strony niektórzy współbracia z 

wielką żarliwością rozpowszechniali orędzia wśród wiernych w parafii, 

organizowali pielgrzymki, z drugiej strony koniecznym było i nadal jest 

podporządkowanie się kompetentnym władzom kościelnym. Wskazywał na to 

podczas wizytacji przełożony generalny o. M. Garrow339. Można wywnioskować, 

że marianie łotewscy dostosowali się do wskazań o. Garrow, ponieważ podczas 

kolejnych wizytacji temat już nie był podejmowany.  

 W ramach duszpasterstwa parafialnego marianie również otaczają opieką 

grupy „Legionu Maryi”, wspólnoty wiernych, którzy poświęcają się modlitwie i 

współpracy z duszpasterzami w dziele ewangelizacji340. Na Łotwie członkowie 

„Legionu Maryi” pomagając kapelanom odwiedzają chorych w szpitalach, oraz 

zapraszają kapłana z sakramentami,341. Podczas cotygodniowych spotkań 

ojcowie mają okazję do formacji maryjnej członków tej wspólnoty. 

 Ponadto, jak i w innych parafiach, marianie prowadzą nabożeństwa 

majowe i październikowe, poświęcone NMP342, natomiast eschatologiczny 

wymiar w duszpasterstwie marianów nie był szczególnie wyakcentowany i taki 

stan rzeczy zachowuje się również i dzisiaj. Do nabożeństw za zmarłych należą 

Ekzekvijas343, modlitwy za zmarłych przy całunie w kościele w wyznaczone 

dni344 oraz nabożeństwa kapusvētki, odprawiane latem na poszczególnych 

cmentarzach, podczas których czasem jest odprawiana Msza św. albo Liturgia 

Słowa oraz procesja, połączona z modlitwą za zmarłych345. Trzeba zaznaczyć, że 

marianie prowadzą te nabożeństwa za zmarłych nie wprowadzając w nie żadnych 

zmian. 

                                                 
339 Zob. M. Garrow, Protokols. Kanoniskā vizitācija sv. Terēzes no Bērna Jēzus Marijāņu Provincē ar 
Provinces galvēno mītni Viļānos 2004.g. 15 – 23. jūnijs, 13 – 14 jūlijs, 23 – 24 augusts, AGM, LV 1999–
2017, 2-8-15/1 (2004), s. 14–15; 16–17. 
340 Zob. P. Zeiļa, Rendiconto dell’attività della Provincia Lettone…, s. 9; The Legion of Mary, 
https://www.legionofmary.ie/about, (14.07.2022.). 
341 Zob. Marijas Leģions, http://www.trisvieniba.lv/marijas-legions, (14.07.2022). 
342 Zob. Slavējiet Kungu. Lūgšanu un dziesmu grāmata katoļiem, Rīga 1989, s. 141–155. 
343 W tradycji modlitewnej na Łotwie tym terminem określa się niektóre części z Liturgii Godzin za 
zmarłych, zaczerpnięte z Breviarium Romanum sprzed reformy liturgicznej Soboru Watykańskiego II, 
przetłumaczone na język łotewski. 
344 Zob. Slavējiet Kungu. Lūgšanu un dziesmu grāmata katoļiem, 272–315. 
345 Zob. tamże, s. 316–323. 
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 Tym, co wyróżnia duszpasterstwo mariańskie jest podejmowanie 

aktywności pastoralnych, które można nazwać ponadparafialnymi. Niestety, 

zwykle księża diecezjalni często niechętnie podejmują się duszpasterstwa poza 

zasięgiem parafii. Dlatego marianie, realizując apostolski wymiar swojego 

charyzmatu, obok zwykłej pracy parafialnej podejmują się pracy pastoralnej w 

tym zakresie. Tak, na Łotwie już od roku 1993 działają wspólnoty Drogi 

Neokatechumenalnej346, jednym z kapelanów wspólnoty w Rydze w latach 

2002–2006 był jeden z ojców marianów347. Równocześnie pełnił on posługę 

kapelana w stowarzyszeniu Kustība par dzīvību (pol. Ruch za życiem), które, 

będąc organizacją kościelną, broni w społeczeństwie prawo każdego człowieka 

na życie od poczęcia do naturalnej śmierci348. 

 Bardzo ważnym mariańskim zaangażowaniem ponadparafialnym było 

utworzenie na Łotwie w 2002 roku stowarzyszenia Mariāņu Palīgu Apvienība 

(pol. Stowarzyszenie Pomocników Mariańskich).  Stowarzyszenie zrzesza 

wiernych pragnących żyć duchowością marianów oraz gotowych wspierać ich w 

wysiłku duszpasterskim, podejmując dzieła, które są oparte na charyzmacie 

mariańskim. W ciągu 20 lat posługi, członkowie stowarzyszenia pod 

kierownictwem dyrektora – o. Rinaldsa Stankēvičsa brali udział w różnego 

rodzaju projektach przy klasztorze vilańsim, wydano kilka pozycji książkowych, 

wpierają oni modlitwą i finansowo wspólnotę mariańską na Łotwie. Obecnie 

stowarzyszenie liczy około 800 członków z różnych części Łotwy349. 

 Trzeba wspomnieć także, że o. Jāzeps Sitnieks, który w opinii współbraci 

odznaczał się miłością do Najświętszej Maryi Panny, zakładał i prowadził w 

parafiach mariańskich i w innych maryjne grupy modlitewne. Nie były one w 

jakikolwiek sposób formalizowane, jednak proboszczowie parafii dawali zgodę 

                                                 
346 Zob. P. Beloglazova, Neokatehumenālais ceļš Latvijā: pirmās kopienas ģimenes ticības pieredze, 
https://katolis.lv/2018/06/neokatehumenalais-cels-latvija-pirmas-kopienas-gimenes-ticibas-pieredze/ 
(14.07.2022). 
347 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2003, s. 99–100. 
348 Zob. Misija, http://www.prolife.lv/sakumlapa, (14.07.2022). 
349 Zob. Mariāņu Palīgu Apvienība, http://www.mariani.lv/mpa/, (14.07.2022). 
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na funkcjonowanie tych grup350. Jednak ze śmiercią o. Sitnieksa w 2019 roku, 

grupy te pozostają pod opieką miejscowych proboszczów. 

 Kolejnym zaangażowaniem duszpasterskim marianów w odnowionej 

strukturze Kościoła na Łotwie jest prowadzenie rekolekcji. Kontynuując prace 

podjęte jeszcze za czasów okupacji przez ojców Upenieksa i Pentjušsa, marianie 

podtrzymywali prowadzenie rekolekcji dla duchowieństwa diecezjalnego i 

kleryków. Sam o. Pentjušs pełnił tą posługę aż do 2001 roku, kiedy już w wieku 

86 lat ustąpił z funkcji ojca duchownego w seminarium i zamieszkał na stale przy 

parafii Matki Bożej Bolesnej w Rydze351. 

 Z utworzeniem diecezji Rēzekne-Aglona w 1995 roku, biskup J. Bulis 

zwrócił się do marianów z prośbą o prowadzenie dorocznych rekolekcji dla 

księży w tej diecezji, od tego czasu nieprzerwanie w diecezji rekolekcje te 

wygłaszają ojcowie marianie352. Natomiast w latach 2014–2019 w klasztorze 

vilańskim na rozpoczęcie roku akademickiego klerycy pierwszego roku odbywali 

rekolekcje pod kierownictwem jednego z marianów, natomiast na zakończenie 

roku akademickiego w Viļāni odprawiali rekolekcje wszyscy klerycy z ryskiego 

seminarium duchownego353. 

 W dokumentach i danych statystycznych zgromadzenia w sposób ogólny 

zaznacza się, że marianie łotewscy prowadzą również rekolekcje oraz dni 

skupienia dla sióstr zakonnych oraz świeckich, jednak w dostępnych źródłach nie 

określa się ani ilości tych rekolekcji, ani poszczególnych zgromadzeń albo grup 

wiernych. Zatem na podstawie tych danych nie jest możliwe ustalenie ilości 

poszczególnych rekolekcji, jednak można przepuszczać, że nie są to tylko 

sporadyczne wydarzenia, ponieważ podczas wizyt u miejscowych ordynariuszy 

                                                 
350 Zob. W. Jasiński, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2018, AGM, LV 2018–2019–2020 , 2-8-15/1 (2018), s. 4. 
351 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2003, s. 98. 
352 Zob. M. Garrow, Protocol. The Canonical Visitation of the Marian Province, s. 12–13; Garrow M., 
Protokols. Kanoniskā vizitācija sv. Terēzes no Bērna Jēzus Marijāņu Provincē, s. 15; A. Pakuła, Protokół 
wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus. 2017, s. 20. 
353 Zob. A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2014, s. 4. 
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wizytatorzy generalni otrzymywali podziękowania za posługę marianów również 

w tym zakresie354.  

 Od 2000 roku marianie podejmują się również posługi w szpitalach. 

Chociaż na Łotwie księża nie mają etatów w szpitalach jako kapelani355, 

podejmują się oni tej posługi dobrowolnie i nieodpłatnie, chyba że wierni przy 

okazji ich posługi zechcą złożyć dobrowolną ofiarę. Tak, przy pomocy członków 

„Legionu Maryi”, ojcowie z Rēzekne odwiedzali chorych 2–4 razy w miesiącu 

oraz odprawiali Msze św. w miejscowym szpitalu Rēzeknes Slimnīca356. 

Podobnie w małym szpitalu w Viļāni ojcowie odwiedzają chorych raz na 

miesiąc, udzielając sakramentów tym, którzy o to proszą, ale też przyjeżdżają z 

posługą na wezwanie357.  

 W latach 1996–2005, gdy istniał dom zakonny w Rydze, marianie na 

podobnych zasadach dwa razy w miesiącu odwiedzali chorych w szpitalu Jugla i 

centrum onkologii Gaiļezers358. Z kolei w Daugavpils w szpitalu Daugavpils 

Reģionālā Slimnīca od 2006 roku, gdy marianom powierzono parafię w tym 

mieście. Posługujący tam ojcowie odwiedzali szpital w miarę, jak zgłaszali się 

wierni, którzy prosili o udzielenie im sakramentów. Natomiast od 2016 roku w 

tym szpitalu staraniem marianów utworzono kaplicę, jak również utworzono 

kaplicę w filii tego szpitala. W tych kaplicach co tydzień księża miasta 

Daugavpils, w tym i marianie, odprawiają Msze św. oraz odwiedzają 

                                                 
354 Zob. A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2012, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2012), s. 4; A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej 
wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus. 2014, s. 5;  A. Pakuła, Protokół wizytacji 
generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus. 2017, s. 20. 
355 Na Łotwie istnieje etat kapelana szpitalnego, ale te posady obejmują osoby świeckie należący do 
różnych wyznań, natomiast duchowni różnych konfesji są wzywani w zależności od potrzeby. Zob. 
Kapelānu dienesta vēsture, https://aslimnica.lv/pacientiem/kapelanu-dienests/kapelanu-dienesta-vesture/ 
(18.07.2022). 
356 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2003, s. 98; Elenchus 
sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione 
B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2020, Roma 2020, s. 138. 
357 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2003, s. 97; Elenchus 
sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione 
B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2020, Roma 2020, s. 137. 
358 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1997, AGM, Roma 1997, s. 71; Elenchus 
sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione 
B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2005, Roma 2005, s. 82. 
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wiernych359. Należy jednak zaznaczyć, że w okresie pandemii COVID-19 

odwiedzenie szpitali było zabronione i księża mogli tylko indywidualne 

odwiedzać wiernych, którzy prosili o sakramenty. 

 Zgdonie z prośbą biskupa J. Bulisa, jeden z ojców w latach 2016–2018, 

również nieodpłatnie, pełnił obowiązki kapelana360 w więzieniu w Daugavpils361. 

Było to jednym z mniejszych zaangażowań duszpasterskich marianów, które 

podęli oni w służbie Kościoła na Łotwie. W tym czasie został odnowiony i 

poświęcony ołtarz w kaplicy więziennej, którego dokonali przedstawiciele 

katolików, prawosławnych, luteranów i innych konfesji362. 

 Trzeba także zwrócić uwagę na pracę z młodzieżą. Od 1998 roku marianie 

organizowali w Viļāni coroczny obóz dla ministrantów, brało w nim udział 

średnio około 20 ministrantów z mariańskich oraz okolicznych parafii. Jednak w 

2008 roku praktyka ta zaczęła zanikać363. Jeszcze w latach 2010–2018 ta 

inicjatywa była podejmowana przez młodszych ojców, jednak z czasem zanikła, 

ponieważ wymogi, stawianie przez państwo dla organizacji i bezpieczeństwa 

takich obozów nie były już możliwe do spełnienia364.  

 Ponadto, w ramach pracy z młodzieżą w 2017 roku marianie w Viļāni 

zorganizowali diecezjalne dni młodzieży oraz niektórzy ojcowie, wraz z innymi 

osobami konsekrowanymi, co roku organizują obóz dla młodzieży Campo Jezus 

Warto podkreślić, że w obozie bierze udział około 80 osób i odbywa się on 

rotacyjnie w różnych częściach Łotwy365. 

                                                 
359 Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata 
Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2018, Roma 2018, s. 152. 
360 Również jak i w przypadku posługi w szpitalach, w systemie penitencjarnym na Łotwie istnieje służba 
kapelanów, ale pracę etatową podejmują świeccy różnych wyznań, natomiast księża katoliccy 
współpracują na zasadzie pomocy dobrowolnej. Zob. Ieslodzījuma vietu pārvaldes žurnāls, Rīga 2021, s. 
56–59. 
361 Zob. A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2017, s. 21. 
362 Daugavpils cietumā atjaunotst un iesvētīts jaunais kapelas altāris, 
https://katolis.lv/2017/09/daugavpils-cietuma-atjaunots-un-iesvetits-jaunais-kapelas-altaris/ (18.07.2022). 
363 Zob. Rokosz J., Protokół wizytacji generalnej prowincji łotewskiej pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 
8–12 czerwca 2008 roku, s. 6. 
364 Zob. W. Jasiński, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego pw. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2018, s. 4–5. 
365 Zob. Pakuła A.. Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego p.w. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2014, s. 4. 
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 Reasumując przedstawiony zarys posługi duszpasterskiej marianów na 

Łotwie, można wyszczególnić następujące cechy, które określają mariański 

„styl” tej posługi. Przede wszystkim, duszpasterskie zaangażowanie jest 

zasadniczo oparte na prowadzeniu parafii. W tej służbie marianie, za zgodą 

zarządu generalnego, starali się odpowiadać na zgłaszane przez ordynariuszy 

diecezji potrzeby, ponieważ szczególnie po okresie okupacji radzieckiej na 

Łotwie był mocno odczuwalny brak księży. Dopiero od 2011 roku marianom 

udało się niejako „zharmonizować” posługę w parafiach z obowiązkiem 

prowadzenia życia wspólnego bez uszczerbku dla parafii, które marianie z 

czasem musieli opuścić, a które zostały przejęte przez kler diecezjalny. Można w 

tym zauważyć bardzo istotną cechę posługi – jedność z biskupem miejsca i 

duchowieństwem, ponieważ zmiany, które były konieczne w związku z 

odnowieniem życia zakonnego nie były natychmiastowe i nie były prowadzone 

„na siłę”. Ponadto, jak zaznaczono wyżej, biskupi diecezjalni wyrażali 

wdzięczność za posługę marianów w diecezjach, co może być świadectwem tej 

jedności z klerem diecezjalnym. 

 W duszpasterstwie ponadparafialnym dostrzega się pewna elastyczność: z 

jednej strony są zaangażowania stałe – prowadzenie rekolekcji, posługa w 

szpitalach, a z drugiej – podejmowanie oraz opuszczenie niektórych dzieł, które 

marianie nie mogli prowadzić z różnych przyczyn. Jest to świadectwem 

umiejętności wspólnoty rozeznawania potrzeb miejscowego Kościoła i 

odpowiedzi na nie w miarę swoich możliwości. 

 Trzecią, ważną cechą, którą można wyszczególnić, to ofiarność. W 

zaangażowaniach ponadparafialnych marianie nie otrzymywali wynagrodzenia 

stałego. Jeżeli wierni chcieli złożyć ofiarę, to była ona przyjmowana, ale 

zasadniczo ani za posługę w szpitalach, w więzieniu, we wspólnotach 

Neokatechumenatu czy w ruchu Par dzīvību oraz za prowadzenie rekolekcji dla 

duchowieństwa nie otrzymywali oni wynagrodzenia. Było i jest to możliwe 

właśnie dlatego, że marianie utrzymują się z pracy duszpasterskiej w parafiach. 



Rozdział 3 
 

 

274 

 

3.3.2.2. Praca pisarska i wydawnicza oraz posługa przez media 

elektroniczne 

 W roku 1993 marianie otrzymali od archidiecezji ryskiej na własność 

drukarnię w Viļāni, którą archidiecezja odzyskała w ramach rekompensaty po 

utracie wydawnictwa i drukarni w Rēzekne w 1940 roku366. Ojcowie marianie 

podjęli się zadania prowadzenia tej drukarni, jednak praca ta ograniczała się do 

zadań administracyjnych samej drukarni, natomiast odpowiedzialni za nią 

współbracia w tym czasie zamieszkiwali w Rēzekne. Z powodu zaangażowania 

w duszpasterstwo nie mogli oni udzielać wystarczająco dużo uwagi prowadzeniu 

drukarni. Podczas wizytacji w 2001 roku, spisując krótkie resume działalności 

marianów na tym polu, przełożony generalny o. Mark Garrow zaznaczył, że takie 

rozwiązanie nie służy dobru Kościoła i zgromadzenia, ponadto ponad 2/3 

zamówień wykonywano dla potrzeb świeckich. Koniecznym było 

uporządkowanie tej sprawy367. 

Już wcześniej, znając o takim stanie, poprzedni przełożony generalny 

wyszedł z propozycją, by marianie na bazie drukarni utworzyli wydawnictwo. 

Ojciec Sitnieks, zanim wstąpił do zgromadzenia, pracował między innym jako 

ilustrator książek, dlatego zaproponowano, by to on podjął się organizacji 

wydawnictwa368. Propozycje te były powtarzane podczas kolejnych wizytacji. Od 

2002 roku dyrektorem drukarni został mianowany jeden z neoprezbiterów 

prowincji – o. Andris Ševels, dzięki jego staraniom stan materialny drukarni się 

polepszył, otworzyła się możliwość wymiany sprzętu i remontów budynku, 

jednak przełożony generalny nadal skłaniał się ku zamknięciu drukarni i 

utworzeniu wydawnictwa, ponieważ wydrukować przygotowane książki można i 

w innych drukarniach369. W 2006 roku podęto decyzję o definitywnym 

zamknięciu drukarni, sprzedaniu budynków i sprzętu oraz o organizacji 

                                                 
366 Zob. M. Latkovska, Tipogrāfijas lietā, „Katoļu Dzeive” 12 (1993), s. 34. 
367 Zob. M. Garrow, Protocol. The Canonical Visitation of the Marian Province Under the Patronage of 
St. Theresa of the Child Jesus. 2001, s. 9–10. 
368 Zob. A. Boniecki, Protokół odwiedzin Prowincji Łotewskiej 22 – 26 czerwca 1997, AGM, LV 1939–
1998, 2-8-15/1 (1997), s. 6. 
369 Zob. Garrow M., Protokols. Kanoniskā vizitācija sv. Terēzes no Bērna Jēzus Marijāņu Provincē ar 
Provinces galvēno mītni Viļānos 2004.g. 15 – 23. jūnijs, 13 – 14 jūlijs, 23 – 24 augusts, s. 15–16. 
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mariańskiego wydawnictwa na Łotwie370, w 2008 roku dokonano sprzedaży 

drukarni, jednak nie utworzono mariańskiego wydawnictwa371. 

Mimo trudności z prowadzeniem drukarni, w latach 1993–2008 właśnie w 

drukarni mariańskiej drukowano katolickie czasopisma: Katōļu dzeive 

(miesięcznik), Saulīte (miesięcznik), Katoļu Baznīcas vēstnesis (dwutygodnik), 

Katoļu kalendārs (rocznik)372. Również nowopowstałe katolickie wydawnictwa 

składały zamówienia w mariańskiej drukarni na wydruk książek i broszur, jednak 

po sprzedaży drukarni i późniejszej jej likwidacji przez nowych właścicieli, 

dokumentacja, na podstawie której można określić które to były pozycje i jakie 

były ich nakłady, nie jest dostępna373. 

Równocześnie z posługą w prowadzeniu drukarni łotewscy marianie 

podjęli się redakcji i wydania dwu czasopism. Miesięcznik Katōļu dzeive (pol. 

Życie katolickie), był wydawany przez archidiecezję ryską w latach 1926–1940, 

było to czasopismo religijno-społeczne w języku łatgalskim, drukowano je w 

drukarni mariańskiej w Rēzekne. Z nastaniem okupacji radzieckiej czasopismo 

zlikwidowano, jednak w 1989 roku wznowiono je w podobnym formacie, jak to 

było w okresie międzywojennym. W 2000 roku głównym redaktorem został 

marianin – o. Ševels, który zajmował to stanowisko do 2014 roku, kiedy 

czasopismo zlikwidowano definitywnie z powodu trudności finansowych374. 

Czasopismo, podobnie jak i przed drugą wojną światową, miało charakter 

religijno-społeczny, natomiast mimo nazwy w języku łatgalskim, artykuły 

zamieszczano w języku tak łatgalskim, jak i łotewskim. 

Drugie czasopismo było projektem o. Sitnieksa, który od 1999 roku 

odnowił czasopismo Saulīte. Było to czasopismo młodzieżowe, podobnie, jak w 

okresie międzywojennym, jednak o. Sitnieks zmienił nazwę na łotewską oraz 

                                                 
370 Zob. J. Rokosz, Protokół wizytacji generalnej prowincji łotewskiej pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 
5–9 czerwca 2006 roku, s. 12. 
371 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2009, s. 102–103. 
372 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 91–92. 
373 Zob. tamże. 
374 Zob. Pēc 25 gadu darbības līdz ar šī gada noslēgumu darbību pārtrauc žurnāls latgaliešu valodā 
"Katōļu Dzeive", https://www.lsm.lv/raksts/kultura/kulturtelpa/darbibu-partrauc-zurnals-katlu-
dzeive.a108711/, (18.07.2022). 
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sam miesięcznik był wydawany w języku łotewskim375. Czasopismo na początku 

cieszyło się zainteresowaniem, natomiast z biegiem czasu interes czytelników 

malał, dlatego zamknięto je w 2005 roku376. 

Chociaż marianom na Łotwie nie udało się założyć własnego 

wydawnictwa, jednak w okresie po 1990 roku przygotowali i wydali oni kilka 

pozycji, które zostały wysoko ocenione przez docelowe grupy czytelników. 

Najbardziej znanym autorem katolickim na Łotwie w latach 90-tych był o. 

Viktors Pentjušs. Bedąc wykładowcą teologii moralnej i ascetyki377 i mając duże 

doświadczenie kierownictwa duchowego, wydał takie książki, jak Ceļā uz garīgo 

pilnību (pol. Na drodze do duchowej doskonałości)378, zawiera ona rozważania o 

różnych powołaniach do świętości. Kolejna pozycja to Morālteoloģijas 

pamatprincipi: piezīmes (pol. Podstawy teologii moralnej: notatki)379, która 

zawiera opracowane przez niego skrypty z wykładów z teologii moralnej 

ogólnej. Rozważana na temat relacji człowieka i Boga zawiera kolejna książka o. 

Pentjušsa - Skatiens augšup (pol. Spojrzenie w górę)380. Kolejna ważna pozycja 

jest dziełem fundamentalnym o. Pentjušsa, to Dieva baušļu izklāsts: 

morālteoloģijas priekšraksti (pol. Wykładnia przykazań Bożych: prawa teologii 

moralnej)381. W tym ponad 500 stronicowym dziele autor systematycznie 

wyjaśnia, jakie obowiązki dla chrześcijanina wynikają z poszczególnych 

przykazań Dekalogu. 

Kolejną pozycją, wydaną w ramach katolickiego kręgu akademickiego, 

były opracowane przez autora niniejszej rozprawy skrypty z wykładów z 

wprowadzenia do teologii życia duchowego, które prowadzi on w seminarium 

duchownym w Rydze. Pozycja ta została wydana niewielkim nakładem w 

językach łotewskim i rosyjskim: Ievads garīgās dzīves teologia (pol. 

                                                 
375 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque Congregationis clericorum marianorum ab 
Immaculatae Conteptione B.V.Mariae  pro ineunte anno Domini 2000, AGM, Roma 2000, s. 71. 
376 Zob. Elenchus sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2006, Roma 2006, s. 84. 
377 Tzreba zaznaczyć, że do końca lat 90 w wykazie przedmiotów w seminarium duchownym w Rydze 
teologię życia duchowego oznaczano termimem „ascetyka”. 
378 Zob. V. Pentjušs, Ceļā uz garīgo pilnību, Rīga 1995. 
379 Zob. V. Pentjušs, Morāltelogogija pamatprincipi: piezīmes, Rīga 1998. 
380 Zob. V. Pentjušs, Skatiens augšup, Rīga 1999. 
381 Zob. V. Pentjušs, Dieva baušļu izklāsts:morālteoloģijas priekšraksti, Viļāni 2004. 



Drogi realizacji charyzmatu w Kościele partykularnym 

 

277 

 

Wprowadzenie do teologii życia duchowego)382 i Простое введение в 

теологию духовной жизни (pol. Proste wprowadzenie do teologii życia 

duchowego)383. Należy dodać, że zgodnie z danymi bibliotecznymi, jest on 

również autorem ponad 60 artykułów, podejmujących tematy teologiczne na 

łamach czasopism katolickich384. 

Oprócz dzieł autorstwa marianów, dzięki którym wierni mają dostęp do 

wiedzy teologicznej, staraniem współbraci zostały wydane również modlitewniki 

i niewielkie broszury, które służą pomocą w praktykowaniu życia modlitewnego. 

Wśród tych pozycji należy tu wyliczyć takie, które, chociaż nie wprost, jednak są 

wyrazem charyzmatu mariańskiego: niewielka broszura Dieva Žēlsirdība. 

Cilvēces vienīga cerība (pol. Boże Miłosierdzie. Jedyna nadzieja ludzkości)385, 

która jest wznowionym tłumaczeniem broszury autorstwa ks. Michała Sopoćki z 

1948 roku pod tym samym tytułem. Pierwszą pozycją w odnowionej Republice 

Łotewskiej, wprost prezentującą zgromadzenie marianów czytelnikowi było 

łotewskie tłumaczenie „Dziennika duchowego” bł. Jerzego Matulewicza, wydane 

z okazji 75-lecia obecności marianów na Łotwie386. Oprócz tekstu dziennika 

książka zawiera również krótki zarys historii zgromadzenia oraz działalności 

marianów na Łotwie. Trzeba dodać, że w 1999 i 2000 latach wydano również 

niewielkie dzieła historiograficzne autorstwa o. Antonsa Šķeļsa, które już były 

wspomniane w niniejszej pracy, na temat marianów, którzy ucierpieli podczas 

reżimów okupacyjnych oraz zarys historii kościoła i klasztoru w Viļāni387. Do 

druku je przygotował o. Rinalds Stankēvičs. 

Następnie w 2007 roku, po beatyfikacji Założyciela marianów wydano 

niewielką broszurę, zawierającą jego biografię, sylwetkę duchową oraz modlitwy 

pt. Svētīgais tēvs Staņislavs no Jēzus un Marijas Papčinskis. Mariāņu 

kongregācijas dibinātājs (1631–1701) (pol. Błogosławiony ojciec Stanisław od 

                                                 
382 Zob. D. Artjomovs, Ievads garīgās dzīves teoloģijā, Rīga 2022. 
383 Zob. Д. Артемов, Простое введение в теологию духовной жизни, Даугавпилс 2022. 
384 Zob. Dmitrijs Artjomovs, https://primolatvija.hosted.exlibrisgroup.com/primo-
explore/search?query=any,contains,dmitrijs%20artjomovs&tab=default_tab&search_scope=default_scop
e&vid=371KISCNLL_VU1&lang=lv_LV&offset=0, (18.07.2022). 
385 Zob. M. Sopočko, Dieva Žēlsirdība.Cilvēces vienīga cerība, Viļāni 1996. 
386 Zob. J. Matulēvičš, Garīgā dienasgrāmata, Viļāni 1999. 
387 Zob. A.Šķeļs, Romas katoļu Baznīcas Viļānu dievnams un klosteris; A.Šķeļs, Kristum un Baznīcai. 
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Jezusa i Maryi Papczyński. Założyciel Zgromadzenia Marianów)388. Kolejna 

pozycja to również niewielka broszura p.t. Slimnieku Veselība, lūdz par mums! 

(pol. Uzdrowienie chorych, módl się za nami)389, która jest zbiorem modlitw za 

wstawiennictwem Maryi o umocnienie w chorobie i o uzyskanie zdrowia. 

Równocześnie z tą broszurą wydano również rozważania Drogi Krzyżowej, 

oparte na dziełach Odnowiciela zgromadzenia bł. Jerzego Matulewicza 

Krustaceļš ar svētīgo Juri Matuļeviču MIC (pol. Droga Krzyżowa z 

błogosławionym Jerzym Matulewiczem)390. 

Kolejne dwie pozycje można określić jako wyraz realizacji mariańskiego 

charyzmatu wspomagania zmarłych. W 2014 roku został wydany modlitewnik 

pt. Kapusvētki un lūgšanas par mirušajiem (pol. Święto grobów i modlitwy za 

zmarłych)391, który zawiera teksty odprawianego na łotewskich cmentarzach 

latem tradycyjnego nabożeństwa, , jak również inne modlitwy o charakterze 

eschatologicznym. Natomiast w 2017 roku w języku łatgalskim wydano 

modlitewnik Vesperes par myrušajim (pol. Nieszpory za zmarłych)392, 

zawierający teksty z Liturgii Godzin. 

Najważniejszą pozycją, wydaną w ostatnim czasie jest tłumaczenie na 

język łotewski „Dzienniczka” św. siostry Faustyny. Chociaż prace nad tym 

tłumaczeniem rozpoczęli marianie jeszcze w 2001 roku393, jednak ujrzało ono 

światło dzienne dopiero w 2022 roku, po załatwieniu wszelkich formalności 

dotyczących praw autorskich oraz przy wsparciu finansowym ze strony 

ambasady RP na Łotwie394. 

Trzeba także zaznaczyć, że o. Ševels był konsultantem teologicznym 

trzech pozycji książkowych, które zostały przetłumaczone na język łotewski395. 

Przetłumaczył on także na język łotewski książkę autorstwa o. Józefa Augustyna 

                                                 
388 Zob. Svētīgais tēvs Staņislavs no Jēzus un Marijas Papčinskis. Mariāņu kongregācijas dibinātājs 
(1631–1701), Viļāni 2007. 
389 Zob. Slimnieku Veselība, lūdz par mums! Viļāni 2009. 
390 Zob. Krustaceļš ar svētīgo Juri Matuļeviču MIC, Viļāni 2009. 
391 Zob. Kapusvētki un lūgšanas par mirušajiem, Viļāni 2014. 
392 Zob. Vesperes par myrušajim, Viļāni, 2017. 
393 Zob. R. Stankēvičs, Zgromadzenie Księży Marianów na Łotwie (1939–2000)…, s. 90. 
394 Zob. F. Kovaļska, Dienasgrāmata. Dieva Žēlsirdība manā dvēselē, Rīga 2022. 
395 Zob. K. Luče, Astoņpadsmit gaismas pilni gadi, Rīga 2014; S. Barbaričs, Svinēt Misi no visas sirds, 
Rīga 2018; E. Džonsone, Neplānoti, Rīga 2021. 
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SJ „Sakrament pojednania”396. Należy dodać, że według danych Latvijas 

Nacionālā Bibliotēka (pol. Łotewska Biblioteka Narodowa) jest on autorem 

ponad 300 artykułów w czasopismach katolickich oraz świeckich397. 

Na zakończenie panoramy działalności marianów łotewskich na polu 

wydawniczym i pisarskim, należy jeszcze dodać, że marianie w ciągu ostatnich 

ponad trzydziestu lat współpracują ze niektórymi katolickimi czasopismami, 

wydawanymi na Łotwie. Artykuły, wydane w czasopismach naukowych zostaną 

uwzględnione niżej, przy omówieniu działalności naukowej, natomiast ilość 

artykułów na różne tematy w czasopismach katolickich wynosi kilkaset. 

Autorami artykułów byli wszyscy pracujący na Łotwie ojcowie, każdy ma od 

kilku do kilkudziesięciu opublikowanych artykułów na łamach czasopism. Nie 

zostaną one jednak wyszczególnieni w niniejszej pracy ze względu na objętość 

materiału, poprzestając tylko na wskazaniu samych czasopism katolickich. 

Przede wszystkim marianie przygotowywali artykuły i tłumaczenia dla już 

wspomnianego wyżej czasopisma Katōļu dzeive. 

Rocznik Katoļu kalendārs (pol. Kalendarz katolicki) istnieje od 1991 

roku, zawiera kronikę wydarzeń w życiu Kościoła na Łotwie z poprzedniego 

roku, artykuły, dotyczące tematów teologicznych, ważnych osób, jak również 

dane statystyczne i aktualne informacje o duchowieństwie, posługach i 

organizacjach katolickich398. W tym czasopismie każdego roku są publikowane 

średnio 2–3 artykuły autorstwa marianów. 

Najczęściej publikowane artykuły marianów są w miesięczniku Mieram 

tuvu (pol. Pokój blisko), które jest łotewsim odpowiednikiem polskiego 

miesięcznika „Oremus” i ukazuje się od 1999 roku. Jest wydawane przez 

wydawnictwo katolickie KALA Raksti, publikujące również inne pozycje, między 

innymi współpracujące także z marianami. Miesięcznik zawiera teksty 

liturgiczne na każdy dzień miesiąca, natomiast księża łotewscy, w tym również 

                                                 
396 Zob. J Augustīns, Izlīgšanas sakraments, Viļāni 2006. 
397Zob. Andris Ševels, https://primolatvija.hosted.exlibrisgroup.com/primo-
explore/search?query=any,contains,andris%20%C5%A1evels&tab=default_tab&search_scope=default_s
cope&vid=371KISCNLL_VU1&facet=rtype,include,articles&lang=lv_LV&offset=0, (19.07.2021). 
398 Zob. na przykład: Katoļu kalendarz. Gadagrāmata. 2022, Rīga 2021. 
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marianie, na niedziele oraz uroczystości przygotowują rozważania, które są 

odpowiednikami kazań, przygotowywanych przez duszpasterzy399. 

Miesięcznik Katoļu Baznīcas vēstnesis (pol. Kurjer Kościoła 

Katolickiego) ukazuje się od 1994 roku – kilkakrotnie zmieniano jego format w 

zależności od redaktorów: początkowo to był tygodnik, następnie dwutygodnik, 

obecnie jest to miesięcznik. W tym czasopiśmie, od początku istnienia, 

regularnie publikowane są artykuły autorstwa marianów400. 

Wraz z postępem technologicznym, marianie łotewscy wykorzystują 

wszelkie nowoczesne narzędzia dla informowania wiernych o samym 

zgromadzeniu oraz o wydarzeniach w wikariacie. Od 2010 roku działa strona 

internetowa wikariatu łotewskiego mariani.lv, na której są dostępne informacje o 

historii zgromadzenia oraz zarys dziejów wspólnoty mariańskiej na Łotwie, 

można zapoznać się również z wydarzeniami w wikariacie oraz dostępne są dane 

kontaktowe poszczególnych domów zakonnych401. Równocześnie zostały 

utworzone strony internetowe mariańskich parafii w Daugavpils (wersja 

łotewska i rosyjska) i Viļāni, na których dostępna informacja o posługach w tych 

parafiach402. Natomiast parafia w Rēzekne ma stronę na platformie Facebook, 

gdzie także są dostępne podstawowe informacje o parafii403. 

W metropolii ryskiej trzy diecezje posiadają swoje strony internetowe – 

archidiecezja ryska oraz diecezje liepajska i łatgalska. Jeżeli ta ostatnia znajduje 

się pod bezpośrednią kontrolą ordynariusza miejsca i spełnia zasadniczo funkcję 

informującą404, to portale archidiecezji ryskiej oraz diecezji liepajskiej są 

administrowane przez większe zespoły i mają bardziej rozbudowaną strukturę, 

dzięki czemu pojawiają się w nich zarówno treści informacyjne, jak i rozważania 

                                                 
399 Zob. Mieram Tuvu. Dieva Vārds katrai dienai, https://mieramtuvu.lv/, (19.07.2022); K. Vīlīte, 
Dvīņumāsas par ceļu uz ticību un kristīgās literatūras izdošanu, https://www.delfi.lv/calis/personiba-un-
brivais-laiks/stasti-kas-iedvesmo/dvinumasas-par-celu-uz-ticibu-un-kristigas-literaturas-
izdosanu.d?id=54227718, (19.07.2022). 
400 Zob. Žurnāls „Katoļu Baznīcas vēstnesis”, https://katolis.lv/organizacija/zurnals-katolu-baznicas-
vestnesis/, (19.08.2022). 
401 Zob. Mariāņi Latvijā, http://www.mariani.lv/latvijas-mariani/, (19.07.2022). 
402 Zob. Daugavpils Jēzus Sirds draudze, http://www.jsdraudze.lv/, (19.07.2022); Viļānu Romas katoļu 
draudze, https://www.vilanubaznica.lv/, (19.07.2022). 
403 Zob. Rēzeknes Sāpju Dievmātes Romas katoļu draudze, https://www.facebook.com/RSDdraudze, 
(19.07.2022). 
404 Zob. Romas katoļu Baznīcas Rēzeknes-Aglonas diecēze, http://www.radieceze.lv/index.html, 
(19.07.2022). 
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i artykuły o treści teologicznej. Artykuły autorstwa marianów oraz informacje o 

wydarzeniach z życia wikariatu marianów również regularnie są publikowane na 

portalach wspomnianych dwu diecezji405. 

Należy zaznaczyć, że dużą korektę w posługę duszpasterską wniosła 

pandemia COVID-19. W latach 2020–2022 znacznie była ograniczona dla 

wiernych możliwość uczestniczenia w liturgii, dlatego marianie, posługujący w 

parafii Daugavpils, mając na uwadze doświadczenie innych parafii za granicą 

oraz żywiąc chęć niesienia pomocy wiernym w przeżywaniu swojej wiary oraz 

obserwując potrzebę budowy jedności wśród parafian w okresie pandemii, 

zdecydowali organizować codzienne transmisje Mszy świętych w czasie 

rzeczywistym. Ta praktyka, która na początku była planowana tylko na czas 

pandemii jednak została na stale, ponieważ duszpasterze stwierdzili, że 

codziennie Msze św. ogląda do 30 osób, natomiast w niedziele do 100, zaś w 

wielkie uroczystości do 300. Transmisje dostępne są na stronie parafii na 

platformie Facebook406. 

Według oficjalnych danych, od 2009 roku marianie regularnie zaczęli 

współpracować ze środkami społecznego przekazu407. Radio watykańskie 

posiada sekcję łotewską, jeden z ojców – o. Rinalds Stankēvičs – od 2010 roku 

regularnie przygotowuje rozważania na niedziele oraz przygotowuje informację 

o życiu marianów na Łotwie408.  

W regione Latgale działa radio Latgolas radeja (pol. Radio łatgalskie), 

które należy do diecezji Rēzekne-Aglona, ale za pośrednictwem sieci Internet 

można je słuchać wszędzie. Rozgłośnia została przejęta przez diecezję w 2009 

roku i nie zmieniając nazwy, funkcjonuje w celu umocnienia kultury łatgalskiej 

oraz tożsamości katolickiej. Obok programów kulturowych i wiadomości, 

transmitowane są regularnie nabożeństwa z katedry w Rēzekne oraz z 

                                                 
405 Zob. Kurzemes bīskapijas portāls, http://www.katedrale.lv/index.php, (19.07.2022); Rīgas 
arhidiecēzes portāls, https://katolis.lv/, (19.07.2022). 
406 Zob. Daugavpils Jēzus Sirds Romas katoļu draudze, https://www.facebook.com/JezusSirdsDaugavpils, 
(19.07.2022). 
407 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2008, s. 105. 
408 Zob. Vatikāna radio latviešu redakcija, https://katolis.lv/organizacija/vatikana-radio-latviesu-
redakcija/, (20.07.2022).  
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sanktuarium w Aglonie. W latach 2010–2021 przez księży diecezji codziennie 

były przygotowywane homilie radiowe, jednak później ordynariusz stwierdził, że 

wystarczy transmisji Mszy św. trzy razy dziennie. W przygotowaniu i 

nagrywaniu tych homilii na równi z księżmi diecezji, wielokrotnie brali udział 

także wszyscy marianie, ponieważ wszystkie mariańskie domy zakonne od 2007 

roku znajdują się na terytorium łatgalskiej diecezji409.  

Katolicka rozgłośnia Radio Marija Latvija, która wchodzi w skład 

organizacji World Family of Radio Maria, działa na Łotwie od grudnia 2015 

roku i jej celem jest służba w Kościele. Radio proponuje wiernym różne audycje, 

poświęcone aktualnym tematom dotyczącym wiary. Również ojcowie ze 

zgromadzenia marianów regularnie biorą udział w programach tej rozgłośni410. 

Podsumowując podejmowane inicjatywy marianów w zakresie pracy ze 

środkami społecznego przekazu można stwierdzić, że od początku powstania  

mediów katolickich na Łotwie po upadku reżimu okupacyjnego marianie czynnie 

współpracowali  z duchowieństwem diecezjalnym oraz ze świeckimi, którzy 

pracowali na tym polu. Wartym uwagi jest prowadzony w ciągu czternastu lat 

własnymi siłami miesięcznik katolicki. Chociaż z wielu przyczyn, a przede 

wszystkim z braku kadry, nie udało się zrealizować zamiaru utworzenia 

wydawnictwa oraz zaistniała konieczność zamknięcia czasopism Katōļu dzeive i 

Saulīte, można tę pracę ocenić jako owocną. Szczególnie ważna jest umiejętność 

marianów dostosowania się do zmieniających się warunków oraz otwarcie się na 

nowe możliwości techniczne. Jednak należy zaznaczyć, że niewielka liczba braci 

w wikariacie łotewskim oraz zaangażowanie w prace parafialne nie pozwalają na 

bardziej aktywny udział w pracach na polu medialnym, dlatego właśnie metoda 

współpracy z już istniejącymi mediami/wydawnictwami wydaje się być 

najlepszym sposobem realizacji charyzmatu mariańskiego w Kościele lokalnym. 

                                                 
409 Zob. Par radio, http://www.radiolg.lv/, (20.07.2022). 
410 Zob. Radio Marija Latvija, https://rml.lv/par-mums/, (20.07.2022). 
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3.3.2.3. Praca naukowa i formacyjna 

 Ostatnim kierunkiem w pełnieniu posługi marianów na Łotwie, który 

równocześnie jest wyrazem realizacji mariańskiego charyzmatu jest nabywanie i 

przekazywanie wiedzy oraz kształcenie młodzieży i dorosłych411.  

 Ważnym aspektem formacji mariańskiej jest zdobywanie wykształcenia, 

to znaczy, wszyscy współbracia, którzy przygotowują się do święceń kapłańskich 

powinni ukończyć studia teologiczne412. Wraz z odzyskaniem niepodległości 

przez Łotwę, dla marianów, którzy dotychczas mieli jedyną możliwość 

odbywania studiów w seminarium ryskim, otworzyła się opcja formacji 

intelektualnej na innych uczelniach teologicznych. Było to o tyle ważne, 

ponieważ w seminarium duchownym w Rydze do 1999 roku po ukończeniu 

nauki nie otrzymywano dyplomu o ukończeniu studiów wyższych – seminarium 

nie było uznawane za uczelnię w państwowym systemie kształcenia. Dopiero od 

2000 roku zostało ono dołączone do Uniwersytetu Laterańskiego i obecnie 

finalizując studia, studenci otrzymują dyplom bakalarza teologii413. 

W 1996 roku przełożony generalny podjął decyzję, aby kandydaci do 

zgromadzenia odbywali nowicjat w prowincji polskiej414, dało to początek 

kolejnego kroku w formacji – podjęcia studiów w WSD Księży Marianów w 

Lublinie (filia Katolickiego Uniwersytetu Lubelskiego), a więc kończąc 

przygotowanie do kapłaństwa marianie mogą otrzymać dyplom magistra teologii. 

 Jest to o tyle ważne, że ukończone studia magisterskie w Polsce są 

równoznaczne studiom drugiego stopnia na Łotwie, co daje możliwość 

kontynuacji studiów dla uzyskania doktoratu oraz pozwala na prowadzenie 

działalności dydaktycznej415. Dlatego wszyscy kandydaci, rozpoczynając 

formację w Polsce, podejmowali studia w seminarium mariańskim. W okresie od 

podjęcia decyzji o formacji członków prowincji (później – wikariatu) do 2022 

                                                 
411 Zob. KM86 3; KM2011 126–128; KM 133–135. 
412 Zob. KM 206–210. 
413 Zob. Katoļu kalendārs 2001. gadam, Rīga 2000, s. 344–345. 
414 Zob. A. Boniecki, Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży Marianów na 
Łotwie p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku, s. 8. 
415 Zob. Ārvalstīs iegūtu izglītības dokumentu akadēmiskā atzīšana Latvijā, https://aic.lv/arvalstu-
diplomu-atzisana/arvalstis-iegutu-izglitibas-dokumentu-akademiska-atzisana-latvija, (20.07.2022). 



Rozdział 3 
 

 

284 

 

roku studia magisterskie podjęło sześciu współbraci, z których czterech je 

ukończyło, uzyskując tytuł magistra teologii: dwaj w 2002 i dwaj w 2008 roku416. 

 Dla marianów, którzy wstąpili do zgromadzenia już w okresie 

niepodległości Łotwy, otworzyła się możliwość kontynuacji studiów w celu 

pozyskania kolejnych tytułów i stopni naukowych. Tak, jeden z kapłanów – o. 

Ševels – w 2006 roku rozpoczął studia doktoranckie na Katolickim 

Uniwersytecie Lubelskim z zakresu teologii dogmatycznej417. Z powodu 

zaangażowania w duszpasterstwo ukończył on studia, uzyskując stopień 

naukowy doktora teologii dopiero w 2019 roku418. 

 Drugi współbrat – o. Medveckis – rozpoczął studia na tymże 

uniwersytecie z zakresu teologii moralnej w 2014 roku419. W trakcie studiów w 

2017 uzyskał on akademicki tytuł licencjatu kościelnego z teologii, natomiast 

przewód doktorski nie jest jeszcze ukończony420. 

 W seminarium duchownym w Rydze w latach dziewięćdziesiątych nie 

było możliwości uzyskania dyplomu potwierdzającego ukończenie studiów. W 

związku z tym, marianie łotewscy podjęli decyzję o wysłaniu dwóch kleryków, 

którzy byli na czwartym roku studiów do Rzymu, by mieli oni możliwość 

ukończenia studiów teologicznych oraz ewentualnie kontynuowaie nauki421. Po 

roku studiów jeden ze studentów powrócił na Łotwę i przyjął święcenia, nie 

otrzymując jednak dyplomu, natomiast drugi – o. Kašs – kontynuował naukę, 

przyjął święcenia kapłańskie; podejmując równocześnie prace w domu 

generalnym, ukończył studia teologiczne pierwszego stopnia na Papieskim 

                                                 
416 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2002, s. 96; 98; Elenchus 
sodalium,  domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab Immaculata Conteptione 
B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2008, s. 102; 104. 
417 Zob. J. Rokosz, Protokół wizytacji generalnej prowincji łotewskiej pw. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 
28 czerwca –1 lipca 2010 roku, AGM, LV 1999–2017, 2-8-15/1 (2010), s. 6. 
418 Zob. Pr. Andris Ševels – teoloģijas doktors, http://www.mariani.lv/page/params/post/1897382/pr-
andris-sevels-mic---teologijas-doktors, (20.07.2022). 
419 Zob. A. Pakuła, Protokół wizytacji generalnej wikariatu łotewskiego p.w. św. Teresy od Dzieciątka 
Jezus. 2014, s. 6. 
420 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2018, Roma 2017, s. 149. 
421 Zob. Katoļu kalendārs 1995. gadam, Rīga 1994, s. 293 – 294; Katoļu kalendārs 1996. gadam, Rīga 
1995, s. 265; A. Boniecki, Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży Marianów na 
Łotwie p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku, s. 7. 
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Uniwersytecie Gregoriańskim, uzyskując tytuł bakalarza422, a następnie 

kontynuował dalszą naukę na Gregorianum, równocześnie podjął posługę w 

domu zakonnym w Chicago (USA) i rok później uzyskał tytuł licencjata teologii 

z zakresu teologii duchowości423. 

 W latach 2012–2014 jeszcze jeden spośród ojców – autor niniejszej 

rozprawy – również odbywał studia w Rzymie na Papieskim Uniwersytecie 

Salezjańskim. Po ukończeniu studiów uzyskał on tytuł licencjata z zakresu 

teologii duchowości424. 

 W zakresie nauczania przede wszystkim należy wskazać, że od 1991 roku 

w zależności od lojalności dyrektorów szkół, księżom i katechetom pozwalano 

prowadzić katechizację w szkołach, jednak była to posługa dobrowolna – 

prowadzący katechezę nie otrzymywali wynagrodzenia w szkołach. W pracę 

katechizacji w szkołach włączyli się marianie na równi z wieloma kapłanami 

diecezjalnymi. Od 1998 roku marianie podjęli się pracy katechetycznej w 

miejscowych szkołach w Viļāni – w dwóch szkołach, w Rydze w szkole polskiej 

oraz w rezydencji Izvalta w jednej szkole, natomiast ojciec rezydujący w 

Rēzekne – o. Zeiļa – został mianowany kapelanem w szkole katolickiej w 

Kalnezeri425. Należy zaznaczyć, że w tym okresie ojcowie nie posiadali 

specjalnego wykształcenia pedagogicznego, nie istniał również program 

nauczania katechezy. Jednak w miarę uporządkowania tej kwestii oraz uściślenia 

wymogów ze strony państwa, ojcowie posługujący w szkołach zrezygnowali z tej 

posługi, na ich miejsce weszli mający odpowiednie wykształcenie pedagogiczne 

i spełniający wymogi państwa katecheci,. Dlatego już od roku 2003 z listy 

spełnianych posług przez marianów na Łotwie znikła pozycja „nauczanie 

katechezy w szkole”426. 

                                                 
422 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2004, Roma 2003, s. 83. 
423 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2005, Roma 2004, s. 82. 
424 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2015, Roma 2014, s. 127. 
425 Zob. Elenchus sodalium et domorum operumque Congregationis clericorum marianorum ab 
Immaculatae Conteptione B.V.Mariae  pro ineunte anno Domini 1998, AGM, Roma 1997, s. 69–70. 
426 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2002, s. 96–99. 
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 O wiele większe i pełniejsze zaangażowanie marianów było w pracę 

formacyjną i akademicką w seminarium duchownym w Rydze. W okresie 

okupacji w seminarium obowiązki ojca duchownego i wykładowcy spełniał o. 

Pentjušs. Mimo podeszłego już wieku kontynuował on tą posługę również w 

okresie po odnowieniu niepodległości państwa łotewskiego. Tak, jeszcze w 1993 

roku prowadził on wykłady z teologii moralnej, ascetyki, teologii pastoralnej 

oraz prawa kanonicznego, pełnił również obowiązki ojca duchownego i vice-

rektora seminarium427. Dopiero w 2001 roku, gdy seminarium zostało dołączone 

do Lateranum, o. Viktors w wieku 86 lat przeniósł się do domu zakonnego w 

Rydze w stanie emeryta428. 

 W formację kleryków był zaangażowany również o. Jāzeps Sitnieks, który 

po złożeniu profesji wieczystej w 1991 roku, otrzymał święcenia kapłańskie w 

1993 roku. Po święceniach zamieszkał on w seminarium i pełnił obowiązki 

ekonoma oraz prowadził wykłady ze sztuki chrześcijańskiej429, natomiast w roku 

akademickim 1995/96 prowadził on dodatkowo wykłady z wprowadzenia do 

Pisma Świętego oraz lektorium języka polskiego, będąc równocześnie 

proboszczem w Majori i obsługując jeszcze dwie dojazdowe parafie430. Po 

utworzeniu domu zakonnego w Rydze w 1996 roku wraz z zakończeniem roku 

akademickiego, został on zwolniony z tych funkcji w seminarium i przeniesiony 

do Viļāni431. 

 Ponownie o. Sitnieks został powołany do seminarium na funkcje ojca 

duchownego w 2010 roku, musiał wówczas za zezwoleniem przełożonego 

generalnego zamieszkać poza domem zakonnym. Posługę tę ofiarnie pełnił do 

2013 roku432. 

 Posługę ojca duchownego w Seminarium po nim przejął kolejny marianin 

– o. Imants Medveckis, który przeniósł się do Rygi z vilańskiego domu 

                                                 
427 Zob. Katoļu kalendārs 1993. gadam, s. 307. 
428 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2003, Roma 2002, s. 98. 
429 Zob. Katoļu kalendārs 1994. gadam, s. 345. 
430 Zob. Katoļu kalendārs 1996. gadam, s. 256; 261. 
431 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis clericorum regularium. marianorum 
ab Immaculatae Conteptionis B. V. Mariae  pro anno Domini 1997, AGM, Roma 1997, s. 70. 
432 Zob. Katoļu kalendārs. 2014, Rīga 2013, s. 319. 
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zakonnego w 2013 roku, dbając o formację duchową kleryków, a równocześnie 

prowadząc wykłady z historii i geografii biblijnej oraz wprowadzenia do teologii 

życia duchownego433. Mając na uwadze, że ukończył on studia w mariańskim 

seminarium w Lublinie i posiadał tytuł magistra teologii434, można mówić o tym, 

że swoją posługą przyczynił się on do umocnienia katolickiego środowiska 

akademickiego na Łotwie. Natomiast w latach 2016–2019 pełnił on obowiązki 

rektora Seminarium, troszcząc się o poziom wykształcenia kleryków i o kadrę 

wykładowców435. 

 Również posługę wykładowcy od 2016 roku pełni autor niniejszej 

rozprawy, prowadząc wykłady z patrologii oraz ze wstępu do teologii życia 

duchowego436. 

 Druga katolicka uczelnia na Łotwie, przygotowująca osoby świeckie do 

pracy katechetów, pomocników pastoralnych oraz dająca możliwość pogłębienia 

wiedzy teologicznej to Katehētikas Institūts (pol. Instytut Katechetyczny). 

Instytut został założony w 1992 roku jako filia przy seminarium duchownym w 

Rydze, natomiast od 2000 roku, podobnie jak seminarium ryskie, został 

dołączony do Papieskiego Uniwersytetu Laterańskiego i otrzymał nazwę RARZI 

– Reliģijas Rīgas Ausgstākais Reliģijas Zinātņu Institūts (pol. Ryski Wyższy 

Instytut Nauk o Religii)437. U podstaw tej uczelni na równi z innymi pierwszymi 

wykładowcami stał także o. Pentjušs. Prowadził on wykłady z teologii moralnej 

od pierwszego roku istnienia uczelni438. W następnych latach pełnił on także 

funkcję ojca duchownego dla wykładowców i studentów instytutu439, natomiast 

po przekształceniu instytutu w RARZI, nie prowadził już wykładów, jednak nadal 

posługiwał jako ojciec duchowny aż do 2004 roku, mimo że już jako emeryt 

                                                 
433 Zob. tamże. 
434 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2009, Roma 2008, s. 102. 
435 Zob. Jaunais Rīgas Garīgā semināra rektors – priesteris Imants Medveckis MIC, 
https://katolis.lv/2016/08/jaunais-rigas-gariga-seminara-rektors-priesteris-imants-medveckis-mic/, 
(21.07.2022); Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2020, Roma 2019, s. 136. 
436 Zob. Garīgais seminārs. Macībspēki, https://garigais.lv/macibspeki/, (21.07.2022). 
437 Zob. A. Brikmanis, RARZI piecpadsmit gadi, https://katolis.lv/2008/01/rarzi-piecpadsmit-gadi/, 
(21.07.2022). 
438 Zob. Katoļu kalendārs 1994. gadam, s. 349. 
439 Zob. Katoļu kalendārs 1995. gadam, s. 297. 
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przebywał w domu zakonnym w Rydze przy parafii Matki Bożej Bolesnej440. 

Ustąpił z tej funkcji w wieku 89 lat. 

 Od 2011 roku do RARZI został zaproszony jako wykładowca o. Imants 

Medveckis, od tego czasu, równolegle z innymi obowiązkami, prowadzi on w 

tym instytucie wykłady z zakresu teologii moralnej441. Z kolei o. Andris Ševels 

od 2014 roku w tymże instytucie prowadzi wykłady z teologii dogmatycznej442. 

 Oprócz pracy dydaktycznej w środowisku akademickim po jego 

ukształtowaniu i formalnym uznaniu po 2000 roku, marianie łotewscy również, 

chociaż w ograniczonym zakresie, podjęli się pracy naukowej, owocem której są 

artykuły naukowe oraz wystąpienia na konferencjach naukowych na Łotwie oraz 

za granicą. Ojciec Medveckis przygotował i podczas międzynarodowej 

konferencji naukowej Terra Mariania 800: ticības un sabiedrīas dialogs (pol. 

Ziemia maryjna 800: dialog między wiarą a społeczeństwem), która odbyła się w 

budynku ratuszu Rygi w dniach 29–30 maja 2015 roku443,  wygłosił referat pod 

tytułem Dialoga teoloģiski antropologiskais pamatojums (pol. Teologiczno-

antropologiczne podstawy dialogu). Artykuł później został opublikowany w 

łotewskim czasopiśmie naukowym Terra Mariana444. W ramach pracy naukowej 

opublikował on również recenzję na książkę autorstwa kardynała Jānisa Pujatsa 

Sprediķi (pol. Kazania)445, ukazując ich wartość teologiczną i aktualność446. 

 Ojciec Ševels podczas wspomnianej wyżej konferencji międzynarodowej 

Terra Mariana 800: ticības un sabiedrības dialogs w 2015 roku, wygłosił referat 

pt. Jaunavas Marijas godināšana laika posmā pēc Vatikāna II koncila (pol. Kult 

Dziewicy Maryji w okresie po Soborze Watykańskim II), który również został 

                                                 
440 Zob. Katoļu kalendārs 2005. gadam, Rīga 2004, s. 277. 
441 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2012, Roma 2011, s. 133. 
442 Zob. Elenchus sodalium, domorum operumque Congregationis Clericorum. Marianorum ab 
Immaculata Conteptione B.M. Mariae  Pro ineunte Anno Domini 2015, Roma 2014, s. 127. 
443 Zob. Starptautiskā zinātniskā konference „Terra Mariania 800: ticības un sabiedrīas dialogs”, 
https://katolis.lv/2015/05/starptautiska-zinatniska-konference-terra-mariana-800-ticibas-un-sabiedribas-
dialogs/, (21.07.2022). 
444 Zob. I. Medveckis, Dialoga teoloģiski antropoloģiskais pamatojums, „Terra Mariania” 6 (2016), s. 
35–44. 
445 Zob. J. Pujats, Sprediķi, Rīga 2014. 
446 Zob. I. Medveckis, Jānis Pujats, Sprediķi, „Roczniki Teologiczne” Tom 63 Nr 3 (2016), s. 185–187. 
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opublikowany w czasopiśmie Terra Mariana447. Przedstawiał on również 

referaty na konferencjach o zasięgu ogólnokrajowym. W 2002 roku opublikował 

artykuł naukowy na łamach nieistniejącego już czasopisma naukowego Ejiet un 

māciet (pol. Idźcie i nauczajcie) pt. Grēksūdze – dziedināšanas sakraments (pol. 

Spowiedź sakramentem uzdrowienia)448 oraz na łamach polskiego czasopisma 

poświęconego zagadnieniom mariologii „Salvatoris Mater” ukazał się jego 

artykuł „Teologia kultu Matki Bożej Agłońskiej”449. 

 Ojciec Artjomovs, autor niniejszej rozprawy, w ramach międzynarodowej 

konferencji naukowo-praktycznej Latgales pirmās Atmodas darbinieku devums 

Latgales virzībā uz Latvijas valstiskumu (pol. Wkład działaczy pierwszego 

Odrodzenia Latgalii w powstanie państwa Łotewskiego) przedstawił referat o o. 

Benedykcie Skrindzie pt. Ieskats Benedikta Skrindas (1868-1947) dzīves gājumā: 

bez viņa nebūtu Brāļu Skrindu (pol. Życiorys Benedykta Skrinda (1868-1847): 

bez niego nie byłoby Barci Skrinda)450. Jest on także autorem trzech niewielkich 

publikacji naukowych z zakresu historii Kościoła katolickiego na Łotwie oraz 

zgromadzenia marianów. 

 Pod względem zaangażowania w posługę Kościołowi lokalnemu w 

zakresie formacji, marianie na Łotwie przyczynili się do kształcenia nowych 

pokoleń kapłanów i katechetów świeckich. Szczególnie należy podkreślić fakt, 

że trzech ojców pełniło posługę ojca duchownego w seminarium duchownym w 

Rydze, dopiero w ostatnich latach ze względu na to, że wartość życia we 

wspólnocie dla współbraci jest wysoko ceniona, a nie mają oni domu zakonnego 

w Rydze, to funkcję tą spełniają inni kapłani. Z kolei katechizacja w szkołach 

była prowadzona tylko przez krótki okres, ponieważ ci ojcowie, którzy ukończyli 

seminarium przed 2000 rokiem, nie otrzymali przygotowania pedagogicznego, 

dlatego pozostawiono to bardziej kompetentnym katechetom. 

                                                 
447 Zob. A. Ševels, Jaunavas Marijas godināšana laika posmā pēc Vatikāna II koncila, „Terra Mariania” 
6 (2016), s. 22–34. 
448 Zob. A. Ševels, Grēksūdze – dziedināšanas sakraments, „Ējiet un māciet” 2(2002), s. 10–23. 
449 Zob. A. Ševels, Teologia kultu Matki Bożej Agłońskiej, „Salvatoris Mater” 4(2002) Nr. 4, s. 227–250. 
450 Zob. Konferencje Latgales pirmās Atmodas darbinieku devums Latgales virzībā uz Latvijas 
valstiskumu, https://www.lv100.lv/programma/kalendars/konference-latgales-pirmas-atmodas-darbinieku-
devums-latgales-virziba-uz-latvijas-valstiskumu/, (22.07.2022). 
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 Zaangażowanie w życie akademickie marianów pod względem 

dydaktycznym i naukowym, biorąc pod uwagę wykształcenie i konieczność 

posługi duszpasterskiej, jest stosunkowo niewielkie. Jednak trzeba zwrócić 

uwagę, że nie jest możliwe w kontekście miejscowego Kościoła zwolnić chociaż 

jednego ze współbraci z innych obowiązków, by mógł on poświęcić się tylko 

pracy akademickiej. Należy zaznaczyć, że katolickie środowisko akademickie na 

Łotwie nie jest finansowo samodzielne – by zabezpieczyć utrzymanie kadry 

naukowej, wszyscy zaangażowani wykładowcy są równocześnie albo na etacie 

przy innych uczelniach państwowych, albo, o ile są duchownymi, utrzymują się z 

posługi duszpasterskiej. Dlatego również marianie, wpisani w taki stan rzeczy, są 

ograniczeni w pełnieniu swojej posługi naukowej i formacyjnej, ale starali się i 

nadal starają się pełnić posługę na tym polu. 

Przełożony generalny o. A. Boniecki podczas wizyty w 1996 roku 

wskazał, że: „Obecność marianów na Łotwie powinna być czymś więcej, aniżeli 

pełnieniem funkcji proboszczowskich i wikariuszowskich”451. Dla marianów na 

Łotwie w okresie po odzyskaniu niepodległości przez kraj stało się to w pewnym 

sensie wezwaniem i programem działania. Najpierw musieli oni na nowo 

przemyśleć własną tożsamość oraz swoje miejsce w Kościele lokalnym, aby z 

jednej strony odnowić więź z resztą zgromadzenia i na nowo zorganizować 

życie, by odpowiadało ono wytycznym własnego ustawodawstwa, zaś z drugiej 

strony – oprócz zaangażowania w duszpasterstwo parafialne, podjąć się nowych 

wezwań, odpowiadając na potrzeby Kościoła i posługując zgodnie z własnym 

charyzmatem. 

Szczególnie ważnym był i pozostaje aspekt jedności wspólnoty marianów 

z całym zgromadzeniem. Istniała nieustanna potrzeba rozeznawania znaków 

czasu, którego owocem są decyzje kapituł generalnych, które marianie musieli 

przekładać na życie w konkretnych warunkach, dostosowywać je do określonego 

stanu Kościoła na Łotwie. Jak to zostało wspomniane, marianie nieustannie 

starali się zachować równowagę między koniecznością wierności własnemu 

                                                 
451 A. Boniecki, Protokół z wizyty kanonicznej w prowincji Zgromadzenia Księży Marianów na Łotwie 
p.w. św. Teresy od Dzieciątka Jezus 23–28 kwietnia 1996 roku, s. 9. 
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charyzmatowi a potrzebami Kościoła łotewskiego. Nie można mówić o 

konflikcie tych rzeczywistości, ponieważ wszystkie decyzje co do 

podejmowanych posług zasadniczo były podejmowane w dialogu między 

ordynariuszami a władzami zgromadzenia. Dlatego można stwierdzić, że 

również w tym okresie marianie wpisują się w życie Kościoła i ubogacają go 

właśnie poprzez realizację własnego charyzmatu. 

Podsumowując ostatni rozdział rozprawy, należy stwierdzić, że realizacja 

charyzmatu mariańskiego przez współbraci na Łotwie była mocno uzależniona 

od warunków politycznych. W okresie międzywojenny w ciągu szesnastu lat 

marianie potrafili ukształtować wspólnotę zakonną, realizującą w posłudze w 

Kościele partykularnym własny charyzmat, posiadali dwa domy zakonne i mieli 

perspektywę dalszego rozwoju.  

W okresie II Wojny Światowej, na skutek której Łotwa znalazła się w 

okupacji niemieckiej i radzieckiej, musieli oni dostosować się do nowych 

warunków, w których działalność Kościoła została bardzo ograniczona, zaś sami 

marianie wraz z utratą domów zakonnych i brakiem możliwości prowadzenia 

życia we wspólnocie, musieli się dostosować do tych warunków. Mimo to nie 

utracili oni własnej tożsamości oraz potrafili zachować, chociaż tylko formalnie, 

strukturę prowincji. 

Natomiast wraz z rozpadem ZSRR i końcem okupacji radzieckiej 

współbraciom stopniowo udało się odbudować strukturę, nawiązać kontakt z 

władzami zgromadzenia i dostosować się do nowych wymogów własnego prawa, 

układając życie i pełniąc posługę zgodnie z charyzmatem zgromadzenia, 

wyrażonym w konstytucjach. Nie udało się jednak dotychczas odzyskać takiego 

stanu liczebnego wspólnoty, jaki był w okresie międzywojennym. Wystarczy 

tylko nadmienić chociażby brak braci zakonnych w strukturze wikariatu. Mimo 

to, można stwierdzić, że posługa marianów w Kościele lokalnym w ciągu całego 

okresu ich obecności na Łotwie jest wyrazem realizacji charyzmatu 

zgromadzenia zgodnie z zamiarem o. Założyciela, z zachowaniem jego 

dziedzictwa duchowego, dostosowanego do warunków historycznych. 



 

 

 

Zakończenie 

W 2024 roku wikariat łotewski Zgromadzenia Księży Marianów będzie 

obchodzić stuletni jubileusz obecności i posługi współbraci na Łotwie. 

Przedstawiony przegląd działalności marianów oraz jego ocena pod kątem 

realizacji charyzmatu zgromadzenia mogą służyć niejako podsumowaniem ich 

posługi w tym okresie. W przeżywaniu duchowości i charyzmatu swojego 

zgromadzenia oraz w posłudze, która stanowi realizację tegoż charyzmatu, 

marianie na Łotwie wykazali elastyczność i umiejętność dostosowywania się do 

zaistniałych warunków. 

Celem pierwszego rozdziału przedstawionej rozprawy było ukazanie 

szerszego kontekstu historycznego – dziejów Kościoła katolickiego na Łotwie 

szczególnie w XX i XXI wiekach, ponieważ właśnie od 1924 roku zgromadzenie 

jest obecne w kraju. Drugi rozdział został poświęcony omówieniu tematu 

charyzmatu mariańskiego, ponieważ wbrew pozorom, jest to temat bardzo 

złożony i nawet wśród samych marianów istnieją różne punkty widzenia, co do 

określenia swego charyzmatu. Natomiast ostatni rozdział przedstawia syntezę 

pierwszych dwóch rozdziałów, ukazując na podstawie zachowanych materiałów, 

jak w ciągu już prawie stuletniej historii posługi w Kościele lokalnym na Łotwie 

marianie sami rozumieli i realizowali charyzmat swego zgromadzenia. 

Badając historię wspólnot mariańskich w kontekście dziejów Kościoła na 

Łotwie, w pierwszym rozdziale ukazano, że istnieje ścisła zależność pomiędzy 

funkcjonowaniem struktury Kościoła na Łotwie a procesami politycznymi i 

socjologicznymi. Od 1186 roku, kiedy zostało utworzone pierwsze biskupstwo w 

Ikšķele, do 1918 roku, gdy została utworzona pierwsza Republika Łotewska, 

struktury kościelne podlegały radykalnym zmianom: utworzone diecezjie były 

likwidowane, powstawały nowe, natomiast wraz ze stopniowym włączeniem 
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terytorium Łotwy do Imperium Rosyjskiego, parafie łotewskie zostały włączone 

w skład diecezji, należących do tegoż imperium. 

Z kolei od 1918 roku można mówić o odrodzeniu struktury kościelnej na 

Łotwie w granicach państwa – została odnowiona diecezja, a później metropolia 

ryska, która, po podziale dwu diecezji na cztery w 1995 roku, funkcjonuje do 

dziś. 

Dzieje wspólnoty mariańskiej na Łotwie są odzwierciedleniem historii 

Kościoła XX i początku XXI wieku w tym kraju. Okres międzywojenny cechuje 

się umocnieniem i rozwojem tak całej wspólnoty Kościoła partykularnego, jak i 

struktury zgromadzenia. Marianie, będąc pierwszym zgromadzeniem męskim, 

które zaproszono na Łotwę po odzyskaniu niepodległości, utworzyli dwa domy 

zakonne, w których na moment rozpoczęcia pierwszej okupacji radzieckiej w 

1940 roku zamieszkiwało 45 zakonników, w tym 7 kapłanów. Duża ilość 

kandydatów pozwalała mieć nadzieję na dalszy rozwój zgromadzenia, w 1940 

roku została utworzona samodzielna jednostka administracyjna zgromadzenia – 

prowincja. 

Wraz z wejściem na Łotwę wojsk radzieckich i ustanowieniem reżimu 

okupacyjnego w 1940 roku, następnie – reżimu nazistowskiego w latach 1941–

1944 oraz ponownym włączeniem państwa łotewskiego do ZSRR, współbracia 

utracili domy zakonne i podjęli posługę w parafiach razem z innymi księżmi 

diecezjalnymi, bracia zakonni zostali rozproszeni i do 1991 roku, gdy Republika 

Łotewska odzyskała niepodległość, nie pozostało już żadnego brata zakonnego z 

tej grupy, którzy składali śluby do 1940 roku. 

Natomiast od 1991 roku ojcowie, należący do prowincji, a poźniej 

wikariatu łotewskiego w ciągu dwudziestu lat, kontynuując posługę w Kościele 

łotewskim, odbudowywali strukturę zakonną. Dzięki pomocy ordynariuszy 

diecezji, odzyskali oni dwa domy zakonne oraz erygowali dwa nowe, z których 

jeden jednak zamknięto. W tym okresie, poza posługą w parafiach, podejmowali 

oni również inne dzieła dla dobra Kościoła lokalnego. Obecnie marianie mają 

trzy domy zakonne i pełnią oni posługę w parafiach oraz są zaangażowani w inne 

formy duszpasterstwa. 



Zakończenie 
 

 

294 

 

Charyzmat zgromadzenia, jak to zostało przedstawione w rozdziale 

drugim, jest dla marianów rzeczywistością, nad którą nieustanne należy 

dokonywać refleksji oraz stawiać pytanie o to, w jaki sposób pełnić posługę w 

Kościele zgodnie z charyzmatem, biorąc pod uwagę zmiany, które dokonują się 

w świecie. W ciągu ponad 350-letniej historii Zgromadzenia Księży Marianów, 

jak to można prześliedzieć w zmianach ustawodawstwa oraz w dziejach 

zgromadzenia, rozumienie własnej tożsamości, misji, istoty charyzmatu ulegały 

pewnym przekształceniom, uzupełnieniom, innym rozłożeniom akcentów.  

W niniejszej rozprawie, opierając się przede wszystkim na ustawach 

zgromadzenia, ukazano, że w momencie ujawnienia zamiaru założenia nowej 

wspólnoty zakonnej w 1670 roku św. Stanisław Papczyński wskazał, że ma ona 

być poświęcona czci i obronie Tajemnicy Niepokalanego Poczęcia Najświętszej 

Maryi Panny. Później wskazał on również, że celem marianów ma być 

wspieranie zmarłych w czyśćcu oraz pomoc proboszczom w posłudze 

duszpasterskiej.  

Te trzy wymiary charyzmatu mariańskiego – maryjny immakulistyczny, 

eschatologiczny oraz pastoralny – stanowią jego podstawę, z zastrzeżeniem, że 

właśnie Tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi stanowi centrum, istotę 

charyzmatu mariańskiego. Z tego wynika potrójna misja zgromadzenia: 

teologiczna refleksja i ukazanie Tajemnicy Niepokalanego Poczęcia NMP w 

Kościele, kształtowanie w samich zakonnikach oraz w wiernych wrażliwości i 

pobożności eschatologicznej, jak również podejmowanie pracy duszpasterskiej w 

parafiach oraz w inny sposób, nie wyłączając z góry żadnego zadania 

powierzonego marianom w Kościele. Jest to przejaw wierności i miłości do 

Kościoła oraz otwartości marianów na zmieniającą się rzeczywistość. Oddzielnie 

należy wspomnieć o takim wymiarze charyzmatu mariańskiego, jak 

ukierunkowanie na tajemnicę Bożego Miłosierdzia. Jest to element nowy, o 

którym nie wspomina Założyciel, jednak został on włączony poprzez dodanie go 

do konstytucji z racji tego, że w niektórych krajach marianie czynnie 

zaangażowali się w apostolat Bożego Miłosierdzia i, w opinii wiernych i 

duchowieństwa, w tych krajach byli kojarzeni właśnie z nim. Natomiast w 
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ostatniej redakcji ustaw zgromadzenia wspomina się o nim w kontekście trzech 

podstawowych cech charyzmatu mariańskiego, bez specjalnego 

wyszczególnienia. 

Tak więc, odpowiadając na pytanie „co jest centrum mariańskiego 

charyzmatu?” w świetle współczesnych ustaw oraz poszukiwań badaczy 

mariańskiej duchowości, należy odpowiedzieć: istotą charyzmatu zgromadzenia 

jest Tajemnica Niepokalanego Poczęcia Najświętszej Maryi Panny. 

W trzecim rozdziale rozprawy podjęto próbę ukazania i oceny działalności 

marianów na Łotwie pod kątem realizacji mariańskiego charyzmatu w 

partykularym Kościele od momentu założenia pierwszego domu zakonnego w 

Viļāni w 1924 roku do dnia dzisiejszego. Skoncentrowano się na działalności 

księży, którzy stanowili mniejszą cześć wspólnoty. Jest to spowodowane brakiem 

źródeł dotyczących braci zakonnych i uniemożliwia rekonstrukcję profilu 

duchownego tych zakonników, można jedynie pośrednio stwierdzić, że w dużej 

mierze byli oni wierni powołaniu zakonnemu i starali się sumiennie spełniać 

swoje obowiązki. Natomiast po rozproszeniu współbraci, pozostając w świecie, 

byli oni w większości do końca wierni złożonym ślubom zakonnym. 

Z badań nad materiałem źródłowym wynika, że marianie łotewscy w 

okresie międzywojennym zasadniczo nie zastanawiali się nad tematem 

tożsamości mariańskiej i istotą charyzmatu (jeszcze nie używając, oczywiście, 

tego terminu). Owa tożsamość bardziej przejawiała się w działaniu, niż w 

wyrażeniu tych refleksji na piśmie. Wspomnienia ojców, które się zachowały, 

zawierają niewiele takich rozważań, jednak na ich podstawie można 

wyszczególnić niektóre aspekty charyzmatu marianów. Ważnym dla nich był 

aspekt maryjny w przeżywaniu powołania mariańskiego. Z jednej strony, jest to 

ogólna specyfika kościoła na Łotwie, który określa się jako Terra Mariania, 

natomiast z drugiej, niewątpliwie, jest to ślad formacji zakonnej, specyficznej dla 

zgromadzenia. Mimo to, Tajemnica Niepokalanego Poczęcia Maryi nie była 

poddawana głębszej refleksji ani w okresie międzywojennym, ani w czasie 

okupacji kraju, ani też w ostatnim czasie. Aspekt eschatologiczny mariańskiego 

charyzmatu również prawie nie pojawia się w materiale źródłowym. 
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W dziennikach marianie łotewscy zdradzają znajomość historii i 

duchowości zgromadzenia, dlatego nie można mówić o tym, że nie rozumieli oni 

rzeczywistości charyzmatu mariańskiego. Potwierdzeniem tego jest ich 

działalność w Kościele łotewskim. Pozostając wierni powołaniu zakonnemu, 

prowadząc życie wspólne w okresie do 1940 roku, współbracia podejmowali 

różne posługi dla dobra Kościoła: przede wszystkim była to praca duszpasterska 

w powierzonych im parafiach. Oprócz tego, prowadzili oni misje w parafiach w 

Latgale, podjęli się prowadzenia drukarni, sami byli autorami artykułów i 

książek, wydawali własne czasopismo młodzieżowe oraz prowadzili kilka 

stowarzyszeń katolickich. Szczególnie należy wspomnieć zaangażowanie o. 

Broņislavsa Valpitrsa, który podjął się posługi nielicznej grupie katolików 

obrządku wschodniego oraz był nauczycielem akademickim. Motywem w 

podejmowaniu tak wielu zróżnicowanych dzieł w Kościele lokalnym było 

pragnienie służby, które wynikało z bycia poświęconymi Bogu bez reszty 

zakonnikami. Trzeba zaznaczyć także, że ważną cechą w podejmowanych przez 

marianów dziełach na Łotwie był szacunek i posłuszeństwo wobec biskupów, 

ponieważ cenili oni jedność Kościoła. 

W okresie II Wojny Światowej i okupacji, szczególnie po rozproszeniu, 

marianie skupili się praktycznie wyłącznie na pracy w parafiach, jednak byli oni 

także zaangażowani w posugę formacji kleryków w seminarium duchownym w 

Rydze. W tym okresie, gdy koniecznym było ukrywanie przynależności do 

zgromadzenia zakonnego, marianie potrafili zachować strukturę prowincji, 

utrzymywali kontakt między sobą oraz ze współbraćmi, którzy udali się na 

emigrację. Więc można stwierdzić, że mimo niekorzystnych warunków i 

rozproszenia, nie utracili oni swojej tożsamości zakonnej, realizowali nadal 

charyzmat mariański w Kościele na Łotwie. 

W okresie po 1991 roku, gdy Republika Łotewska odzyskała 

niepodległość, marianie stali przed koniecznością odnowienia życia 

wspólnotowego oraz przemyślenia własnej posługi w Kościele lokalnym. 

Podczas wizytacji generalnej przełożeni upominali się o to, że ojcowie nie 

powinni być wyłącznie duszpasterzami w parafii, ale w realizacji charyzmatu 
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mariańskiego należy podejmować również inne dzieła. W początkowym okresie 

niepodległości kraju marianie łotewscy określali się jako mała i słaba wspólnota, 

jednak z biegiem czasu ten „kompleks” został zniwelowany. 

Proces odnowienia życia zakonnego trwał około dwudziestu lat, natomiast 

odkrywanie nowych kierunków działania trwa nadal. Z jednej strony, łączność z 

marianami w innych krajach oraz z zarządem generalnym pobudza obecne 

pokolenie marianów do podjęcia wysiłku w poszukiwaniu takich form posługi, 

które byłyby najlepszym przejawem charyzmatu mariańskiego, jak to rozpoznaje 

całe zgromadzenie na dzień dzisiejszy, natomiast z drugiej strony koniecznie 

należy brać pod uwagę potrzeby miejscowego Kościoła oraz możliwości 

współbraci.    

Reasumując przeprowadzone badania nad problematyką realizacji 

charyzmatu Zgromadzenia Księży Marianów, można stwierdzić, że posługujący 

na Łotwie współbracia nie pozostawili po sobie materiałów, na podstawie 

których można stwierdzić, że zastanawiali się oni nad tą rzeczywistością, którą 

dziś określamy jako charyzmat mariański. Nawet na podstawie takich źródeł, jak 

dzienniki, w których marianie z okresu międzywojennego oraz okupacji opisują 

nie tylko wydarzenia swego życia, ale również dają wyraz swoim 

przemyśleniom, nie można określić, jak oni rozumieli cele i misję zgromadzenia 

na Łotwie, jak interpretowali to w kontekście swojej posługi na Łotwie. Trzeba 

zaznaczyć jednak, że mieli oni wiedzę na temat historii zgromadzenia oraz życiu 

i duchownym profilu Ojca Założyciela i Odnowiciela. 

Mimo to, można stwierdzić, że mieli oni mocne przywiązanie do życia 

zakonnego, nieustannie podkreślając, że są zakonnikami i przez to wezwani do 

ofiarnej posługi w Kościele oraz do wierności ślubom zakonnym. Dlatego 

wydaje się słusznym stwierdzić, że dla łotewskich marianów działanie było 

ważniejszym od refleksji teologicznej. Można jedynie przepuszczać, na 

podstawie wiedzy o kontekście Kościoła miejscowego, że mimo zdobytego 

wykształcenia teologicznego, ojcowie, podejmując liczne obowiązki, nie mieli 

wystarczająco czasu na te refleksje. Z kolei bracia zakonni, nie mający 



Zakończenie 
 

 

298 

 

wykształcenia, również poprzestawali na tym, że najważniejszym jest działanie, 

czyli podejmowanie powierzonych im  obowiązków. 

W okresie po 1991 roku marianie na Łotwie, nie mający już obaw przed 

prześladowaniem oraz stający przed zadaniem odbudowania życia zakonnego i 

struktury prowincji, przy okazji udziału w konwentach i kapitułach na szczeblu 

generalnym, przez pewien czas określali swoją wspólnotę jako małą i słabą, 

jednak mającą nadzieję na rozwój. Dla nich ważnym aspektem w rozumieniu 

własnej tożsamości była wierność ustawom zgromadzenia i naśladowanie 

pierwszych marianów łotewskich, którzy stanowią dla nich wzór. Natomiast 

również w tym okresie nie podejmują oni refleksji nad trzema istotnymi 

aspektami charyzmatu mariańskiego, ograniczając się do ich deskrypcji w 

artykułach, poświęconych przedstawienu zgromadzenia czytelnikom. 

Z drugiej strony, mimo braku wyrazu tych refleksji w zachowanych 

źródłach, potwierdzeniem tego, że przeżywali oni głęboko charyzmat własnego 

isntytutu i wysoko sobie go cenili, jest działalność w Kościele lokalnym. We 

wszystkich okresach dziejów mariańskiej wspólnoty na Łotwie, cechuje się ona 

podjęciem aktywności duszpasterskiej nie tylko na poziomie parafialnym, ale 

również realizacją innych zadań, bądź podjętych z własnej inicjatywy, bądź z 

polecenia ordynariuszy miejsca. Posługa marianów naznaczona była lojalnością 

wobec wszelkiej władzy kościelnej – przełożonych własnego instytut albo 

biskupów – oraz umiejętnością dostosowania się do tych warunków, w jakich 

funkcjonował Kościół lokalny bez równoczesnej utraty własnej tożsamości i z 

zachowaniem więzi braterskich między sobą. Jak się wydaje, byłoby to 

niemożliwe, gdyby przynależność do zgromadzenia była tylko deklaratywną, bez 

głębszego przeżywania charyzmatu. Przykładem tego są dwaj księża, którzy w 

okresie radzieckim, tracąc więź ze zgromadzeniem, najpierw zadeklarowani 

przejście do diecezji, a w konsekwenji opuścili również szeregi duchowieństwa. 

Można więc stwierdzić, że realizacja charyzmatu mariańskiego przez 

współbraci w Kościele lokalnym na Łotwie dokonuje się poprzez działanie, które 

potwierdza wewnętrzne przeżywanie tego charyzmatu, chociaż nie jest to przez 

nich artykułowane. 
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Niniejsza rozprawa, jak zaznaczono w tytule, jest wynikiem badań 

historycznych oraz ich oceną teologiczną. Novum tej pracy polega na tym, że w 

odróżnienu od badań nad dziejami Kościoła na Łotwie oraz historią różnych 

zgromadzeń zakonnych, które ograniczają się do opisu wydarzeń, podjęto tu 

próbę oceny teologicznej. Jest to, z punktu widzenia metodologii teologii 

duchowości dopuszczalne a nawet poządane, ponieważ szeroki zakres źródeł 

historycznych stanowi materiał, który może być poddawany również ocenie z 

punktu widzenia teologii duchowości1. 

Równocześnie stanowi to także ograniczenie, ponieważ źródła historyczne 

ze swej natury nie odzwierciedlają całej rzeczywistości, lecz pozwalają 

zrekonstruować tylko część wydarzeń. W przypadku niniejszej rozprawy 

trudność stanowi fakt, że duża częsć źródeł historycznych, dotyczących 

działaności marianów na Łotwie nie zachowała się, wiele dokumentów 

zniszczono podczas reżymów okupacyjnych, o względnej kompletności źródeł 

można mówić tylko w przedziale ostatnich trzydziestu lat. 

Nie zważając na te ograniczenia, można jednak mówić o tym, że wyniki 

badań, ukazanych w tej rozprawie mogą posłużyć z jednej strony jako 

przyczynek do badań nad tematem realizacji charyzmatu Zgromadzenia Księży 

Marianów w innych Kościołach lokalnych oraz jako przykład i zachęta do 

podjęcia podobych badań nad charyzmatem innych wspólnot i stowarszyszeń w 

różnych krajach i przedziałach czasowych. 

Z drugiej strony przeprowadzone badania mogą stanowić cenny materiał 

dla samej wspólnoty mariańskiej na Łotwie, dzięki któremu współbracia mogą 

zastanawiać się nad problematyką realizacji własnego charyzmatu, co może 

skutkować w podjęcie zadania odczytywania znaków czasu na dzień dzisiejszy 

oraz doprowadzić do takich deczyji, które pozwolą im jako wspólnocie zakonnej, 

jeszcze lepiej pełnić posługę w miejscowym Kościele. Również dla współbraci z 

innych jednostek administratywnych może to posłużyć przykładem oraz 

motywacją do zastanowienia się nad tym, jak realizować charyzmat mariański w 

czasach obenych w poszczególnych Kościołach partykularnych. 

                                                 
1 Zob. Ch. A. Bernard, Teologia spirituale, Milano 1993, s. 94–97. 
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Ojciec Założyciel zgromadzenia w Regule życia nakazł braciom:  „(…) 

rozważajcie pilnie i stale cel waszego Zgromadzenia. Tak jak wspólnym [celem] 

wszystkich najświętszych Zakonów, tak i waszym powinien być: większy wzrost 

chwały Bożej i troska o własne zbawienie z poważnym dążeniem do 

doskonałości”2. To wskazanie dla wszystkich pokoleń marianów było i pozostaje 

aktualnym również na dzień dzisiejszy, ukazuje ono kierunek i motyw wszelkich 

dążeń i działań zakonników i, jak wykazano w przedstawionej dysertacji, 

ofiarnie i z oddaniem było realizowane przez marianów na Łotwie przez ostatnie 

stulecie w służbie pro Christo et Ecclesia. 

  

                                                 
2 NV 2. 
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