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» A gdy [Baranek] otworzy? siédmg piecze¢ ... ", Alescie przystqpili
do goéry Syon i do miasta Boga zywego, do Jeruzalemu Niebieskiego
4 (...) Patrzajcie, abyscie niegardzli Tym, Ktory mowi (...): Jeszczeja
raz porusze nie tylko ziemig, ale i niebem (...) Przeto przyjmujgc
Krolestwo nie chwiggce sie, migmy laske, przez ktorq Suzymy
przyjemnie Bogu z bojaznig i uczciwoscig. " , .. Chrystus
przyszediszy Najwyzszy Kapfan (...) Przez wiekszy i doskonalszy
przybytek, (...) Znalaz/szy wieczne odkupienie. " — Obj. 8:1; Zyd.
12:22, 25, 26, 28; 9:11,12
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OBCHODZMY SWIETO

»wAlbowiem Baranek nasz wielkanocny za nas ofiarowany jest, Chrystus. A tak obchodZmy
Swieto nie w starym kwasie, ani w kwasie ztosci i rozpusty, ale w przasnikach szczerosci i prawdy”

(1 Kor. 5:7,8).

eremonie wielkanocne, pierwszego zarzadzenia

Boskiej taski dla narodu Izraelskiego,
wyobrazaty pierwsze zarzadzenie Boskiej taski
wzgledem Izraela duchowego, zapoczatkowane przez
naszego Pana Jezusa w Eucharystii (jest to greckie
stowo i oznacza ono dostownie: wdzigcznos¢ lub
dzigkczynienie, zob. Z 3960 i ksiege Kazan Pastora
Russella, str. 557 — dopisek tlum.), czyli w Swictej

go pierworodnych. Swicto wiec Przejécia obchodzi
fakt, ze wszyscy pierworodni z Izraela zostali
zachowani lub pominig¢ci przez niszczacego aniola w
owg noc. Tak jak mtodsze dzieci egipskie nie byly
narazone na niebezpieczenstwo, tak podobnie nie byty
narazone na niebezpieczenstwo mtodsze dzieci
izraelskie. Ci drudzy wiec nie byli pominigci. Oni
jednak byli niewatpliwie zainteresowani pomini¢ciem

Spotecznosci, poniewaz Apostot
pokazuje w naszym teksScie, ze
zydowskie swigto Przejscia bylo
cieniem lub typem na lepsze
rzeczy na prawdziwa Wielkanoc,
z ktorg chrzeécijanie majg do
czynienia. Nie jesteSmy jednak w
zdobyciu wiadomo$ci o nigj
catkowicie zalezni od
zydowskiego typu, poniewaz
mamy jasne, Boskie
oswiadczenia dane przez naszego
Pana i Jego Apostotdéw co si¢
tyczy pokrewienstwa pomig¢dzy
Chrystusem a Jego Kosciolem
oraz co sie tyczy specjalnego
zbawienia Wybranych. Niemnigj
jednak znajdujemy w typie swieta
Przejscia wiele szczegotow, ktore
wielce dopomagaja nam w
zrozumieniu pozafigury. Przede
wszystkim powinni§my
zauwazy¢, ze S$wigto Przejscia
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Tytus 2:13

lub zachowaniem
pierworodnych nie tylko z
powodu pokrewienstwa z nimi,
ale takze dlatego ze w
opatrznos$ci Bozej ci
pierworodni stali si¢ wodzami i
wyzwolicielami ludu 15 Nisan,
gdy opuscili Egipt (4 Moj. 8:17,
18).

Co wigcej, ci pierworodni z
Izraela, wymienieni przez
Boskie  kierownictwo  na
catkowite pokolenie Lewiego,
byli od tego czasu
przedstawieni w tym pokoleniu.
Jako sktadajacy ofiary kaptani i
jako nauczajacy Lewici oni stali
sic dla tego narodu shigami
Przymierza Zakonu. Pozafigura
tego byla wyraznie pokazana
przez Ap. Pawta, mianowicie ze
wybrany  Koséciot ~ Wieku
Ewangelii  jest ,,KoSciolem

bezposrednio odnosito si¢ tylko do pierworodnych z
Izraela, aczkolwiek posrednio odnositlo si¢ ono
rowniez do catego pozostatego Izraela. To znaczy, ze
ostatnia plaga na Egipt byta §miercig wszystkich Je-

Pierworodnych, ktorzy sa spisani w niebie”. Oni wigc s
,,Sposobnymi stugami Nowego [Zakonu] Przymierza”
(Zyd. 12:23; 2 Kor. 3:6). Z tymi pierworodnymi tylko
miano do czynienia podczas Wieku Ewangelii, czyli
,»nocy”. Oni jedynie byli w
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niebezpieczenstwie kary $mierci. Tak jak to Apostot
oswiadcza: JeslibySmy dobrowolnie grzeszyli po
wzigciu znajomosci Prawdy, nie zostawataby juz
ofiara za grzechy nasze; ale straszliwe niejakie
oczekiwanie sadu i zapalenie ognia, ktdry pozre nas
jako przeciwnikow Boga i sprawiedliwosci (Zyd.
10:26,27). Niemniej jednak caly $wiat ludzkosci jest
niewatpliwie zainteresowany Kosciotem
Pierworodnych w jego pomyS$lnym zachowaniu i w
jego osiagnigciu zywota wiecznego, poniewaz oni sg
duchowymi wybrancami i nauczycielami pod Nowym
Przymierzem, ktore wkrotce bedzie zapieczetowane i
na warunkach, ktorego wszystkie rodziny ziemi maja
by¢ blogostawione. Caly rodzaj ludzki otrzyma
btogostawienstwo pojednania si¢ z Bogiem przez
znajomo$¢ Prawdy 1 przez blogostawienstwa
Tysiacletniego Krolestwa zwigzane z Nowym
Przymierzem (Jer. 31:31—34). ZauwazyliSmy klase
pierworodnych, powinni$my réwniez jasno rozpoznaé
Baranka Wielkanocnego, przez zastuge krwi, ktdrego
zachowanie pierworodnych zostalo dokonane.
Baranek jest szczegoélnie niewinnym zwierzgciem,
catkowicie nieprzygotowanym do obrony lub oporu.
Jest wiec on odpowiednim obrazem lub typem na
naszego Pana, ktory nie stawial oporu i ktéry zupetnie
i chetnie oddat Swoje prawa 1 Swoje ziemskie interesy
na naszg korzy$¢ — na korzy$¢ Pierworodnych. Jest
prawda, ze oprocz Pierworodnych ostatecznie i inni
skorzystaja z Jego ofiary, ale Pierworodni szczegolnie
i specjalnie z niej korzystaja. Dotychczas wigc Bog
ma tylko do czynienia z tg klasa w ciggu Wieku
Ewangelii. Oni tylko pojednani z Bogiem maja
Oredownika u Ojca — Jezusa Chrystusa
Sprawiedliwego (1 Jana 2:1,2).

Wszystkie Boskie btogostawienstwa dla
niewierzacych muszg nastapi¢ w przyszlosci, pod
Nowym Przymierzem. Poniewaz tylko wierzacy moga
by¢ usprawiedliwieni z wiary i otrzyma¢ moga
blogostawienstwa Przymierza Wiary — Przymierza
Abrahamowego. ,,Baranek Bozy, ktory gladzi grzech
$wiata”, najpierw wybawia lub zachowuje Kos$ciot
Pierworodnych, a potem w Tysiacleciu begdzie
blogostawit wszystkich, ktérzy si¢ stana nasieniem
Abrahamowym. Sg obrazy na Kosciol, ktore
przedstawiajg go, jako majacy udziatl z Panem w Jego
ofierze. Lecz figura $wigta Przej$cia nie jest jedng z
nich. Baranek wielkanocny przedstawial naszego
Pana Jezusa Chrystusa, jako ,,Baranka Bozego, ktory
gladzi grzech $wiata” (Jana 1:29). Grzech $wiata nie
jest jednak jeszcze usuniety. Nasz Pan nie zastosowat
jeszcze Swojej zashugi za $wiat, ale przypisat ja tylko
i wylacznie za Domownikéw Wiary. W innej ofierze,
ktora przedstawia naszego Pana i Kos$ciot z Nim
ofiarowany jako Glowa i czlonki, cialo zwierzecia
bylo pociete na rézne kawatki i polozone na oltarzu
przy jego Glowie, przedstawiajac w ten sposob
Chrystusa Jezusa jako Glowe a Kosciot jako Jego
cztonkow (2 Moj. 29:15—18). Ale byto uczynione
zarzadzenie, ze ofiara wielkanocna nie miata by¢
rozdzielona. Miata ona by¢ zjedzona
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w catosci — zadna ko$¢ nie miata by¢ ztamana. Ona
wigc nie przedstawia Chrystusa 1 Kosciot, ale tylko
Chrystusa w Jego ofierze (2 Moj. 12:46; Jana 19:36).
Nalezy przypomnie¢, ze przejscie aniota odbylo sie w
nocy a nie w dzien. Podczas nast¢gpnej nocy [zob. E.
tom 11, 206; T. P.' 48, 10 par. 5; w tej T. P. jest btad
drukarski, bo jest podane ,noc 14-go Nisan”, a
powinno by¢: noc 15-go Nisan; por. z E tomem 11,
206] Izraelici wyszli z ziemi Egipskiej na wolnos¢,
uwolnieni z niewoli. Jednak w ciaggu tej nocy byli oni
jeszcze w niewoli, czekajagc na wyzwolenie, ktore
dopiero moglo nastapi¢, gdy pierworodni zostali
zachowani. Ta noc w figurze przedstawia Wiek
Ewangelii.

Ta sama mys$l jest podana przez naszego Pana,
kiedy moéwi: ,,Niechaj swieci $wiattos¢ wasza przed
ludzmi”; ,,ani zapalaja $wiecy i1 stawiaja jej pod
korzec, ale na §wiecznik i §wieci wszystkim, ktorzy sa
w domu” (Mat. 5:15,16). Ap. Piotr tez wyraza t¢ samg
mys$l mowiac: ,,] mamy mocniejsza mowe prorocka,
ktorej pilnujac jako S$wiecy w ciemnym miejscu
Swiecacej, dobrze czynicie, azby dzien oswitnat i
jutrzenka weszta w sercach waszych” (2 Piotra 1:19).
Tak samo Prorok méwigc o Kosciele wyraza sig:
»Olowo twe jest pochodnia nogom moim, a
swiattosécig $ciezce mojej” (Ps. 119:105). Liczne inne
ustepy Pisma Sw. odnosza si¢ do nowej Tysiacletniej
Dyspensacji jako do Poranku, w ktorym Stonce
Sprawiedliwosci wzejdzie, majac uzdrowienie w
Swoich promieniach, a w ktéorym to Poranku cienie
zabobonu 1 uczynki ciemno$ci bgda usunigte.
Stosownos¢ tej figury jest oczywista dla kazdego
rozsadnego umystu. Lud Bozy to dzieci Dnia w tym
znaczeniu, ze ich nadzieje i uczucia nie naleza do
ciemnosci grzechu ani tez do czasu nocy, ale do Dnia,
do Panowania Sprawiedliwosci, o ktore oni modlg si¢:
»Przyjdz Krolestwo Twoje; badz wola Twoja, jako w
niebie, tak 1 na ziemi”. Dziewigtnascie stuleci temu
nasz Pan powiedzial, ze przyszedt, jako Swiatto$é na
$wiat, ale ludzie bardziej umilowali ciemno$¢ niz
swiattlos¢ (Jana 8:12; 3:19—21). Jednak tylko
niewielu rozpoznaje Go jako ,,prawdziwa Swiattos¢”.
Ale ostatecznie On ,o08wieci kazdego czlowieka,
ktory przychodzi na $wiat” (Jana 1:9). W prawdzie
Jego Kosciot jest zaproszony, aby stat si¢ z Nim
zespolony w niesieniu $wiatla; a jezeli pozostang
wierni w Swieceniu obecnie S$wiatlem, to wkrotce
beda oni zespoleni z  wielkim  Stonicem
Sprawiedliwo$ci, ktore uzdrowi $wiat swoimi
promieniami. Nasz Pan pokazat to w przypowiesci o
pszenicy i kakolu. Powiedziat On, ze przy koncu tego
Wieku zgromadzi pszenice do stodoly i ze wowczas
»sprawiedliwi 1$ni¢ si¢ bedg jako stonce w Krolestwie
Ojca swego” (Mat. 13:43). Niestety, jak mato ma
,»uszy ku stuchaniu” i przyjeciu wspaniatych nauk
Boskiego Planu!

KREW PRZEZ CALA NOC NA ODRZWIACH

Izraelici byli pouczeni, ze krwig baranka miaty
by¢ pokropione odrzwia i nadproza ich
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domoéw w owg noc. A to pokazuje, ze wszyscy, ktorzy
beda naleze¢ do Domownikow Wiary, musza wierzy¢
w drogocenng krew Chrystusowa i w ten sposob by¢
,usprawiedliwieni z wiary” bez wzgledu na ich
denominacje. Taka wigc wiara uczyni nas czlonkami
Domu Wiary. Jednak nie okresli to, czy bedziemy Iub
nie znajdowali si¢ wsérdéd Pierworodnych. Prawdziwi
Wybrancy, Swieci, Krolewskie Kaplanstwo ma
miejsce pierwszenstwa w Domu Wiary — nie z
powodu naturalnych lat, ale z powodu duchowego
rozwoju. Oni sa kaptanami, starszymi, w znaczeniu
pierwszenstwa rozwoju charakteru na podobienstwo
ich Odkupiciela, a to rowniez wskazuje na ich wiare i
postuszenstwo. Zaden nacisk nie bedzie zbyt silny dla
podkreslenia, ze to jest nauka Pisma Sw. Nie mamy
tylko wierzy¢, ze Jezus zyl i ze Jezus umarl. Ale
powinnismy szczegélnie wierzy¢, ze Jezus umart
ofiarniczo, ,Sprawiedliwy za niesprawiedliwych” i
mamy przyjaé naszg cze¢$¢ odkupienia, ktore zapewnit
nam Jezus przez Swoja drogocenng krew. Pokropienie
krwig odrzwi w typie zawieralo w sobie publiczne
wyznanie drogocennej krwi Baranka Bozego, Jego
$mierci oraz jego skutecznosci za nas. W taki sposob
bylo to pokazane. Nalezy przypomniec¢, ze Izraelitom
byto nakazane, by nie wychodzili z domu podczas
nocy, poniewaz gdy Pan bedzie przechodzil, aby
porazi¢ Egipcjan, to bedzie On widzial krew na
nadprozach i na odrzwiach i nie dozwoli niszczgcemu
aniotowi wej$¢ do ich doméw (2 Moj. 12:1—13).
Nakaz dany tym, ktorzy znajdowali si¢ poza drzwiami
pokropionymi krwia, ze nie powinni wychodzi¢ poza
te drzwi w ciggu owej nocy, mial szczegolne
zastosowanie 1 site¢ w odniesieniu do pierworodnych.
W pozafigurze oznacza to, ze jezeli ktokolwiek z nas,
kto jest Pierworodnym, wyjdzie spod krwi w
znaczeniu zaparcia si¢ zastugi, skutecznosci krwi
Jezusa, to karg dla takich bedzie niewatpliwie $mierc¢
— Wtéra Smieré — beznadziejne zniszczenie (Zyd.
6:4 —6;10:26—31).

Tak jak krew baranka oznaczata dom wiary i to
nie tylko pierworodnych z tego domu, tak podobnie
jedzenie baranka nie bylo tylko dla pierworodnych,
ale rowniez dla wszystkich domownikéow. Podobnie
nasz Pan powiedzial: ,,Cialo moje prawdziwie jest
pokarm” i znowu: ,,Tenci jest chleb, ktéry z Nieba
zstapil, kto je ten chleb, zy¢ bedzie na wieki” (Jana
6:55,58). Innymi stowy, nie tylko bylo konieczng
rzecza, by Jezus umarl, dostarczajac chwalebnej
Ofiary, ale rowniez jest niezbedng rzecza, by
wszyscy, ktorzy chca korzystac z Jego Ofiary, karmili
si¢ Nim — oni muszg przyswajac sobie zasluge Jego
Ofiary. Co On zlozyt za nas? Czego On wyrzekt si¢
na nasza korzy$¢? Odpowiadamy: On ofiarowat swoja
ludzka nature i wszystkie jej prawa i korzysci. Nasz
Pan zlozyt te ofiare za nas — oddat tak swoje prawa
ludzkie jak i przywileje. Jako doskonaty czlowiek,
$wigty, niewinny 1 niepokalany, odlagczony od
grzesznikow, posiadal On zupelne prawa i przywileje
doskonatego Adama, ktory
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je stracit przez niepostuszenstwo. Cztowiek Chrystus
Jezus dat Samego Siebie na ofiarg, aby odkupié nature
ludzka, ludzkie prawa stracone przez ojca Adama. T¢
cene On ztozyl, kiedy wyrzekt sie wszystkiego i
sumart, sprawiedliwy za  niesprawiedliwych”.
Jedzenie baranka wyobraza lub figuruje przyswajanie
sobie przez Domownikéw Wiary tych ziemskich praw
i1 korzysci, ktore zostaly utracone przez
niepostuszenstwo Adama, a odkupione przez $mieré¢
Jezusa. Innymi stowy, oznacza to nasze przyswajanie
sobie usprawiedliwienia od grzechu. Jemy wigc wiara
i dlatego jest powiedziane, ze jesteSmy
Lusprawiedliwieni z wiary”. Przez wiar¢ jest nam
dozwolone uwaza¢ si¢ jako zupekie przywroceni do
laski Bozej przez zashuge Ofiary Chrystusa, tak jak
zostali§my pozbawieni taski Bozej przez przewinienie
Adama wzgledem Boga z powodu jego grzechu.
Jedzenie baranka oznacza ocenianie tych rzeczy i
przyswajanie ich sobie. Im wigcej jemy, tym wigksze
jest nasze uczucie zadowolenia w odniesieniu do
naszego uwolnienia od potepienia i do przywrocenia
nam flaski Bozej przez zastuge naszego Baranka
Wielkanocnego.

Pierworodni z Domu Wiary, silniejsi, surowsi i
wiecej] zaawansowani, oczywiscie wiecej przyswajali
sobie z baranka. W dodatku do tego, gorzkie ziota
byly dostarczone celem zaostrzenia apetytu. Ziota te
przedstawiajg gorzkie proby 1 doswiadczenia
Pierworodnych, ktore coraz wigcej pokazuja nam
nasza niedoskonato$¢ i sprawiaja w nas ocen¢ zastugi
naszego Pana, ktora catkowicie przykrywa nasze
wady i zupelnie zadowala nasze kazde pragnienie
oraz czyni nas zupehlie przyjemnymi dla naszego
Ojca Niebianskiego.

Co rok przez wiecej niz szesnascie stuleci Zydzi
obchodzili $wigto Przejscia z Boskiego rozkazu — nie
tylko ofiar¢ baranka i jedzenie go w t¢ samg noc po
pokropieniu jego krwig odrzwi, ale w dodatku
obchodzili oni $wigto przez siedem nastgpnych dni.
To $wicto Przejscia przedstawia rados$¢ i radowanie
sie, blogostawienstwa 1 laski wynikajace z
pokrewienstwa z Bogiem, a oparte na zashudze
Baranka Wielkanocnego — na jego ofierze i jedzeniu
z niej. Jednak Zydzi nie rozumieli znaczenia tego, co
czynili. Nie bylo rzeczg konieczng, aby oni to
rozumieli. Kiedy Boski wlasciwy czas nadejdzie, to
bedzie im dane wyjasnienie. Ten wiasciwy czas
nadszedl w te noc, w ktora nasz Pan zostal zdradzony
— W noc czternastego dnia pierwszego miesigca, w
noc figuralnego zabicia baranka wielkanocnego.
Mistrz  zgromadzit wokoto Siebie dwunastu
Apostotéow. On powiedziat im: ,,Zadajac zadatem tego
baranka jes¢ z wami, pierwej nizbym cierpial (Luk.
22:15). Oni mieli swa zwykla wieczerze $wicta
Przejscia z upieczonym barankiem; a dopiero potem
nasz Pan ustanowil to, co my poufnie nazywamy
»Wieczerza Panska” — nowy symbol pozafiguralne;j
Wielkanocy. To, co nasz Pan ustanowit ze Swoimi
nasladowcami, mialo zajag¢ miejsce zydowskich
ceremonii, wpro-
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wadzi¢ w zycie t¢ samg myS$l, ale na wyzszym
poziomie,  przedstawiajac  jasniej 1 lepiej
wyrozumienie tej sprawy. Zamiast baranka miat by¢
przasny chleb, przedstawiajacy ciato naszego Pana.
Chleb ten On rozdat Swoim Apostotom mowigc: ,,To
jest ciato moje, ktore si¢ za was daje; to czyncie na
pamigtke moj3” (Luk. 22:19). Jedzenie tego
przasnego chleba przedstawia ich przyswajanie sobie
zashugi ofiary Chrystusowej — usprawiedliwienia z
wiary.

Nastepnie byl przedstawiony ,,owoc winorosli”
jako czes¢ tej Pamiatki mitej ofiary naszego Pana. On
wyjasnit, ze wino przedstawia Jego krew — , krew
Nowego Przymierza, ktora si¢ za wielu wylewa na
odpuszczenie grzechow” (Mat. 26:28). Co =za
przypomnienie, ze cena okupu jest niezbedna za
grzechy $wiata. Ztamany chleb naucza czgs¢ lekceji a
,kielich” naucza o pozostatej jej cze$ci. My nie tylko
potrzebujemy pokarmu, sity i pomocy, aby wroci¢ do
Boga 1 Jego taski, ale rowniez potrzebujemy
drogocennej krwi — zycia naszego Pana jako ceny
okupu, dla uwolnienia nas od potepienia
Sprawiedliwosci. Uczniowie naszego Pana musza
wiarg je$¢ (czyli przyswaja¢ sobie) ,,chleb” i pié
,kielich”, bo inaczej nie mogg oni by¢ z Nim w
jednosci. Owoc winoro$li symbolizuje najpierw zycie
naszego Zbawiciela oddane za nas, Jego ludzkie
zycie, Jego istote, Jego dusz¢ wylang na $mieré za
nas; a przyswajanie sobie tego przez nas oznacza
najpierw nasze przyjecie praw  Restytucji i
przywilejow, ktore zostaly zapewnione przez ofiare
naszego Pana — Usprawiedliwienie. Wigcej niz to:
Apostot pokazuje, ze jest inny, glebszy poglad na te
Pamigtke. Ci, ktorzy w ten sposéb jedli i pili, ktorzy
w taki sposob przyswajali sobie zastugi naszego
Zbawiciela, byli policzeni z Nim jako Jego
»cztonkowie”, jako Jego zlamane ,cialo”; a ich
ofiarowane zycie w Jego stuzbie pod Jego
kierownictwem bylo uwazane jako czgs¢ Jego ofiary.
Stowa Apostota pod tym wzgledem sg nastepujace:
,Kielich blogostawienia, ktory blogostawimy, izali
nie jest spoteczno$cig [spoteczng jednoScig] krwi
Chrystusowej? Chleb, ktory tamiemy, izali nie jest
spoteczng jednoscia ciata Chrystusowego? Albowiem
jednym chlebem, jednym ciatem wiele nas jest; bo
wszyscy jednego chleba [Chrystusa] jesteSmy
uczestnikami” (1 Kor. 10:16, 17). Jednak to drugie
znaczenie odnosi si¢ tylko do cztonkéw Ciala
Chrystusowego, gdy byli w ciele; ono nie stosuje si¢
do Wielkiego Grona i do niesptodzonych z Ducha. Co
do szczego6tow, prosimy zob. T.P.' 60, 47.

Kilka waznych rzeczy w zwigzku z naszym
przygotowaniem si¢ do Wieczerzy Panskiej mozna by
uczyni¢: (1) zbada¢ samego siebie, (2) oczysci¢ sie i
(3) napehi¢ sie Duchem Sw. Podajemy mysl, by
ponownie zbada¢ artykuly: Zbadanie Samego Siebie
(P' 20, 190); Pomoc
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Dla Codziennego Zycia (T.P. '28, 66; '68, 18);
Chrystus — Jego Waska Sciezka ((T.P/63, 29 itd);
Chrystus — Jego Cierpienia .(T.P/ 71, 61). Jezeli
wiernie przeprowadzimy egzaminacj¢ samych siebie,
pokazana w figurze przez lzraelitow szukajacych w
swoich domach za kwasem, to wynikiem tego bedzie
znalezienie symbolicznego kwasu: grzechu, biedu,
samolubstwa 1 $wiatowosci, szczegdlnie w postaci
wad oblegajacych nasze serce i umyst. Wszedzie w
Pismie Sw. stowo kwas oznacza zepsucie w
przeciwienstwie do czystosci. I takie samo znaczenie
ma ono w naszym tekscie. Apostot napomina nas, aby
stary kwas, kwas bezbozno$ci, kwas obtudy, kwas
zlosliwosci 1 pychy, byt zupetnie usuniety. Oczysémy
si¢ z tych rzeczy i zniszczmy je Duchem Bozym
(Rzym. 8: 12, 13; 1 Kor. 5: 7,8). To bedzie druga
rzecza do uczynienia w naszym przygotowaniu si¢ do
godnego obchodzenia Pamigtki. Trzecig rzecza do
uczynienia w przygotowaniu si¢ do godnego
obchodzenia Wieczerzy Panskiej jest napelnienie si¢
Duchem Sw., napelnienie naszego serca i umystu
Duchem Panskim, szczegélnie duchem wiary,
mestwem  (sercem  mestwa  jest  nadzieja),
samokontrolg, cierpliwoscia, poboznoscig, braterska
mito$cia 1 mitosierdziem. Napehnijmy drodzy bracia i
siostry nasze serca i umysty tymi taskami. Pozwolmy
kazdej z nich by¢ bardzo czynng w nas i pozwdlmy
im pojedynczo i zbiorowo zupelnie obfitowaé w
naszym sercu i umysle w kazdym dobrym stowie i
czynie. One sprawig, ze nie bedziemy proznymi ani
niepozytecznymi w znajomosci Panskiej. Jezeli wiec
one begda obfitowaly w nas, to pozwola nam nie tylko
obchodzi¢ symboliczne $wigto z przasnym chlebem
szczerosci 1 prawdy, ale rdwniez one pozwolg nam
wiernie obchodzi¢ $wigto z przasnym chlebem
szczero$ci i prawdy, co symbolizujemy w Pamigtce
— nasze usprawiedliwienie i nasze poswigcenie.
Podajemy mysl, aby jako dalszy sposob
przygotowania si¢ do Wieczerzy Panskiej, bracia i
siostry przeczytali sobie rozdzial o Wielkanocy
Nowego Stworzenia w tomie parousyjnym VI i
artykut w Z' 15, str. 67. Zbor w okolicy Philadelphii
bedzie obchodzit Wieczerze Panska w  kaplicy
Swiecko-Domowego Ruchu Misjonarskiego po godz.
6-tej wieczorem 15 kwietnia. Jezeli z jakiegokolwiek
powodu ktos omieszkatby obchodzi¢ Pamiatke 14
Nisan, czyli 15 kwietnia po godz. 6 wieczorem, to
mogltby jg obchodzi¢ miesigc pozniej (4 Moj. 9: 6—
15). Prosimy =zbiory 1 jednostki obchodzace
Wieczerze Panska, o szybkie przystanie krotkich
sprawozdan z ich wushlugi, podajac o duchu,
btogostawienstwie i liczbie uczestnikéw na tym
zebraniu, za co juz z gory dzigkujemy. Niechaj Pan
blogostawi nas wszystkich w naszym przygotowaniu
si¢ do Wieczerzy Panskiej, w naszym udziale w niej 1
w doswiadczeniach po niej.
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NASZE PIECDZIESIATE CZWARTE ROCZNE SPRAWOZDANIE

ZIEKI tasce naszego drogiego Niebianskiego
Ojca i naszego drogiego Pana Jezusa Chrystusa
byli§my w stanie zakonczy¢ jeszcze jeden fiskalny
rok dla Nich w interesie Prawdy, braci oraz
swiadczenia Prawdy ludowi Bozemu i $wiatu.
Jestesmy pewni, ze wszyscy radujemy si¢ z
udzielonych nam przywilejow wzrostu w lasce,
znajomo$ci i stuzbie. Na ile nasz laskawy Pan
kontynuuje wydobywanie na $wiatlo dalszych Prawd
z Boskiego Stowa, szczegdlnie w odniesieniu do
Mtodocianych Godnych, Poswieconych Obozowcow
Epifanii i budowy Obozu Epifanicznego, radujemy si¢
z przywileju naszego zaangazowania w tej shuzbie na
czasie i dzigkujemy Bogu za powodzenie tej pracy
prowadzonej przez nas. Dzickujemy takze za
umiarkowanie pokojowe warunki w wigkszosci
krajow, ktore umozliwiajg nam i innym wykonywanie
tej wielkiej pracy, bedacej wstgpem do ustanowienia
Jego Krolestwa na ziemi, w celu blogostawienia
rodzaju ludzkiego w ogolnosci.
AMERYKA POD SILNA PRESJA
W ciggu minionego roku Ameryka poczynita wielkie
ustepstwa, poswiecita wiele zasad i1 nie dotrzymata
przyjetych zobowigzan w wysitku zakonczenia wojny
w Wietnamie, bez otwartego przyznania si¢ do
porazki i w usilowaniach pozyskania zyczliwosci
Chin Ludowych oraz niektorych innych panstw. Jezeli
chodzi o istot¢ wojny w Wietnamie i jej poczatek,
jako wysilek majgcy na celu utrzymanie tam wiladzy
Rzymsko-Katolickiej, zob. T.P.’64, str. 26, par. 5 i 6;
P’ 66, str.5.

W P' 40, str. 98—101, jak wida¢ Joaz (dany przez
Boga), krol Judy (2 Krol. 11:12; 2 Kron. 23; 24),
przedstawia Ameryke w stanie rozdziatu kosciota od
panstwa. Zwro¢my wigc uwage na to co mowi 2 Krol.
12:18 o Joazie i jego ustgpstwach na rzecz Hazaela,
krola Syrii. Rozumiemy, ze zloto w skarbcach
$wiatyni i domu krélewskiego odpowiednio przed-
stawia Boskie zasady dotyczace religii i panstwa.

Z punktu widzenia specjalnych obrazow (a nie z
punktu widzenia wielkich lub matych 2520-letnich
paraleli) Jozafat (1 Krél 22:1-50; 2 Kron. 17-20), krol
Judy, przedstawia Ameryk¢ od czasow wojny
domowej Standéw Zjednoczonych (1861 r.) prawie do
konca I fazy Wojny Swiatowej, pomagajaca
bezinteresownie europejskim Aliantom (Izraelowi;
zob. T. P.' 31, str. 67, par. 4). Jako pozaobraz
Jozafata, rzeczy poswigcone ofiarowata religii
(domowi PANSKIEMU), tzn. przedstawila i
zastosowala w praktyce wszystkie zasady wolno$ci
pozostajgce w zwiazku z religia jak: wolno$¢ kultu,
wolnos¢ propagandy religijnej za posrednictwem
stowa 1 druku (wlaczajac wolno$¢ angazowania si¢ w
religijnych kontrowersjach), wolno$¢ zgromadzania
si¢ 1 rozpowszechniania religii nie kontrolowane;j,
popieranej lub faworyzowanej przez panstwo,
realizujac w ten

sposob rozdzial kosciota od panstwa. Pozniejsze
wydarzenia w Ameryce sg przedstawione przez
nastgpujacych po sobie krolow Judy. Joram (2 Krol.
8:16—24; 2 Kron. 21) przedstawia Ameryke
szkodliwie reakcyjna, a Ochozyjasz (2 Krol. 8:25—
29; 2 Kron. 22:1—9) przedstawia Ameryke mniej lub
wiecej odstepczo autokratyczng. Jak juz bylo
powiedziane Joaz przedstawia Ameryke w rozdziale
kosciota od panstwa, poczatkowo czystym, poOzniej
skorumpowanym. Te trzy ostatnie formy wladzy
powtarzaly wyzej wymienione zasady wolnosci
religii, jako ich rzeczy ofiarowane religii, ale
sukcesywnie przez czyny — nie przez slowne
wyrzekanie si¢ — coraz bardziej stosowaty
kompromis w przestrzeganiu tych zasad.

Pozaobrazowy Joaz wiernie przestrzegat polityke
rozdzialu kosciota od panstwa podczas administracji
Hardinga, Coolidge'a i Hoovera. Pozniej jednak do tej
polityki wprowadzono kompromis przez quasi-
przymierze pomiedzy administracja Roosevelta i
Kosciotem Rzymsko-Katolickim, a szczegolnie
Papiestwem, najbardziej totalitarng wtadzg na ziemi.
Ukoronowaniem tego quasi-przymierza byly quasi-
dyplomatyczne stosunki ~ pomiedzy  Stanami
Zjednoczonymi 1 papiezem, utrzymywane pod
pokrywka osobistego przedstawiciela prezydenta w
Watykanie, ktorych skorumpowane dzialanie istnieje
nawet do dzisiejszego dnia. Kompromisy poczyniono
takze w wykretnym udzielaniu finansowej pomocy
rzadu, posrednio i bezposrednio, szkotom parafialnym
i w innych ustepstwach na rzecz witadz Kosciota
Rzymsko-Katolickiego.

Boska sprawiedliwos¢ karata i karze Ameryke za jej
odstepstwo od czystego amerykanskiego rozdzialu kosciota
od panstwa. Zauwaz np. co przydarzylo si¢ Ameryce w
Korei, w Laosie i co przydarzylo si¢ jej w Wietnamie,
pomimo ogromnych zasobow amerykanskich w ludziach i
materiatach (2 Kron. 24:24).

Zobacz takze stwierdzenie br. Johnsona w P'40, str.
101, par. 1: ,,W pozafiguralnym poganizmie Hazael
bedzie niszczyt dobre rzeczy religiine Ameryki
dobrowolnie  niepodleglej, = Ameryki  szkodliwie
reakcyjnej, Ameryki odstgpczo autokratycznej i
Ameryki wiasciwie oddzielonej od kosciota. Oprocz
tego pozaobrazowy Joaz w aspekcie koscielnym,
finansowym 1 politycznym bedzie musiat placic
pozaobrazowemu Hazaelowi ogromne odszkodowania,
ktoére bez watpienia obejma jego wielkie rezerwy zlota i
srebra, azeby przekupstwem skloni¢ pozaobrazowego
Hazaela do zniesienia oblezenia pozaobrazowej
Jerozolimy w aspekcie politycznym, finansowym i
koscielnym w zwigzku z czym ta ostatnia (Jerozolima
zastepuje Judee — Ameryke) zapewni sobie zniesienie
omawianego oblezenia (2 Krol. 12: 18; 2 Kron. 24: 23)”.

Wyrzekanie si¢ w obliczu nieuchronnosci wojny i
zwigzanych z nig warunkow, pozaobrazowych naczyn
ofiarowanych przez pozaob-
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razowego Jozafata, Jorama, Ochozyjasza i Joaza oraz
pozaobrazowego zlota z pozaobrazowej S$wiatyni i
domu krolewskiego, wzrastalo w ostatnich latach.
Pozaobrazowy Joaz pod naciskiem zgadzat si¢ na
warunki dyktowane przez pozaobrazowego Hazacla,
dotyczace wyrzeczenia si¢ niektorych dobrych zasad
demokracji, wolnosci i rozdzialu kosciota od panstwa,
a przyjecia 1 praktykowania niektorych zasad
totalitarnych.
PROBLEM SZKOL PARAFIALNYCH

Wielka presja byla wywierana w wielu .stanach i
w calym panstwie Stanow Zjednoczonych w
wysitkach odprowadzenia funduszow podatkowych,
przeznaczonych na szkoly publiczne, a uzycia ich do
zasilenia szkot  koscielnych, szczegélnie szkot
rzymsko-katolickich. Styszymy wigc dzisiaj o
duchownych — a nawet o biskupach i kardynatach i
sporadycznie o rabinie lub protestanckim duchownym
— zabiegajacych w  kuluarach poselskich i
wywierajacych nacisk na politykéw w celu uzyskania
zgody na uszczkniecie ze skarbu panstwa zasitku dla
ich denominacyjnych instytucji. Niedawno w Stanach
Zjednoczonych  biskupi  Kosciota ~ Rzymsko-
Katolickiego, obradujacy w Waszyngtonie nad
sposobami zdobycia funduszéw publicznych dla
swoich  sekciarskich  szkdt, krytykowali  Sad
Najwyzszy za przestrzeganie konstytucyjnych klauzul
w zakresie wolnosci religijne;.

W 1972 roku nawotywano, tak z platformy Partii
Demokratycznej, jak i  Republikanskiej, do
wprowadzenia pewnych form publicznej pomocy na
rzecz szkot parafialnych, ignorujac w ten sposob
przeciwny glos badanej opinii publicznej i orzeczenia
sadu federalnego, traktujace taka pomoc za sprzeczna
z konstytucja. Podczas gdy demokraci przyjeli punkt
programu politycznego zawierajacy zobowigzanie do
»przekazania pomocy finansowej na mocy przepisu
konstytucyjnego dla dzieci W szkotach
niepublicznych”, to  republikanie  szczegdlnie
domagali si¢ ustawy wprowadzajgcej podatek na
stworzenie kredytu w celu udzielania pomocy
szkotom parafialnym.

Tak  plan  kredytowo-podatkowy  mocno
podtrzymywany przez administracj¢ Nixona, jak i
forma porgczen, sugerowana przez McGoverna, jako
lepszy sposob udzielania pomocy parafialnym i
prywatnym szkotom, stanowig probe ominigcia
konstytucji przez skierowanie pomocy dla szkot
parafialnych za posrednictwem rodzicéw. Jednakze
sady federalne w Ohio i Pensylwanii, w kwietniu
1972 roku orzekly, ze takie sposoby sa niezgodne z
konstytucja, poniewaz ich glownym zamierzeniem
jest udzielanie pomocy szkolom koscielnym za
posrednictwem rodzicow, stuzacych, jako
»przewody”, przez ktore muszg przeptyna¢ pieniadze.

Ponowienie przez prezydenta Nixona w dniu 25
pazdziernika przyrzeczenia, dotyczacego poparcia
federalnej pomocy dla szkoét parafialnych, wywotato
ostra krytyke ze strony coraz bardziej wpltywowej
organizacji zwanej Unig
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Amerykanéw Na Rzecz Rozdzialu Kosciota od
Panstwa, jak nastepuje: ,,Prezydent Nixon zajal swoje
stanowisko prosto i otwarcie na korzy$¢ udzielania
pomocy federalnej instytucjom ko$cielnym. Stanowi
to zupelna kping z klauzuli o wolnosci religijne;j,
zawarte] w pierwszej poprawce do ustawy i
odrzucenie calej naszej tradycji w zakresie rozdziatu
Kosciota od Panstwa. Czyni te zabiegi w celu
uzyskania poparcia sekciarskiego bloku w wyborach.
Dostarczyt rodzicom sekciarskiego argumentu w
zakresie ,,wolnosci wyboru”, jak gdyby nie mogto by¢
wolnosci bez subsydiowania jej przez rzad. Wszyscy
rodzice s3 obecnie wolni w posylaniu swoich dzieci
do prywatnych lub sekciarskich szkot, jesli je
wybiora, w miejsce szkot publicznych dostepnych dla
wszystkich bez dyskryminacji. Jezeli pragna
religijnego przeszkolenia albo religijnej segregacji dla
swoich dzieci lub jakiejkolwiek innej shuzby, nie
swiadczonej w publicznych szkotach, sag wolni i moga
ja poszukiwac. Jednakze czynig to na wlasny koszt,
poniewaz religia jest sprawa prywatng i dobrowolng
w tym kraju.

Prezydent Nixon uczynit krzykliwag oferte dla
katolickich wyborcow myslac, ze sobie ich zjedna
przez wprowadzenie federalnej pomocy dla szkot
parafialnych. Ten fakt, ze Sad Najwyzszy ponownie
orzekt taka pomoc, jako niekonstytucyjna, nie wydaje
si¢, aby sprawil mu najmniejszy klopot. Chetnie
wprowadza religijne sprawy do polityki i podsyca
miedzywyznaniowg wrogo$¢ w celu chwytania w
sposob zatosny spodziewanych glosow.

To niecne kokietowanie sekciarskiego bloku
wyborczego z pewnos$cig spotyka si¢ z oburzeniem
wiekszosci tych obywateli katolickich, ktoérzy wola
posyta¢ swoje dzieci do szkoét publicznych.

Prezydent przez okres pelienia swego urzedu
odmawial widzenia kogokolwiek sprzeciwiajacego si¢
sprawom parafialnym, a nawet sluchania glosu
rozsadku. Widzimy wigc obecnie rezultat godnego
pogardy porzucania przez niego tradycji naszego
kraju”.

WIDMO SWIATOWEGO KRYZYSU

Dr Hans Sennholz, dyrektor Fundacji Studiéw
Ekonomicznych i wybitny analityk w dziedzinie
dziatalnosci gospodarczej, ktory uzyskatl doktoraty z
zakresu nauk ekonomicznych i politycznych w NRF
oraz Stanach Zjednoczonych, ostrzega, ze szybko
toczace si¢ wydarzenia w sferze migdzynarodowych
finans6w moga osiagna¢ punkt kulminacyjny w
kryzysie o groznych na skale $wiatowg rozmiarach i
to na poczatku 1973 roku.

W wyktadzie nakreslit zwyzki i spadki kursu
eurodolara poczawszy od sierpnia 1971 roku, gdy
prezydent Nixon zamrozit wymienialno$¢ waluty na
ztoto, w ktérym to czasie, powiedziat dr Sennholz, w
Fort Knox byto tylko 10 miliardow dolaréw w ztocie
(spadek z 24 miliardow dolaréw). Byt to — dla celow
ptatnosci migdzynarodowych — kruszec, stanowig-
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cy pokrycie dla amerykanskich banknotow, poniewaz
dolar amerykanski stal si¢ $wiatowa wymienng
jednostka migdzynarodowa mimo, ze Amerykanie w
kraju nie moga wymienia¢ waluty na ztoto.

W kazdym razie cudzoziemcy za granicg posiadali
okoto 65 miliardow dolaréw, szczegdlnie w
podziemiach centralnych bankéw walutowych NRF i
Szwajcarii. Byly to dolary, ktorymi Amerykanie ptacili
za niemiecki import (Volkswagen itp.) 1 pienigdze
wymienione w Szwajcarii na franki, trzymane tam na
poufnych kontach przez Amerykandéw bojacych sig
inflacji w Stanach Zjednoczonych.

Sennholz powiedzial, ze administracja Nixona —
w odpowiedzi na domaganie si¢ ztota przez obywateli
NRF i Szwajcaréw — naktaniala Europejczykéw do
kupowania papieréw wartosciowych (emisje skarbu)
przewaznie z waznoscig do 90 dni.

,»Przez ironi¢ losu” — powiedzial Sennholz,
,spoleczenstwo NRF najbardziej »finansowato
uzdrowienie« Nixona. Impas eurodolara siggat w
1972 roku do 75 miliardow dolaréw zadluzenia
Ameryki w zlocie. Europejczycy zakupili za 51,5
miliardow  dolarow  papierow  wartoSciowych,
zmniejszajac w ten sposob drenaz zlota wymaganego
od Stanéw Zjednoczonych i rzeczywiscie wzmocnili
dolara.  Obecnie  warto§¢ nie  wykupionych
eurodolarow wynosi 20 miliardow”.

Podczas kiedy na kroétki czas przyniosto to Stanom
Zjednoczonym ulge, natychmiast wystapil wiekszy
kryzys. Stany Zjednoczone nie sptacily swoich
dlugéw w zlocie, lecz tylko je odroczyty.

Jednakze Europejczycy nie moga udzieli¢ dalszej
pomocy  Stanom  Zjednoczonym,  powiedziat
Sennholz. Ich waluty ulegly ostabieniu i inflacji,
poniewaz drukowali marki i franki, azeby przede
wszystkim zakupi¢ dolary — pokrycie bowiem
stanowi dolar wymienialny na ztoto.

Europejczycy stukaja do drzwi Waszyngtonu, aby
si¢ upewni¢ czy papiery wartosciowe beda w koncu
wykupione. ,,Oni moga nimi obraca¢ — kupujac
nowe papiery za stare — lecz stwierdzaja, ze nie sa w
stanie utrzyma¢ ich duzo wigcej” — powiedziat
Sennholz.

Niedawno spotkato si¢ $wiatowe konsorcjum
bankierow, w ktérym on uczestniczyl. Oswiadczyl, ze
bankierzy nie widza zadnych mozliwo$ci unikniecia
przez Stany Zjednoczone nadchodzacego kryzysu
finansowego.

,»Nastagpi zlowieszcze zatamanie kredytu i
natychmiastowe zawieszenie wszystkich Swiatowych
ptatnosci, prowadzace do rozkladu $wiatowego
kapitalu 1 rynku kredytowego” powiedziat
Sennholz.

»Istnieje »$wiatowa pula« wynoszaca 62— 65
miliardow dolaréw, z ktorej wielcy przedsiebiorcy
moga zaciggac pozyczki. Zmniejszenie tej ilosci o 10
miliardow dolar6w zamrozi budownictwo i wzrost
obrotow pienieznych na catym $wiecie”, powiedziat
Sennholz i dodat: ,,To co nastagpi bgdzie o wiele
gorsze, anizeli kryzys na poczatku lat 1930-tych”.
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Ocena tego co prawdopodobnie wkrotce nastapi
byta czescig ogodlnej rozmowy, na temat szans obecne;j
inflacji stajacej si¢ hiperinflacja w potaczeniu z
rozpatrywanym  przez administracj¢ = ponurym
obrazem deficytu budzetowego, wynoszacym prawie
40 miliardéw dolarow.

Sennholz takze wyglosil teorie, iz Stany
Zjednoczone juz w trzecim pokoleniu usitujg
wszczepi¢ u siebie filozofi¢ sprzeciwiajacg si¢
zyskowi 1 konkurencji. Powiedzial, Zze osobliwa
amerykanska filozofia, ktéra sprzeciwia si¢ wolnej
przedsicbiorczosci moze by¢ okreslona  jako
»instytucjonalizm”. Poréwnat niemiecki ,,nowy tad”
pod Otto Bismarckiem przy koncu 19 stulecia i
Ameryke w latach 1930-tych; niemieckie zamieszki
spoteczne w 1920 roku i amerykanskie w latach 1960-
tych.

Sennholz powiedzial, ze widzi trzecig fazg —
totalitarnej dyktatury nie narzucanej, lecz serdecznie
witanej jako  odprezenie i  zbawienie «—
rozpoczynajacg sie ,,nadchodzacym kryzysem”.

Ta  przepowiednia ,totalitarnej  dyktatury”
przypomina nam stwierdzenie br. Johnsona w P'43,
str. 112, iz typ Hazaela i Joaza ,wydaje si¢
wskazywacé, iz pozaobrazowy Joaz bedzie si¢ stawal
przez jaki$ czas mniej lub wigcej totalitarny i to pod
wplywem pozaobrazowego Hazaela”. Dhugi militarne
Ameryki spowodowaty ten kryzys finansowy.

Finansowy dylemat Stanéw Zjednoczonych
mozna takze rozwazy¢ z innego punktu widzenia —
narodowego raczej niz miedzynarodowego. Wielu
zdaje sobie obecnie spraw¢ z ogromnych i wcigz
wzrastajacych cigzarow zadtuzenia — publicznego i
prywatnego. Obecnie dlug ten wynosi wigcej anizeli
dwa tryliony dolaréw 1 nadal wzrasta w tempie
przyspieszonym. Jednak wszyscy sa niedostatecznie
uswiadomieni o istnieniu jeszcze wigkszego cigzaru
dtugu, wiszacego nad narodem amerykanskim. Ten
tak realny, lecz rzadko dostrzegany ci¢zar zadluzenia
zbliza si¢ pod ksiegowa nazwa ,,zobowigzania
kontyngentowe”. Wynosi to trzy tryliony dolarow —
wiecej anizeli 25% z tego moze sta¢ si¢ niczym
innym jak ,kontyngentem”. To samo w sobie moze
oznacza¢ wielki ktopot, jesli nie catkowita kleske.

NIEBEZPIECZNA SYTUACJA
W W.BRYTANII

Nie bedziemy tutaj omawia¢ tych licznych
problemow rozktadu, jakiego doznawajg rézne kraje,
z wyjatkiem niedawnego w W. Brytanii.

W lipcu 1972 roku niezwykly rodzaj zaburzen
wybucht w Anglii. Zwiazki zawodowe zostaly
postawione w stan pogotowia na skutek uwiezienia
pigciu delegatéw zwiazkowych za pogwalcenie przez
nich nakazu sadowego. Dziesiatki tysiecy robotnikow
brytyjskich przerwalo praceg, azeby zaprotestowac
przeciwko temu. Akcja strajkowa pograzyla kraj w
chaos przemystowy. Stawianie oporu wobec nakazu
sadowego doprowadzito premiera do
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stwierdzenia, iz to bylo ,wyborem pomig¢dzy
anarchig, a panowaniem prawa i porzadku”.

Tymczasowe odroczenie wyroku nastgpito w
rezultacie uwolnienia delegatow zwiazkowych.
Niemniej jednak cios dobrze wymierzony trafit w
praworzadna wiladze, co zostalo ujawnione w
stwierdzeniu wypowiedzianym przez uwolnionych
delegatow: ,,Sad nas nie uwolnil... Nasi towarzysze
nas uwolnili... I kiedykolwiek w przysztosci bytoby to
konieczne, mozecie uczynic to ponownie”!

Jeden z korespondentow dla jakiejS z gazet
amerykanskich  podal  nastgpujaca  informacje:
»~Narodzita si¢ legenda o wielkim zwycigstwie nad
konserwantywnym rzadem. To moze wywrzeé
gleboki skutek na przysztosci W. Brytanii”.

Po raz drugi w ciggu dwoch lat 41.000 brytyjskich
robotnikow portowych przystapito do nieograniczonego
strajku, ryzykujac raz na zawsze konfrontacje z rzadem.
Dano do zrozumienia iz rzad moze proklamowaé stan
wyjatkowy. W kazdym razie kraj stangt w obliczu
gospodarczego paralizu. Wspomniany korespondent
ponownie podat zwiezle: ,,Porty brytyjskie sa obecnie
zamknigte. Dzwigi 1 windy nieczynne. Wigkszo$¢
statkbw wudata si¢ gdzie indziej, kilka statkow
przycumowanych tu i tam do mola ma dziwnie
opuszczony wyglad, cechujacy wszystkie statki, ktore
nie majg zatrudnienia. Narodowy strajk dokerow
rozpoczat si¢, najbardziej niebezpieczny rodzaj zastoju,
jaki moze znie$¢ kraj wyspiarski.

,»W porzadku, jesli chcecie abysmy was prowadzili
bedziemy was prowadzi¢!” — wyrzekl delegat
londynskiego zwigzku dokeréw Vic Turner, po
ogloszeniu decyzji konferencji delegatow zwigzku
zawodowego. Mial on postawe cztowieka oglaszajacego
swigtg wojne przeciwko konserwatywnemu rzadowi i
jego ustawie o stosunkach prawnych. Dla pana Turnera i
jego kolegi w przemysle, Bernarda Steera, ,,my” w tym
przypadku oznacza Komunistyczng Partie Wielkiej
Brytanii”.

Obecnie rzad W. Brytanii zarzadzil zamrozenie
ptac i cen, aby powstrzymac niekontrolowang inflacje.

SYTUACJA W SWIECIE RELIGIINYM

Degradacja, demoralizacja i1 dezintegracja w
dalszym ciggu wzmagaja si¢ w ogdélnym nurcie
kosciolow  nominalnych. Prawdziwe  doktryny
Boskiego Stowa sa w sposob godny politowania
lekcewazone i stosunkowo niewielu jest poboznych
chrzescijan, studiujacych Biblig ,,...ktorzyby dobrze
rozbierali stowo prawdy” (2 Tym. 2:15) i ktorzyby
,»..ToS8li W lasce 1 znajomo$ci Pana naszego i
Zbawiciela Jezusa Chrystusa” (2 Piotra 3:18).
Humanitaryzm i gmatwanina socjalnych problemow
w wielkiej mierze wyrugowaly gloszenie Ewangelii i
wysoki standard zycia chrzescijanskiego (1 Kor.
9:16—18; Gal. 3:8; 2 Piotra 1: 5—11). Wielu
kaptanéw i kaznodziejow okazalo mniejsze
zainteresowanie w karmieniu barankow 1 owiec
»trzody Bozej” (Jana 21:15—
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17, Dz. Ap. 20:28; 1 Piotra 5:2), anizeli w
demonstracjach i walkach ulicznych na korzy$¢ praw
obywatelskich, zwyciestw militarnych, pokoju w
Wietnamie oraz w wielu innych sprawach.

System papieski 1 Kosciot Rzymsko-Katolicki
rozpadajg si¢ w dalszym ciggu. Przed rokiem
podalismy, Ze centralny urzad statystyczny Watykanu
wykazat, iz miedzy 1963 r. a 1969 r. 11.000
mezczyzn opuscito czynng stuzbe. W ciggu ostatnich
trzech lat dodatkowe tysigce mezczyzn i 20.000
zakonnic porzucito swe stanowiska sluzbowe azeby
wroci¢ do nurtu amerykanskiego zycia §wieckiego —
a bardzo niewielu z nich zostalo zastapionych. Bez
watpienia nowi diakoni i kaptani o wiele trudniej
zastosujg si¢ do intencji niedawnego dekretu papieza,
wedtug ktorego poczawszy od 1 stycznia 1973 roku, ci
ktorzy chcieliby zosta¢ diakonami, co przewaznie
stanowi ostatni krok przed przyjeciem S$wigcen
kaptanskich, musza przejs¢ specjalny koScielny
rytual, wymagajacy publicznego zobowigzania si¢ do
przestrzegania celibatu. Musza zlozy¢ pisemne
podanie do swoich biskupéw, a przed ordynacja
muszg podpisa¢ deklaracje o przyjeciu Swigcen
»dobrowolnie i z wlasnej woli”.

Jako przyczyne opuszczenia klasztoréw przez tak
wiele zakonnic podaje si¢, iz Drugi Sobdr
Watykanski, ktory rozpoczat si¢ w pazdzierniku 1962
roku, otworzyl zakonnicom mozliwos$ci stania si¢ w
wigkszym stopniu czgsécig spoteczenstwa w zakresie
pogladow, dziatalnosci i ubioru, w czym odmiennie
od ich poprzedniczek sa uzywane w nowych dla nich
dziedzinach — w gettach, leczeniu odwykowym
narkomanow, klubach nastolatkdéw, w nauczaniu
dorostych, w panstwowych szpitalach i szkotach
publicznych — a wiele z nich, w ich sposobie zycia,
nie moze przystosowaé si¢ do nowych warunkow.
Wielu rzymsko-katolikow jest rozczarowanych do
swego kosciota i ,,rozpaczaja” z powodu tego co ich
zdaniem jest w nim utratg §wigtoSci.

Drugi Sobor Watykanski odbyl si¢ z inspiracji
papieza Jana i byt owocem jego marzen o zjednoczeniu
wszystkich chrzescijan. On zyczyt sobie, aby Sobor
stanowit otwarcie Kosciota Rzymsko-Katolickiego dla
calego nowoczesnego $wiata — wlaczajac protestantow
i niewierzacych. Sporo jednak $wietlanych nadziei i
obietnic Soboru zakonczylo si¢ niepowodzeniem. Sobdr
podkreslit ludzka wolno$¢ 1 godno$¢, pluralizm religijny,
warto$¢ roznorodnosci w samym Kosciele Rzymsko-
Katolickim 1 znaczenie sumienia jednostki. Te
okolicznosci w wigkszym stopniu utrudnily dziatalno$¢
Kosciota Rzymsko-Katolickiego, anizeli to miato
miejsce w minionych stuleciach, kiedy panowata
niekwestionowana zgodno$¢ i1 postuszenstwo. Wiele
zmian wynikajacych z tego i trudnych problemow
spadio na ramiona papieza Pawta VI. Uptynelo dziesig¢
lat od Soboru, ktéry przyniost mu mato radosci lub
satysfakcji. Niedawno powiedzial, iz rozumie ,mgke
niepewnosci — czas chmur, burzy, ciemnosci,
poszukiwan i watpliwosci”. Powaz-
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nie zastanawial si¢, czy Szatan nie zakradt si¢ do jego
kos$ciota razem ze wszystkimi zmianami, mowiac, iz
odnosi wrazenie, ze ,,przez jaka$ szpare diabet wszedt
do S$wiatyni Boga” i ze ,co$ nadprzyrodzonego
przyszto na $wiat, azeby zadusi¢ owoce soboru
ekumenicznego i przeszkodzi¢ kosciotowi w podjgciu
hymnoéw radosci”. Jeden z kardynatéw podkreslit, ze
Sobor zwotano, ,,aby udoskonali¢ kos$cidt, a nie
rozerwa¢ go w kawatki”.

WARUNKI WSROD LUDU PRAWDY

Podobnie jak istnieje mieszanina btednych doktryn
i praktyk z prawdziwymi doktrynami i praktykami w
Kosciotach Rzymsko-Katolickim 1 Protestanckich
Duzego Babilonu, tak tez istniecje w Matym Babilonie,
to jest w sekcie ,.Swiadkow Jehowy” (ktéra jak
Kosciot Rzymsko-Katolicki chelpi si¢ iloscig jako
dowodem Boskiego uznania i rosci sobie pretensje do
stanowienia  jedynego prawdziwego Boskiego
przewodu do objawienia Prawdy) i innych grupach
Prawdy (ktére w roznym stopniu majg wiecej
prawdziwej doktryny i praktyki, a mniej blednej
doktryny i praktyki). Radujemy si¢ widzac, ze wielu
wychodzi z wielkiego ucisku, wybielajac swoje szaty
we krwi Barankowej (Obj. 7:14; tekst ten
bezposrednio odnosi si¢ do Wielkiej Kompanii,
chociaz w zasadzie do wszystkich po$§wieconych). I
tak jak w Wielkim Babilonie wielu oczyszcza si¢ od
btednych doktryn i praktyk przez wyjscie z sekt, gdzie
dostrzegaja ich istnienie, a inni co najmniej w pewnej
mierze oczyszczaja si¢ wewnatrz tych sekt, tak
podobnie wielu czyni w Matym Babilonie.

Tak wiec sckta ,Swiadkow Jehowy”, P. B.L,
Brzask i inne tracity i tracg znaczng ilo§¢ swoich
adherentéw,  opuszczajacych je z  powodu
dotychczasowych i niedawno dodanych btedow w
zakresie doktryny i praktyki, podczas gdy inni w
dalszym ciagu sa sekciarsko przywiazani do swoich
btedow w doktrynie i praktyce, chociaz w pewnej
mierze potepiaja je i oczyszczaja si¢ od nich w miare
jak rozpoznawajg je, jako takie. Na przyklad, niemata
liczba poplecznikéw, opuscita niedawno grupe
Brzasku, poniewaz ich wodzowie glosili niebiblijny,
nierozumny 1 niezgodny z faktami blad, ze
Tysiacletnie panowanie Jezusa jeszcze si¢ nie zaczelo,
ktory to blad jest nastepstwem ich nauk moéwigcych,
7ze wigzanie Szatana jeszcze si¢ nie zaczelo 1 ze
Wysokie Powotanie dotad jest otwarte (w celu
zbijania tych btedow prosze zobaczy¢ P'52, str. 28—
30; T. P." 72, str. 79—87). Inni kontynuuja swoje
bratanie si¢ z Brzaskiem, mimo, ze nie zgadzaja si¢ z
niektorymi blednymi doktrynami i praktykami
wodzoéw Brzasku. Liczne jednostki w réznych
grupach Prawdy zaczynaja dostrzega¢ jak ich
wodzowie thumili i w dalszym ciggu thumia
postepujaca Prawde utrzymujac ich tym sposobem w
niewiedzy. Usiluyjmy dopomoéc im wszystkim w
braterskiej mitosci na ile tylko nas sta¢, osobiscie i
innymi sposobami.
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PRACA W DOMU BIBLIINYM

Praca postepuje tutaj tymi samymi sposobami, w
tym samym duchu i dla tych samych celéw jak
dotychczas. Przy koncu roku fiskalnego statymi
cztonkami rodziny Domu Biblijnego, oprocz
Redaktora, byli: siostry Jolly i Wright (obie liczace po
90 lat i dlatego ich pomoc jest bardzo ograniczona),
brat i siostra August Gohlke, brat Edward i siostra
Mary Heston, brat i siostra Dawid Lounsbury, jun. (i
ich coreczka Rachela), siostra Olive Lounsbury,
siostra Gracja Amir (z Jamajki), siostra Mary Merwin
(ktora w wieku 87 lat pomaga bardzo wydajnie), brat
John Davis, jun., siostra Margery Wiggins (z
Pittsburga, ktora przychodzi pomaga¢ nam co
najmniej czasowo), siostra Patricia Bluett (przychodzi
dwa lub trzy razy w tygodniu) i brat Filip Gross (byty
,,S. I.”, studiujacy obecnie Prawde epifaniczna).

Zestawienie ponizej podane moéwi samo za siebie,
odzwierciedlajac ciagly tutejsza aktywnos¢ oraz braci
zajetych na niwie Panskiej rozpowszechnianiem
radosnego poselstwa Prawdy. Niech te cyfry zacheca
wszystkich do zwigkszenia gorliwosci i aktywnosci
odpowiednio do posiadanych zdolnosci i sposobnosci
(Mat. 25:15; Gal. 6:9).

Radujemy si¢, ze dzigki nie zmniejszonej
cyrkulacji naszych czasopism dobre postannictwo
coraz bardziej dociera do jednostek spragnionych
Prawdy, o czym $wiadczy nasza obszerna
korespondencja. Zachgcamy braci wszedzie, aby
starali si¢ zdoby¢ dodatkowe subskrypcje na T. P.
wsrdd tych, ktorzy znaja Prawde parousyjng, a
subskrypcje na Sztandar Biblijny wsrod tychze i
innych. Prosimy takze o przysytanie w dalszym ciagu
dla naszych ochotnikow wykazéw  nazwisk,
zaznaczajac na ile to mozliwe przynaleznos¢ grupowa
lub denominacyjna. Przez dtuzszy czas
poszukiwalismy bez skutku maszyny do zwijania,
ktora mogtaby nalezycie zwija¢ Sztandar Biblijny.
Pewien drogi brat pracujacy w przedsicbiorstwie
wyposazenia biurowego znalazt niedawno i dostarczyt
odpowiednig maszyne do zwijania. JesteSmy za nig
bardzo wdzigczni, poniewaz ona ulatwi nam pracg
wysylania.

Coraz to wigcej ksigzek, szczegdlnie Biblii i
Boskiego Planu Wiekow, wysyla si¢ bezposrednio,
raczej przez wydawce, zamiast za naszym
posrednictwem.  Takze nasza  sprzedaz na
konwencjach wzrosta. Radujemy sie¢, ze wiecej braci
bierze udzial w pracy strzeleckiej z mnaszymi
ksigzkami, sprzedajac je od drzwi do drzwi lub
sprzedajac i pozyczajac je krewnym, przyjaciotom i
sagsiadom. Zachgecamy do wigkszej aktywnosci w tej
sprawie. W niektorych przypadkach, lokalne organa
wladzy wykonawczej [w USA] moga robi¢ wysitki
zapobiegajace sprzedawaniu przez nas, od drzwi do
drzwi, naszej literatury. Posiadamy w dyspozycji i na
zadanie mozemy dostarczy¢ fotokopie artykutu
czasopisma, podajgcego odpowiednie decyzje Sadu
Najwyzszego Stanow
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Zjednoczonych, a dotyczace sprzedazy i dystrybucji
literatury oraz innych pomocnych informacji. Praca
ochotnicza oraz do pograzonych w zatobie w dalszym
ciaggu przynosza dla wielu bogate blogostawienstwa,
co potwierdzajg otrzymywane przez nas listy. Od
czasu do czasu niektore z tych listow sa publikowane
w Sztandarze Biblijnym.

Nasi podréozujacy méwcy w swojej shuzbie w
dalszym  ciggu  stanowig  zrodlo  bogatych
blogostawienstw dla braci i innych. Do zwigkszenia
danych liczbowych dotyczacych podrozy i uczestnikow
przyczynila si¢ czesciowo europejska podroz Redaktora.

Z  zadowoleniem  dostrzegamy  finansowe
podtrzymywanie w dalszym ciagu pracy, co jest
widoczne z wplywow. Saldo funduszu ksigzkowego i
dodatkowe s$rodki beda wkrotce potrzebne na
dodatkowe drukowanie u nas i za granicg.

Podczas gdy dowody postepu w zewngtrznych
zarysach dzieta s3 bardzo zachgcajace, to jednak
bardziej raduje serce rozpoznanie, przez osobisty
kontakt i informacjg, licznych dowodow statego
postepu w daleko wazniejszej dziedzinie — wzrosScie
na podobienstwo Chrystusowe (2 Piotra 1:5—11;
3:18). Niech Bog zlewa na nas wszystkich obfite i
bogate blogostawienstwa w miarg jak kontynuujemy
studiowanie, praktykowanie 1 rozpowszechnianie
Prawdy!

PODSUMOWANIE NASZEJ PRACY
od 1 listopada 1971 r. do 31 pazdziernika

1972 r.
KORESPONDENCIJA
Otrzymanych listow i pocztowek ................. 10.683
Wystanych listow i pocztéwek ................... 6.227
CYRKULACJA LITERATURY
Dystrybucja ochotnicza Terazniejszej
Prawdy oo, 2.815
Prenumerata Terazniejszej Prawdy .............. 7.291
Ogotem Terazniejsza Prawda .......... 10.106
Dystrybucja ochotnicza Sztandaréw
Biblijnych i Zwiastuna ...........ccccceeeveeeveennnen. 12.949
Prenumerata Sztandaru Biblijnego ............. 52.003
Ogotem Sztandar Biblijny i Zwia-
STUNL e 64.952
Wyklady Pisma Swigtego (oprawa
plocienna) . 1.761
1 Tom (w papierowej oprawie i w for-
mie broszur)......ccceeceeeeevieeiiniiinnnenneann.... 1,400
Epifaniczne Wyklady Pisma Swigtego ... 552
Zycie — Smier¢ — Przysztos¢ ...................... 256
Broszury: (Piekto, Spirytyzm, Cie-
nie Przybytku)......cooevvveeiiiciciiieciececeeeen 809

Broszury: Zydowskie Nadzieje i Wi-
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Spiewniki (bez nut — 227) ..ooveeeeeeeeeeeeeeeeenn 420
MaANNY e e 325
Ks13ZKi pOCMAtOW......ceeveveererererieeseerieerieeieeseeeneees 295
Inne publikacje, Biblie itd..........ccccoveerrieniininnse 598
Razem ksigzki i broszury.............. 8.328
Karty Boskiego Planu, Przybytku
1 Piramidy.....cccceveeeviiniiiiee e, 63
Ochotnicza dystrybucja broszur i spe-
cjalnych gazeteK........cccocvvvvvririviencrinrenenn, 246.665
ULOtKi o 1.162.340
Listy do 0s6b w Zalobie.........cccceevevverieernnen. 120.250
SLUZBA PIELGRZYMSKA
PielgrzymoOw .o 8
Positkowych pielgrzymow  ......cccccvevieecieeriereen. 74
EWangeliStOW.......ccovcveeeienieniinieeiesiesee e 80
Przebytych mil........cccoooeeviviiiiniiiiiecieeee 247.639
Zebran publicznych i pétpublicznych ............... 336
Uczestniczacych w zebraniach  ................. 11.923
Zebran domowyCh........cccoevieiiiiiiniiiieieeeeee 3.002
Uczestniczacych w zebraniach  ................. 51.140
FINANSE
FUNDUSZ OGOLNY
Przychody
Datki, prenumerata itd. ($).......ccccevvervennennn. 86.089,34
Saldo z ubieglego roku.........cccevveriiniiniiieee 797.17
Ogoétem przychody ($).......c......... 86.886.51
Rozchody
Pielgrzymi, Ewangelisci, Konwen-
Cje ($) 18.031,81
Biuro, literatura, praca w innych
krajach, fundusz amortyzacyjny ......... 67.684.,96
Ogotem rozchody.........coovveeiinn, 85.716.,77
Saldo ogoélnego funduszu (%) .......... 1.169,74
FUNDUSZ KSIAZKOWY
Przychody
Datki, sprzedaz ksigzek itd. ($) ............. 14.487.75
Saldo z ubieglego roku.........ccceeevevverieniennnns 5.172.,46
Ogotem przychody .. ($)............... 19.660.21
Rozchody

Biblie, ksigzki, papier do korea-
skiego Vtomu ($)  .ooceeveviieieieee, 4.276,01

Saldo funduszu ksigzkowego ($) .....15.384.20
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ROCZNE SPRAWOZDANIE Z POLSKI

ROGI Bracie Jolly! Laska, mito$¢ i pokdj Bozy
niechaj wypelniajg Twe serce, towarzyszac Ci
w ciaglej stluzbie Panskie;.

W opatrznosci Swojej troskliwie prowadzil nas
Pan poprzez rdézne doswiadczenia 1972 roku.
Zamykajac ten kolejny rok w naszym poswigconym
zyciu 1 spogladajac w jego tres¢ pragniemy
uswiadomi¢ sobie, jakg on odegrat role w dziatalnosci
Ruchu w naszym kraju i w naszej indywidualnej
chrzescijanskiej dziatalnosci, na tle i w ramach
ogolnego postgpu dzieta Bozego w Jego Planie
Wiekow. Boski nadzér byt widoczny dla naszych
oczu wiary. Zawezaly si¢ czynno$ci 1 wydarzenia
nalezace do Wieku Ewangelii, a powstawaly, rosty,
rozszerzaly si¢ nowe, zwiastujace nowa epoke
Boskiego Planu — Jego Krolestwo (Mat. 6:10).

Dla braci epifanicznych w Polsce byt to rok
szczegblnie znamienny. Pan przystal nam Swego
Stuge, Ciebie Bracie, pomimo rozumnego
przekonania ogo6tu braci, ze Twoja wizyta w Polsce w
1969 r. byta ostatnia i ze pozadana seria Twoich wizyt
skonczylta si¢. Odczulismy to gleboko. Pan zna nasze
serca i widzi w nich wielka mitos¢ do Ciebie, drogi
Bracie. Pan wie jak powszechnie w Polsce jest
ceniona ogromna praca i stuzba, jaka Pan przez
Ciebie wykonuje dla dobra duchowego rozwoju
swego ludu.

PrzygotowaliSmy nasze serca na karmienie si¢
Stowem Zywota w czasie konwencji. Byly one
przewodem strumienia blogostawienstw. Uslugi
Twoje, drogi Bracie, zostaly zarejestrowane nie tylko
w naszych sercach, lecz takze na tasmach
magnetofonowych, co pozwala na przekazywanie ich
tresci braciom, ktérzy nie mogli uczestniczy¢ z nami
w Ucztach Duchowych. Nie spodziewaliSmy si¢, ze
Brat z taka energia i Zywotno$cig bedzie nam shuzyt
przez cztery godziny dziennie. Moc Panska jednakze
dziatata przez 86-letni organizm Brata umozliwiajac
wykonanie ustug tak, ze umieszczeni w programie
zastegpcy nie byli wykorzystani.

Ogoélem w 44 zebraniach na 5 konwencjach, w
okresie od 8 do 23 lipca, brato udzial $rednio 636
0sO6b w kazdym zebraniu: w Poznaniu, $rednio 769
(najwigcej okoto 900).; w Warszawie, od 500 do 560;
w  Woélce Niedzwiedzkiej, od 550 do 620; w
Katowicach, od 630 do 660 i we Wroctawiu, od 733
do 800. Bylo 31 wyktadow, 8 zebran odpowiedzi na
pytania i 5 zebran §wiadectw. Symbol chrztu przyj¢to
45 osob, w tym 19 braci i1 26 sidstr. Na wszystkich
konwencjach odczuwalo si¢ radosny nastroj, a
jednocze$nie  dojrzata $wiadomos¢  doniostosci
chrzescijanskiego zycia w Prawdzie i jej Duchu,
zrozumienie roli jaka odgrywa Prawda i r6zne formy
przyswajania jej w ksztatltowaniu postaw ludu Bozego
w obliczu prob i doswiadczen, kwalifikujacych do
Kroélestwa Bozego i wiecznego zycia.

Na poczatku roku stato si¢ jasne, ze Pan ostrzega
Swoj lud przez tekst Rocznego Godta;

,»Czujcie 1 mddlcie si¢” (Mat. 26:41) przez wezwanie
do intensywniejszych modlitw i samokontroli. To
czuwanie pozwolito utrzyma¢ si¢ wiernie W
spotecznosci z Panem i zachowa¢ Jego Ducha oraz
przygotowaé serca do wielkich btogostawienstw
podczas konwencji.

O, jak blogie byly te chwile. Pan dokonat
wielkiego dzieta, wyjasnil i objawil wiele spraw,
sprecyzowal pojecia, pokazal granice mitosierdzia i
cierpliwosci oraz rozwial wiele zludzen. Pan
utwierdzit wiernych w ich budowaniu na Opoce, a
wstrzasngl postawg budujacych na piasku. Pan
napelit radoscig strapionych 1 pokrzepit serca
pokornych (Iz. 57: 15). Zaiste, wielki i mitosierny jest
PAN Zastgpow (Ps. 136)!

W naszej pamigci 1 przezyciach pozostanie
rowniez mita spoteczno$¢ z bratem Edwardem i
siostra Mary Heston. Brat Edward zajal miejsce w
naszych sercach obok siostry Mary, ktorg znamy od
wielu lat i darzymy serdecznym uczuciem mitosci.
Wierzymy, ze Pan da nam jeszcze przywilej
goszczenia Was w naszym kraju 1 wspolnego
uwielbiania Boga.

W Polsce, praca pielgrzymska i ewangeliczna
nadal postepuje, szczegodlnie intensywnie w stosunku
do braci ,,Swiadkéow Jehowy”, aby dopomédc im w
zrozumieniu Prawdy. W dalszym ciggu sa takze
wyswietlane pasy filmowe, ktore przynosza wiele
btogostawienstwa osobom interesujacym si¢ Prawda.
Niech dobry Bog nadal prowadzi t¢ prace w naszym
Kraju, aby wszyscy ci, ktorzy maja ,,uszy ku
stuchaniu” poznali Go, a my, aby$Smy mogli w
pokorze i jedno$ci Ducha ja wykonywac, poniewaz w
Nim, naszej Skale, poktadamy ufnosc¢ (Ps. 18:3, 4).

Niech dobry Bog nadal Ci¢ btogostawi 1 uzywa do
btogostawienia Swego ludu. Przesytam Tobie oraz
catej rodzinie Domu Biblijnego i wszystkim braciom i
siostrom na calym $wiecie najserdeczniejsze
pozdrowienia od siebie i wszystkich braci i sidstr w
Polsce. Twoj brat i wspolstuga, W. Stachowiak.

PODSUMOWANIE PRACY W POLSCE
od 1 pazdziernika 1971 r. do 30 wrzesnia 1972 .

KORESPONDENCIJA
Otrzymanych listow 1 pocztéwek ..............ccoevvininin. 791
Wystanych listow i pocztowek .............ccoooevinnnni 903
CYRKULACIJA LITERATURY
Terazniejsza Prawda..........ccoceveeieninieninieeeeee, 15.939
Manna o 94
Cienie Przybytku.........ooovviiiis 30
Broszura ,,Nauki Swiadkow Jehowy” .................... 1.687
SLUZBA PIELGRZYMSKA I EWAN-
GELICZNA
Piel@rzymOw  .oooeeiiiieieeeceeeeee e 1
Pielgrzymow positkOWych.........ccvvveriirienieiieieiieieeee, 47
EWangeliStOW........c.coververierienieeieneeieseeee e 24

Zebran publicznych i pétpublicznych ................... 1.118
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Uczestniczacych w zebraniach ............. 52.065 Rozchody
Zebran domowych..........ccoeeviiiiiiniiiiiee 1.546
Uczestniczacych w zebraniach e 41,743 Terazniejsza Prawda (zl) ................... 72.694,30
Przebytych kilometrow............ccccceeeeeennee. 291.212 Wydatki biurowe (zh).......ccceoveeiieenen. 1.622,70
FINANSE Pielgrzymi i Ewangelisci (z1) .............. 3.300,00
Przychody
Datki, prenumerata, sprzedaz ksia- Ogotem (zb)....ccceeevveevieiiiiieee 77.617,00
zekitd. (Zh).eooooieieiiiee, 102.628,00
Saldo z ubiegtego roku (z) .................. 24.573,12 Saldo (Zb)..ecoeveeviiiiieiieieee, 49.584,12
Ogotem (zh)..cccveveeiiiiienne, 127.201,12

OKRESY POWROTU NASZEGO PANA
(Dokonczenie z T.P.'73, 15)

N asza krotka egzaminacja powyzszych
czterech ustepéw Pisma Sw. wykazuje, ze
stowo epiphaneia oznacza czynno$¢ objawienia 0sob,
zasad i rzeczy przez Prawde $wiecacy ze szczegolng
jasnoscia.

EPIFANIA JAKO OKRES CZASU

Stowo epiphaneia jest uzyte w dwoéch
dalszych ustepach Pisma Sw. w coskolwiek
innym znaczeniu, mianowicie jako okres czasu
podczas Wtorej Obecnosci naszego Pana, w
ktorym On bedzie objawial osoby, zasady i
rzeczy przez Prawde Swiecaca ze szczegdlng
jasno$cia, tak jak to wykaze rozwazanie tych
dwoch wierszy:

(1) ,,Aby$ zachowal to przykazanie, bedac bez
zmazy, bez nagany, az do objawienia Pana
naszego Jezusa Chrystusa, ktore [to objawienie]
czasOw swoich [w jego wlasnych okresach]
okaze on blogostawiony, i sam Mozny Kroél
krélujacych, 1 Pan panujacych” (1 Tym. 6:14,
15). Sw. Pawel nie moégt tutaj mie¢ na mysli
dania tego nakazu Tymoteuszowi jako jednostce,
poniewaz Tymoteusz umarl co najmniej 18
stuleci przed nastgpieniem Epifanii. Tak jak Jezus
czesto zwracal si¢ do Swoich nasladowcow przez
calty Wiek Ewangelii mowigc do Apostotow, ich
przedstawicieli, tak podobnie tutaj Sw. Pawet
zdaje si¢ zwracac¢ do ludu Panskiego w ogolnosci
moéwigc do Tymoteusza, szczeg6lnie do stug
Prawdy zachecajac ich do pozostania wiernymi
az do tego okresu czasu Powrotu naszego Pana,
ktory on tutaj nazywa objawieniem Jezusa, Jego
Epifaniag (Kol. 3:4; 1 Jana 3:2), a ktore to
objawienie — jak powyzszy ustep Pisma Sw.
pokazuje — On objawi w jego oddzielnych
okresach czasu, kiedy jako Krol krolow i1 Pan
pandéw obejmie wielkg wladze i przygotuje si¢ do
panowania nad ziemig w tysigcletniej chwale
(Obj. 11:15—18; 19:6—16; 20:4—06).

(2) ,,JJa tedy oswiadczam si¢ przed Bogiem
(wg greck. tekstu: ,,Zaklinam ci¢ w obliczu
Boga”, zob. Diaglott) i Panem Jezusem
Chrystusem, ktory ma sadzi¢ zywych i umartych
w [podczas]| stawnym przyjsciu swojem 1 w
krolestwie [basileia] swojem” (2 Tym. 4:1).
Pismo Sw. zapewnia nas, ze Jezus ze Swoja
wybrang Oblubienicg bedzie sadzit umartych
podczas  tysigcletniego  panowania.  Przez
umartych z tego wiersza rozumiemy potgpione
dzieci Adama bez wzgledu na to, czy sg one w
procesie umierania, czy tez w stanie S$mierci
(Mat. 8:22; 2 Kor. 5:14). Oni wigc maja podlegaé
sadowi — probie do zycia w czasie Krolestwa w
okresie basileia, tak jak to wlasnie naucza 2 Tym.
4:1 (zob. rowniez Ps. 72:1—19; 22:28—30;
Rzym. 14:9; 1 Kor. 15:23—26; 6:2; Jana 5:25—
29; 1z. 29:18, 24; 45:22, 23; Filip. 2:9—11; Obj;.
1: 6; 5:10; 20:4, 6; Mat. 19:28; 20:21; Luk. 2:34;
22:29, 30; Abd. 17:21; Obj. 14:1). Natomiast
zywi (czyli upadli aniotowie i nowe stworzenia, z
ktorych nikt jako takich nie byt nigdy pod
wyrokiem $mierci) beda sadzeni, wedhlug
powyzszego ustepu, podczas Jego objawienia sig,
czyli Jego Epifanii. Stad jest to okres czasu
zwigzany z Wtérym Przyj$ciem naszego Pana,
tak jak basileia (Bazyleja) jest rbwniez okresem
czasu zwigzanym z Wtoérym PrzyjSciem naszego
Pana.

Te dwa wiec poprzednie ustepy Pisma Sw.
nauczaja, ze slowo epiphaneia, z ktorego
pochodzi nasze polskie stowo epifania, oznacza
rowniez okres czasu zwigzany z powrotem
naszego Pana, ktéremu bedzie towarzyszyla na
ziemi powodz Jego wszystko objawiajacej
Prawdy, a ktora nastgpi po Jego powrocie i przed
rozpoczeciem przez Niego i1 Jego Oblubienice
tysigcletniego panowania. Zgodnie z tym
widzimy, ze obie nasze definicje slowa
epiphaneia sa wlasciwe: (1) oznacza ono czyn-
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nos¢ objawienia o0sOb, zasad 1 rzeczy przez
Prawde $wiecaca ze szczeg6lng jasnoscig 1 (2)
okres czasu zwigzany z Powrotem naszego Pana,
w ktorym nastgpi specjalne objawienie o0sob,
zasad 1 rzeczy przez Prawde $wiecaca ze
szczegllng jasnoscia.

Z powyzszego badania stowa epiphaneia
widzimy, ze =z jego szeSciu przypadkow
pojawienia si¢ w Nowym Testamencie tylko w
jednym przypadku jest ono uzyte w zwiagzku z
Zniwem Wieku Zydowskiego pokazujac, ze ono
odnosi si¢ do dziatalnosci Jezusa podczas tego
Zniwa; pozostate za§ pie¢ odnosza sie do
dziatalnosci 1 czasOw zwigzanych z Jego Wtorym
Przyj$ciem. Te wigc mysli o znaczeniu slowa
epifania okaza si¢ pozyteczne dla naszego
lepszego zrozumienia innych faz Wtérego
Przyjscia naszego Pana.

CHRYSTUSOWA APOKALIPSA
LUB OBJAWIENIE

Grecki rzeczownik apokalupsis pochodzi ze
ztozonego czasownika apokalupto, ktory sktada
si¢ z przyimka apo (oznaczajacego z dala, przez,
od) 1 czasownika kalupto (oznaczajacego
przyvkry¢, stad czasownik zakry¢ lub zatai€, tak
jak jest on uzyty, np. u Jak. 5:20 1 1 Piotra 4:8 —
»zakryje  [przykryje] mnostwo  grzechow”).
Apokalupto wiec oznacza zdjgcé przykrycie, tzn.
wyjawi¢ lub objawié, tak jak jest ten czasownik
uzyty, np. u Mat. 10:26; Luk. 12:2 — _nic nie
jest skrytego [grecki zrodtostow tutaj uzyty jest
kalupto], coby nie miato by¢ objawione [odkryte,
greckie stowo apokalupto jest tutaj uzyte w
formie  przysztej]”’.  Dlatego  rzeczownik
apokalupsis  znaczy  odkrycie, wyjawienie,
objawienie lub odstonigcie (rzeczy poprzednio
obecnej, lecz ukrytej). Nazwa ostatniej ksiggi
Biblii jest ,,Apokalupsis” — my nazywamy ja
»Apokalipsg” lub ,,Objawieniem”.

Widzimy wigc, ze podstawowe znaczenie
stowa apokalupsis (odkrycie, objawienie) jest
bardzo podobne do znaczenia stowa epiphaneia
(jasne Swiecenie, objawienie 0sOb, zasad i
rzeczy). Obydwa stowa oznaczaja ujawnienie,
objawienie tego, co pozostatoby inaczej ukryte
lub zatajone. W ten sposob nasz Pan obecnie
epifanizuje lub apokalipsuje Jehowe, Samego
Siebie, Kosciol, Wielkie Grono, Prawde, ukryte
rzeczy w ciemnosci, rady serc — czyli jednym
stowem przyprowadza wszystkie stosowne
osoby, zasady i rzeczy do jasnego S$wiatta i
odkrywa lub objawia je w ich prawdziwym
charakterze o tyle o ile to jest ko-
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nieczne w obecnym stadium dzialania Boskiego
Planu. Stad Epifania, Apokalipsa naszego Pana
nie oznacza, ze Pan stanie si¢ widzialnym dla
naturalnych oczu ludzkich czy tez po prostu, ze
On da si¢ poznaé, ale oznacza, (1) ze On jasno
objawit kazda inng osobe, kazda zasade 1 kazda
rzecz, aby jasno byly one poznane szczegdlnie
przy koncu tego Wieku. Stowo apokalupsis,
podobnie jak stowo epiphaneia, odnosi si¢ (2)
réwniez do drugiej fazy lub okresu Wtorego
Przyjscia naszego Pana, do Czasu Ucisku, czyli
Epifanii lub Apokalipsy, do szczegdlnego czasu
takiego epifanizowania lub apokalipsowania.

Obecnie wymienimy wraz ze stosownymi
komentarzami te ustepy Pisma Sw., w ktorych
rzeczownik apokalupsis 1 jego czasownik
apokalupto sa uzyte w odniesieniu do Wtorego
Przyjscia naszego Pana, podkreslajac polskie
stowa, ktore ttumacza je.

WYSTEPOWANIE CZASOWNIKA
APOKALUPTO

Najpierw podajemy te ustepy, ktore uzywaja
czasownika apokalupto: (1) Mat. 10:26: ,,Nic nie
jest skrytego, coby nie mialo by¢ objawione, i nic
tajemnego, czegoby si¢ dowiedzie¢ nie miano”
(zob. réwniez Luk. 12:2). Wyjawienie zla we
wszelkich sprawach zycia jest objawieniem pracy
sadzenia Wtorego Przyjscia naszego Pana (por. 1
Kor. 4:5).

(2) kuk. 17:29, 30: ,,Ale dnia tego, gdy
wyszedl Lot z Sodomy spadt jako deszcz ogien z
siarkg z nieba, 1 wytracil wszystkie. Tak ci tez
bedzie w on dzien, ktérego si¢ Syn cztowieczy
objawi”. Sodoma przedstawia symboliczny
Babilon, a Lot przedstawia oddzial Wielkiego
Grona (Obj. 11:8; 2 Piotra 2:6—38). Zniszczenie
Sodomy ogniem i siarkg przedstawia zupeine
zniszczenie Babilonu (Judy 7), co nastapi w
wielkim ucisku (Obj. 16:18—20; 19:20). Uwaga
Jezusa w w. 30, Ze pozafiguralny deszcz ognia 1
siarki na Sodome nastapi w dniu, w ktérym Syn
czlowieczy si¢ objawi, dowodzi, iz On bedzie
objawiony, tzn. zamanifestowany w Czasie
Ucisku, czyli w okresie Epifanii lub Apokalipsy,
ktory rozpoczat sie w r. 1914.

(3) Rzym. 8:18: ,Utrapienia teraZniejszego
czasu nie sg godne onej przyszitej chwaly, ktora
si¢ ma objawic¢ w nas”.

(4) 1 Kor. 3:13: ,Kazdego robota jawna
bedzie; bo to dzien pokaze; gdyz przez ogien
objawiona bedzie, a kazdego roboty, jaka jest
ogien doswiadczy”. Tutaj jest mowa o do-
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swiadczeniach ludu Panskiego podczas Jego
Wtorego Przyj$cia. A dniem tym jest dzien
ucisku, czyli okres Epifanii lub Apokalipsy.

(5) 1 Piotra 1:4, 5: , Ku dziedzictwu nieska-
zitelnemu i niepokalanemu i niezwiedlemu, w
niebiesiech dla was zachowanemu, ktérzy moca
Bozg strzezeni bywacie przez wiar¢ ku
zbawieniu, ktoére zgotowane jest, aby bylo
objawione czasu ostatecznego”.

(6) 1 Piotra 5:1: ,,Uczestnik chwaty, ktora ma
by¢ objawiona”. Ten wiersz oraz (3) 1 (5)
znajduja sie wséroéd wierszy, ktore pokazuja, ze
gdy Jezus objawi si¢ w Swoim Wtérym Przyjsciu
w mocy i chwale — w miar¢ jak one beda
poznawane, odkrywane lub objawiane $wiatu —
to Jego Kosciot bedzie z Nim i bedzie objawiony
lub okazany w tym samym czasie i w ten sam
Sposob.

WYSTEPOWANIE RZECZOWNIKA
APOKALUPSIS

Nastgpujace teksty zawieraja rzeczownik
apokalupsis: (1) Rzym. 2:5: ,,,Dzien gniewu i
objawienia sprawiedliwego sadu Bozego”. To
odnosi si¢ do czasu Wtorego Przyjscia naszego
Pana, kiedy — w Czasie Ucisku (w Swojej
Epifanii lub Apokalipsie) — bedzie On sadzit
»Zzywych”, a podczas Swego Krolestwa (Bazylei)
bedzie On sadzit ,,umartych” (2 Tym. 4:1),
poniewaz wowczas dopiero ,,odda kazdemu
podtug uczynkow jego” (Rzym. 2:6; Mat. 16:27;
Obj. 20:12; 22:12).

(2) Rzym. 8:19: ,,Bo troskliwe wygladanie
stworzenia [rodzaju ludzkiego] oczekuje obja-
wienia synéw Bozych [Kosciota]”. Kontekst
wykazuje, ze to odnosi si¢ do objawienia klasy
Chrystusowej w chwale krolestwa. Stad w tym
ustepie stowo apokalupsis stosuje si¢ do Bazylei,
czyli do fazy Krolestwa Wtorego Przyjscia
naszego Pana.

(3) 1 Kor. 1:7: ,,Tak iz wam na zadnym darze
nie schodzi, ktorzy oczekujecie objawienia Pana
naszego Jezusa Chrystusa”. Lud Panski jest tutaj
napominany do pozostania czynnym, czuwajacym i
oczekujacym na wielkie blogostawienstwo az do
objawienia lub okazania si¢ Pana, chociaz jako
Strézowie byli oni $§wiadomi Jego obecnosci i
pracy ,zniwa” uprzednio i brali udzial w tym
objawieniu.

(4) 2 Tes. 1:7, 8: ,,Przy objawieniu Pana Jezusa
z nieba z Aniolami mocy jego, w ogniu
ptomienistym,  oddawajac  pomste”.  Przez
niezrownane utrapienia wielkiego Czasu Ucisku
Jezus bedzie objawiony $wiatu jako obecny w
Swoim Wtoérym Przyjsciu, jako niszczyciel

TERAZNIEISZA PRAWDA 31

krolestwa Szatana i zatozyciel krolestwa Bozego.

(5) 1 Piotra 1:7: ,,Aby doswiadczenie wiary
wasze] daleko drozsze niz zioto, ktoére ginie,
ktorego jednak przez ogien doswiadczaja,
znalezione byto wam ku chwale, i ku czci 1 ku
stawie w objawieniu Jezusa Chrystusa”. Gdy juz
apokalupsis lub epiphaneia, czyli drugi okres
Wtoérego Przyjscia naszego Pana si¢ skonczy, to
cate Mate Stadko bedzie poza zaslong z Jezusem,
tak jak o tym zapewnia nas Sw. Pawel do Kol.
3:4. Wowczas ich oczyszczona i wypolerowana
wiara bedzie znaleziona ku chwale Bozej i
Chrystusowej oraz ku ich wtasnej czci i stawie.

(6) 1 Piotra 1:13: ,Miejcie nadzieje ku tej
tasce, ktora wam dana bedzie w objawienie
Jezusa Chrystusa”. Ustep ten ma to samo
znaczenie co 1 Piotra 1:7.

(7) 1 Piotra 4:13: ,,Ale radujcie si¢ z tego,
ze$cie uczestnikami ucierpienia Chrystusowego,
abys$cie si¢ 1 w objawieniu  chwaly jego z
radoscig weselili”. W czasie objawienia Jezusa,
Jego Kosciol znajduje si¢ z Nim i jest w tym
samym czasie 1 w ten sam sposob objawiony lub
okazany.

Z tych ustepoéw Pisma Sw. jest widoczne, ze w
zwigzku z Wtorym Przyjéciem naszego Pana
stowo  apokalupsis, podobnie jak stowo
epiphaneia, ma dwa znaczenia: (1) czynno$¢
objawiania lub odkrywania, przez ktora osoby,
zasady 1 rzeczy poprzednio ukryte lub niejasne sa
objawione. W tym znaczeniu stowo apokalupsis,
podobnie jak stowo epiphaneia, ma dlugi okres
czasu zastosowania co si¢ tyczy Wtorego
Przyjscia naszego Pana rozciagajac si¢ od
przybycia Panskiego az do konca Krolestwa, tak
jak to zauwazyliSmy, ze slowo parousia w
zastosowaniu do Wtorego Przyjscia wskazuje na
Jego obecnos¢ w kazdej z jej trzech faz 1 we
wszystkich z nich od Jego przybycia az do konca
Krolestwa Bozego 1 Chrystusowego; (2) okres
Wielkiego Ucisku, w ktérym niewatpliwie jest
szczegblne objawienie lub odkrycie osob, zasad i
rzeczy poprzednio ukrytych lub niejasnych.

WYJAWIENIE BLEDOW BRZASKU
O EPIFANII
Powyzej przedstawione nauki biblijne o tych
okresach Powrotu naszego Pana, szczegolnie o
Epifanii lub Apokalipsie jako o oddzielnym
okresie nastepujacym po okresie Parousji
(czyli zeciu), byly atakowane przez wodzéw
Brzasku i innych, przy czym czynili oni wysilki
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aby je zbi¢. W ang. T.P. z grudnia 1937, w art.
zatytulowanym  »Przeglad Artykulu  Brzasku
»Powolani, Wybrani i Wierni”« bylo podane
wyjawienie sofistycznego wysilku uczynionego w
czasopiSmie Brzasku z kwietnia 1935 i kwietnia 1937
r., usilujacego wykazaé, ze powyzej przedstawione
nauki o Epifanii lub Apokalipsie nie sq w zgodzie z
naukami przedstawionymi z Pisma Sw. przez Pastora
Russella na ten sam przedmiot. Poniewaz to
wyjawienie jest bardzo stosowne do naszego
przedmiotu pod rozwaga i poniewaz tego samego
rodzaju bledy, ktore byly zbite w tym ang. artykule
sa nadal bronione, wi¢c reprodukujemy go tutaj
(cytaty z broszury ,,Powrdot Naszego Pana” mozna
réowniez znalez¢ w Przedrukach Straznicy, str.
2972—2983; to samo w tomie IV wydanym w 1923 r.
w dodatku):

Poniewaz ten przedmiot jest omawiany W
czasopi$mie Brzasku z kwietnia 1935, wiec wolimy
cytowac z niego: ,,Pawel powiedzial, ze Pan zniszczy
antychrysta ,,jasno$cig (epiphaneia) Swojej parousji”.
To greckie stowo epiphaneia jest wlasciwie
przettumaczone na jasno$¢ albo jasne $wiecenie.
Niektorzy [szczegOlnie brat Russell i my sami, nasze
podkreslenie] btednie przypuszczali, ze to stowo odnosi
si¢ do wtorej fazy lub podzniejszego okresu obecnosci
naszego Pana — tak jak gdyby Jego Parousja (parousia)
trwata do pewnego czasu, a potem rozpoczeta sie Jego
Epifania (epiphaneia). Jednak wierzymy, ze jest rzecza
oczywista, iz stowo parousia stosuje si¢ do catego
okresu tysigca lat obecnosci Chrystusowej, chociaz
stowo epiphaneia opisuje pewne rzeczy, ktore beda si¢
wypetia¢ podczas Parousji. Na ten punkt cytujemy z
uznaniem z broszury wydanej kilka lat temu, a
zatytulowanej ,,Powrot Naszego Pana” co nastepuje:
»Naszego Pana epiphaneia (zajasnienie) 1 Jego
apokalupsis (objawienie) rozpoczeta si¢ wkrétce po Jego
Parousji (parousia): Jasno$¢ Jego obecnoSci jest
widoczna teraz dla tych, ktorzy chodza ,,w $wiattosci”
— dla tych, ktérzy ,nie pozostaja w ciemno$ci ze
Swiatem”. Jest to umyslowe oS$wiecenie dla oczu
naszego wyrozumienia, a nie dla naszych naturalnych
oczu. Epifania (epiphaneia) naszego Pana takze juz
oddzialuje na $wiat, chociaz nie przez oczy
wyrozumienia, poniewaz nie ma on wzroku by ujrzeé
rzeczy duchowe, to jednak jasne §wiecenie obecnosci
Panskiej wplywa i oddziatuje na caty bieg $wiata przez
zwickszenie si¢ znajomosci”. (Ten wyjatek zacytowany
przez Brzask znajduje si¢ rowniez w Przedrukach
Straznicy, str. 2983, szp. 1, par. 4; to samo znajdujemy w
dodatku do tomu IV, str. 60, par. | — dopisek thum.).

Na to jednostronne przedstawienie (Brzasku)
niektorych mysli naszego Pastora co do tych dwoéch
stow odpowiadamy jak nastgpuje: Biblia — tak jak to
stusznie utrzymywat nasz Pastor — o ile chodzi o Wtére
Przyjscie naszego Pana uzywa stowa parousia w trzech
znaczeniach (1) w znaczeniu 40-tu lat zecia, tzn. od r.
1874 do 1914, do Czasu Ucisku (Mat. 24: 3, 27, 37, 39;
2 Tes. 2: 1); (2) w znaczeniu 80-ciu lat od r. 1874 do
1954 (nasz Pastor jednak
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nie rozumial, ze Epifania bedzie trwaé 40 lat, poniewaz
nie bylo to na czasie do zrozumienia) tzn. obejmujac
Parousj¢ w jej pierwszym znaczeniu i Epifani¢ jako
okres (1 Tes. 2:19; 3:13; 4:15; 5:23; 2 Tes. 2:8, 9; Jak.
5:7, 8; 2 Piotra 3:4, 12; 1 Jana 2:28); i (3) w znaczeniu
catego 1000 lat Jego Wtorego Przyjscia (1 Kor. 15:23; 2
Piotra 1:16). Powyzej sa podane wszystkie ustgpy Pisma
Sw., ktore uzywaja stowa Parousja (parousia) w
zwiazku z Wtérym PrzyjSciem naszego Pana. 1 one
dowodza, ze Brzask stracit Prawdg¢ parousyjna na
pierwsze i drugie znaczenie tego stowa. Dlatego odrzuca
on nauke biblijng o Epifanii jako o okresie czasu, tak jak
to powyzsze teksty wykazuja i daje do zrozumienia, ze
Pastor Russell tak nie nauczal, ale ze nauczal, iz stowo
Epifania znaczy tylko jasne §wiecenie, objawienie, tzn.
tylko dziatalno$¢. Natomiast Biblia, br. Russell i my z
nimi nauczamy o obydwoch znaczeniach tego stowa,
chociaz br. Russell nie rozumiat, ze Epifania jako okres
bedzie trwata 40 lat, poniewaz wyrozumienie jej
dlugosci nie bylo na czasie do zrozumienia az dopiero w
Epifanii. O tym, ze stowo to oznacza okres czasu,
naucza Biblia w 1 Tym. 6:14, 1512 Tym. 4:1. Samo juz
zredagowanie tekstu w 2 Tym. 4:1 podane w przekt. A.
V.; ,bedzie sadzil... w [podczas] stawnym przyjsSciu
[Epifanii] swojem i w krolestwie [Bazylei] swojem”
dowodzi, ze Epifania, tak jak Krolestwo, jest okresem
czasu. Za$ Poprawiony Przektad pokazuje to bardzo
jasno w 1 Tym. 6:14, 15: ,,Zachowaj to przykazanie bez
zmazy, bez nagany az do Epifanii Pana naszego Jezusa
Chrystusa, ktorg [Epifani¢] w jej wlasnych czasach
okaze On” — Ten, ktory jest blogostawiony i sam
Mozny itd. Natomiast, ze slowo to znaczy jasne
Swiecenie, tzn. jasne objawienie 0sob, zasad i rzeczy i to
w jakimkolwiek czasie, naucza Biblia w 2 Tes. 2:8
[podczas Parousji i Epifanii]; 2 Tym. 1:10 [podczas
Zniwa Zydowskiego]; 2 Tym. 4:8; Tytus 2:13 [podczas
Parousji, Epifanii i Bazylei]. Powdd, dla ktérego okres
pomigdzy Parousja a Bazyleja (krdlestwem) jest
nazwany Epifanig jest ten, iz podczas tego okresu Pan
zamierzyt dokona¢ szczegdlnego objawienia osob, zasad
i rzeczy. Taka niewatpliwie dzialalno$¢ szczegdlnie
zaznacza okres poczawszy od r. 1914. Powyzsze sze$¢
ustepow Pisma Sw. sg jedyne, w ktorych stowo Epifania
(epiphaneia) znajduje si¢ w greckim Nowym
Testamencie. One wiec dowodza, ze nasz Pastor miat
stusznos¢, gdy nauczal, iz stowo to oznacza okres
nastepujacy po okresie Parousji, czyli Zecia i ze ono
robwniez oznacza jasne $wiecenie, objawienie 0sOb,
zasad i rzeczy. Ustepy te dowodza, ze Brzask porzucit
inng Prawd¢ parousyjna, jak réwniez odrzuca on Prawde
epifaniczng, a to jest pracg przesiewawcza.

Brzask daje do zrozumienia, Ze broszura naszego
Pastora o Powrocie Naszego Pana — Jego Parousia,
Epifania i Apokalupsis — nie naucza, ze jest okres 40 lat
Parousji 1 ze nie naucza ona o jakimkolwiek okresie
Epifanii. Wodzowie Brzasku usitowali przy pomocy
zwyktego podstepu praktykowanego przez sofistow
zakryé cze$¢  objetych rzeczy, podkreslajac je
jednostronnie, aby doprowadzi¢ ich czytelnikow do
myslenia, Zze nasz Pastor nie nauczal, iz Epifania jest
okresem czasu i ze Parousja oznacza tylko 1000 Iat
wtorej obecnosci naszego Pana oraz ze nie jest ona w
zadnym sensie okresem 40-tu lat. Nastgpu-
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jace cytaty z tej broszury dowodza, ze Brzask przekreca to,
co mowi br. Russell na ten przedmiot: ,,Stowo Parousia
odnosi si¢ do wczesnej pory [nasze podkreslenie] wtérego
przyjécia, za§ wyraz Apokalupsis odnosi si¢ do tegoz
samego przyjscia, lecz pory podzniejszej: — Nie mamy
rozumie¢, aby wyrazy Apokalupsis 1 Epifania miaty
znaczy¢ inne jakie§ trzecie przyjscie, lecz jedynie
poézniejszy zarys” [nie zarysy, poniewaz te dwa stowa jako
czynno$¢ i jako okres sa bliskoznaczne, zob. broszurg
,»Powrot Naszego Pana” w tomie IV, str. 11, par. 1]. ...
,Czuwajacy takze zauwazy, iz Pismo Sw. wyraznie
pokazuje, ze po [nasze podkreslenie] wykonaniu pewnych
rzeczy przez Pana w czasie Jego obecnosci (parousia) nie
poznanej przez $wiat, Pan pdzniej [nasze podkreslenie]
objawi Swojq obecnos¢. Objawienie, ktore bedzie
rozpoznane przez cala ludzko$¢ i ta wilasnie zewngtrzna
manifestacja jest okreslona Jego epifania” (zob. str. 12, par.
1 w tej samej broszurze). ... ,,W czasie okresu [nasze
podkreslenie] parousia (obecno$é), ktora poprzedza [nasze
podkreslenie] Jego epifanie (czyli zajasnienie), pewne
dzielo ma by¢ dokonane, nieznane $wiatu i kos$ciotowi
nominalnemu, ale jedynie wiadome Jego czuwajacym
shugom” (zob. str. 13, par. | w tej samej broszurze; odtad
bedziemy podawali tylko strone i par. tej broszury, ktora
tez znajduje si¢ w tomie IV jako dodatek)...”Dni wigc Syna
Czlowieczego sg dniami [tzn. okresem] Jego parousia, czyli
obecnosci niewidzialnej i nieznanej $wiatu, znanej jedynie
przez czuwajacych (Strézo6w) 1 widzianej tylko przez nich
oczyma wiary” (zob. str. 14, par. 2). ... ,,Lecz dlaczego taka
ma by¢ obecno$¢ Chrystusa? Co za zadanie miat spetnié
podczas okresu [nasze podkre§lenic] Swej obecnosci
poprzedzajacej Jego epifani¢ lub objawienie si¢ $wiatu?”
(zob. koniec tego samego par. na str. 15). ... ,,Przypowies¢
o pszenicy i kakolu wskazuje na okres [nasze podkreslenie]
Parousji (obecnosci) poprzedzajgc [nasze podkreslenie]
Epifani¢ (objawienie) i przedstawia go [Parousje] jako czas
~zniwa”  Wieku Ewangelii” (str. 15, par. 1).
»Rozdzielenie pszenicy od kakolu... poprzedzi prace
oczyszczenia roli pszenicznej z symbolicznego kakolu
przez symboliczny ,,ogien”, a cata dziatalno$¢ zniwa bedzie
miata miejsce w czasie — parousia — [a wigc w okresie
poprzedzajacym Epifani¢] obecnosci naszego Pana i przed
Jego epifanig (czyli objawieniem)” (str. 15, par. 2). ...
»Prawda jako sierp miata by¢ narzedziem separacyjnym. A
gdy rozdzielanie [zgcie] si¢ skonczy.. wtedy nastapi
»ogien”, czas wielkiego ucisku [ktory — jak br. Russell
nauczal — mial si¢ zaczaé 1 rozpoczal si¢ Wojng
Swiatowa] przepowiedziany przez prorokéw i naszego
Pana, a ktory jako symboliczny ogien spali i zniszczy
wszystek kakol” (str. 16, par. 1; w broszurze ,,Powrét
Naszego Pana” podanej w tomie IV jako dodatek, brakuje
nieraz niektorych stow w polskim tekscie i stad biorg si¢
drobne niescistosci, ktore czasem zmieniaja znaczenie
mysli podanej w oryginalnym teks$cie ang. — dopisek
thum.). ...”Przeto, to sadzenie [w Parousji] kosciota...
poprzedzi [nasze podkreslenie] Epifani¢ lub Apokalipse
naszego Pana” (str. 200, wiersz 5, ang. broszura; w polskiej
broszurze, str. 17). ...”Reka wszystkich przeciwko swemu
blizniemu be¢dzie dozwolona, aby ludzie zebrali wicher
wlasnego samolubstwa w anarchii. Epifania nowego
Wiadcy i sprawiedliwa odptata Jego panowania beda
woweczas [podczas okresu] stopnio-
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wo rozpoznane. Zupetne objawienie lub apokalipsa nastapi
przy konicu burzy [w ten sposob epifania albo apokalipsa w
znaczeniu tutaj uzytym jako czynno$¢ rozciaga si¢ na okres
czasu, ktory jest Epifanig], kiedy wszystkie serca beda
upokorzone” (str. 21, wiersz 2, ang. broszura). ... ,,Aby nie
popas¢ w bledne wyrozumienie co do sprawy
wyrozumienia obecnoéci (Parousji) Panskiej, dobrze
uczynimy, gdy zwrocimy uwage na przypowies¢ o
dziesigciu pannach, ktéra zapewne byta dana w tym celu,
aby rzucita szczeg6lne $wiatlo na ten punkt” (str. 21, par. 1,
pol. broszura). ,»Czas parousia, czyli obecnosé¢
Chrystusowa miata si¢ rozpoczaé w pazdzierniku 1874 r. i
obydwa (dowody) pokazuja cech¢ dziatalnosci, ktorej si¢
mamy spodziewac, ze bedzie postgpowac podczas czasu
[okresu] Jego obecnosci [parousia] poprzedzajgcej [nasze
podkreslenie] Jego publiczne objawienie si¢ $wiatu, czyli
Jego Epifanie, Jego Apokalupsis” (str. 32 u gory). ... ,,0toz,
jezeli z cicha mowimy: ,,Oto Oblubieniec!”, to nie w tej
mysli, aby ludzi $wiatowych pobudzi¢ do wiary w
obecnos¢ Pansky itd. ... lecz powoli we wlasciwym czasie o
tym si¢ dowiedza, to jest w OKRESIE [nasze wersaliki]
Epifanii 1 Apokalupsis Syna Czlowieczego. Oni beda
przebudzeni trzaskiem dnia wielkiego ucisku” (str. 35, par.
1).

Nastepujacy cytat na ten przedmiot podajemy ze
Straznicy: ,,Biblia jasno odréznia pomigdzy Parousja
Chrystusowa a jego Epifania przy jego Wtdrym Przyjsciu.
Stowo Parousia znaczy obecnos¢. ... Stowo za$ Epiphaneia
znaczy objawienie tego, ktory jest juz obecny. .. Z
zakonczeniem pracy oddzielania madrych panien [z
Babilonu w Parousji, czyli w czasie Zecia], ... potem [nasze
podkreslenie] przyjdzie Epifania Emanuela, objawienie,
okazanie si¢. Innymi stowy objawienie si¢ Chrystusa
$wiatu nastgpi [nasze podkreslenie] po Jego objawieniu si¢
klasie madrych panien” (Z' 14, 252, par. 61 7).

Ponizszy cytat podajemy z czasopisma ,,The Bibie
Students Monthly” z r. 1914, nr 1, str. | dwa ostatnie par. i
str. 2, par. 1: ,Nasze angielskie stowo przyjscie (to samo
jest ze stowem polskim) jest zazwyczaj thumaczeniem kilku
catkiem odrgbnych stow greckich. Jedno z nich to stowo
Parousia, ktore oznacza obecno$¢ 1 jest uzywane w
odniesieniu do pierwszego okresu [nasze podkreslenie]
Wtérego Przyjscia naszego Pana. Potem, pozniej [nasze
podkreslenie] nastapi Epifania, tzn. objawienie lub
okazanie si¢ Tego, ktory jest obecny. Nie bedzie to
okazaniem si¢ w ciele, ale w wielkim Czasie Ucisku [w
okresie, nasze podkreslenie] symbolicznie przedstawionym
jako w ogniu, ,,oddawajac pomste” (2 Tes. 1:7—10).
Wedlug mego wyrozumienia Biblia naucza, ze Jezus jest
juz obecny na ziemi od r. 1874; ... ze Epifania, czyli
objawienie si¢ $wiatu, nastapi za czterdziesci lat od czasu
rozpoczecia sie Obecnosci [nasze podkreslenie]. Z tego to
powodu oni [Badacze Pisma Sw.] wygladaja z wielkim
zainteresowaniem, by zobaczyé, co obecny rok [1914]
przyniesie. Czy nie widzimy wszedzie znakoéw niepokoju,
grozacy czas ucisku? Wyglada na to, jak gdyby ten rok
[1914] zaznaczyl poczatek ,,ognia plomienistego” sadu
[Epifania i Czas Ucisku s3 identyczne] nad §wiatem, ktory
znaczy koniec tego Wieku 1 inauguracj¢ Nowej
Dyspensacji  Krolestwa Mesjaszowego, kiedy [nasze
podkreslenie] ,sad wykona si¢ wedlug sznuru, a
sprawiedliwos$¢ wedlug wagi” i kiedy [nasze pod-
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kreslenie] ignorancja, zabobony i ciemnota, ktore tak
dlugo nam przeszkadzaty, zaczng by¢ usuwane. Zmiana
ta [ktora nastgpuje podczas Epifanii] moze by¢ bolesna,
jednak ona okaze si¢ blogostawienstwem, zaznaczajac
obalenie krolestwa Szatana i panowania grzechu i
$mierci oraz inauguracje Krolestwa Mesjaszowego i jego
panowanie sprawiedliwo$ci i wiecznego zycia”.

Nasze wiec cytaty z pism naszego Pastora dowodza,
ze on utrzymywal, iz Biblia naucza, ze Epifania w
drugim znaczeniu tego stowa jest okresem czasu, ktéry
nastepuje po czasie Zecia, czyli po Parousji w jej
pierwszym znaczeniu tego slowa i1 ze Parousja w
pierwszym znaczeniu tego stowa jest okresem 40-letnim,
ktory poprzedza okres Epifanii a takze, ze Epifania i
Czas Ucisku sg jednym i tym samym okresem.
Oskarzamy wigc Brzask o karygodne przekrgcanie
stosownych nauk naszego Pastora 1 o nauczanie
szkodliwych bledoéw na ten temat.

WASKIE I SZERSZE ZNACZENIE EPIFANII

Jak juz wykazano powyzej, Parousja w jej waskim
albo ograniczonym znaczeniu byla okresem 40-letnim,
od 1874 do 1914 r.; podobnie Epifania albo Apokalipsa
jest okresem w jej waskim albo ograniczonym znaczeniu
40-letnim, od r. 1914 do 1954, tak jak to rozwazania
Pisma Sw. wziete z pism Prawdy epifanicznej jasno
wykazuja:

DATA 1954 ROKU ZAZNACZONA
W PISMIE SWIETYM

(1) ,,W 3 Moj. 12 oczyszczenie matki po porodzie
syna przez czterdzie$ci dni przedstawia oczyszczenie
Prawdy rozwijajacej Mate Stadko i jej slug podczas
czterdziestu lat Parousji [tzn. w Parousji w jej
ograniczonym sensie, czyli w czasie zgcia, od r. 1874
do 1914], podczas gdy oczyszczenie matki po
porodzie corki przez osiemdziesigt dni przedstawia
oczyszczenie Prawdy rozwijajacej Wielkie Grono i
jego stug w ciagu osiemdziesieciu lat zlaczonej
Parousji i Epifanii [tzn. ztgczonej Parousji i Epifanii
w ich ograniczonych znaczeniach]” (C, Appendix,
str. 384). W E. tomie 4,99 (to samo w T.P.' 32, 27,
par. 3), brat Johnson podaje dodatkowe szczegoty o
pozafiguralnych 80  dniach  jak  nastepuje:
»Rozumiemy, ze okres osiemdziesiegciu dni na
oczyszczenie matki po porodzie corki przedstawia 80
lat Parousji 1 Epifanii ztaczonych razem (od r. 1874
do 1914 plus od 1914 do 1954). To oczyszczenie
matki podczas tych 80 dni przedstawia w pozafigurze
dwie rzeczy: (1) wuwolnienie Prawdy (w jej
zastosowaniu do Wielkiego Grona itd.) z wszelkiego
btedu do niej przylegajacego; i (2) oczyszczenie
wiernych i cz¢sciowo wiernych shug Prawdy z takich
splugawien, ktore uczynityby ich niezdolnymi do
zajecia ich miejsca w Tysiacleciu, jak rowniez do
podjecia  specjalnej stuzby  poswiadczajacej
poczawszy od pazdziernika 1954 r.”

(2) ,,Pooc z przypowiesci o Dziesigciu Pannach
[Mat. 25:1—12] przypada na kwiecien
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1877 r., kiedy zaczeto si¢ ogoélne oglaszanie wtorej
obecnosci Chrystusa [zob. C, Appendix, str. 385;
T.P.'34, 21, par. 16 co do szczegdtdw]; za§ noc tej
przypowiesci, ktora zaczeta si¢ w pazdzierniku 1799
r., nie tylko musi si¢ skonczyé w r. 1954 z koncem
Epifanii [w jej ograniczonym znaczeniu], ale to
réwniez dowodzi, ze kiedy okrzyk ,,Oto Oblubieniec”
zaczal rozbrzmiewa¢ w kwietniu 1877 r., to zecie byto
juz w toku”. ,Dlatego noc ta przychodzi do jej
pierwszego konca w roku 1954, na poczatku jej
zachodzenia na czas krolestwa” (E. tom 6, 386, 454;
T.P’30, 75; 32, 28, par. 7; C, Appendix, str. 383).

(3) ,,Wyznaczenie Panskie dwunastu godzin na
dzien pracy (Jana 9:4; 11:9) i Jego zaopatrzenie
przypowiesci o Groszu [Mat. 20:1—16; por. z art. o
Czasie Zecia; T.P."27, 74—83] w wieczor, a wiec i w
nastepujaca noc po (czterdziestoletnim) dniu zecia
(Mat. 20:8), pokazuja, ze symboliczny okres nocy o
dwunastu godzinach, ktoéry nastepuje po dniu zgcia
Parousji (dwudziestogodzinnym dniu z czterdziestu
lat) musi by¢ rownej dlugosci, dowodzac w ten
sposob, ze Epifania jest rowniez czterdziesci lat
dhuga. Parousja nie tylko jest dniem i nocg a Epifania
noca z tej przypowiesci, ale rowniez dniem i nocg z
Ps. 91:5,6 1 121:6” (C, Appendix, str. 383).

(4) ,.Dwukrotny pobyt po czterdziesci dni
Mojzesza na gorze przedstawia te dwa okresy:
czterdziesci dni w kazdym pobycie przedstawia
czterdziesci lat okresu Parousji i czterdziesci lat
okresu Epifanii, za§ gora przedstawia krolestwo, na
ktore Chrystus wchodzi z dwoch punktow widzenia, z
punktu widzenia Parousji i z punktu widzenia
Epifanii” (C, Appendix, str. 383, ang. tom). Podajac
wigcej szczegdtow na ten temat w P' 26, 78, br.
Johnson pisal, ze ,,nie mamy powiedziane, ktérego
dnia po zejsciu Mojzesza z goéry po jego drugim
czterdziestodniowym pobycie na niej z Bogiem
zatozyl on zastong¢ na swoja twarz (2 Moj. 34:28—
35), a ktora to zaslona przedstawia Starozytnych
Godnych (zob. Komentarz Bereanski). Gdyby opis
ustalil ten dzien w zwigzku z drugimi 40 dniami, to
moglibySmy by¢ calkiem pewni co do tego, kiedy
ziemska faza Krolestwa bedzie ustanowiona. To, co
mozemy z pewno$cig wywnioskowa¢ z opisu jest to,
iz jaki$ czas po r. 1954 Iub 1956 Starozytni Godni
powrdca 1 ziemska faza Krolestwa Bozego bedzie
ustanowiona. Nie badzmy pewni w tej sprawie, az
wyjasni nam to Stowo Boze”.

(5) ,,40 lat zdaje si¢ by¢ okresem biblijnym na
dokonanie proby wedlug pewnych zasad, tak jak bylo
40 lat doswiadczenia na puszczy, 40 lat panowania
Saula, Dawida i Salomona, tak jak byly okresy proby
po 40 lat zniwa zydowskiego, zniwa ewangelicznego i
jak bedzie zniwo Wieku Tysiaclecia. Zgodnie z tym,
spodziewamy si¢, ze Wielkie Grono i Mtodociani
Godni jako klasy podobnie beda mie¢ 40 lat —
Epifanii [w jej ograniczonym znaczeniu] —
przeznaczone jako  szczeg6lny  okres  proby
zastosowanej do nich wedlug pewnych
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zasad” T.P/32, 28, par. 7; C, Appendix, str. 383).

PowinniSmy zauwazy¢, ze ten szereg dowodow
podanych z Pisma Sw. w powyzszych cytatach jest
oparty na rozwazaniach dotyczacych czasu i dlatego
dowody te znajdujg swoje wypehienie w r. 1954, 40
lat po r. 1914. One wykazuja, ze r. 1954 jest data
jasno zaznaczong w Piémie Sw. i Ze ona jest czasem
na zakonczenie okresu Epifanii lub Apokalipsy w jej
waskim lub ograniczonym znaczeniu. Ale tak jak
Parousja nadal trwa w jej szerszych znaczeniach po
jej zakonczeniu w jej waskim lub ograniczonym
znaczeniu w r. 1914, tak podobnie okres Epifanii lub
Apokalipsy nadal trwa w jego szerszych znaczeniach
po r. 1954, chociaz w tym czasie skonczyt si¢ on w
jego waskim lub ograniczonym znaczeniu.

PODZIALY CZASU W OKRESIE EPIFANII
LUB APOKALIPSY W JEGO SZERSZYM
ZNACZENIU

Okres Epifanii lub Apokalipsy w jego szerszym
znaczeniu, ktory zaczat si¢ w r. 1914 i nadal trwa od r.
1954 przez wiele jeszcze lat, ma roézne podzialy czasu
w sobie. Jezeli chodzi o §wiat, to okres ten jako Czas
Ucisku, ktory rozpoczat si¢ w r. 1914, ma cztery
specjalne zarysy ucisku z zachodzacymi okresami
mniejszego ucisku (1 Tes. 5:3). Te cztery zarysy
ucisku sa: (1) Wojna Swiatowa (wlaczajac I i II
Faze); (2) Rewolucja Swiatowa lub Armagieddon; (3)
Anarchia Swiatowa; i (4) Ucisk Jakuba.

Ale jezeli chodzi o lud Bozy, to okres ten moze
by¢ uwazany jako dwie czgsci: (1) czas na czynno$é
Kaptanstwa z Koztem Azazela i (2) czas na czynno$¢
Kaptanstwa z oczyszczonymi Lewitami. Czynno$¢ z
oczyszczonymi Lewitami postgpuje w szczegdlny
sposob od jesieni 1954 r., od zakonczenia si¢ 80 lat
Parousji i Epifanii razem wzigtych (1874—1914 plus
1914—1954), kiedy 80 lat oczyszczenia si¢
pozafiguralnej matki po porodzie corki si¢ skonczyto,
tak jak to zaznaczyliSmy powyzej z 3 Moj. 12. W
jesieni 1954 r. rozpoczeta sie specjalna stuzba
pos$wiadczajaca, polegajaca na gloszeniu Zydom i
poganom poselstwa o Boskim Planie Wiekow
przedstawionego w tomie I i na budowaniu Obozu
Epifanicznego (T.P’31, 9, szp. 2; P’30, 15; T.P.” 62,
88—90).

Poswigceni studzy Bozy w stosunku do stopnia ich
oczyszczenia ze splugawien grzechu, samolubstwa,
swiatowosci 1 btedu majg bra¢ udziat w oglaszaniu
tego radosnego poselstwa w uznanej przez Boga
pracy publicznej. Wielu pozafiguralnych Lewitow
dostatecznie oczyS$cito sie, iz mozna ich zaliczy¢ do
oczyszczonych Lewitéw. Inni sg tylko czeSciowo
oczyszczeni. Proces oczyszczania jest ,.sprawg
stopniowa” (tak jak to jest pokazane w 4 Moj. 8:7) i
bedzie on ,,skonczony przy koncu Epifanii” — w jej
szerszym znaczeniu, czyli w okresie ,wielkiego
ucisku” (Obj. 7:14; E. tom 4, 71, 146, 300; T.P.’38,
44, par. 54 przy koncu; E. tom 6, 163, par. 1; T.P.’51,
6, ostat. pyt; T.P.’62, 86, 87).
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Pewna liczba braci zespolona z ré6znymi ,,grupami
Prawdy” takimi jak Brzask, P.B.IL. itd. oraz niektorzy
w Wielkim Babilonie, stopniowo odrzucaja jeden po
drugim poprzednio utrzymywane bledy czesciowo lub
zupeltnie 1 stopniowo coraz wigcej przyjmujg niektore
cenne Prawdy ze stotu oswieconego Epifanig. Nasze
ochotnicze egzemplarze T.P. i S.B., ktore z checia
wysytamy  bezptatnie na  jakiekolwiek nam
dostarczone nazwiska i adresy, wykonujg wySmienitg
prace w tym zwigzku i otrzymujemy liczne listy w
odpowiedzi na to, pokazujace czgsciowe oczyszczenie
i cze$ciowo wierng stuzbe Prawdy wobec drugich.

CHRYSTUSOWA BAZYLEJA
LUB KROLESTWO

Trzecim okresem Wtorej Obecnosci naszego Pana
na ziemi jest oczywiscie Krolestwo nazwane po
grecku basileia (2 Tym. 4:1). Oczywiscie Krolestwo
Boze bylo tematem Jezusa i Apostolow w Nowym
Testamencie, a Mojzesza i Prorokéw w Starym
Testamencie. Ponad 120 wustgpow w Nowym
Testamencie odnosi si¢ tylko w wyraznych stowach
do Krodlestwa w jego ziemskim wojujagcym lub
przygotowawczym okresie, albo tez w jego
chwalebnym lub panujagcym okresie podczas
Tysiaclecia. Liczne inne ustepy odnosza si¢ do
Krolestwa bez uzycia  wyraznego  terminu
,Krolestwo”. Podajemy naszym czytelnikom tylko
kilka ustepéw do zbadania: (1) w odniesieniu do jego
ziemskiego, wojujacego lub przygotowawczego
okresu: Mat. 3:2; 4:17; 13:24,31,33,41; 16:19; 25:1;
Mar. 12:34; Kol. 1:13; i (2) w odniesieniu do jego
chwalebnego lub panujgcego okresu: Mat. 6:10,33;
8:11; 19:23,24; Mar. 14:25; Luk. 1:33; 12:32;
13:28,29; 17:20,21; 19:11,12,15; Jana 18:36; Dz. Ap.
14:22; 1 Kor. 15:24—26; 50; 2 Tym. 4:1; Zyd. 1:8;
Obj. 1:6; 5:10 (zob. przektady ERV i ARV co do dwu
ostatnich ustgpow); 11:15. Wedtug ustepow podanych
pod (1) o naszym Panu i Jego Malym Stadku jest
stusznie mowa z punktu widzenia ich stanu
ziemskiego zycia jako o Krolestwie Bozym w
zarodku. Ale wedlug ustepéw podanych pod (2) sa
oni w ich stanie Boskiej natury, gdy panujag nad
ziemig, Krolestwem Bozym w chwale i mocy. Wiele
szczegbldw o nich i o spokrewnionych sprawach jest
podane w ksigzce pt. ,,Tysigclecie” (zob. réwniez
naszg ang. broszur¢ ,,Krolestwo Boze” — wysylamy
ja na zadanie).

Z punktu widzenia Tysigclecia, 1000 lat
panowania Chrystusa nad ziemig, Krdlestwo
(Bazyleja) rozpoczeto si¢ w r. 1874, tak jak to nauczat
bardzo zdolnie z Pisma Sw. br. Russell w tomach 2, 3
i gdzie indziej. Wielu z ludu Prawdy, wlaczajac
niektorych wodzéw Brzasku, porzucitlo te nauke
Pisma Sw. twierdzac natomiast, ze 1000 lat
panowania Chrystusa zaczeto sie¢ w r. 1914 lub w
innych datach przesztosci, albo ze ono dopiero
zacznie si¢ w jakiej$ przysztej dacie. W ang. T.P., nr
509 (dostarczymy ja na zadanie) ponownie
potwierdzili$my i obroniliSmy stosowne nauki Pisma
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Sw. br. Russella i zbilismy bledy tych wodzow Brzasku na
ten przedmiot. W innych wydaniach T.P. zbili$my innych
nauczycieli blgdu na ten przedmiot (zob. np. P, nr 345).

Chociaz 1000 lat panowania Chrystusa nie rozpoczeto
sic w 1914 r. to jednak jesien 1914 r. zaznaczyla wazny
punkt we Wtdrym Przyjsciu naszego Pana i w pracy Jego
tysigcletniego panowania. Wowczas, przy koncu Czaséw
Pogan, Chrystus zaczat przez Wojne Swiatowa niszczy¢
krolestwa tego s$wiata (Obj. 2:26,27; Dan. 2:35,44;
7:13,14,22,27) i Babilon (Obj. 17:16; 18:1—24). I od tego
czasu praca ta postgpuje naprzod w sposob wzrastajacy
jako przygotowanie do ustanowienia Krolestwa Bozego na
ziemi pod kierownictwem Starozytnych Godnych i
Mtodocianych Godnych i blogostawienia calego rodzaju
ludzkiego.

W tej jednak rozprawie rozwazamy rozne okresy
Wtorego Przyjscia naszego Pana. Jako oddzielny okres,
roéznigey si¢ od Parousji i Epifanii lub Apokalipsy,
okres Bazylei (Krolestwa) Wtorego Przyjécia naszego
Pana jako taki nie rozpoczal si¢ wczesniej w jego
pierwszym zachodzacym poczatku jak dopiero
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na jesien 1954 r. (T.P’26, 39, par. 1; ‘32,28, szp. 2; E. tom
5,298; T.P.” 30, 75, szp. 2, par. 3; ‘49, 42, szp. 2, par. 1; C,
Appendix, str. 415), kiedy — jak to zauwazono powyzej
— okres Epifanii lub Apokalipsy skonczyt si¢ w jego
waskim lub ograniczonym znaczeniu. Nie znaczy to, ze
ziemska faza Krolestwa byla ustanowiona w jesieni 1954
r., ale ze wowczas okres Bazylei zaczat si¢ jako oddzielny
okres Wtdrego Przyjscia naszego Pana, w ktorym w swoim
czasie ziemska faza Krolestwa bedzie ustanowiona, gdy
Starozytni 1 Mtodociani Godni powstang od umartych dla
blogostawienia wszystkich rodzajow ziemi w Czasach
Restytucji.

Te trzy okresy pobytu Chrystusowego na ziemi,
Parousja, Epifania lub Apokalipsa i Bazyleja Iub
Krolestwo, sg bardzo wazne do zapami¢tania dla nas, jezeli
chcemy jasno zrozumie¢ przedmiot Wtorego Przyjécia
Chrystusa. Jednym slowem Parousja jest okresem
przygotowawczym zaréwno dla Epifanii lub Apokalipsy
jak i dla Bazylei, Krolestwa; a Epifania lub Apokalipsa
posuwa naprzod wyniki Parousji i wprowadza Bazyleje,
czyli Krélestwo.

OFIARY KSIAZAT WIEKU EWANGELII
(Cigg dalszy z T.P." 72, 95)
(4 Moj. 7:30—47)

OWOCNOSC W NAPRAWIANIU

(5) Nie byly to nauki daremne co do ich skutkow.
Gdyz dla wielu okazaly si¢ pierwszorzednymi
srodkami  pomocnymi przy naprawianiu ich
niewlasciwego zycia. Nalezy pamigtaé, ze ludy
Europy, Afryki i Azji pograzone przez cate wieki w
ciemnym i okrutnym poganstwie, byty do tego stopnia
skazone, ze Koscidt Grecki musiat podejmowaé wiele
pracy oczyszczajacej nad tymi, ktorzy byli nawracani
z poganizmu. Tego rodzaju gloszenie dopomogto im
usungé¢ to wielkie skazenie moralne i zwyczaje
praktykowane w starozytnym poganizmie. Tego
rodzaju nauki usungly z domowego zycia
dzieciobojstwo 1 wystawianie na niebezpieczenstwo
starcow jak rowniez kalek, chorowitych i utomnych
dzieci. Ono usungto zwyczaj traktowania zon jako
niewolnic a niewolnikow jako zwierzat. Ustata
rodzicielska tyrania. US$Smierzono wyzyskiwanie
biednych a ich cierpienia zostaly ztagodzone. Ustata
zadza krwi u ludzi. Okropne zbrodnie aren
amfiteatréw publicznych zostaty usunigte. Okrutne i
niezwykle tortury byly skasowane. Spoteczne zto
zostalo zmniejszone. Nierzetelno$¢ (oszustwo i
ztodziejstwo) w interesie byla naprawiona. Wrogie
usposobienia ztagodniaty. Spory ustaty. Rozpusta si¢
zmniejszyta. Lekcewazenie zycia ludzkiego ustalo.
Okrucienistwo wobec nieszcze$liwych zlagodniato.
Nadeszta ulga w niedostatku. Zniewaga $wictych
rzeczy zostata wzbroniona. Niewierno$¢ malzenska
wielce zostata zmniejszona.

Obmowy 1 falszywe $wiadectwa zmniejszyly sig.
Zdzierstwo blizniego 1 przekupstwo zostaly do
pewnego stopnia usunigte. Ot6z widzimy, ze doktryna
o urzedzie Chrystusowym wielce przyczynita si¢ do
naprawienia  zlego  postepowania. Tak  wigc
pozafiguralny Elisur ofiarowal swoja mis¢ bardzo
owocnie.

(6) Elisur rowniez ofiarowal swojg czasze —
nauki zbijajace. Rodznego rodzaju ataki Szatan
przypuszczal przez swoich stug na urzgdowa prace
naszego Pana tak przed jego istnieniem jako
cztowieka, jak 1 w czasie 1 po czasie takiego istnienia.
W  zwalczaniu niektérych z tych atakow,
pozafiguralny Elisur czasami udawat si¢ w przeciwna
skrajnos¢ 1 nauczal bigdu. To bylo gléwnym
powodem powstania fatszywych doktryn o trojcy i
Bogu-cztowieku. Pomimo tego, broniono trojakiej
urzedowej pracy naszego Pana, przeciw wielu réznym
atakom. Dobrze uczynimy gdy zastanowimy si¢
pokrotce nad tymi atakami i zbijaniami, jakie
pozafiguralny Elisur ofiarowal. Okolo 170 roku
nastgpita pierwsza decydujaca opozycja do urzedu
naszego Pana, jaki zajmowatl nim stat si¢ cztowiekiem
jako specjalny Ojcowski Reprezentant w stwarzaniu,
przez sekte nazwang Alogjanie — ,nie uznajacy
Stowa — Logosa”. Oni zaprzeczali azeby nasz Pan
mial istnie¢ przed Swoim czlowieczenstwem, jako
Logos. Gdy im pozafiguralny Elisur cytowal dowody
z pism Apostota Jana, oni azeby podtrzymac swoje
bledne stanowisko, byli zmuszeni zaprzeczy¢
prawdziwos$ci czwartej Ewangelii i ksiggi Objawienia
jako pochodzacych
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od Sw. Jana lub ktoregokolwiek z natchnionych
pisarzy. Tym sposobem zostali odsunigci od waznych
czesci Biblii, tak skutecznie pozafiguralny Elisur ich
zbil. Okoto roku 190 pewien garbarz imieniem
Teodozjusz, ktory, by uniknaé $mierci zaparl si¢
Chrystusa, zaczat naucza¢, ze Chrystus nie byt
Panskim narzedziem w stwarzaniu, mniemajac, ze
poczatek Jego istnienia byt woéwczas gdy byt poczety
w zywocie Marii przez Ducha Swictego. Lecz to jego
twierdzenie zostato pobite  przez cytaty
pozafiguralnego Elisura, jak np.: Ew. Jana 1:1—3,14;
3:13; 6:62; 8:56—58; 16—28; 17:5; Obj. 3:14, jak
rowniez niektorymi z pism Ap. Pawla, takimi jak
Filip. 2:5 — 8; Kol. 1:15—17.

7) Sabelliusz Egipcjanin po roku 215 zaczal nauczac
modalizmu, ktory przeczyl, ze Chrystus istnial jako
Logos i Boski Specjalny Reprezentant w stwarzaniu
zanim stat si¢ cztowiekiem. On nauczal, ze jest tylko
jeden Bog — jedna istota — ktora jednak okazata si¢
w trzech formach. Przeto jego teoria byla nazwana
modalizmem. Wedtug niego ten jeden Bég jako Ojciec
byt Stworzycielem 1 Prawodawca w Starym
Testamencie. Tedy ten jeden Bodg, Ojciec, stal sig
Synem przez stanie si¢ cialem a jako Syn umart za
cztowieka. Potem ten jeden Bog, ktéry najpierw
istniat jako Ojciec, potem jako Syn, stat si¢ Duchem
Swietym, by spetni¢ dzieto uswiecenia dla Kosciota.
Sabelliusz przeczyt temu, ze s3 trzej Bogowie albo
trzy osoby w Bogu, ale nauczal, ze sg trzy przejawy
czyli formy objawienia jednego Boga. To rozumie si¢
usuneto istnienie Logosa i Jego dzielo jako istoty
odrebnej od Ojca. Pozafiguralny Elisur zbit to, przez
wykazanie kontrastow u Jana 1:1 — 3 migdzy
Bogiem a Logosem i przez przedstawienie tego
Ostatniego jako narzedzia Boskiego w stwarzaniu.
Niektorzy z jego cztonkow wykazywali, ze Logos byt
stworzony przez Boga przed wszystkim innym
stworzeniem (Obj. 3:14; Kol. 1:15) oraz nauczali, ze
On wtedy byl uzyty jako Boskie narzedzie do
stwarzania wszystkich innych rzeczy (Kol. 1:15 —
17). Pozafiguralny Elisur pobit bledne twierdzenia, ze
nie bylo Ojca w czasie gdy Chrystus byt cztowiekiem,
przez zacytowanie ustepow, gdzie Chrystus modli si¢
do Ojca (Mat. 11:25—27; 26:39—44; Jana 17:1 —
26) 1 przez potozenie nacisku na Jego ofiare, ktora
byta sktadana Bogu przez Chrystusa jako Kaptana w
pojednaniu za grzech, itd. (Zyd. 9:13—23: 7:27;
2:17,18 itd.). Dalej pobil mysl ze nie byto Chrystusa,
a tym samym zadnej ustugi Najwyzszego Kaptana,
gdyz Duch uswigcal Kosciol, przez cytowanie
ustepow dowodzacych takiej ustugi, jak np. Ew. Jana
14:16; Rzym. 8:34; Efez. 2:18; Zyd. 3:1; 4:14,15;
6:17; 8:1,2,6; 9:24; 10:11—14; 1 Jana 2:1,2, itd. On
rowniez pobit falszywy poglad odnosnie Wtdrego
Przyjscia Chrystusa, przez wykazanie, ze Chrystus
znowu przyjdzie w Ostatnim Dniu, chociaz nie
rozumiat jasno celu powrotu Pana.

(8) Jeszcze w inny sposob zostal zaatakowany
urzad naszego Pana, jako Boskiego Spe-
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cjalnego Reprezentanta przez doktryng¢ zwang
patripasjonizm (doktryna, ze Ojciec cierpiat i umart),
ktora zaczela by¢ nauczana okoto 190 roku. Wedtug
tej doktryny, Syna nie ma wcale. Byl tylko Ojciec,
ktory przyszedt na $wiat i umart za czlowieka.
Wedhug tego pogladu, Bog wcale nie istniat przez trzy
dni. Lecz i ten poglad zostat pobity w taki sam sposob
jak  modalizm Sabelliusza. Trzema gléwnymi
nauczycielami tego bledu byli Praxeas, wyznawca
(bedac w niebezpieczenstwie utraty zycia, nie zapart
si¢ Chrystusa przed swymi przesladujagcymi go
sedziami, a mimo to udato mu si¢ unikng¢ $mierci
meczenskiej bez skompromitowania siebie), ktory
zaczal swoje bledy glosi¢ w Azji Mniejszej, Beryllus
z Arabii i Noetus ze Smyrny. Tertullian (ktory umart
230 r.) pobil bledy pierwszego, Orygenes (ktory
umart 254 r.) drugiego a Hippolitus (ktory umart 235
r.) trzeciego. Beryllus przyjat poglady Orygenesa i
publicznie podzigkowal mu za jego pomoc Ww
wyprowadzeniu go z bledu — niezwykly wynik
teologicznej kontrowersji.

(9) Pawel z Samosaty, do ktorego odnosi sig¢
Pastor Russell w B 328, byt statym i silnym
przeciwnikiem urzedu naszego Jana, szczegdlnie jako
Logosa. Jego poglad na Chrystusa byt bardzo
podobny pogladowi nowoczesnych unitarjanéw i
chrystadelfianow i traktowal on ustepy Pisma Sw.,
odnoszace si¢ do istnienia i urzedu naszego Pana
przedtem niz byt czlowiekiem w taki btgdny sposob,
jak oni to dzi§ czynia, to jest, ze Logos istniat jako
Madros$¢ Boza w Boskim umysle tylko, dopoki si¢ nie
narodzit z Marii. Dalej on nauczal, ze nie bylo
osobowego Logosa, co rozumie si¢ usungto potrzebe
Jego  urzedu, jako  Boskiego  Specjalnego
Reprezentanta w stwarzaniu i w objawieniu Starego
Testamentu. Pawel z Samosaty byt zdolnym
debatorem i pomystowym politykiem, a wigc uzywat
obu tych zdolnosci ku swej obronie przeciw cztonkom
pozafiguralnego Elisura, ktorzy atakowali jego btedy.
Ten spor ciagnat si¢ przez lata (263—272), w ktérym
to czasie odbyly sie trzy wielkie synody, na ktérych
przedmioty o ktore chodzito byly wyczerpujaco
debatowane, tak iz zakonczyly si¢ zupeing kleska i
wyrugowaniem dzielnego Pawla.

ZWYCIESKI KONTROWERSJONISTA

10) Urzad naszego Pana zajmowany w Jego trzech
stanach byt wielokrotnie atakowany, tak przed jak i
po reformacji; ale pozafiguralny Elisur byl zawsze
zdolny odeprze¢ wszystkie ataki. Argumenty, jakie on
zestawil, byly czesto uzywane przez teologéw innych
denominacji, z bardzo matymi dodatkami do tych
jakie ofiarowat pozafiguralny Elisur jako swoja
czasz¢. Np. gdy Serwetus, ktory chociaz nauczat
prawde o jednosci Boga, lecz posiadat btad odnosnie
Logosa, zaczal przedstawia¢ swoje bledy przeciw
Kalwinowi, to Kalwin nie bedac w stanie zbi¢ jego
argumentdow o jednosci Boga, uzyl argumentéw
Elisura przeciw
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bledom Serwetusa odnos$nie nauk o Logosie i tymi
argumentami pobit jego bledy. Gdyby Serwetus miat
Prawd¢ na ten przedmiot i catag Prawde o Duchu
Swietym, Kalwin bylby na pewno pobity w sporze z
Serwetusem, tak jak byl pobity przez niego w sporze
o jednosci Boga i po czesci o Duchu Swigtym. Nawet
za naszych czasow pozafiguralny Elisur, nadal zbija
ataki,  jakie powstaja przeciw urzedowi
Chrystusowemu. Tak czynigc pozafiguralny Elisur
prawie przez catly Wiek Ewangelii ofiarowywat swoja
czaszg.

(11) Nastepnie on rowniez ofiarowatl ztota tyzke
— C¢wiczenia w sprawiedliwosci — polaczone z
Chrystusowym urzedem przed, podczas i po Jego
istnieniu jako cztowieka. Tutaj wiec wielkie pole do
¢wiczenia w sprawiedliwosci bylto otwarte dla uzytku
pozafiguralnego Elisura. Z Chrystusowego
przedludzkiego istnienia i z radosSci w stwarzaniu
wszystkich rzeczy, oni brali przyklad odnosnie
naszego radowania si¢ w pracy Panskiej. Z tego
wykonywania pracy stwarzania akurat tak, jak Bog
nakreslit, oni wyciagali lekcje postuszenstwa woli
Bozej na korzy$¢ swoich stuchaczy. Z Jego
pomys$lnego dokonania dzieta stworzenia i objawien
Starego Testamentu, przy uzyciu do tego Boskich
narzedzi zgodnie z Boska wola, oni wyciagali lekcje,
ze poshugiwanie si¢ czynnikami Bozymi wywiera jak
najlepszy skutek. Z gotowosci opuszczenia niebios
przez naszego Pana i stania si¢ czlowiekiem, azeby
tylko przypodoba¢ si¢ Bogu Ojcu i wykona¢ Jego
Plan, oni brali przyklad napominajac swoich
shluchaczy azeby unizali si¢, by tym sposobem mogli
podobac si¢ Bogu i wypetniac¢ Jego zamiary.

(12) Bioragc przyktad z  Chrystusowego
poswigcenia si¢ w Jordanie na ofiar¢ Bogu w celu
wypetnienia Planu Bozego, zachgcali swoich
stuchaczy, by si¢ poswigcali Bogu i Jego sprawom. A
ze Chrystus stuzyt wiernie sprawie Bozej, glosili, ze i
stuchacze ich powinni réwniez wiernie shuzy¢ sprawie
Bozej. Wskazywano, ze poniewaz Chrystus rozwinat i
objawil w Swojej urzedowej pracy wiarg, nadzieje,
samokontrolg, cierpliwos¢, pobozno$¢, braterska
mito§¢, mitos¢ (bezinteresowng), pokore, prostote,
pracowito$¢, samoofiarniczo$¢, dilugie znoszenie,
milosierdzie, szczodrobliwosc, umiarkowanie,
skromno$¢ w zyciu, pokdj, rados¢, cichos¢,
postuszenstwo, gorliwo$¢, tagodnosé, wiernos¢ itp.,
dlatego oni zachgcali swoich stuchaczy do uprawiania
tych wszystkich owocow i zalet Ducha Swictego. Pod
tymi wzgledami przedstawiali Go za przyklad do
nasladowania w tych cnotach i to bylo wielkim
¢wiczeniem w sprawiedliwo$ci. Gdy kiadli nacisk na
$mier¢ Chrystusowa za grzech ludzki, oni wyciagali z
tego lekcje, iz obowiazkiem chrzescijanina jest, by
ktadt zycie swe dla Boga i na korzy$¢ Jego Planu.
Gotowo$¢ 1 natychmiastowe oddanie si¢ naszego
Pana, by dokona¢ swojej urzedowej pracy byly
powodem nawotywania stuchaczy, by byli gotowi i
postuszni w spetnianiu rozkazéow Bozych. Okazanie
przez naszego Pana wielkiej ufnosci
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w Bogu przy $mierci, gdy polecit swojg przysztos¢ i
prawa zyciowe w rece Ojcowskie, postuzyly za dobry
tekst do zachety stuchaczy, by i oni tak samo czynili. Na
$mier¢ Chrystusowa wskazywano, jako na objaw
wielkiej mitosci Ojca 1 Syna wzgledem rodzaju
ludzkiego, napominajac shuchaczy, by okazywali
réwniez podobng mitos¢.

(13) Wiele tez ¢wiczenia w sprawiedliwosci osiggnat
pozafiguralny Elisur z dziatalnoéci naszego Pana od
czasu kiedy On przestal by¢ czlowiekiem. Panska
gotowos¢, by przyjmowaé wszystkich, ktorzy
przychodza do Niego, pozafiguralny Elisur zastosowat
do swoich stuchaczy wskazujac, azeby uzywali tego
natchnienia w przyjmowaniu wszystkich, ktorzy
przychodzg do nich po taka pomoc, jaka Jego urzad
upowaznia do udzielenia im. Jego wierno$¢ w okazaniu
sie¢ w obecnosci Boga za nami, oni uzywali na
pobudzenie swych stuchaczy do wiernos$ci w powotaniu.
Jego wstawiania si¢ za nami oni uzyli, jako przyktad w
zachgcaniu swoich shuchaczy do nasladowania oraz
zachgcaniu do modlitw jednych za drugimi. Jego
nauczanie ludzi odno$nie Planu Bozego, oni uzywali
do =zachety swoich shluchaczy, by nie tylko
przyjmowali powotanie, ale takze azeby zachegcali
drugich, by 1 drudzy czynili to samo. Jego
usprawiedliwienie pokutujacego i wierzacego, oni
uzywali, jako cel w pomaganiu im do zachgcania
drugich do pokuty i wiary. Jego uswigcenie Kosciota
oni przedstawiali w taki sposob, azeby dopomodc
swoim shuichaczom do pobudzania drugich do
poswiecenia swego czlowieczenstwa Bogu, by
wiernie ktadli je w ofierze az do $mierci, a przez to by
mogli rozwing¢ charakter na podobienstwo charakteru
Chrystusowego podczas shuzenia swoim zyciem Bogu.
Wskazujac na Panskie przyprowadzanie wiernych do
zwycigstwa w ich codziennych walkach zycia
chrzescijanskiego, oni zastosowali sposoby, przez ktore
pobudzali swoich shichaczy, by prowadzili oni dobry
boj wiary. Wskazujac na Panskie obiecane wiernym
zwycigstwo 1 na chwalebne dziedzictwo z Nim w niebie,
oni uzywali tego do pobudzenia swoich shuchaczy do
wiernosci az do $mierci. Tymi 1 innymi sposobami
dawali oni wiele ¢wiczenia w sprawiedliwosci z
biblijnych nauk o urzedzie Chrystusowym przed,
podczas i po Jego istnieniu, jako czlowieka. Tym
sposobem pozafiguralny Elisur ofiarowat pozafiguralng
zlota tyzke pelna wonnego kadzidta.

(14) Teraz ukonczyliSmy nasze badanie ofiary
czwartego ksigzecia - figure i pozafigure. Pozafiguralny
Elisur miat za doktryng¢ w tacznosci z ktora ofiarowat
naprawiajace, zbijajace i etyczne nauki, najbogatsza z
czterech doktryn dotad traktowanych, przez tych
czterech ksigzat, ktorych ofiary Wieku Ewangelii dotad
badaliémy; poniewaz urzad Chrystusowy jako
specjalnego Przedstawiciela Jehowy jest jedna z
najbogatszych doktryn w calej Biblii. W niej Boska
Madros$¢ znajduje jedno z jej najwyzszych wyrazen. Nie
dziw wiec, ze to pokolenie, ktore otrzymalo te
doktryne za swoje szafarstwo jest umieszczone po tej
stro-
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nie pozafiguralnego przybytku, ktora przedstawia
Madros¢ Bozg. Pozafiguralny Elisur wypehiajac
figure z 4 Ks. Moj. 7:30—35, byl bezwiednym
swiadkiem ksiegi Bozej, poniewaz jego czynnosci sa
wypetnieniem proroctwa danego w figuralnej formie
w 4 Ks. Moj. 7:30— 35. A wigc uwielbienie, czes$¢ i
chwala niech bedzie naszemu Bogu za te jeszcze
jedng uczte z Jego spizarni, przez ktora objawit nam
jeszcze jeden zarys Swej niedos$cignionej Madrosci i
przewidywania rzeczy naprzod.

(15) Nastepng grupa wodzéw tracacych swoje
korony, ktorzy sag nam dani pod uwage w figurze 4
Moj. 7:36—41, jest ta grupa, ktora obrocita ruch
Maluczkiego Stadka na Kosciot Rzymsko-Katolicki.
Ruch ten byt oparty na prawdzie, ze jest tylko jeden
Kosciol, ktory w swej katolickosci (catosci) jest
szafarzem Prawdy i ma ja broni¢ przed bledem i
atakami oso6b btadzacych, a sthuzy¢ nig w
blogostawieniu tym, ktorzy ja przyjmuja. Ten ruch
byl rozpoczety przez Ireneusza, ucznia Polikarpa,
ktory z kolei byt uczniem Sw. Jana Apostota. Ireneusz
urodzit si¢ miedzy rokiem 115 a 125 po Chrystusie w
Smyrnie, albo blisko Smymy w Azji Mniejszej i
tamze stat si¢ zdolnym uczniem Polikarpa, od ktérego
zaczerpnagt wiele Prawdy i Ducha Prawdy, takze
dowiedziat si¢ o niektorych wypadkach z Zycia Sw.
Jana, ktére nie s podane w Pi$mie Sw. Pézniej zostat
wyslany, jako misjonarz ze Smyrny do Galii
(terazniejszej Francji) zamieszkujac w Lyons i
Wiedniu, gdzie wpierw zostal prezbiterem, a podzniej
(r. 178) biskupem. W tych i innych miejscowosciach
pracowal stowem 1 pidrem z wytrwatoScig i
powodzeniem. Po roku 190-ym nie mozna juz znalez¢é
zadnego pewnego $ladu po nim, chociaz tradycja,
ktora powstata kilkaset lat pdzniej — a ktorej dowody
sg mgliste 1 niewiarygodne — podaje, Zze on umarl,
jako megczennik w Roku Panskim 202.

NACISK NA SPECJALNA PRAWDE

(16) Greckie stowo eirenaios, zlatynizowane na
irenaeus, znaczy spokojny; i rzeczywiscie pokodj byt
charakterystyka Ireneusza, ktory zdaje si¢ by¢ trzecim
cztonkiem gwiazdy Kos$ciota Smyrnenskiego — Sw.
Jan 1 Polikarp byli jego poprzednikami, jako
cztonkowie tej gwiazdy. On posredniczyt miedzy
Wschodnim a Zachodnim Kosciolem w sporze o datg
Wielkanocng, gdy rzymski biskup Wiktor w sek-ciarski
sposob zerwal spoleczno$¢ ze Wschodnimi braémi,
poniewaz oni trzymali si¢ 14-go Nisana przeciw
innowacji Rzymskiego Kosciola. Tym sposobem
Ireneusz zachowat ich, jako catos¢ — katolickos¢ —
bedaca przeciw rozlaczeniu. Gléwna wigc praca
Ireneusza bylo nauczanie prawdy o jednym Kosciele,
jako catosci i o jego szafarstwie Prawdy, sprzeciwiajac
si¢ separatyzmowi nauczanemu przez falszywych
nauczycieli gnostycyzmu, ktory byl kombinacjg
poganskich (perskich, hinduskich egipskich, greckich)
pogladéw z roznymi przekreceniami pogladow
chrze$cijanskich. Glow-
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nym jego utworem literackim bylo dzieto przeciw
wszystkim herezjom, w ktorym on bronil Prawde
chrzescijanska przeciw wszelkiemu btedowi, jaki
powstawal do jego czasow i ktory zetknal sig¢ z
chrzescijanstwem. Podczas swego zajecia ustng i
literacka pracg tego rodzaju, dat on prawde, iz jeden
caty Kosciol jest szafarzem Prawdy, przy pomocy
ktorej rozpoczat ruch Maluczkiego Stadka, w celu
zachowania catosci Kosciola przeciw ruchom
separatystycznym, powstajacym tak wewnatrz jak i na
zewnatrz Kosciota. On tez wyrazal si¢ o kosciele, iz
Koécidt jest ,,niebem ratunku, $rodkiem zbawienia,
wejsciem do zywota, rajem na tym $wiecie, z ktorego
drzew, to jest Pism Swietych, mozemy jesé, oprocz
drzewa wiadomosci dobrego i ztego”. ,,Gdzie jest
Kosciol, tam jest Duch Bozy; a gdzie Duch Bozy, tam
jest wszelka taska”. , Kto odlacza si¢ od Kosciota,
wyrzeka si¢ spolecznosci Ducha Bozego”. ,,Tylko
przy piersiach Kosciota mozemy by¢ ozywieni”. ,,Do
niego musimy uciec si¢, by sta¢ si¢ uczestnikami
Ducha Swictego”. ..Heretycy s3a nieprzyjaciolmi
Prawdy 1 katolickosci (catosci) jednego Kosciota”.

(17) Lecz aby jasno zrozumie¢ t¢ szczegolng czgsé
Prawdy, ktora dat Ireneusz jako impuls ruchowi na
zachowanie jednego Kosciota w catosci od
separatyzmu, jako szafarza Prawdy i administratora
Panskiej tLaski, musimy zauwazy¢ podwdjne
znaczenie stowa kosciol w Biblii — Kosciot
prawdziwy i nominalny. Zasadniczo i fundamentalnie
Kosciot prawdziwy sam jest Ciatem Chrystusowym
— ci usprawiedliwieni i sptodzeni z Ducha Swietego,
ktorzy sa wiernymi cztonkami Chrystusowymi — tj.
,»Kosciot, ktory jest Jego Cialem”. W drugim
znaczeniu Kos$ciot prawdziwy sklada sie ze
wszystkich nowych stworzen, tak z tych, co nie
utracili koron, jak i z tych co je utracili, a zatem obie
czesci sg zwane ,,Kosciotem pierworodnych”. W tych
dwoch czesciach Kosciot byl nazwany niewidzialnym
w tym znaczeniu, ze nikt nie mogt by¢ zupeinie
pewny o czlonkostwie w Kosciele jakiejkolwiek
jednostki, oprécz samego siebie. W tych dwoéch
czgsciach do roku 1917 Kosciot byt wihasciwie
nazywany Kos$ciolem prawdziwym. Ale stowo kosciof
jest uzyte jeszcze w innym znaczeniu — tj. kosciot
nominalny, gdzie znajduje si¢ cate mnostwo tych co
wyznajg, ze sa Panskimi bez wzgledu czy s3
rzeczywiScie takimi czy nie. W tym znaczeniu stowa,
nie tylko Maluczkie Stadko i Wielkie Grono, ale i
usprawiedliwieni 1 ci, co nie s3 usprawiedliwieni,
ktorzy tylko wyznaja Chrystusa — obtudni wyznawcy
czyli hipokryci — sg réwniez zataczeni do kosciola
nominalnego. Oprocz tego miejscowa organizacja jest
zwana koSciotem czyli przedstawicielem calego
Kosciota. Gdy Ireneusz mowit o Kosciele w jego
cato$ci — katolicko$ci — on nie mial na mysli tylko
Maluczkie Stadko i Wielkie Grono, tj. prawdziwy
Kosciot, ale rowniez wszystkich innych wyznawcow
chrzesdcijan, tj. miat na mysli kosciét nominalny. On
wiec moéwil o nim jako o Kosciele z powodu
obecnosci prawdziwego Koscio-
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la w nim jako czgéci kosciota nominalnego. Opusci¢
koéciot nominalny przed oczyszczeniem Swigtnicy i
przed Zniwem, znaczyloby w rzeczywistosci opuszczenie
prawdziwego Kosciota, jezeliby ktos byt z niego. Z tego
punktu zapatrywania, jego nauczanie, ze jest tylko jeden
Kosciot, ktory jest szafarzem i administratorem Prawdy,
bylo nauczaniem doktryny z Pisma Swietego. Tym
sposobem Ireneusz zapoczatkowat ruch na zachowanie
Prawdy co do urzedu jednego Kosciota, tj. ze byt on
czgscig  pozafiguralnego  Jakoba,  spladzajacego
pozafiguralnego Symeona.

(18) Doswiadczenie 1 obserwacja dowodza, ze jest
Ko$ciot prawdziwy i nominalny musi by¢ tak
okreslony, azeby Kosciot prawdziwy mogt by¢
czgscig kosciota nominalnego, az do zniszczenia
systemow koscielnych. Chociaz Maluczkie Stadko
opuscito babilonskie systemy do 18 kwietnia 1916
roku, mimo to sg tam jeszcze cztonkowie Wielkiego
Grona, ktorzy sg czescig prawdziwego Kosciota, i tak
dtugo beda pozostawacé w tych systemach, dopdki nie
beda one zupehie zniszczone. Pismo Sw. tak uczy, ze
pszenica i kakol mialy ro$¢ razem az do Zniwa (Mat.
13: 28—30,41,42). Kakolem s3 wszyscy nie
ofiarowani wyznawcy Chrystusa. Zadne nowe
stworzenie nie jest kakolem. Rola jest to §wiat w
znaczeniu nominalnego koSciota, tak jak Jezus nazwat
Kosciot zydowski swiatem (Ew. Jana 15:18,19). To
jest osobliwie pokazane w niektorych listach
apostolskich, ktore byly pisane do specjalnych
kos$ciolow, jak np. w Rzymie i do innych, jak réwniez
do Kosciota w ogolnosci. Tak wiec tekst do Rzym.
12:1, jest pisany najpierw do usprawiedliwionych, a
potem do poswigconych; Gal. 6:1 odnosi si¢ do obu
klas (naturalnej i duchowej) jako Kosciota; Jakob
5:1—6 widocznie odnosi si¢ do nominalnych jako
odrebnych od prawdziwych chrzescijan, zyjacych
przy koncu Wieku. Do tej samej klasy odnosi si¢
odezwa z listu Jakoba 4:4,5, a cze¢sciowo 1 wiersz
8-my. Cielesny Izrael jest figura duchowego Izraela,
prawdziwego i nominalnego (Zyd. 3:7—4:2; 1 Kor.
10: 5—11). Ta prawda jest takze pokazana w siedmiu
Kosciotach w Objawieniu roz. 1—3; poniewaz w tych
rozdziatach, Pan odzywa si¢ do czesci Kosciota,
czasami nasz Pan mowi do Swoich prawdziwych
nasladowcéw, a czasami do tych, ktorzy tylko
wyznajg, ze s3 Jego nasladowcami, ale nie sg takimi,
np. w Obj. 3:18 jest odezwa do tych, ktorzy nie mieli
ozywionego usprawiedliwienia, t j. do ludzi nie
ofiarowanych. Wszystkie te ustepy pokazuja, ze tak
jak Bog nazywal obydwa, tj. nominalnego i
prawdziwego Izraela Swoim wybranym narodem, tak
tez nazywa prawdziwego i nominalnego duchowego
Izraela Swoim Kosciotem.

(19) Do roku 1878 Bog zawsze uzywal Kosciot
nominalny jako szafarza Prawdy, od czasu jego
istnienia, gdy szafarstwo Prawdy bylo mu powierzone
(Obj. 3:10). Chociaz Bog zawsze dawal pokarm na
czas stuszny kosciotowi nominalnemu najpierw przez
Apostotow 1 specjalne moéwcze narzedzia —
drugorzednych
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prorokéw, Prawda byla dana jako szafarstwo calemu
nominalnemu kosciotowi na tyle, na ile tenze mogt ja
przyja¢, jako jeden caty nominalny kosciél. To
szafarstwo obejmowato: (1) ze Kosciot jako opiekun
Prawdy, miat jg zachowywac i strzec od btgdow i (2)
ze Koscidt, jako administrator Prawdy, miat nauczaé i
krzewi¢ ja dla blogostawienia tych, ktorzy ja
przyjmowali. Nie zapominajmy o tym, ze byl to
kosciél nominalny, ktéoremu to szafarstwo Prawdy
bylo powierzone, czego siedem listow do siedmiu
kosciotow obficie dowodza. Ko$ciot nominalny,
posiadajacy w sobie Kosciét prawdziwy, jest
pozafiguralnym $§wiecznikiem w kazdej epoce
Kosciota, wedhug ksiegi Objawienia, rozdziaty 1—3.
Na tym punkcie wielu pozostaje pod mylnym
wrazeniem, ze te wyrazy nominalny i prawdziwy sa to
terminy wzajemnie wylaczajace si¢. Tak jednak nie
jest: poniewaz prawdziwy Koscidl jest czescia
nominalnego ko$ciota. Koscidél prawdziwy jest tym
dla nominalnego kosciota, czym jest o§ dla kota, a
zatem jest on najwazniejsza czeScia kosciota
nominalnego; poniewaz kosciot nominalny sktada si¢
ze wszystkich, ktérzy mienig si¢ by¢ Chrystusowymi,
tak z tych, ktorzy sa prawdziwie Jego, jak z tych,
ktorzy nie sg prawdziwie Jego, chociaz twierdza, ze
s, tj. sktada si¢ z Maluczkiego Stadka, Wielkiego
Grona, usprawiedliwionych z wiary, jak 1 nie
usprawiedliwionych wyznawcow Chrystusa. Otoz,
my$li podane w poprzednim i w tym paragrafie daja
nam mozno$¢ widzie¢, jak Ireneusz, przez ciagle
nauczanie, ze jest tylko jeden kos$ciot powszechny, tj.
kosciét nominalny, ktory jest szafarzem Boskiej
Prawdy, zaczat ruch, ktéory mial zachowa¢ go od
wszystkich bledéw separacyjnych nauczycieli, ktorzy
rozbijali Kos$cidét i czynili go niezdolnym, jako
szafarza i1 administratora Prawdy w strzezeniu i
udzielaniu jej blogostawienstw dla tych, ktorzy ja

przyjmuja.
RUCH CZYNNY I OWOCNY

(20) Byt to niewatpliwie czynny ruch i powstat
szczegolnie z powodu wysitkow réznorodnych sekt
Gnostycznych, starajacych sie¢ o przekrecenie Prawdy
Bozej, jaka byla powierzona temu jedynemu
Kosciotowi, azeby tym sposobem rozbi¢ Kosciot, jako
szafarza Prawdy. Przez powyzej wymienione prace
Ireneusza, ktére przewyzszaly prace innych jednostek,
Gnostycyzm otrzymal $miertelng rang. Gnostycyzm
znacznie rozkrzewit si¢ w Kosciele, ale bgdac silnie
pobity przez Ireneusza, ktorego wywody okazaly sie
prawdziwym arsenalem dla innych nauczycieli w
Kosciele, wkrotce zostat wyrzucony z Kosciota, a
pézniej zamarl zupeklnie. Ale Ireneusz uzywatl tej
Prawdy przeciw falszywym nauczycielom w
Kosciele, jak np. w zbijaniu Alogianéw (nie
uznajacych Logosa) dowodzac, ze ich doktryna byta
przeciwna temu, co Sw. Jan i Polikarp pisali o
istnieniu Logosa zanim byl czlowiekiem. Uzywat on
ja rowniez w wykazywaniu, ze kwestie mniej wazne,
jak np. data obcho-
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dzenia Pamiatki Wieczerzy Panskiej, nie powinny by¢
powodem  zniszczenia  spoleczno$ci = miedzy
Wschodnim a  Zachodnim  Kosciotem.  Jego
dzialalno$ci w tym ruchu, ktéry utworzyl, poglebity
przekonanie w Kosciele, ze caty Kosciot jest tylko
jeden, a jako taki, powinien zachowa¢ swojg cato§¢ —
katolicko§¢ — przez wierne dzialanie, jako szafarz i
administrator Prawdy przeciw wszystkim bledom
separatyzmu, a na korzy$¢ pomagania tym, ktorzy sg
w stanie przyja¢ pomoc. Ale temu ruchowi nadano
inny kierunek, ktory zamienit go w Koscidét Rzymsko-
Katolicki. I temu Kosciotowi, jako odrgbnemu od
papiestwa, ktore przez uzurpacj¢ dostalo kontrole nad
nim, Bog polecit do szafowania doktryne, ze jest tylko
jeden Kosciot — nominalny — ktory jest szafarzem i
administratorem Prawdy, aby zachowaé ja przed
bladzacymi nauczycielami 1 wudzielac jg w
blogostawieniu tym, ktorzy ja przyjmuja. I chociaz
Kosciot Rzymsko-Katolicki wszedt wielce w blad
odnosnie doktryny o prawdziwym 1 nominalnym
Kosciele, ignorujac to odrdéznienie zupelnie, a
twierdzac, ze on, jako sekta, jest jedynym
prawdziwym Kos$ciolem, to jednak przez wszystkie
swoje zmiany zatrzymat te jedng Prawdg, ze jest tylko
jeden Kosciot, ktory jest szafarzem Boskiej Prawdy,
aby ja zachowaé¢ przed bledem i udziela¢ ja w
blogostawieniu tym, ktorzy ja przyjmuja.

(21) Ta szczegdlna prawda, jak wszystkie inne
prawdy jest dang za szafarstwo prawdziwemu
Kosciotowi, tajemnicy Bozej; poniewaz w ostatecznej
analizie Kosciot prawdziwy, jako nauczyciel, jest tym
jedynym  Kosciotem, bedacym  szafarzem i
administratorem Prawdy, ktory ja strzeze i broni od
btedu, udzielajac jej w celu blogostawienia tym,
ktorzy ja przyjmuja. A poniewaz Kosciot prawdziwy
jest wlaczony do kosciota nominalnego, dlatego
ko$ciot nominalny ma szafarstwo Prawdy, azeby tej
Prawdy strzec i stuzy¢ nia. Przeto w rzeczywistosci
nauka, ktora Kosciot Rzymsko-Katolicki ma za swoja
specjalng Prawde, jest o urzedzie prawdziwego
Kosciota, ktory to prawdziwy Koscidt z jego Glowa,
jako ukryta tajemnica Boza, jest najwigkszym
wyrazeniem madrosci Bozej, znajdujacej si¢ w Jego
planie. Tym wigc sposobem Kosciol Rzymski, jako
pozafiguralny Symeon, jest wlasciwie przedstawiony
przez pokolenie, ktoére stalo obozem na potudnie od
Przybytku, gdzie to, co symbolizowato Madrosé¢
Boza, bylo przedstawione na choragwi. Kosciot
Grecko-Katolicki, ktory przywigzuje najwigcej
znaczenia do prawdy o urzedzie Chrystusowym, gdzie
Chrystus w Swoim urzgdzie z Kosciolem jest
najwyzszym wyrazeniem Madrosci Bozej, miat obok
siebie, na pozafiguralnym potudniu pozafiguralnego
Przybytku Kosciol Rzymsko-Katolicki, najwicksze
znaczenie przywiazujacy do prawdy o urzedzie
Kos$ciota, ktory ze swa Glowa jest najwyzszym
wyrazeniem madrosci Bozej. Ot6z Kosciot Rzymsko-
Katolicki jest bardzo stosownie na potudniowej
stronie pozafiguralnego Przybytku, a jego specjalng
misjg jest broni¢
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w rzeczywistosci Prawdg, w ktorej madros¢ Boza jest
zasadniczo wyrazona.

(22) W Kosciele takim, jak Kosciél Rzymsko-
Katolicki, ktory istnieje juz od wielu stuleci, rzecz
jasna bylaby bardzo wielka liczba wodzéw, ktérzy
stracili swoje korony, a ktorzy stanowiliby pozafigure
Selumijela (pokdj Bozy), syna Surysaddajow (moja
skala  jest  wszechmocna),  ksigcia  synow
Symeonowych. Pomiedzy tymi wodzami z czasow
rychlejszych jest szczegodlnie dwoch wodzow,
utracjuszy koron, ktoérzy byli bardzo wptywowymi w
odwracaniu w sekte rzymsko-katolicka ruchu
Maluczkiego Stadka rozpoczetego przez Ireneusza, a
uczacego, iz jest tylko jeden Kosciot powszechny
(katolicki) jako szafarz Prawdy Boskiej. Byli to:
Cyprjan z Kartaginy i Augustyn z Hippo, obaj przeto
byli z prowincji Africa Proconsularis, obecnie zwane;j
Tunezja, na wschod od Algierii, nadowczas w
krotkosci zwanej Afryka. Oni obaj przyczynili sig
wielce do uformowania rzymskiego katolicyzmu w
kierunku zastepstwa apostolskiego przez biskupow, a
chociaz wiele z ich nauk zostato odrzuconych przez
pOzniejsze papiestwo, to jednak powierzchownie
okazuje im ono teraz najwyzsze uznanie i
poszanowanie jako wielkim $wiatlom. Ale ci dwaj
me¢zowie, niezawodnie, wiele uczynili w obronie 1 w
zastosowaniu ~ naprawy oraz  ¢wiczenia W
sprawiedliwo$ci prawdy danej przez Ireneusza, ze jest
tylko jeden Koscidt, ktory w swojej katolickosci jest
szafarzem i administratorem Prawdy. W t¢ doktryne
oni wplatali btedy apostolskiego nastgpstwa i ze
jednos¢ Kosciota opiera si¢ na jednoSci jego
biskupow. Cyprian pochodzit ze stawnej poganskiej
rodziny, mieszkajacej w Kartaginie, byl najpierw
nauczycielem retoryki, nast¢pnie zostal nawrocony na
wiare chrzescijanska w roku 245 po Chrystusie,
wkrotce zostal prezbiterem a w roku 248 biskupem w
Kartaginie. W roku 250 musial ucieka¢ przed
przesladowaniem cesarza Decjusza na pustynig, skad
przez listy wypelnial swoj urzad dla swojego kosciota.
Okolicznosci jego czasow 1 kosciol doprowadzily go
do wypracowania doktryny apostolskiego nastgpstwa
przez biskupow i ze jednos¢ Kosciota spoczywa na
nich. Otdéz on jest ojcem doktryny o episkopacie
(biskupstwie) 1 o systemie rzadu kosScielnego.
Schizma Felicissimusa w Kartaginie i Nowacjana w
Rzymie wplyneta na niego azeby wiele pisa¢ o
prawdzie, ze jest tylko jeden Kosciot, ktory w swej
catosci jest szafarzem i1 administratorem Boskiej
Prawdy. Cyprian zostal §cigty w Kartaginie w roku
258. Sprzeciwial si¢ do tego stopnia biskupowi
rzymskiemu, ze ten zerwal spoleczno$¢ z nim.
Cyprian nawet umarl w tym stanie, pomimo tego
Kosciot Rzymski kanonizowat go na $wigtego.

(23) Augustyn byl niezawodnie najwigkszy i
najzdolniejszy z ojcow Kosciota. Urodzit si¢ w roku
354 w Tagascie, Numidia (tj. w dzisiejszej Algierii).
Matka jego, pobozna Monika, wzorowym przyktadem
poboznych matek, ktorych modlitwy sktaniaja
krngbrnych synéw do
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nawrdcenia, czuwajgc nad nim, starala si¢ o jego
nawrocenie. Przez wielu bardzo zdolnych mezow,
nawet poza Ko$ciotem Rzymskim, jest on uwazany,
jako maz, ktory posiadal wicksze intelektualne
zdolnosci, anizeli ktorykolwiek inny upadly czlonek
rodzaju  ludzkiego.  Skosztowat on  glebie
niegodziwosci podczas ubiegania si¢ za umiejetnoscia
szkolng za jego czas6w. Pdzniej zostat nauczycielem
swieckich gatezi wiedzy. Pod koniec zmiennej
swieckiej kariery zostat nawrocony okoto 385 roku w
Mediolanie we Wloszech, a w roku 388 powrodcit do
Afryki. Zostat prezbiterem w Hippo w Afryce w roku
391, a biskupem tejze gminy chrzescijanskiej w roku
396 i przez 34 lata wystgpowal jako rzecznik dla
catego Zachodniego Ko$ciota. Umart w roku 430.
Prowadzit trzy bardzo daleko siegajace i dtugie spory:
(1) przeciw  Manichejczykom, (2)  przeciw
Donatystom i (3) przeciw Pelagianom, oprécz wielu
innych mniej waznych sporow. Szczegolnie w sporze
z Donatystami dal on najskuteczniejsza prace na
korzy§¢  Prawdy ze  wszystkich  czlonkow
pozafiguralnego Selumijela, ze jest tylko jeden
Kosciotl, ktory w swojej katolickosci jest szafarzem i
administratorem Boskiej Prawdy, tj. ofiarowat misg,
czasze 1 tyzke pozafiguralnego Selumijela. Ten spor
trwal jedenascie lat (400—411) i byt doprowadzony
do skutku na konferencji w Kartaginie, gdzie brato
udziat 287 donatyskich i 279 katolickich biskupow.
Augustyn byl gléwnym mowca drugich a Petilian
pierwszych. Wkrotce po tej konferencji donatyzm
powoli zaczal si¢ zmniejsza¢, az w koncu wygast
zupehnie.

DWIE WIELKIE SCHIZMY

(24) Czytelnicy beda mogli o wiele lepiej ocenié
ofiary pozafiguralnego Selumijela, gdy przedstawimy
w  kréotkosci  najgltowniejsze  zarysy  schizm
Felicissimusa, Nowacjana i Donatystow, ktore byty
glownym powodem ofiarowania misy, czaszy i tyzki
pozafiguralnego Selumijela. Te trzy schizmy byty
bardzo podobne do siebie w ich powstaniu, zasadach i
okolicznosciach towarzyszacych. Schizmy
Felicissimusa i Nowacjana powstalty w 251 roku.
Felicissimus i Nowacjan byli prezbiterami — jeden w
Kartaginie a drugi w Rzymie. Nowacjan byt
utalentowanym pisarzem teologicznym. Cesarz
Decjusz zapoczatkowal ostre przesladowanie catego
Kosciola w cesarstwie rzymskim w roku 250.
Smierciag  zagrozono wszystkim  pochwyconym
chrzescijanom, ktorzy by nie wyrzekli si¢ Chrystusa i
nie sktadali ofiar bogom poganskim oraz nie oddali
Biblii koscielnych 1 innych ksigzek witadzom
cywilnym na spalenie. Wielu stabych chrzescijan
stalo si¢ odszczepiencami, sktadajac ofiary bozkom i
oddajac Biblie i inne ksigzki wladzom na zniszczenie.
Pomigdzy innymi wiernymi chrzesScijanami byt
Fabian, biskup rzymski, ktéry zgingl $miercia
meczenska 250 roku. Po uplywie roku bez obranego
nastepcy, jego dwaj prezbiterzy, Korneljusz i
Nowacjan, byli kandydatami na jego urzad, przy
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czym pierwszy zostat obrany biskupem przez
glosowanie. Nasuwato si¢ teraz pytanie, co uczynic z
tymi, ktorzy w stabosci ofiarowali bozkom i oddali
swiete ksiggi na spalenie azeby zachowac swoje zycie
i ktorzy, gdy przesladowanie si¢ skonczyto, szukali za
spotecznos$cig 1 bra¢mi. Korneljusz, biskup rzymski,
byl za tym, azeby ich na nowo przyja¢ po pewnym
czasie pokuty. Nowacjan za$ twierdzit, ze nalezy ich
na zawsze odrzuci¢ od spotecznosci Kosciota, ale
pozwoli¢ im mie¢ nadzieje, ze pokuta calego zycia
mozebnie zjedna im Boskie przebaczenie. Spor
powstal migdzy zwolennikami tych dwoch opinii.
Spor byt zaciety, a wskutek sporu powstal roztam w
Kosciele w Rzymie. Nowacjan zostal obrany
biskupem schizmatyckiego Kosciota. Zgodnie ze
zwyczajem tych czasoéw, glowa jednej 1 drugiej partii
pisywata do najwptywowszych biskupow w swiecie
chrze$cijanskim  szukajac ich poparcia. Tym
sposobem Cyprjan, ktory w Kartaginie miat rowniez
trudnos$¢ ze schizma, gdzie schizmatycy posungli si¢
do skrajnosci, lecz w odwrotnym kierunku od
Nowacjana, b¢dac za przyjeciem odszczepiencoOw bez
zadnej uwagi na to, ze wyrzekli si¢ Chrystusa,
otrzymywat listy od Korneljusza i Nowacjana. Dla
dwoch przyczyn Cyprjan byt po stronie Korneljusza:
(1) poniewaz uwazal, ze Korneljuszowi, jako
apostolskiemu (?) biskupowi, powinni by¢ postuszni
tak jego prezbiterzy, jak i1 ludzie S$wieccy, 1 (2)
poniewaz zgadzal si¢ z pogladami Korneljusza, lecz
byl przeciwny pogladowi Nowacjana. To byto
pobudka, iz Cyprjan pisal, potepiajac rozdzielenie w
Kosciele, a pisat to na podstawie prawdy danej przez
Irencusza, ze jest tylko jeden Koscidl, ktory w swej
cato$ci jest szafarzem i administratorem Prawdy, lecz
Cyprjan przylaczyt do tej prawdy btad apostolskiego
nastgpstwa biskupow, dowodzac, ze by¢ odtaczonym
od swego biskupa, znaczy wyjs¢ poza obrgb jednego
Kosciota, gdyz, wedlug doktryny apostolskiego
nastgpstwa, ten jeden Kosciot jest oparty na
biskupach, ktérzy byli uwazani za centrum jednosci
Kosciota. Lecz pomimo tych btgdow Cyprjan, jako
czgs¢ pozafiguralnego Selumijela, ofiarowal swoja
cze$¢ w tego ostatniego misie, czaszy i tyzce.

(25) Schizma Donatystow powstata przy koncu
przesladowania przez Djoklecjana (311 roku), a wynikta
z tego samego zagadnienia co i schizma Nowacjana, tj.
co ma by¢ uczynione z tymi chrzescijanami, ktorzy,
azeby zachowaé swoje zycie, ofiarowali bozkom i
oddali swigte ksiegi na zniszczenie, a ktdrzy teraz starali
si¢ 0 zgodg z Kosciotem? Odpowiadano w te same dwa
sposoby, co szescdziesiat lat temu wstecz, przy koncu
przesladowania przez Decjusza. I tak, jak za pierwszym
razem, tak 1 teraz, zwolennicy jednego i1 drugiego
pogladu stali si¢ bardzo wojowniczymi; spor rozpoczat
si¢ w Kartaginie. Ten spor byt przedstawiony w roku
313 Konstantynowi, pierwszemu chrzeScijanskiemu
cesarzowi. Cesarz naznaczyl najpierw w roku 313
komisjg biskupow, pod przewodnictwem Melchiadesa,
biskupa z Rzymu, i potem w roku 314 zwotal wielki
sobor
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w Arles, Galia (Francja), na ktéorym miano zbadac i
zadecydowa¢ kwestie, o ktore chodzito. Te dwie
grupy zadecydowaly przeciw tym, ktorzy byli za
zerwaniem na zawsze spolecznosci z tymi co odpadli.
Konstantyn w roku 316, osobiscie wystuchal te
sprawe 1 potwierdzil poprzednie rozstrzygniecie.
Donatus (r. 313) stal si¢ wodzem S$cislej partii.
Schizma ta rozszerzyla si¢ po calej Afryce, a
poniewaz wladze cywilne staly po stronie katolickiej,
wielu ze schizmatykow, zwlaszcza podrozujacy i
zyjacy z jalmuzny zakonnicy, dokonato wiele czynow
rewolucyjnych i anarchistycznych. Pomimo licznych
atakow ze strony wojska trwajacych przez wiele lat,
konfiskat majatkow, tortur, zamykania kosciotow i
banicji, Donaty$ci wytrzymali. W roku 400 Augustyn
zaczal swoje jedenascie lat trwajace atakowanie
donatyzmu. Donatysci, obawiajac si¢ jego zdolnosSci
jako dyskutanta, odmowili spotkania si¢ z nim w
dyskusji na synodzie. Na koniec byli jednak zmuszeni
przez cesarza Honoriusa (411 roku) wzig¢ udzial w
trzydniowej dyskusji z katolicka partia w Kartaginie,
na ktérej bylo obecnych 287 donatyskich i 279
katolickich ~ biskupéw. Petilian byt glownym
dyskutantem pierwszych a Augustyn drugich.
Cesarski legat — katolik — miat decydowa¢, ktora
strona ma stuszno$¢. On, jak si¢ spodziewano,
zadecydowal, ze katolicy majg stusznosc.

(26) Obie strony nie mogly zauwazy¢ roznicy
pomigdzy prawdziwym a nominalnym Kosciotem,
wskutek czego debatowaly nad ta kwestig z mylnych
punktow widzenia. Obie strony wierzyty, ze Kos$ciot
prawdziwy jest zewnetrzng organizacjy. Augustyn stat
w obronie katolickiego (nie papieskiego) pogladu na
prawdziwy Kosciot, ze Kosciot jest tylko jeden, ze w
swej catosci — KkatolickoSci — jest szafarzem i
administratorem Prawdy i1 Zze wszyscy nalezeli do
niego, ktorzy polaczyli si¢ z biskupami, jako
nastgpcami Apostolow. Ten ostatni poglad, rozumie
si¢ dowodzi, ze Augustyn bronit sekty, tj. Kosciota
Rzymsko-Katolickiego, jako prawdziwego Kosciota.
Donatysci twierdzili, ze tylko biskupi, ktorzy byli
swietymi, byli nastgpcami Apostotow i1 ze tylko
swigtobliwi, ktorzy byli potaczeni z nimi stanowili
Kosciot prawdziwy, ktorym miata by¢, jak twierdzili,
ich sekta. Przeto obie strony mylily si¢ pod tym
wzgledem nie rozumiejgc, co wiasciwie stanowito
Kosciot prawdziwy. Lecz katolicki poglad byt na ogot
blizej prawdy nizeli poglad Donatystow; a co do tego,
ze jest tylko jeden (nominalny) Kosciot, ktory w swej
calosci jest szafarzem i administratorem Prawdy,
azeby ja udziela¢ w blogostawieniu wszystkich,
ktorzy ja przyjmuja, to w tym mial ten ruch zupeing
racje, 1 to przeciw pogladowi Donatystow, poniewaz
wedtug ich pogladu, tylko $wigtobliwi korzystali z
udzielania przez Ko$ciét Prawdy, a najmniej nie
swigtobliwy czyn znaczyl wedlug nich zerwanie
facznosci. Takie (donatyskie) poglady nie zgadzaly
si¢ z misja ani z czlonkostwem prawdziwego ani
nominalnego Kos$ciola. Katolicka idea obchodzenia
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si¢ z ludzkimi stabo$ciami wierzacych, ktorzy chcieli
powrdci¢ do Kosciota, rzeczywiscie wyplywala z
mysli Ko$ciota jako szafarza Prawdy, dla stuzenia nig
w btogostawieniu tym, ktorzy ja przyjmowali; gdy za$
poglad  Donatystow  czynit  Ko$ciét  zimng,
niesympatyczng instytucja, nie dajaca zadnej nadziei,
pociechy ani zachety tym, ,,co sa stabi i na bezdrozu”.
Donatyzm od roku 429 zaczat z rozmaitych przyczyn
stopniowo upadad, a jego biskupi i koscioly potaczyty
si¢ z Kosciotem Katolickim; biskupi przy potaczeniu
zatrzymali swoje urzedowe stanowiska. Kontrowersje
Nowacjana i Donatusa byly przepowiedziane u Mat.
13:28,29, a Panska odpowiedz byla dana przez
Cyprjana, Augustyna itd.

(27) Oprocz schizm Nowacjana 1 Donatusa,
Kosciot Rzymsko-Katolicki miat  wiele innych
sposobnosci do ofiarowania pozafiguralnej misy,
czaszy 1 tyzki, przez swoich korony tracacych
wodzow pozafiguralnego Selumijela, lecz nie jest
potrzebne podawanie dalszych szczegétow o
polaczonych historycznych faktach. Podalismy w
streszczeniu o sporze potaczonym ze schizmami
Nowacjana i Donatusa, poniewaz one pomagajg nam
do zauwazenia dwoch rzeczy: (1) jak korony tracacy
wodzowie z Ko$ciola Rzymsko-Katolickiego, jako
pozafiguralny Selumijel, ofiarowali swojg mise,
czasze 1 tyzke, i (2) jak oni zamienili w sekt¢ ruch
Maluczkiego Stadka zaczety przez Ireneusza poprzez
prawdg, ze jest tylko jeden Kosciodl, ktory w swojej
calosci — katolickosci — jest szafarzem i
administratorem Prawdy, aby broni¢ ja od bledu i
shuzy¢ nig w blogostawieniu tych, co jg przyjmuja.
To, cosmy powyzej powiedzieli o dlugo cierpliwej
pracy Cyprjana i Augustyna, azeby sprawi¢ pokoj
serca i umystu tym, ktorzy byli stabi i na bezdrozu, i
ktorzy pokutowali i starali si¢ pojedna¢ z Panem,
pomaga nam widzie¢ wlasciwo$¢ imienia Selumijel
(pokoj Bozy), jako figuralny charakter rzymsko-
katolickich korony tracacych wodzow, ktorych
Cyprjan i Augustyn byli $wietnymi przykladami.
Prawda, ktora oni nauczali wywierata nacisk na mysl
o Boskiej wszechmocnej mitosci i przebaczeniu tym,
ktorzy sa stabi i na bezdrozu. Stowo Surysaddajow
(moja skata jest wszechmocna) nasuwa t¢ mysl.

(28) Teraz przystagpimy do wykazania jak
pozafiguralny Selumijel ofiarowal swoja mise, t.
ustuzyt ta specjalna prawda, polecona Kosciotowi
Rzymsko-Katolickiemu, ktora byla s$rodkiem do
naprawiania zlego postepowania. Polozenie przez
nich nacisku na prawde, ze jest tylko jeden Kosciot,
jako cato$¢, bylo wielka naprawa dla tych wszystkich,
ktorzy probowali wprowadzi¢ sekciarskie podziaty.
Ten nacisk naprawil ducha partyjnego, jako ducha
niewltasciwego, wskazujac na niebezpieczenstwo i
okropny skutek btedu, a takze jak wielkim jest zto,
gdy si¢ jest nauczycielem i krzewicielem bledu. Dalej
ten nacisk strofowat pychg, ktoéra byla powodem
pordznienia braci miedzy soba, strofowal ducha
ciemnosci, ktory lekcewazyl i odrzucal tych, co
okazywali ducha przyktadu swigtobliwosci. Potepial
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ztego ducha, ktoéry widocznie miat przyjemnosé¢ w
odpychaniu od siebie duchowo stabych. Naprawit
ducha wylaczno$ci przez mysl o powszechnosci tego
jednego Kosciota; ducha potepiajacego, ktory czynit
ze zdzbta belkg, a z igly widly, chloszczac
niemitosiernie  r6zga nieraz za  najmniejsze
przewinienie; ducha faryzejskiego tych w Wieku
Ewangelicznym, ktorzy byli usposobieni do méwienia
LSwietszym ja nizeli ty”, i dzigkowali Bogu, Ze sa
lepsi, anizeli ci biedni celnicy, ktorzy bili si¢ w piersi
z zalu za swoje stabosci i grzechy, prosili o
przebaczenie przez zashuge Jezusa, prawdziwie
otrzymujac potrzebna naprawg z powodu tego
nacisku, jaki pozafiguralny Selumijel kiadl na
szafarstwo Kosciota, jako administratora Prawdy, dla
btogostawienia tych, ktdrzy ja przyjmuja; poniewaz
on to wykazywat, ze Kosciot w udzielaniu Prawdy byt
pielegniarkag dla duchowo chorych, szczgsliwa
przystania dla marynarzy, miotanych falami
nieprawo$ci na wzburzonym morzu grzechu i
degradacji moralnej i fizycznej, i matka dla synoéw
marnotrawnych, powracajacych na tono ojca swego.
On karcil zltego i wstretnego ducha Nowacjana i
Donatusa jako przeciwnego duchowi Jezusa,
przyjaciela i przyjmujacego strapionych grzesznikow.

NIEKTORE STOSOWNE PRZYTOCZENIA

(29) Na tym punkcie delikatne uczucia Cyprjana,
ktore objawily w nim serce prawdziwego pasterza,
moga z pewng wlasciwoscia by¢ tu przytoczone.
Wskazujagc w  jaki sposdb odpychajacy duch
nowacjanizmu byl niezgodny z prawdziwym sercem
pasterskim i ze duch tego rodzaju mogl przyniesc
pasterzowi trzody Panskiej potepienie, mowil on w
sposob nastepujacy: ,, W sadnym dniu bedziemy
oskarzeni, ze nie opickowali$my si¢ zranionymi
owcami, a z przyczyny jednej zakazonej owcy,
pozwoliliSmy wielu zdrowym zginaé; podczas gdy
nasz Pan opuscit dziewigcdziesiat dziewig¢ zdrowych
owiec, a poszedt za ta jedna, co zbtadzita i ostabtla, a
znalazlszy ja przynidst z powrotem na ramionach, my
nie tylko nie szukamy za tymi, co upadty, ale nawet
odrzucamy je, gdy chca powrodci¢ do nas”. Na innym
miejscu strofuje on tego ducha nastepujacymi stowy:
»Sprawa ma si¢ inaczej z filozofami i stoikami, ktorzy
mowig, ze wszystkie grzechy sa jednakie i ze zdrowy
cztowiek nie powinien tatwo da¢ si¢ naktoni¢ do
ztego. Ale zachodzi wielka r6znica migdzy filozofami
a chrze$cijanami. My jestesmy zobowigzani trzymac
si¢ z dala od tego, co nie pochodzi z taski Bozej, ale z
pychy filozoficznej surowos$ci. Nasz Pan mowi w
Swojej Ewangelii: ,,Badzcie mitosierni, jako Ojciec
wasz milosierny jest” i ,Nie potrzebuja zdrowi
lekarza, ale ci, co si¢ zle maja”. Ale nie moze by¢
lekarzem taki, kto mowi: ,Ja opiekuje si¢ tylko
zdrowymi, ktérzy nie potrzebujg lekarza”. Ot6z tam
lezy twdj brat raniony w bitwie przez swego
nieprzyjaciela. Z jednej strony, Szatan stara si¢
zniszczy¢ tego, ktory byt ra-
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niony; z drugiej strony, Chrystus napomina nas aby
nie opuszcza¢ brata, azeby zginal, ktérego On
odkupit. A zatem po ktorej stronie staniemy? Czy
mamy pomaga¢ diablu, by dokonczyl swego dzieta
zniszczenia? Czy my, jak ten kaptan i lewita w
Ewangelii, przechodzimy mimo naszego lezacego, na
po6t umartego, brata? Czy tez jako kaptani Bozy i
Chrystusowi, na$ladujac  przyktad  Chrystusa,
niesiemy pomoc zranionemu przez nieprzyjaciela; a
gdy juz wszystko uczynimy dla jego zbawienia,
wtenczas mozemy zostawi¢ ostateczny wyrok jego
sprawy sadowi Bozemu?” Takie wigc zdania byly
rzeczywiscie ostrymi naprawieniami ducha, ktory
odmawiat udzielania Prawdy w celu blogostawienia
tych, ktérzy pragneli powrdci¢é do spotecznosci
chrzesdcijanskiej. To sg tylko dobre przyktady tych
wielu naprawien, ktore pozafiguralny Selumijel dat w
udzielaniu prawdy, ze jest tylko jeden Koscidt, ktéry
w swojej calosci jest szafarzem i administratorem
Prawdy, by ja broni¢ od bledu i udziela¢c w
blogostawienstwie tym, ktorzy sa gotowi ja przyjac.

(30) Zauwazmy teraz, jak pozafiguralny Selumijel
ofiarowat swoja pozafiguralng czasz¢ — zbijania
btedow przeciw Prawdzie, ze jest tylko jeden Kosciot,
ktory w swej catosci jest szafarzem i administratorem
Prawdy Bozej, aby ja zachowac i broni¢ od btedu i
udziela¢ w blogostawienstwie przyjmujacym ja. Lecz
nie zapominajmy tego, ze to, co pozafiguralny
Selumijel rozumiat przez ten jeden Kosciol, nie jest
Ko$ciotem prawdziwym. On rozumial przez to,
najpierw kosciot nominalny, a nieco pézniej Kosciot
Rzymsko-Katolicki. Tak wigc on nie rozumiat tego
punktu jasno ze wzgledu na to, ze wpadt w podwojny
btad: (1) ze Kosciot jest organizacja potaczong z
biskupami, jako nastgpcami Apostoldow i1 (2) ze
Kos$ciot prawdziwy, a Rzymsko-Katolicki jest tym
samym Kos$ciolem. Innymi stowy, jak wszyscy inni
wodzowie utracjuszy koron skazili podstawowa
prawde ruchéw Maluczkiego Stadka, ktdre zamienili
na sekty, tak pozafiguralny Selumijel w pewnej
mierze skazit prawd¢ dang przez Ireneusza, gdy tenze
rozpoczagl odno$ny ruch Maluczkiego Stadka. Ale
pomimo tych skazen, bedacych przeszkodg w
ofiarowaniu przez niego pozafiguralnego kubka, on
jednak byt zdolnym obroni¢ odnos$ng prawde od
atakow bledu, ktore skutecznie pobit. Zatem widzimy,
ze chociaz on nie mogl zbi¢ wszystkich atakow
skierowanych na nastepstwo apostolskie i Kos$ciot
Rzymsko-Katolicki, iz jest jedynym prawdziwym
Kosciotem, to jednak mogl da¢ skuteczny odpor na
atakowanie doktryny, ze jest tylko jeden Kosciol,
ktory jako calos¢, jest szafarzem i administratorem
Prawdy, aby ja zachowa¢, broni¢ od btedu i udzielac
w blogostawienstwie tym, ktorzy ja przyjmuja. To
wykazuje jego site i stabosc.

(31) Przeto pozafiguralny Selumijel zbijat btedne
twierdzenia kazdej sekty dowodzacej, ze kazda z nich
jest tym jedynym Kos$ciotem, jako przeciwne
prawdzie powierzonej pod do-
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zor Kosciolowi Rzymsko-Katolickiemu. Zbijat ich
twierdzenia, wykazujac im bledy, jakie oni nauczali,
wiele prawd, jakie odrzucili, niewtasciwe organizacje,
ktore potworzyli, wykluczenie wielu chrzescijan z ich
spoteczno$ci — rzecz, za ktora cigzyla na nich wina,
dalej wykazywal niedawne ich powstanie, ruch
separacyjny z ktorego wzieli swoj poczatek, znikomg
czgs¢ chrzescijan, jaka oni posiadaja a mnostwo
chrzescijan, ktorych wykluczajg. Przeto pozafiguralny
Selumijel wlasciwie zadecydowal, Ze zaden z nich nie
jest tym jednym Koéciolem w swej calosci —
katolicko$ci. Lecz zauwazmy, ze przez te same
dowody pozafiguralny Selumijel bezwiednie wykazat,
ze Kosciol Rzymsko-Katolicki nie jest tym jedynym
Kosciotem katolickim, tj. ze on rowniez jest sekta.
Totez pozafiguralny Selumijel dowiodl, ze Zzadna z
tych sekt nie jest wylacznym szafarzem Prawdy
Bozej, za co si¢ kazda z nich uwaza; tudziez dowiodt,
ze na kazdej z nich spoczywa wina za brak jakiejs$
prawdy, 1 dlatego zadna nie mogla zachowac catej
Prawdy, pomimo tego, ze niektore z jej czeSci sig
zachowaly. Dalej dowiodt, ze zadna z sekt nie mogta
zachowa¢ prawdy przed bledem, albowiem kazda
odrzucita wiecej, anizeli jedng prawdg, uczac
natomiast rozmaitych sprzecznych z prawda nauk
czyli bteddéw. Roéwniez dowiddt, ze zadna z nich nie
udzielita wielu prawd na korzy$¢ tych, ktorzy je
przyjmowali, poniewaz zadna z rzeczonych sekt nie
przedstawiata jasno i dobitnie zadnej prawdy. Ale,
znowu przez te rozne dowody, on mimowolnie
wykazal, ze Kosciot Rzymsko-Katolicki takze nie jest
Kosciotem katolickim ale sektg; poniewaz kazdym z
tych punktow on réwniez zgrzeszyl przez opuszczenie
dobrego albo popehnienie ztego. Ale we wszystkich
tych zbijaniach pozafiguralny Selumijel odbijat ataki
na Prawde, ze jest tylko jeden Kosciot, ktory w swojej
catosci jest szafarzem i1 administratorem Prawdy, aby
zachowac 1 broni¢ jg od btedu i udziela¢ na korzysc¢
przyjmujacych ja. Tym sposobem ofiarowat on swoja
czasze¢ — zbijajaca bledne nauki.

(32) Pozafiguralny Selumijel ofiarowat roéwniez
lyzke, to jest nauki etyczne*, instrukcje w
sprawiedliwo$ci, polaczone z odnosng Prawda jego
denominacji. Ta szczegdlna prawda, ktdrej on shuzyt
wymagata, azeby ktadl nacisk na prowadzenie zycia
sprawiedliwego przez kazdego, kto stanie si¢
chrzescijaninem. Roéwniez byto wymagane od niego,
by dawat szczegolny nacisk na uznanie przez Kosciot
Chrystusa jako Glowe, co znaczylo, ze zycie musi by¢
poswigcone. Zasada chrzeScijanskiego braterstwa i
spotecznosci takze byla warunkiem wymaganym
przez pozafiguralnego Selumijela, jako wyplywajaca
z idei katolickiej czyli catosci Kosciota. Wiernos¢ w
wykonywaniu szafarstwa byla takze ¢wiczeniem w
sprawied-

* Nauki etyczne, do etyki nalezace. Etyka jest to nauka o
moralnos$ci, obyczajach, cnotach i obowiagzkach. Biblia rowniez
zawiera w sobie nauki etyczne, ktore Apostol Pawel nazywa
»~Cwiczeniem w sprawiedliwoséci” (2 Tym. 3 :16) — Przyp. ttum.
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liwosci, gdy przedstawiat ja ktadac nacisk na Kosciot,
jako szafarza Bozego. Mitos¢ dla Prawdy, a nienawis¢
do biedu, byly tymi éwiczeniami, ktére on dal w
udzielaniu tej jednej prawdy powierzonej Kosciotowi
Rzymsko-Katolickiemu. Trzymanie jednosci wiary i
Kosciota bylo ¢wiczeniem w sprawiedliwosci, ktore
on dobitnie przedstawil jako naturalnie wypltywajace
ze specjalnej prawdy powierzonej pozafiguralnemu
pokoleniu Symeona. Wspotczucie dla stabych i
znajdujagcych si¢ na bezdrozu bylo jeszcze jedna
etyczng nauka, ktorg przedstawit pozafiguralny
Selumijel. On wszczepiat milos¢ dla braci
wyplywajaca z prawdy, ktorg tak bronit. Zachecal
pasterzy, azeby stuzyli w mitujacej pokorze i cichosci
tym, ktorzy mieli nieszcze$cie popas¢ w grzech.
Réwnoczesnie  zalecat  dluga  cierpliwos¢ i
przebaczenie w obchodzeniu si¢ ze stabo$ciami braci i
to z powodu charakteru tej specjalnej prawdy jego
denominacji. Wpajat mitos¢ do Kosciota, jako
dobroczyncy wszystkiego ludu Bozego. Zapalat
gorliwo$¢ w obronie Prawdy i atakowaniu btgdu oraz
zastosowaniu Prawdy w celu podniesienia tych,
ktorzy byli gotowi ja przyjaé. Wpajat ducha
pojednawczego i wspaniatlomys$lnos¢ ku wszystkim
braciom w pokrewienstwie do specjalnej prawdy
poleconej jego denominacji. Byt on przyczyna wielu
zabiegow, by pozyskac tych, co upadli. Z powyzszych
wyszczegoOlnien mozemy tatwo zauwazyC, jak jego
specjalna prawda naktaniata chrzescijan do jego nauk
etycznych, odnosnie chrzescijanskiego badania, zycia
i shuzby. A przez nauczanie tych rzeczy, ofiarowal on
ztotg tyzke za pokolenie pozafiguralnego Symeona.

(33) Teraz przystepujemy w naszym badaniu ofiar
pozafiguralnych ksigzat Wieku Ewangelii, do ofiar
szostej grupy wodzow, ktorzy utracili swoje korony,
tj. wodzow Kosciota Episkopalnego. Oni sa
pozafigura Elijazafa, syna Duelowego (4 Moj. 7:42),
poniewaz Kos$ciot Episkopalny jest pozafigurg
pokolenia Gadowego, co juz raz wykazaliSmy w tym
piSmie. W 4 Moj. 1:14 napotykamy roéwniez imi¢
Duel; ale w 4 Moj. 2:14 ta sama osoba jest nazwana
Rehuel. Hebrajskie litery, daleth (rowna si¢ naszemu
d) 1 resh (rowna si¢ naszemu r), s3 bardzo podobne
jedna do drugiej. Prawdopodobnie z powodu tego
podobienstwa popetiono blad w 4 Moj. 2:14;
poniewaz wiele rekopisow podaje w 4 Moj. 2:14;
daleth zamiast resh, gdy za$ wszystkie rekopisy
podaja tylko daleth w 4 Moj. 7:42 i 1:14. Przeto
uwazamy, ze Duel a nie Rehuel, jest wlasciwym
imieniem ojca Elijazafa, ksiecia z pokolenia
Gadowego, chociaz oba imiona mogg mie¢ to samo
znaczenie — tj. wiedza wladzy, widzenie wladzy, lub
rozpoznanie wtadzy. Pokolenie Gadowe, jak wiemy,
bylo trzecim na potudniu Przybytku (4 Moj. 2:10—
16), nalezacym do obozu Rubenowego.

(34) Specjalna doktryna, ktéora Bog polecit
kosciotlowi Episkopalnemu jest nastepujaca: Kosciot
w ciele, tak jak Jezus w ciele, ma by¢ poddany wladzy
cywilnej. To oczywiscie jest
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doktryng biblijng (Mat. 22:17—21; Rzym. 13:1— 6;
Tytus 3:1; 1 Piotra 2:13—17). Jedna z przyczyn dla
ktorej Bog poddat Chrystusa, Gtowe 1 Ciato, dopdki
jest w ciele pod wiadze cywilne, jest ta, azeby przez
takie postuszenstwo mogli by¢ zupetnie wyproébowani
przez to, co ucierpig od wtadz cywilnych, podczas
wykonywania swej ofiary, jako ofiary za grzech;
poniewaz w znacznej wiekszosci przypadkow, ich
usmiercenie poza obozem wygladato tak, jakoby byli
buntownikami przeciwko wtadzy cywilnej, chociaz
byli postuszni we wszystkich rzeczach wchodzacych
w zakres tego, co Panstwo ma prawo rozkazywac.
Wtedy tylko odmawiali postuszenstwa gdy rozkazy
Panstwa, jako wladzy cywilnej, sprzeciwialty sig¢
Stowu Bozemu (Dz. Ap. 5:29), a nawet i w takich
okolicznosciach okazywali ch¢¢ poshluszenstwa,
poddajac  si¢  cierpieniom  wskutek  takiego
postepowania. Ich poddanstwo Panstwu i cierpienia
wynikajace z takiego poddanstwa zdawaty si¢ by¢ dla
naturalnego cztowieka pewnym dowodem, Ze oni nie
byli Boskimi przewidzianymi krélami i kaptanami; a
to byto jednym ze sposobow ukrycia klasy Chrystusa,
jako ukrytej tajemnicy, przed ludzkim wzrokiem.
Przeto w dwojaki sposob poddanstwo klasy Chrystusa
w ciele wladzom cywilnym bylo w tacznosci z nimi
jako tajemnica Bozga: (1) azeby uskuteczni¢ czgs¢ ich
cierpien jako ofiar za grzech i (2) azeby ukry¢ ich
jako tajemnice.

(35) Tym sposobem doktryna, ktéra byla
powierzona jako szafarstwo Ko$ciotowi Episko-
palnemu, byta polaczona z klasa Chrystusa, jako
specjalng tajemnicg Boza, ktéra to tajemnica jest
najwickszym wyrazeniem madrosci Bozej. Przeto w
figurze pokolenie Gadowe zamieszkiwato na potudnie
od Przybytku, a jego ob6z miat za swoje godlo to, co
reprezentuje madro$¢ Boza; i to jest wilasciwe, zZe
Kosciot Episkopalny zajgl swoje miejsce wzgledem
szafarskiej prawdy, na pozafiguralnym potudniu
pozafiguralnego Przybytku, przedstawiajagcym
madro$§¢ Boza. Teraz mozemy lepiej zrozumiec,
dlaczego potudnie Przybytku przedstawiato madros¢
Boza. Te trzy doktryny bronione i popierane przez
trzy denominacje, bedace pozafigurg trzech pokolen
na potudnie od Przybytku, koncentruja si¢ na
Chrystusie 1 Kosciele jako tajemnicy Bozej, w ich
pracy urzgdowej. Jest to: (1) urzgdowa praca
Chrystusa jako Specjalnego Przedstawiciela Jehowy;
(2) urzedowa praca Kosciota jako przedstawiciela
Bozego na ziemi; i (3) poddanstwo Chrystusa (Glowy
i Ciata), dopoki sa w ciele, wiladzy cywilne;j,
przyprowadzajace na nich po czesci ich ofiarnicze
cierpienia, nie zrozumiane przez $wiat. Przeto
Chrystus, ukryta tajemnica, jako najglowniejsze
wyrazenie madrosci Jehowy, jest gtowna mysla
broniong i popierang przez te trzy denominacje na
poludniu pozafiguralnego Przybytku, tak jak madrosé
Boza byla przedstawiona przez choragiew obozu na
poludniu Przybytku w figurze.
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TOMASZ CRANMER

(36) Tomasz Cranmer byt czlonkiem Maluczkiego
Stadka, ktory rozpoczat ruch z doktrynalng zasada, ze
Chrystus Gtowa i Ciato, bedac w ciele, jest poddany
wladzy cywilnej. Ruch ten zostal pdzniej zamieniony
na Kosciot Episkopalny przez wodzow, ktorzy stracili
swoje korony. Tomasz Cranmer urodzit si¢ 2 lipca
1489 roku, otrzymal wyksztalcenie na uniwersytecie
w Cambridge, gdzie pozniej byt tez profesorem, a
nastepnie zostal arcybiskupem Canterbury, zas§ w roku
1533 prymasem, tj. najwyzszym dygnitarzem
koscielnym catej Anglii. Zgingt on z rak papieskich,
spalony na stosie 21-go marca 1556 roku. W roku
1529 zjednat sobie task¢ u krola Henryka VIII
doradzajagc mu, aby kwestic co do legalnosci
malzenstwa krola z Katarzyng, wdowa po swym
bracie, podal do zadecydowania uniwersytetom
chrzescijanskim, a tym sposobem uwolnit si¢ od
dluzszego poddawania si¢ decyzji papieskiej. W
dyspucie z Rzymem twierdzit, ze nie papiezowi, ale
krélowi kazdy czitowiek $wiecki czy duchowny w
Anglii powinien by¢ poddany, tj. ze taka jest wola
Boza, azeby Kosciot byt poddany wiadzy cywilnej, a
nie wladza cywilna Kosciotowi, tj. papiezowi. Jego
obstawanie za niewaznoscig matzenstwa Henryka i za
jego wiladza nad calym krajem, spoleczenstwem tak
swieckim jak i duchownym, bylo powodem ostrego i
dhugiego sporu z papiezem, ktory przez kilka lat
przechylal si¢ na stron¢ uniewaznienia tego
matzenstwa, ale obawial si¢ gniewu Karola V,
siostrzenca zony Henryka i przeto trzymat t¢ sprawe
w zawieszeniu. Cranmer odwaznie twierdzil, ze
papiez nie miat ani cywilnej ani religijnej wladzy nad
Anglig 1 jej mieszkancami, ze wszystka witadza, do
ktorej roscit sobie prawo, jest wltadzg uzurpatorska
czyli przywlaszczona, a jego pretensje do wladzy nad
Anglia sprzeciwiaja si¢ fundamentalnym naukom
Pisma Swigtego, ze Kosciol jest przez Boga poddany
wladzy cywilnej, a nie odwrotnie, jak twierdzil papiez.
W roku 1535 zrzekt sie swojej przysiggi na wiernosc
papiezowi, a przy zgonie Henryka VIII, zostat jednym z
regentbow na czas maloletnosci Edwarda VI, byt
najwplywowszym wodzem pracy reformatorskiej, z
ktdrej podzniej zostal uformowany Kosciol Episkopalny,
czyli Kosciot Anglikanski. Zmuszony przez krola
Edwarda VI przeciw swej doradzie i opinii, Cranmer
podpisal upowazniajacy akt, przez ktoéry krol zmienit
sukcesje do tronu i zamiast swej siostrze katoliczce
Marii, przekazat korong¢ dalszej krewnej Lady Jane
Grey. (Nadmieniamy, ze Henryk VIII, ojciec Edwarda
VI, upowazniony do tego przez parlament, przekazat
korong testamentem wszystkim swym dzieciom naprzod
synowi Edwardowi, a po nim cérkom Marii i Elzbiecie).
Cranmer, po wstapieniu na tron Marii w roku 1553,
zostal wtracony do wigzienia, oskarzony o zdrade i
skazany na $mier¢, lecz pdzniej zostal utaskawiony,
aby



Marzec—Czerwiec 1973

ponie$¢ srozszg kar¢. Oskarzono go bowiem o
herezje, za odrzucenie nauki o transsubstancjacji
(przemianie chleba i wina w cialo i krew), po czym
zostal potepiony i trzymany w brudnym i cigzkim
wiezieniu przez blisko trzy lata. Po ostabieniu jego
umystu i woli przez dlugie wiczienne cierpienia,
namowiono go dajac obietnice utaskawienia do
podpisania tagodnego odwolania pewnego punktu z
jego nauk, ale przez podstep papieski sfalszowano ten
jeden punkt na sze$¢ punktow. Historia podpisania
szeSciu odwotan, z ktérych kazde nastepne bylo
wazniejsze, anizeli poprzednie, jest oparta na jedynym
twierdzeniu  jego  przesladowcy, »KTwawego
Bonnera”. Pod wrazeniem, ze po publicznym
odwotaniu zostanie uwolniony, udal si¢ do miejsca,
gdzie mial by¢ zatozony kosciét $w. Marii w
Oxfordzie. Lecz bardzo zatujac swego odwotania i
wiedzac, ze to, co ma zamiar uczyni¢, na pewno
przyniesie mu $mier¢ niechybng na stosie, wyrazit
gleboki zal za swoje tchorzostwo, a nastgpnie
uroczys$cie zrzekl sie swego odwolania i powiedziat,
ze gdy bedzie palony, to najpierw spali prawg reke,
ktoéra podpisata to odwotanie, na dowod jego
serdecznego zalu i wyrzeczenia si¢ tego uczynku.
Srodze rozgniewani papisci, ktorzy podstepnie pod
pozorem uwolnienia go naméwili go do odwotania,
ale ktorzy od samego poczatku mieli zamiar go spalic,
skoro tylko uczyni publiczne odwotanie, zaprowadzili
go na stos, gdzie wierny swemu postanowieniu
trzymat prawa rgke w ogniu, dopoki cata nie zgorzala,
zanim ogien dosiegnal reszte jego ciala, méwiac, ze
przez nig zgrzeszyt i od niej palenie jego ciata niech
si¢ rozpocznie. A tak spalony zostal razem ze swymi
kolegami, ktorych imiona sa: Ridley, Latimer, Hooper
1 Ferrar, wszyscy byli biskupami. Ten czyn napeknit
Angli¢ trwoga, ktora doszta do jeszcze wyzszego
stopnia, gdy Protestantow palono jednego po drugim,
tak, ze wkrotce ich liczba doszta do 286 ofiar, kiedy,
zdaje si¢ z wyroku Boskiego, krolowa angielska
»Maria Krwawa”, legat papieski, prymas Anglii i 14
biskupdéw, tj. szesnascie glownych przesladowcow,
pomarto w bardzo krotkim czasie jeden po drugim —
wigkszos$¢ z nich pomarta dotknicta zarazg. Wowczas
Elzbieta wstapila na tron i przesladowanie ustato.

(37) Azeby lepiej zrozumie¢ ruch, ktéry ze strony
Bozej Cranmer wzbudzil odnos$nie upowaznionego
pokrewienstwa panstwa do Kosciota, a przeciw
papieskim roszczeniom i przywtaszczeniom, bedzie
dobrze, jesli na chwile przyjrzymy si¢ stopniowemu
wzrostowi wladzy papieskiej w Anglii, jak ona
postugiwata si¢ niekiedy oszustwem, pochlebstwem,
przywlaszczeniem, intrygami, a nawet sita. W Anglii
Ewangelia zostala zaprowadzona przez Koscioty we
Francji, a nie przez Kosciot Rzymski; dopiero kilka
stuleci poézniej, tj. w roku 597, pewien zakonnik
imieniem Augustyn byt tam postany w misji ze swymi
wspotpracownikami, jako przedstawiciel Grzegorza I,
jednego z trzech najwickszych papie-
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zy. Nauka Augustyna o pretensjach papieskich do
wladzy nad angielskim klerem i ludem $wieckim zostata
stanowczo zganiona przez brytyjskich biskupow, jako
rzecz nigdy nie styszana. Utrzymywali oni, Ze oprocz
wiernosci Bogu i ich krélowi zabronione jest im
poddanstwo obcemu biskupowi. Jest rzecza pewna, ze
Alfred Wielki (849—901 r.) miat zwierzchnictwo nad
calg ludnos$cia angielska, tak $wiecka, jak i duchowna,
podczas gdy papiez utrzymuje w prawie koscielnym, ze
duchowienstwo jest poddane we wszystkich rzeczach
tylko jemu. I to stanowisko Alfreda, czasami zachwiane,
bylo jednak utrzymywane prawie przez wszystkich
krolow Anglii, az do czasow Cranmera. Gdy Grzegorz
VII — Hildebrand — jeden z trzech najwigkszych
papiezy, staral si¢ o otrzymanie holdownictwa od
Wilhelma Zdobywcy, 1078 r., ten ostatni odméwit mu,
twierdzac, ze to byloby przeciw wszystkim poprzednim
praktykom angielskim. Krolowie roscili sobie prawo
nominowania wszystkich angielskich biskupéw i
arcybiskupow, poniewaz oni mieli nieco wiadzy
swieckiej pod nadzorem kréla. Wilhelm Rufus, syn
Zdobywcy 1 nastepca, nie tylko szedl sladami swego
ojca, ale zabronit Anselmowi, arcybiskupowi
Canterbury po raz pierwszy apelowa¢ do Rzymu, w
czym wszyscy biskupi i baroni (wyzsza szlachta)
trzymali strong krola dowodzac, ze nic podobnego nie
styszano w Anglii i Ze rzecz ta jest przeciwna
angielskiemu zwyczajowi. Henryk I, jego nastepca
powiedzial papiezowi, ze on zadnych przywilejow
krolewskich nie mysli mu odstepowaé. Dalej, azeby
zapobiec odwotywaniu si¢ do papieza, Henryk I w r.
1164 zwolal w tym celu rade brytyjskiej szlachty i
duchowienstwa. Hrabiowie i baroni ustanowili nowe
ustawy  krolewskie tzw. Osma  Konstytucje
Klarendonska, zabraniajacag odwolywania si¢ poza
granice Anglii, gdyz sad krolewski, byl sadem
najwyzszym.

(38) Pomimo tego, byly tam sprytne i stopniowe
wdzierania si¢ wladzy papieskiej od $mierci Wilhelma
Rufusa (1100 r.) az po wstgpieniu na tron kréla Jana
Bez Ziemi (John Lackland), ktéry nosil taki
przydomek z powodu haniebnego poddania swego
krolestwa papiezowi Innocentemu III, najwigkszemu
z trzech najwigkszych papiezy, otrzymawszy je z
powrotem pod haniebnymi warunkami jako
holdownik papieza. Ten papiez, jeden z najwigkszych
grabiezcow wladzy wszystkich czasow, dobrze
wiedzac o tym, ze bylo przywilejem krola
angielskiego naznacza¢ arcybiskupa Canterbury,
pomimo tego postanowit w roku 1205 sam si¢ z tym
zatatwi¢, zmuszajac kapitute zakonnikdéw, podstepnie
utworzong przez siebie w tym wiasnie celu, by bez
wiedzy krolewskiej obrala tego, ktorego on
nominowat w Rzymie. To wielce rozgniewalo krola,
ktéry po oskarzeniu tych zakonnikow o zdrade
przeciwko krolowi, wygnat ich z kraju, zabrat dobra
biskupow i kapitutg Canterbury dla siebie i otwarcie
sprzeciwit si¢ papiezowi, ktory w odpowiedzi rzucit
inter-
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dykt* na Angli¢, wyklat kréla, poddanych uwolnit od
przysiggi na wierno$¢ krolowi, a egzekucje tego
wyroku polecit krélowi francuskiemu, Filipowi
Augustowi. Duchowienstwo i ludzie §wieccy trzymali
stron¢ papieza. Z rozkazu papieskiego zarzadzono
krucjatg przeciwko wykletemu krolowi z rak krola
francuskiego. Jan Bez Ziemi w koncu poddal sie
bezwarunkowo  papiezowi, otrzymujac  swoje
krolestwo z powrotem lecz juz jako holdownik
papieza, 15 maja 1213 roku. Jesienig tego samego
roku legat papieski zmusit Jana, by odnowit swoje
poddanie si¢. Prymas Anglii, Steven Langton i baroni,
widzac, ze  starodawna  wolno$¢  Anglii,
duchowienstwa 1  ludno$ci  $wieckiej  byla
zdeprawowana przez papieza, sprzeciwili si¢ Janowi,
jako jego przedstawicielowi i pod grozba utraty
korony wymusili od niego Magna Charta**, pierwszy
wielki przywilej wolnosci, ktory zapewniat kazdemu
stanowi w Anglii jego starodawng wolnos$¢ i niektore
nowe prawa, a ktore tyran i okrutnik papiez Innocenty
II, oglosit za niewazne. Przywlaszczenia wiladzy
angielskiej przez Innocentego byty przez pewien czas
podtrzymywane pomimo angielskich zarzutow.
Henryk III, od roku 1216 do 1272 pozwalat papiestwu
na przywlaszczenie wladzy w panstwie i kosciele, na
swobode 1 dostatki w Anglii. Nastepny krol Edward 1
(1272—1307), w porozumieniu z wszystkimi stanami
panstwa rozwingt wielkg dzialalno$¢ prawodawczg i
przy pomocy tych praw zwanych ,,Statutem Martwe;j
Reki***, przeszkodzit duchowienstwu w zagrabianiu
ziemi i majatkow z taka tatwos$cia jak dotad, albo-

* Interdykt — klatwa papieska rzucona na caly kraj, moca
ktorej nie wolno bylo duchowienstwu odprawia¢ nabozenstwa i
udziela¢ sakramentéw. — Przyp. thum.

** Magna-Charta (stowa tac.) Wielka Karta; list nadawczy
Jana Bez Ziemi z roku 1215, stanowiacy podstawe konstytucyjnej
wolnosci angielskiej — Przyp. thum.

**k%  Statut Martwej Reki (Statute of Mortmain, stowa
angielskie). Statutem Martwej Reki s3 nazywane ustawy
parlamentu  angielskiego, zabraniajace lub  ograniczajace
odstgpowanie ziemi korporacjom, szczegélnie korporacjom
religijnym, ktorych cztonkami byt kler. Kler przez prawo krajowe
byl uwazany za cywilnie umartego i stad pochodzi nazwa tego
prawa, oznaczajaca ziemie zatrzymywane przez martwa reke
kosciota. — Przyp. thum.
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wiem duchowienstwo grozbg i strachem zmuszato do
zapisywania majatkow w testamencie na rzecz
kosciota. Chociaz przez wymijanie Statutu Martwe;j
Reki, kler do czasu Henryka VIII pozyskiwal wiele
majatkéw w Anglii. Edward I, z pomoca parlamentu,
odmowit poddanstwa Bonifacemu VIII, ktory rowniez
byl bardzo silnym i zadnym wiladzy papiezem. Za
panowania Edwarda III parlament ogtosil poddawanie
krolestwa papiezowi za niewazne. Za panowania
Ryszarda II, 1377—1399 r., uchwalono prawa zwane
»Statutem Praemunire”, a odtad na mocy tego prawa,
uwazano za przestepstwo podtrzymywanie wiladzy
papieskiej, lub jakiejkolwiek wtadzy obcej w Anglii;
rownoczesnie odpowiednie kary za przekroczenie
tego prawa byly przypisane do tego dokumentu. Gdy
Henryk IV wstgpit na tron, papiezowi i wszystkim
innym obcym ksigzgtom wzbroniono wtracac si¢ w
sprawy Anglii. Podczas panowania Henryka VI
(1422—1461), Anglia skutecznie odparta wysitki
papieskie, by uczyni¢ niewaznym Statut Praemunire.
Podczas panowania Edwarda IV (1461—1483), byto
wzbronione duchowienstwu skarzy¢ jeden drugiego w
sadzie papieskim. Chociaz podczas tych walk z
papiestwem niejednokrotnie udzielano mu
nieupowaznionych przywilejow ze strony ministrow,
radcow dworu krolewskiego, lub stabych monarchow,
ale ani razu, zaden ich czyn nieprawnego posiadania
wladzy nie byl uznany za legalny przez prawo, ale
przeciwnie kazdemu ich dopuszczeniu si¢ tego
rodzaju bezprawia stawiano w swoim czasie opozycje
i oglaszano wobec prawa za przestepstwo kryminalne.
To dowodzi, ze nauka o supremacji krélewskiej nie
byla wynaleziona za czaséw reformacji, jak papisci
twierdza; ale ze w owym czasie tak, jak 1 w
przesztosci, uzywano ja do zwalczania papieskich
pretensji do supremacji, czyli wyzszos$ci w panstwie i
kosciele, do ktorej prawie zawsze roscito sobie prawo
angielskie 1 papieskie duchowienstwo, wbrew
supremacji krolewskiej.

(39) Cranmer oglosil, ze pomimo roszczen
papiestwa do wladzy, to jednak tak duchowienstwo
jak 1 ludzie $wieccy majg by¢, wedtug prawa Bozego,
poddanymi wtadzy cywilne;j.

(Cigg dalszy nastgpi)

TERAZNIEJSZA PRAWDA 1 ZWIASTUN CHRYSTUSOWEJ EPIFANII
NIEZALEZNY DWUMIESIECZNIK RELIGIJNY
WYDAWANY PRZEZ SWIECKI RUCH MISYJNY ,,EPIFANIA”

Pismo to, wolne od sekt, organizacji i wyznan ludzkich lecz
raczej przywigzane do Boga tak jak rozumie Jego Stowo, jest
wydawane w obronie Prawdy paruzyjnej udzielonej od Pana przez
~wiernego Stuge”, jako podstawy dla wszelkiego dalszego
rozwoju prawdy; w obronie zarzadzen czarteru i testamentu, ktore
dal Pan przez ,wiernego Shuge”, aby wigzaly kontrolujace
korporacje i towarzystwa migdzy ludem w Prawdzie, a takze w
celu przedstawienia i obrony

rozwijajacej si¢ Prawdy epifanicznej, ktora jest pokarmem na czas
stuszny dla ludu Panskiego ze wszystkich klas i grup, tak jak Panu
podoba si¢ jej udzielaé. Moze ono by¢ wysylane bezptatnie,
podobnie jak za czaséw br. Russella, dla biednych z ludu
Panskiego lub innych pragnacych tego osob. Zaméwienia i wplaty
prosimy kierowa¢ na adres: Swiecki Ruch Misyjny ,Epifania”
Zarzad Gloéwny, 1 Oddziat Miejski PKO w Poznaniu, numer
konta: 5-14-3422.
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