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Bp Augustin Misago

Deklaragja biskupa diecezji Gikongoro
w sprawie ,,objawienn w Kibeho™”

Wstep

Do moich braci w kaptanstwie,
do zakonnikéw i sidstr zakonnych,
do wszystkich ludzi wierzacych.

taska wam i pokdj od Boga Ojca naszego i od Pana Jezusa Chrystusa! (1 Kor 1, 3)

DwadzieScia lat minie, od kiedy rozpoczety sie ,,objawienia w Kibeho”
i staly sie one przedmiotem badan kanonicznych. Zapewne wielu spo$rod was
udato si¢ juz tam, zeby osobiscie uczestniczyé w przebiegu tego rodzaju wyda-
rzef; inni je §ledzili poprzez media.

W tamtym czasie Kibeho nalezalo do diecezji Butare, ktérej biskupem
byl Jean Baptiste Gahamanyi. Czuwat on nad tymi wydarzeniami przez okres
przynajmniej 10 lat przed utworzeniem diecezji Gikongoro w 1992 roku. Nie
zaniedbal niczego, zeby Sledzi¢ z bliska te niezwykle wydarzenia. Do ich bada-
nia zostaly powotane dwie komisje. Dnia 15.08.1988 r. uznat on za stosowne
zatwierdzi¢ kult publiczny zwigzany z tymi wydarzeniami. Jednakze uznajac ten
kult, celowo pozostawit w zawieszeniu dwa wazne pytania, ktdrych rozwigzanie
bylo doniosta sprawa na przysztosé:

- Czy Pan Jezus czy to Matka Boza objawita si¢ w Kibeho? — jak twierdzg
domniemani widzacy.

- Jezeli tak, to ktorych widzgcych moina by uznaé za wiarygodnych?
— majac na uwadze duza liczbe osdb, ktére z biegiem czasu zaczely twierdzid,
ze majg wizje i objawienia.

Uwazam, ze nadszedt czas dla kompetentnej wladzy koscielnej, aby osta-
tecznie wypowiedzieé si¢ na ten temat.

Cze$¢ pierwsza

Fakty

Bracia i siostry w Chrystusie!
W tej krotkiej deklaracji niemozliwe jest, by powiedzie¢ wszystko, co
jest w sercu, i co by sie chciato powiedzie¢. Wydaje sie¢ nam wigc zbytecznym

" http://www.kibeho.org/pdf/marie-pl.pdf
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przedstawiaé petna relacje faktéw w najdrobniejszych szczegdtach. Ograniczymy
sie tylko do kilku aspektéw.

1. Odniesienia historyczne

Wiszystko zaczelo si¢ dnia 28 listopada 1981 roku, kiedy to mloda student-
ka ze szkoly w Kibeho — Alfonsine Mumureke powiedziala, ze widziala pewng
Panig o niebywalej pieknosci, ktéra przedstawita sie jako ,,NYINA WA JAMBO?”,
tzn. ,,Matka Stowa”, wkrétce rozpoznana przez owg widzacy jako Dziewica
Maryja, Matka naszego Pana Jezusa Chrystusa. Wydarzenie to powtérzylo sie
nastepnie w pewnych odstepach czasu. Pierwsze reakgje, jakie wzbudzity te nie-
zwykle wydarzenia, tak we wspdlnocie szkolnej, jak i na zewnatrz, nie byty wcale
cieple: poczynajac od sceptycyzmu widzacego oszustwo, do przyjecia mniej
wiecej entuzjastycznego, mogacego byé przyczyng nadmiernej fatwowiernosci
lub nietolerancji. Uwazano najpierw Alfonsine badZ za chorg psychicznie, badz
za opetang przez zle duchy, albo tez za mierng uczennice grajacg jakas$ komedie,
by by¢ zaakceptowang w szkole prowadzonej przez siostry ze Zgromadzenia
Sidstr Benebikira (miejscowe zgromadzenie rwandyijskie).

W szkole podniosty sie gtosy domagajace sie dowodow. Niektdrzy mowili,
ze jesliby to naprawde Matka Boza raczyla ich nawiedzié, to uwierzyliby, gdyby
przynajmniej ukazala sie innym, a nie tej biedaczynie Alfonsinie. Ponadto pewna
grupa uczniéw — cztonkéw grupy charyzmatycznej - zorganizowata nowenne
modlitw w pierwszym tygodniu grudnia 1981 roku w celu wyproszenia $wia-
tta w tej sprawie, podczas gdy inni przeprowadzali w pelnej wolnosci testy na
Alfonsinie, aby ja sprawdzi¢ w momentach objawieni.

Opinia publiczna robita wszystko, aby znaleZz¢ naturalne wyjasnienie tego
zjawiska, lecz bezskutecznie, majac przed sobg szereg zadziwiajacych faktow,
ktore przekraczaly ludzkie zrozumienie. Pomimo krytyki i wszelkiego rodzaju
zastrzezen przeciwko objawieniom, dosy¢ szybko pojawila sie ich aprobata za-
réwno wewnatrz, jak i na zewnatrz szkoly w Kibeho. Juz przed bozonarodzenio-
wymi wakacjami 1981 roku pewna grupa uczniéw i ,,nawréconych” nauczycieli
przejawiala duzg gorliwo$¢ poprzez spotkania i modlitwy z Alfonsing, podczas
ktoérych odmawiano rdzaniec i $piewano piesni ku czci Dziewicy Maryi.

Kiedy kilka tygodni p6zniej dwie nowe widzace pojawily sie wewnatrz
szkoly (i to w Scistym zwigzku z Alfonsing, szczegOlnie niejaka Marie Claire
Mukangano, znana ze swego nieokrzesanego sprzeciwu wobec objawiefi), dla
niektdérych bylo to znakiem danym z nieba dla tych, ktérzy wahali sie jeszcze
powaznie traktowac objawienia. Wielu $wiadkow ze szkoly Kibeho oswiadczyto,
w nastepstwie widzefi réwniez przez Marie Claire, ze wzieli na powaznie te
objawienia.

Poczawszy od maja 1982 roku, fenomen tych objawieni rozprzestrzenit
sie poza szkolg w Kibeho rowniez na okoliczne wzgdrza, siegajac az po miej-
scowosci bardziej oddalone, niczym ogiefi w lesie. Uderzajace jest rowniez, ze
w samej szkole liczba widzacych zatrzymata sie na trzech osobach i to bardzo
szybko, bez zadnej zewnetrznej interwengji ludzkiej. Przeciwnie zas: poza szkotg
liczba domniemanych widzacych nie przestawala wzrastac i to w zastraszajgcym
tempie. Do$¢ p6zno takze zakwestionowano domniemane objawienia Pana



Jezusa, tzn. od poczatku lipca 1982 roku — siedem miesiecy po pierwszych
objawieniach Matki Bozej. Z biegiem czasu owi domniemani widzacy Chrystu-
sa, znani przez pielgrzymoéw z Kibeho, zakonczyli widzenia przez zachowania
raczej niepokojace.

Innym faktem godnym uwagi jest to, ze w dniach objawien publicznych
nie bylo praktycznie wsrdéd widzacych ekstaz w grupie ani jednocze$nie w tym
samym czasie; przeciwnie, kazda z widzacych miata widzenia indywidualnie,
jedna po drugiej, badz wymieniajac si¢ na miejscu (objawien), badz jedna z nich
tylko korzystata z ,niebieskiej wizyty” jakby ekskluzywnie, podczas gdy pozo-
stale asystowaly jej tylko tak jak wszyscy. Objawienia te generalnie zaznaczaly
sie przez ciezkie upadki (widzacych), szczegdlnie pod koniec ekstazy.

Alfonsine Mumureke, a p6zniej takze Natalie Mukamazimpaka, twierdza,
ze odbywaly z Dziewicg Maryja wielogodzinne ,,mistyczne podrdze” do rdz-
nych miejsc, ktére opisujg w wyrazeniach symbolicznych, przywoltujacych na
my$l takie rzeczywistosci, jak piekto, czySciec i niebo, ale uzywajac stownictwa
zupelnie r6znego od katechizmowego.

Czas wyraznych objawieri skoficzyt si¢ praktycznie w roku 1983, w czasie
ktorego wickszo$¢ widzacych znanych publicznie opuszcza scene jedna po dru-
giej, oSwiadczajac, ze dla nich objawienia prawdopodobnie zostaly zakoniczone
—z wyjatkiem Alfonsiny, dla ktérej rzadkos$¢ (zmniejszenie sie liczby) objawier
stata si¢ ewidentna juz przed listopadem 1982 roku. Wszystko inne, co wy-
darzyto si¢ po roku 1983, nie wniosto niczego nowego do tego, co juz bylo
znane wczeSniej, czy to odnoénie do tresci oredzia z Kibeho, czy tez znakow
jego wiarygodnosci.

Czas trwania objawieri w Kibeho byt znaczaco diugi; w ciagu tych dwdch
lat zostalo wypowiedzianych wiele stow, wydarzyto sie wiele bardziej lub mniej
tajemniczych faktéw. Jednak zjawisko ,rozmnozenia sie” domniemanych wi-
dzacych w samej nawet okolicy Kibeho, jak rowniez w calym kraju, zwiodlo
z whasciwej drogi wielu pielgrzyméw i 0s6b oficjalnie mianowanych do $ledzenia
z bliska tych wydarzen.

Wydaje si¢ tez, ze w wielu wypadkach tatwowierno$¢ i nadmiar ,,religijne-
go” szacunku dla domniemanych widzacych przyczynita sie do ich ,,rozmnoze-
nia”. Widziano nawet takie osoby, ktére krazyty w pewnych regionach kraju,
aby rozpowszechniaé tzw. ,,przestania”, nie troszczac si¢ o zgode kompetentnej
wladzy koscielnej. Opuszczaly one swoje rodziny i szukaly goSciny w jakichs
naboznych domach; stamtad udawaly sie one ze swoimi popisami do Kibeho,
lub tez dreczyly owymi rzekomymi przestaniami otrzymanymi z nieba wladze
koscielne i cywilne. Bardzo czesto te ,,przestania” byly tylko zwyktymi banatami
albo zastraszajagcymi przepowiedniami, ktére mylity wielu ludzi.

Byli takze tacy, ktorzy twierdzili, ze otrzymali od Pana Jezusa albo od Matki
Bozej specjalng misje gloszenia ich przeslan za granica, szczegblnie w krajach
oSciennych, ale takze w Europie czy tez Ameryce Péinocnej, szczeg6lnie w Ka-
nadzie. W tej materii méj poprzednik bp Gahamanyi, biskup diecezji Butare
do ktérej Kibeho nalezato do 1992 r., uznal za stuszne sprecyzowaé w swoim
liScie pasterskim z 30 lipca 1986 roku, ze wydarzenia w Kibeho, jako bedace
ciggle pod obserwacja, nie zezwalaly mu — ordynariuszowi miejsca, aby dac ko-
mukolwiek z widzgcych jakiejkolwiek misji w zwigzku z tymi wydarzeniami, ani
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pozwolic wwazac sig komukolwiek za gwaranta przestar rzekomo pochodzgcych
z nieba, jesli nawet pewne sformutowania sq dobre i chwytajg za serce.

W ten sposob, Ordynariusz miejsca wskazywal na przypadki widzacych
improwizujacych ,,misjonarzy” lub wedrujacych glosicieli. Podtrzymat on to
swoje stanowisko w liScie pasterskim z 15 sierpnia 1988 r. To stanowisko po-
zostaje aktualne rowniez dzisiaj: podejmuije je ja rowniez.

Ordynariusz miejsca wielokrotnie apelowat do chrzeScijan o zdrowy rozsa-
dek i ich wspdlny zmyst wiary, aby czyni¢ wlasciwe rozeznanie wobec wszelkiego
rodzaju osob, ktére pojawiajg sie, a nawet krgza prawie wszedzie, moéwigc, ze
mialy nadprzyrodzone wizje, badZ tez otrzymaly specjalne oredzia z nieba.

W $wietle wszystkich znakéw wielu pielgrzymoéw z Kibeho umiato po-
woli rozpoznaé widzacych, ktorzy w ich oczach zastugiwali na wiekszg uwage,
i innych, ktérzy na odwroét, wydawali sie raczej podejrzanymi lub falszywymi
w réznym stopniu. Pomimo tego dwie Komisje do badan zasadniczych zostaty
powolane dosy¢ wezesnie przez Ordynariusza miejsca, a mianowicie: komisja
medyczna, powolana do zycia 20 marca 1982 r., i komisja teologiczna, powo-
tana 14 maja 1982 r. Obie komisje od momentu ich powolania zabraly sie do
badan, kazda wedtug wtasnych metod. Kontynuowaly swoje prace z wielkim
oddaniem i troska, aby fakty byly badane z catym obiektywizmem, z cierpliwo-
Scig i spokojem, bez zbytniego pospiechu.

Jednak majac na uwadze duzg liczbe domniemanych widzacych, ktérzy
przeciez nie mieli objawieni grupowych, komisje te musiaty dokona¢ wyboru
pewnych opcji metod, w celu wiekszej skutecznoéci w pracy. Pierwszefistwo
dano wiec o§miu pierwszym przypuszczalnym widzacym, ktorzy zadeklarowali
sie jako tacy w roznym czasie podczas pierwszego roku objawiefi w Kibeho,
tzn. pomiedzy 28 listopada 1981 r. i 28 listopada 1982 r. Jednak ten wybor
byt tylko hipoteza co do rodzaju pracy, a nie jakimkolwiek przypuszczeniem
autentycznosci tak wielu widzacych.

Komisje te sporzadzily i przedstawily osobom uprawnionym wiele spra-
wozdah z wynikéw swych badan. W Listach duszpasterskich dotyczacych wy-
darzefi w Kibeho, bp Gahamanyi przedstawia je pokrotce, w miare jak badania
postepowaly. Wrocimy do nich jeszcze nieco pdiniej.

To wlasnie w Swietle rzeczowych wnioskéw zawartych w tych sprawoz-
daniach uznat on za stuszne oficjalnie zatwierdzi¢ kult publiczny w Kibeho
w miejscu objawiefi. To wazne wydarzenie miato miejsce 15 sierpnia 1988 r.,
w uroczysto$¢ Wniebowziecia Matki Bozej. Od tego momentu mozna spra-
wowacé na miejscu objawien Swietg Eucharystie, jak réwniez inne sakramenty
Kosciota, oraz manifestowac zgodnie z prawem swoja poboznos¢ w zwigzku
z tymi wydarzeniami. Niemniej jednak zezwalajac na ten kult, Ordynariusz miej-
sca pragnat jasno sprecyzowad, ze nie nalezalo absolutnie myli¢ tego zezwolenia
z ewentualnym uznaniem nadprzyrodzonego charakteru domniemanych obja-
wien majgcych dokonac sie na tym miejscu. W ten sposéb stwierdzit on rowniez,
ze zadna osoba widzaca z Kibeho nie zostala jeszcze oficjalnie uznana.

W ten sposéb Kosciét podchodzi z ostroznoscig, a nawet z rezerwa do
zatwierdzenia autentyczno$ci objawien; uwaza jednak, ze owoce duchowe, juz
zauwazane, mogg by¢ ocalone poprzez kult publiczny. Faktycznie, oficjalne
uznanie takiego kultu w Kibeho, w miejscu, gdzie wydarzenia zwane objawie-



niami si¢ dokonaly, bylo takze formg uznania, ze ,glos ludu” nie dat sie ani
troche zwiesc.

2. Tres¢ oredzia z Kibeho

Warod faktow, ktore powinny stuzy¢ jako podstawa wiarygodnosci obja-
wieni z Kibeho, jednym z najwazniejszych jest bez watpienia tre$é ,,dialogow”
widzacych, charakter i godno$¢ oredzia. Z pewnoscig objawienia w Kibeho byty
liczne i czas ich trwania bardzo dtugi; jednak elementy konstytutywne oredzia
zostaly przekazane w czasie dwdch pierwszych lat objawien, tzn. przed koficem
roku 1983. Maryja przekazuje widzagcym oddzielne oredzia, ale nie wykluczajace
sie; wyrdznia sie w nich tatwo wiele punktéw wspdlnych. Ograniczymy sie tutaj
do ich krétkiego przedstawienia.

W skrécie oredzie to mozna by sprowadzié¢ do nastepujgcych punktow:

1° Naglacy apel do skruchy i nawrcenia serc:
Skruszcie sig, skruszcie sig, skruszcie sie! Nawrdccie sig, poki jest jeszcze czas.

2° Ocena stanu moralnego Swiata:

Swiat prowadzi sie bardzo Zle, swiat pedzi po swojg zgube, wpadnie w przepasé,
tzn. jest pograzony w niezliczonych i nieustajacych nieszczesciach. Swiat jest
gbuntowany przeciw Bogu, popelnia za duzo grzechow, nie ma milosci ani po-
koju. Jesli si¢ nie skruszycie i nie nawrdcicie waszych serc, wszyscy wpadniecie
do przepasci.

3° Gleboki smutek Matki Bozej:

Widzacy twierdza, ze widzieli Maryje ptaczaca 15 sierpnia 1982 r. Matka Boza
byta bardzo zasmucona z powodu niewiary i braku skruchy ludzi. Skarzy sie
Ona na nasz zly sposob zycia, charakteryzujgcy sie rozprzezeniem obyczajow,
upodobaniem w zlu, nieustannym niepostuszefistwem Bozym przykazaniom.

4° ,,Wiara i niewiara przyjda niepostrzezenie”:
Te tajemnicze stowa wypowiedziala Maryja kilkakrotnie do Alfonsiny na po-
czatku objawien, proszac, aby je powtérzyla ludziom.

5° Cierpienie, ktore zbawia:

Temat ten jest jednym z najwazniejszych wsrdd objawien z Kibeho. Szczegdlnie
dla Natalii Mukamazimpaka. Dla chrzecijanina cierpienie, nieuniknione zreszta
w tym zyciu, jest drogg konieczng do osiggniecia chwaly wiecznej. 15 maja 1982
roku Maryja powiedziata do swoich widzacych, zwlaszcza do Natalii: Niks
nie osigga nieba bez cierpienia. Lub tez: Dziecko Maryi nie odrzuca cierpienia.
Cierpienie jest réwniez Srodkiem wynagrodzenia za grzechy $wiata i udzialem
w cierpieniach Jezusa i Maryi za zbawienie Swiata. Widzace zostaly zaproszone,
aby zy¢ bardzo konkretnie tym oredziem, akceptujac cierpienie w wierze i mito-
$ci, umartwiajac sie i wyrzekajgc sie przyjemnosci za nawrdcenie $wiata. Kibeho
jest wiec przypomnieniem roli krzyza w zyciu chrzeScijanina i Ko$ciota.
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6° ,Madlcie si¢ nieustannie i bez obludy”:

Ludzie nie modlg si¢, a nawet ci, co si¢ modla, nie modlg sie jak nalezy. Maryja
prosi widzace, zeby duzo si¢ modlity za caly $wiat, zeby uczyly modlitwy innych,
zeby modlily si¢ za tych, kt6rzy si¢ nie modla. Maryja prosi nas, zebySmy modlili
sie z wiekszg gorliwoscia, bez obtudy.

7° Poboznos¢ Maryjna - wyrazajaca sie przez szczere i regularne odmawianie
rézanca.

8° Rézaniec do Siedmiu Bolesci Matki Bozej:

Widzgca Marie Claire Mukangano twierdzi, ze otrzymata objawienia odnosnie
do tego rézanca. Matka Boza lubi ten rézaniec. Niegdy$ dobrze znany, zostat
on teraz zapomniany. Matka Boza z Kibeho pragnie, aby zostat on na nowo
przywroécony i rozpowszechniony w Kosciele. Jednak modlitwa ta nie wypiera
absolutnie Rézarica Swigtego.

9° Maryja pragnie, aby Jej zbudowac kaplicg —jako znak upamigtniajacy Jej
objawienia w Kibeho. Temat ten pojawia si¢ w objawieniu z 16 stycznia 1982
r. i powraca wiele razy w ciagu tego roku z nowymi uzupelnieniami.

10° Médlcie si¢ bez przerwy za Koscidl, gdyz czeka go wiele zmartwieni w cza-
sach, ktére nadchodza — tak méwita Maryja do Alfonsiny 15 sierpnia 1983 i 28
listopada 1983 roku. Objawienia w Kibeho zawieraty czesto pewne rytualy
i symbole. A mianowicie: bfogostawiefistwo wody, a nastepnie, przy jej uzyciu,
blogostawiefistwo ludzi i dewocjonaliéw przynoszonych przez pielgrzyméw.
Tym rytualom i blogostawiefistwom towarzyszyly zwykle stowa, ktorych tresé
odpowiadata modlitwom wstawienniczym. Posréd innych symboli mozna by
przytoczy¢ takze ,,pole kwiatéw” lub ,,drzew”, ktére widzace podlewaly na
prosbe Maryi. Te ,kwiaty” i ,drzewa” r6znego rodzaju symbolizowaty ludzi
w ich przyjmowaniu oredzia Maryi: im wiecej bylo nawrécen, tym bardziej po-
szerzato si¢ ,,pole kwiatéw”. Wedlug domniemanych widzacych oredzie Maryi
przekazane w Kibeho nie jest skierowane tylko do jednej osoby i nie dotyczy
tylko bieigcego czasu; jest ono skierowane do wszystkich na calym swiecie.

Z analizy rozméw przeprowadzonych z widzacymi od poczatku jasno wy-
nika, ze dla nich Matka Boza nie przybyla do Kibeho z nowa nauka, lecz aby
przypomnie¢ z calg jasnodcig to, co zapomnieli$my; aby nas obudzié, wstrzasnaé
naszymi sumieniami, przestrzec nas, przypomnie¢ nam nasze obowigzki dzieci
Bozych, sprowadzi¢ nas na wilasciwg droge, zmobilizowaé nas do poprawy
naszego zycia. Krotko méwiac, przybyta dla naszej odnowy duchowe;j, dla
naszego zbawienia. Maryja, ktora jest nasza Matka, nie moze zostawi¢ swoich
dzieci na zgube ich losu. To, co Ja bardzo zasmuca, to Slepota i zatwardziatosé
naszych serc.

3. Owoce duchowe

Kiedy méwi sie o widzeniach i objawieniach prywatnych, trzeba sie po-
waznie zastanowié, czy przynosza one owoce, i to dobre owoce. Jest to jedno



z decydujacych kryteriow. W rzeczy samej, widzenia i oredzia, tak jak chary-
zmaty, o ktérych méwit $w. Pawel, s3 dane widzacym nie dla nich samych, ale
dla dobra wszystkich. Po owocach rozpoznaje si¢ drzewo (Mt 7, 15-20; Mt
12, 33; Ek 6, 43-44).

W 1985 roku komisja teologiczna od objawienr w Kibeho rozpoczeta
ankiete w parafiach, wspélnotach zakonnych, w szkotach $rednich i wyzszych
uczelniach pafistwowych w celu zebrania opinii we wspdlnotach chrzescijan na
temat wydarzeri w Kibeho. Z ankiety tej wynika, ze wydarzenia te spowodowaly
prawdziwe nawrdcenia we wszystkich plaszczyznach i niezaprzeczalng odnowe
duchowa, ktérej widzialnym znakiem jest zadziwiajacy wzrost powotan kaplan-
skich i zakonnych w catym kraju.

W swoim drugim Liscie pasterskim o wydarzeniach w Kibeho opublikowa-
nym 30 lipca 1986 r., bp Gahamanyi mogt juz cieszy¢ sie widocznymi wszedzie
znakami nowego zapalu, jako rezultat objawiets w Kibeho. Biskup skierowatl do
chrzecijan nastepujacy komentarz: Nie jest mi obce to, Ze wydarzenia w Kibeho
przyczynily sig do wzbudzenia obecnie znaczgcej gorliwosci w Kosciele. Przez
ostatnie lata wielu chrzescijan, w tym takée mlodych i wyksztalconych, powrdci-
fo do prakeyk religijnych, a ci, ktorzy byli niegdys obojetni religijnie, pojednali sig
2z Bogiem i z bliznimi. Zawwaza si¢ prawie wszedzie w kraju, Ze jest wigcej ludzi
na mszach niedzielnych i tygodniowych; chrzescijanie czesciej proszg o sakrament
pokuty, rozumiejgc lepiej jego znaczenie dla zycia duchowego.

Nawet jesli jeszcze bardzo ograniczone, to przebudzenie religijne jest nieza-
przeczalne. Ma ono wiele przyczyn zwigzanych z ogélnym rozwojem Kosciota
w naszych czasach. Byloby przesadg przypisywac je samym wydarzeniom w Ki-
beho; trzeba jednak przyznac, Ze spowodowaly one wzrost poboinosci maryjnej
w kraju i pobudzily wielu chrzescijan do odmawiania réZavica, oraz czestego
—jesli nie codziennego medytowania tajemnic réZaricowych, przypominajgcych
im wymagania ich wiary. Wiele 0sob swiadczylo, Ze nawrdcili si¢ dzigki tym
wydarzeniom z Kibeho.

Ciesze sig z tego odnowienia wiary i modlitwy i dzigkuje za nie Panu. Za-
checam duszpasterzy, aby okazali sig wystarczajgco wwazni na ten ruch odnowy
religijnej, by skierowac go na drogi Ewangelii Chrystusowej, i aby zapewnic mu
solidng baze doktrynalng dzigki stalej formaciji wiernych, szczegdlnie odnosnie
do miejsca ludowej poboinosci w Kosciele.

W tym kontekscie uwazam za stuszne podkreslic znaczenie lgcznosci, jaka
powinna istniec¢ pomigdzy poboznoscig maryjng, a coraz wigkszg mitoscig Chry-
stusa i naszego blizniego. W istocie rzeczy Matka Boza chce nas pobudzi¢ do
mitosci, jakg Ona Zywi do swego Boskiego Syna. Jej jedynym pragnieniem jest
widziec nas zjednoczonych z Jezusem, Zyjgcych Jego zZyciem, wprowadzajgcych
w gycie calg Jego nauke. To On jest ,,Drogyg, Prawdg i Zyciem”, i ,,nikt nie przy-
chodzi do Ojca inaczej jak tylko przez Niego” (] 14, 6). ,,Jeden jest Bdg, jeden tez
posrednik migdzy Bogiem a ludimi, czlowiek, Chrystus Jezus, ktéry wydal siebie
samego na okup za wszystkich” (1 'Tm 2, 5-6). To wiasnie Jego - Jezusa, naszego
Pana i Zbawiciela powinnismy szukac we wszystkim; nie mozemy tez naprawde
kochaé Maryi, jesli nie zdgzamy z calych naszych sil do Jezusa. Maryja prowa-
dzi nas do Niego, wskazuje nam droge i przynagla nas, abysmy wykonywali
wszystko, co Jezus nam poleci (J 2, 5) (Bp J.B. Gahamanyi, Drugi List Pasterski
na temat wydarzeri w Kibeho, Butare, 30 lipca 1986 ., s. 6-7).
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Kiedy 15 sierpnia 1988 roku bp Gahamanyi zatwierdzal oficjalnie kult
publiczny zwigzany z objawieniami w Kibeho, usprawiedliwiat te decyzje pasto-
ralng troska, aby zachowac dobre owoce duchowe, kiére wydarzenia w Kibeho
preyniosly Kosciolowi w Rwandzie, a nawet za granicg. Nieco pdzniej wyjasnia
jeszcze, mowiac, ze chciatby przez to unikngc zatrzymania oddziatywania ducho-
wego wzbudzonego przez wydarzenia w Kibeho i ujgé w ryzy zapal poboznosci,
ktry tam sig manifestuje od siedmiu lat (Bp J.B. Gahamanyi, List duszpasterski
z okazji zamknigcia Roku Maryjnego, Butare, 15 sierpnia 1988 r., s. 15).

Cztonkowie Konferencji Episkopatu Rwandy poruszyli ze swej strony
fenomen tych objawien zasygnalizowany tu i 6wdzie w kraju. Uczynili to przy
okazji listu pasterskiego skierowanego do wiernych w przeddzier wizyty papieza
Jana Pawla Il w Rwandzie. Wzywaja w nim wiernych do bycia bardziej czujnymi
i przedstawiaja w tym celu kryteria rozeznawania ustanowione przez Kosciol.
Odnosnie do wydarzefi w Kibeho w szczegdlnosci, biskupi stwierdzili: Do
chwili obecnej sytuacja nie jest jeszcze na tyle jasna, abysmy mogli zatwierdzic
autentycznosc tych objawier. Wybrane komisje nie zakoriczyly jeszcze swoich
badari. Niemniej jednak, oczekujgc ich wynikéw, poswiadczamy, Ze dla duzej
liczby wiernych wydarzenia te przyniosty laskg nawrdcenia i odnowy, powrotu do
modlitwy i do sakramentdw, poglebienia czci Dziewicy Maryi, Matki Zbawiciela
i Kosciola (Biskupi Rwandy, Le Christ notre unité. La parole de Dieu dans la
vie du chrétien, Kigali, 14 sierpnia 1990 r., s. 19-20).

W swojej homilii wygloszonej w uroczysto$¢ Wniebowziecia NMP 15
sierpnia 1991 r. w Kibeho, bp Gahamanyi potwierdza swoje przekonanie,
ze Kibeho jest zaczatkiem nowej gorliwosci w zyciu chrzescijan, ktorej wiele
owocdw jest juz widocznych. Biskup stwierdza m.in.: zebrani w matych grupach
chrzescijanie wyruszali z wielu zakgtkéw Rwandy, pielgrzymujgc do Kibeho.
Zwykle towarzyszyl im ksigdz, ktory pomagal im w modlitwie. Dalej biskup
dodaje: duze thumy udawaly si¢ w pielgrzymke, pomimo trudnych warunkéw
spowodowanych wojng od paZdziernika 1990 roku. W zgromadzeniach pano-
wala zwykle atmosfera glebokiej modlitwy.

Podobng mysl podejmuje nieco dalej w sposdb bardziej wyrazny: Osoby,
kidre uczestniczyly w wydarzeniach w Kibeho, zawsze byly poruszone atmosferg
wiary i modlitwy, jaka tam panowata. Uderzalo to nawet tych, kiorzy przybywali
z innych krajow Afryki, jak réwniez z Europy czy Ameryki. Dotyka to réwniez
osoby, ktdre udajg sie do Kibeho, nie dzielgc naszej wiary. Generalnie biorgc,
wydarzenia te pozbawione sq tego, co nazywa sig¢ poszukiwaniem cudownosci.
Ludzie udajg si¢ do Kibeho nie tylko po to, zeby zobaczyc, co tam sig dzieje,
ale aby sig tam modlic. Moina powiedziec, Ze w zgromadzonych tam tumach
panuje pragnienie poglebienia Zycia wiary.

Te spostrzezenia mojego czcigodnego poprzednika jako ordynariusza miej-
sca objawien, méwig wiele o wplywie tych wydarzen na Kosciét w Rwandzie,
a'w pewnej mierze nawet i za granica. Przypomnijmy przy okazji, ze listy paster-
skie i inne przestania bp. Gahamanyi na temat wydarzefi w Kibeho byly przy-
gotowane przez cztonkdéw komisji i dyskutowane podczas zebrania plenarnego
przed ich publikagja. Znaczy to, ze bp Gahamanyi nie méwit bez powodéw; jego
listy i inne deklaracje publikowane na temat Kibeho sg jakby lustrem postepow
czynionych przez te komisje w ich badaniach kanonicznych.



Obecno$é owocoéw duchowych, kidre udzielity sie chrzescijaristuwu rwan-
dyjskiemu dzigki tym wydarzeniom (stowa bpa Gahamanyi), mozna potwier-
dzi¢ nawet po wydarzeniach wojny domowej i ludobdjstwie, ktére naznaczyly
Rwande i nasz rejon Wielkich Jezior od roku 1990 i przez nastepne lata.

Prawda jest, ze masakry iludobojstwo przyniosly wszedzie zamieszanie
i zalobe; pokazaly one, dokad moze doprowadzi¢ ztos¢ ludzka. By¢ moze kto$
moglby doszukiwaé sie w tym argumentéw przeciw objawieniom w Kibeho.
Jak mozna oS$miela¢ si¢ méwi¢ o owocach duchowych tych objawien, kiedy
taki dramat ludzki mial miejsce i ktérego straszliwe konsekwengje s3 jeszcze
widoczne!

Odpowiedz na ten temat powinna by¢ taka sama, jak na podobne pytania
slyszane ostatnio wiele razy na temat roli Kosciota w naszych spoteczenistwach.
Pewna opinia méwi o zupelhnie ,,przegranej” ewangelizacji wobec horroru ludo-
bojstwa i masakr, jakie mialy miejsce w 1994 i nastepnych latach.

Tymczasem Pismo Swicte i dluga Tradycja Kosciota sa petne przyktadéw,
ktore wzbudzajg refleksje nad tym, co $w. Pawel Apostot nazywa ,,Tajemnicg
bezboznosci”, ktéra juz dziata na $wiecie (2 Tes 2, 7). Przypowiesci o siewcy
(Mt 13, 1-23) i o chwascie (Mt 13, 24-40) dajg klucz do zrozumienia rzekome;j
porazki ewangelizacji.

Obrazy zaSlepienia i zatwardzialosci serca, ktére Bég wyrzucal wiele razy
swojemu ludowi w Starym Testamencie, odsytaja do tematu biblijnego obecnego
w calej historii zbawienia. Stowa prorokéw nie zawsze byly uwaznie stuchane
i wypetniane. Za przyklad niech postuzy fragment z proroka Jeremiasza: Od
dnia, kiedy przodkowie wasi wyszli z ziemi egipskiej, do dnia dzisiejszego posy-
lalem do was wszystkich moich stug, prorokéw kazdego dnia, bezustannie, lecz
nie ustuchali Mnie ani nie nadstawili swych uszu. Uczynili twardym swdj kark,
stali sig gorszymi niz ich przodkowie. Powiesz im wszystkie te slowa, ale cig nie
ustuchajg; bedziesz wolal do nich, lecz nie dadzg ci odpowiedzi. I odezwviesz sig
do nich: 10 jest nardd, ktory nie ustuchal glosu Pana, swego Boga, i nie przyjgl
pouczenia. Przepadla wiernosé, znikla z ich ust” (Jr 7, 25-28). Stuchajac tych
stéw ze Starego Testamentu i odnoszac je do naszej obecnej sytuagji, tatwo
mozna by czyni¢ wyrzuty stowami réwnie cigzkimi jak te, ktérymi Matka Boza
moéwita wiele razy poprzez swoje widzace z Kibeho, mianowicie podczas ob-
jawienia z 15 sierpnia 1982 r., w dniu, w ktérym Kosci6t z radoscig $wietowal
Jej wniebowziecie.

Ot6z wlasnie z uwagg $ledzac zdania wypowiadane przez niektére wi-
dzace, czy tez ich charakterystyczne zachowania w pewnych momentach, od
pierwszego razu nie mozna uciec przed mysla, ze te wielkie nieszczgScia, ktore
spadly na Rwande, a nawet kraje oScienne, w ostatnim dziesiecioleciu, zostaly
przepowiedziane w Kibeho podczas objawien w taki czy inny sposéb. To samo
odnosi sie do dramatu, jaki przezyt nasz Kosciét w ostatnich latach, szczeg6lnie
w 1994 r. 1 poZniej.

Pewnym jest, ze oredzie z Kibeho nie nawrdcito jeszcze wszystkich Rwan-
dyjczykéw ani innych narodéw, ktére mogly je poznaé; pewnym jest jednak
réwniez i to, ze jest juz duzo dobrych owocow, ktére jeszcze moga sie rozmno-
zy¢. Ponowne upadki ,,nawr6conych”, okropnosci wojny czy nawet ludobdj-
stwa, jak rowniez kolejne tragedie, ktdre dzisiaj optakujemy, nie moga by¢ wiec
wystarczajacym argumentem przeciw wiarygodnosci objawieni w Kibeho.
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Drzisiaj réwniez oredzie z Kibeho pozostaje aktualne i dotyka ludzkich serc.
Ciagle rodzi si¢ spontanicznie wiele grup modlitewnych, ktére rozprzestrzeniajg
sie prawie wszedzie. Rézaniec do Siedmiu Bolesci Matki Bozej jest szeroko
znany i odmawiany przez wielu chrzeScijan. Wieczysta Adoracja Najswietszego
Sakramentu w sanktuarium w Kibeho jest czescia praktyk religijnych od zakon-
czenia wojny. Pomimo ogdlnego braku bezpieczenstwa w catym kraju w latach
1994-1998, grupy pielgrzyméw udawaly sie do Kibeho, aby sie modlié. Jeszcze
dzisiaj niektdre z tych grup nie boja sie odbywac pieszo trasy pielgrzymki jako
aktu umartwienia, pomimo ze majg Srodki do przejazdu minibusami.

Oczywiscie pielgrzymki do Kibeho nie sg jeszcze masowe; w nastepstwie
wojny domowej i ludobdjstwa w 1994 r., Kibeho — miejsce dwukrotnych ma-
sakr etnicznych w 1994 i 1995 r. - pozostato na dlugo trudno dostepne z wie-
lu powodéw, mianowicie: zamkniecia miejsca, braku bezpieczenstwa w kraju,
probleméw z zamieszkaniem.

Reasumujgc: jesli chodzi o objawienia, zawsze bedzie trudno dokladnie
okresli¢ ich negatywne oddziatywanie. Oddzwick tego rodzaju wydarzeh po-
zostaje niewymierny; jest za to tym bardziej ,,jakoSciowy”. Jest to raczej spra-
wa nawrdcenia wewnetrznego 1 odnowy duchowej, ktorej owoce sg widoczne
w blizszej lub dalszej przysztosci, tak jak nasienie, ktdre rosnie samo z siebie, lub
Ziarno gorczycy, ktdre staje sie stopniowo poteznym drzewem - jak to powiedziat
sam Pan Jezus w przypowieSciach o Krélestwie Bozym (Mk 4, 26-32).

Czes¢ druga

Definitywna ocena zaistnialych faktow

Bracia i siostry w Chrystusie!

Jak widzieliSmy powyzej, publiczny kult w miejscu objawienn w Kibeho
zostat oficjalnie zatwierdzony przez kompetentng wladze koscielng 15 sierpnia
1988 r.; minelo juz trzynascie lat od zatwierdzenia tego kultu.

Historia objawiefi na $wiecie pokazuje, ze moze si¢ tak zdarzy¢, i po za-
aprobowaniu kultu publicznego w miejscu objawien, ze zmiana sytuacji odradza
wladzy koScielnej dalszego postepowania, wigc woli ona pozostawi¢ badania
na danym etapie. Nie ma to miejsca w przypadku Kibeho; dla kompetentne;j
wladzy jest w tym przypadku wystarczajaco duzo elementéw, aby mozna byto
dzieki zaistnialym faktom zakonczyé dochodzenie przez deklaracje definitywnie
oceniajgcg badane wydarzenia.

Stan zaawansowania badan odpowiednich komisji, ktére dziatajg od marca
1982 r., spetnia obecnie odpowiednie do tego warunki.

1. Diecezja Gikongoro — spadkobierca przestania z Kibeho

Az do 1991 r. Kibeho przynalezato do diecezji Butare. Ten stan rzeczy miat
sie zmieni¢ zupelnie w wyniku kanonicznej erekgji diecezji Gikongoro. Akt ten
mial miejsce 30 marca 1992 r. Od tamtego czasu Kibeho miato zaleze¢ od tej
miodej diecezji, ktdra zostata mi powierzona jako jej pierwszemu biskupowi.



Od samego poczatku podjatem sie kontynuowaé badania dokumentagji
objawien, idac sladami mojego poprzednika, bpa J.B. Gahamanyi, odwotujac
sie wedtug potrzeb do wsp6lpracy z nim (patrz Przembwienie z 28 czerwca 1992 .
z okazji moich $wieceni biskupich). Niedtugo po mojej ordynacji biskupiej, 15
sierpnia 1992 r. w uroczysto$¢ Wniebowzigcia Matki Bozej, udatem si¢ do
Kibeho, aby przewodniczy¢ liturgii dnia w samym sanktuarium maryjnym.
Przy tej okazji odnowitlem moje postanowienie i doktadnie sprecyzowalem
jego ukierunkowanie odnosnie do dokumentacji objawient w Kibeho (homilia
2 15.08. 1992 r.).

Dnia 28 listopada 1992 r. odbylo sie w samym biskupstwie w Butare ge-
neralne zebranie cztonkéw dwoch komisji - medycznej i teologicznej do badan
nad objawieniami w Kibeho, pod przewodnictwem bpa ].B. Gahamanyi, ktory
je utworzyl. Oczywiscie ja rowniez bylem obecny jako wspdtprzewodniczacy
tego waznego zebrania, ktére byto decydujace dla przysztoéci badan nad Kibeho,
po kanonicznej erekgji diecezji Gikongoro. Wsp6lna wymiana opinii pozwolita
wyznaczy¢ kierunek badan na przysztosé.

StwierdziliSmy, ze nie bytoby korzystnie powierzy¢ dokumentacje badan
nad objawieniami w Kibeho innym ekspertom niz tym, kt6rzy je zaczeli. Biskup
Gikongoro nie powinien wiec powolywa¢ nowych komisji, ale czawac nad tymi,
ktore juz funkcjonuja, majac prawo do wzmocnienia ich sktadu zaleznie od
potrzeb. Odwolujac sie wiec do tego postanowienia, potwierdzitem 16 stycznia
1993 r. istniejgce komisje, dotgczajac do nich nowych cztonkdw.

Réwnoczesnie z pracami tych komisji, szukatem takze drég i sSrodkow, aby
promowa¢ kult publiczny zatwierdzony juz przez mojego poprzednika.

28 listopada 1992 r., w jedenastg rocznice pierwszego objawienia, znéw
przybytem do Kibeho. W towarzystwie bpa Gahamanyi z Butare, bpa Frédérica
Rubwejanga z Kibungo i wielu ksiezy przewodniczylem ceremonii potozenia
kamienia wegielnego pod przysztg kaplice, majacg stangé w miejscu objawien.
Kaplica ta otrzymala nazwe ,,Kaplicy Matki Bozej od Siedmiu Bolesci”, ktéra
to nazwa przejdzie nastepnie na cale sanktuarium.

Tego samego dnia - 28.11.1992 r. oglositem publicznie utworzenie
»Komitetu ds. Duszpasterstwa przy Sanktuarium w Kibeho”, powierzajac mu
konkretne zadania. 19.12.1992 r. Komitet ten miat swoje pierwsze zebranie,
ktéremu przewodniczytem.

31 maja 1993 r. miata miejsce pierwsza pielgrzymka diecezjalna do Kibeho
z jej biskupem na czele. Nazwano ja ,,Pielgrzymka pokoju” w kontekscie brato-
bojczej wojny, ktéra wybuchta w pazdzierniku 1990 r. Wszyscy ksieza diecezji
byli na niej obecni, a kazda parafia zatroszczyta si¢ o wystanie wigkszej lub
mniejszej delegacji, zaleznie od odleglosci i mozliwosci transportu.

28 listopada 1993 r. —w rok po potozeniu kamienia wegielnego, prze-
wodniczytem w Kibeho ceremonii otwarcia i po§wiecenia tymczasowej kaplicy,
wyposazonej na koszt diecezji w budynek sypialny dla uczniéw.

W miedzyczasie podjatem ponownie projekt przygotowania planéw pod
przyszig kaplice definitywng - projekt zapoczatkowany przez mojego poprzed-
nika. Jednoczesnie, w styczniu 1993 r., zostal przygotowany plan topograficz-
ny miejscowosci Kibeho. Gdyby kraj nie doswiadczyt wydarzen ludobdjstwa,
w 1994 r. prace budowlane bylyby si¢ juz prawdopodobnie zaczely.
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Dramat, ktéry przezyl naréd rwandyjski w 1994 r. i w latach nastepnych,
nie mial ani miary, ani limitu. Nawet ,,widzace” z Kibeho nie zostaly oszcze-
dzone. Kibeho bylo $wiadkiem podwojnych masowych masakr bezbronnej lud-
nosci cywilnej z powodu przynaleznosci etnicznej lub politycznej. Te podwojne
masakry pozostawily w sercach tych, ktérzy przezyli, gtebokie rany - podobnie
zreszta jak w calym kraju. Nazajutrz po wojnie Kibeho przedstawialo obraz
ruin i zniszczenia. Odnowa moralna i pojednanie wspdlnot spotecznych pozo-
staje wielkim wyzwaniem duszpasterskim naszej diecezji, jak i catego Kosciota
rwandyijskiego.

Po bardzo trudnych zabiegach przed kompetentng wtadza mozna bylo
w koncu przystapi¢ do rytualnego oczyszczenia sanktuarium w Kibeho i stop-
niowego wznowienia pielgrzymek, poczawszy od Wigilii Bozego Narodzenia
1995 1. Koscidl parafialny, ktéry zostal bardzo zniszczony podczas tragicznych
wydarzen z kwietnia 1994 r., jest sanktuarium maryjnym stuzacym jako od-
skocznia do wznowienia dziatalnosci duszpasterskiej w regionie.

Poér6d wysitkdw majacych na celu réwniez przywrécenie dziatalnosci sa-
memu sanktuarium w Kibeho, uznalem za pozyteczne udaé sie tam ponownie
z pielgrzymka razem z wiernymi 15 wrze$nia 1996 r., w $wigto Matki Bozej
Bolesnej. Przy tej okazji przekazalem przestanie, ktére zaznaczalo jeden etap
dos¢ doniosty i okreslalo obecng sytuacje, dajac nowe wskazania duszpasterskie.
Nalezy tutaj przypomnieé, ze objawienia w Kibeho nie byly jeszcze oficjalnie
zatwierdzone, i ze ciagle toczyly sie badania nad nimi.

2. Nowy etap prac w komisjach

Jak powiedziatem powyzej, po kanonicznej erekgji diecezji Gikongoro, ko-
misje: medyczna i teologiczna - powolane przez bpa Gahamanyi, kontynuowaty
normalnie swoje prace z ramienia nowej diecezji, bez potrzeby powotywania
nowych.

Jednakze prawie wszyscy cztonkowie tych dwoch komisji nie mieszkali
w diecezji Gikongoro. Ze wzgledéw praktycznych zebrania, ktérym przewod-
niczytem dalej, mialy miejsce na biskupstwie w Butare lub w klasztorze bene-
dyktyfiskim w Gihindamuyaga. Bp Gahamanyi mogt zawsze w nich uczestniczyé
zaleznie od swojej dyspozycyjnosci; i faktycznie bardzo czesto odpowiadat na
zaproszenie.

Praca, ktéra pozostala do wykonania, byla taka sama, jak przed utworze-
niem diecezji Gikongoro. Na tamtym etapie prac chodzilo o dalsze gromadzenie
na temat kazdej widzacej informagji i analiz pozwalajacych na ocene natury
zjawiska z Kibeho i jego Boskiego pochodzenia.

Wychodzac od tymczasowych raportéw i sprawozdan z wywiadéw prze-
prowadzonych z samymi widzacymi iz wiarygodnymi $wiadkami, nalezato
opracowal syntezy prawie definitywne, z troskg o ustalenie faktéw objawien
takich, jakie sie faktycznie wydarzyty, a nie o jakich krazyly plotki. Te zwiezte
syntezy byly przedmiotem krytycznych badaf komisji teologicznej, ktéra gro-
madzita sie Srednio cztery razy do roku.

W miedzyczasie komisja medyczna praktycznie zakoficzyla swoje prace
i ztozyta swoj raport koficowy w listopadzie 1986 r. Podczas zebrania z 18 maja



1993 r., komisja teologiczna stwierdzila, ze nadszed! czas zebrania wszystkich
potrzebnych elementéw, pozwalajacych biskupowi miejsca wypowiedzie¢ sie
na temat autentycznosci objawien.

Nastepne zebrania robocze zajely si¢ glownie zbadaniem réznych punk-
tow tego dotyczacych, tak ze kiedy wybuchta wojna w 1994 r., w czasie ktérej
dwoch cztonkéw komisji teologicznej stracito zycie, wiekszo$¢ prac zostato juz
zrealizowanych. Poniewaz bylem czfonkiem tej komisji od samego jej powotania
i, juz jako biskup Gikongoro, dalej uczestniczytem w jej zebraniach, mam dos¢
dobre rozeznanie, aby okresli¢ warto§¢ zrealizowanej pracy.

Od zakoficzenia wojny osobiscie Sledzitem badania w poszukiwaniu no-
wych ,,widzacych”, gdyz waznym byto wiedzieé, co sie z nimi stato po zakonicze-
niu objawieni. Ponadto moglem znowu postawic¢ na nogach komisje teologiczng
ztozong z dawnych i nowych cztonkéw wybranych z réznych diecezji kraju za
zgoda ich biskupow.

Ponownie podjeta praca komisji ograniczata sie praktycznie do sfinalizowa-
nia dokumentacji juz istniejacej. Lecz réwnolegle do tej pracy przeprowadzitem
takze dyskretne konsultacje wérdd innych autorytetéw w tej dziedzinie.

3. Potrzeba definitywnej oceny

Po dtugim okresie obserwagji i drobiazgowych analiz tajemniczych faktow
z Kibeho, majac na uwadze wiele pytan zewszad dochodzacych, aby wiedzie¢ cos
wiecej poza oficjalnym uznaniem kultu publicznego, i po rozpatrzeniu wszyst-
kich za i przeciw, stwierdzam, ze dokumentagja jest juz pelna, i ze nadszedt juz
moment, aby dokonac ostatecznej deklaracji na temat objawieni w Kibeho.

Chodzi wiec o rozstrzygajacy moment w historii tych wydarzen. Pozwoli to
rozja$ni¢ powyzsze wydarzenia, ktére pozostawaly dlugo niejasne tak dla wielu
wiernych, jak i dla opinii publicznej. Wierni z trudnoscig ukrywajg ich potrzebe,
by wiedzie ostatecznie, czego majg sie trzymad; tym bardziej, ze w obecnym
czasie, w kraju, ktéry dopiero co wyszedt z dtugiej, bratobdjczej wojny i krwa-
wego ludobojstwa, nowi domniemani widzacy pojawiajg sie prawie wszedzie
z przestaniami czesto podejrzanymi lub tendencyjnymi.

Jak potwierdzajg to fakty, podtrzymuje to klimat zamieszania w Kosciele
i tworzy ,balagan religijny” w niektérych wspolnotach z powaznym ryzykiem
ich podziatu lub tez odciagniecia ich od prawdziwej poboznosci chrzescijaniskiej.
Moze to by¢ tez przyczyng powstawania sekt lub nowych ruchéw religijnych
o zabarwieniu chrzescijafiskim, co sie dzisiaj dzieje od czasu zakonczenia wojny,
i co w koficu przyczynia sie zdecydowanie do destabilizacji Kosciota.

Krétko méwigce, juz czas najwyzszy, by oddzieli¢ dobre ziarno od ostu.
Faktycznie, chrzescijanie z Rwandy i skadingd byliby szczesliwi, gdyby te obja-
wienia byly znakiem umacniajacym i oczyszczajacym ich wiare; lecz poniesliby
powazng strate, gdyby wykorzystano tego rodzaju fenomen do o$mieszenia ich
przekonan. W §lad za obchodami Wielkiego Jubileuszu Roku 2000 i Stulecia
Ewangelizacji Rwandy, ostateczna deklaracja w sprawie domniemanych objawien
w Kibeho, bytaby odpowiedzig na oczekiwania ludu Bozego i databy nowy zapat
w kulcie publicznym uznanym juz od 13 lat.
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4. Oswiadczenie

Drodzy bracia w kaplafistwie,
Drodzy bracia i siostry zakonne,
1 Wy wszyscy wierni §wieccy.

Tak jak charyzmaty, o ktérych nam méwi $w. Pawel Apostol, s3 z natury
przeznaczone dla wspdlnego dobra KoSciofa, zadne objawienie nie zwalnia wi-
dzacych z odniesienia sie do KoSciola w postuszenistwie jego pasterzom. W isto-
cie rzeczy to do tych, na ktérych spoczywa odpowiedzialnosc w Kosciele, nalezy
ocena autentycznosci tych daréw i ich uzytkowania. To im przynalezy nie gasic
Ducha, lecz wszystko badac, aby zachowac to, co dobre (Vaticanum 11, Lumen
gentium, 12). Rozpoznanie albo nieuznanie autentycznosci objawien weale nie
jest usprawiedliwione przez nieomylno$¢; opiera si¢ bardziej na dowodach
prawdopodobiefistwa, niz na niezbitych argumentach. W dziedzinie objawier
nie ma wigc pewnosci absolutnej co do $wiadkéw, z wyjatkiem by¢ moze sa-
mych widzacych. Tak wigc to w tym duchu nalezy interpretowaé osad, ktérego
dokonam teraz nad zjawiskiem nazwanym ,,objawieniami w Kibeho™.

Ja, Augustin Misago, z woli Bozej i wladzg Stolicy Apostolskiej biskup
ordynariusz diecezji Gikongoro, miejsca, w ktérym dokonaly si¢ wydarzenia
zwane ,,objawieniami w Kibeho” :

— majgc do dyspozycji wiele réZnych raportow, przedstawionych przez komisje
badari medyczng i teologiczng, kidre dzialajg od poczgtku ich utworzenia
w 1982 r;

— biorgc pod wwage wyniki moich wiasnych badari cierpliwie prowadzonych
szczegolnie od momentu mojej sakry biskupiej w czerweu 1992 1. jako nowego
ordynariusza miejsca;

— postuszny dyrektywom przekazanym przez Stolice Apostolskg w tej dziedzinie;

— biorgc pod mwage faks, Ze kult publiczny w miejscu objawien zostaf oficjalnie
zatwierdzony 15 sierpnia 1988 1. przez mojego poprzednika, bpa Jeana Baptist
Gahamanyi, biskupa diecezji Butare, do kicrej przynalezalo waowczas Kibeho,
i Ze kult ten odbywa sig nieprzerwanie od trzynastu juz lat, pomimo trudnych
warunkéw z powodu wojny i braku bezpieczeristwa, od kicrych kraj wiele
ucierpial od paZdziernika 1990 r;

— stwierdzajgc, Ze, co sig tyczy widzgcych, nie bylo Zadnych powainych zastrze-
Zeni przeciw objawieniom od samego poczgtku; przeciwnie: argumenty za ich
nadprzyrodzonym charakterem wygladajg na bardzo powazne iz uplywem
lat staly si¢ one jeszcze bardziej przekonujgce;

— biorgc pod wwage zwlaszcza tresé tego, co mozina nazwac oredziem z Kibeho,
jak réwniez owoce duchowe, ktdre ono juz wzbudzito w ludzie BoZym;

— biorge pod uwage takze rozwdj osobowy réinych dommniemanych widzgcych
umieszczonych w spisie z 28 listopada 1983 r. i ktdrzy byli przedmiotem r63-
norodnych badari prowadzonych przez réine komisje;

— pragngc odpowiedziec na usprawiedliwiong niecierpliwos¢ tylu chrzescijan,
ki6rzy od dawna domagajq sie jasnej wypowiedzi ze strony wiadzy koscielnej,
kicrej to nie udzielalem ze wzgledu na ostroinosc i dojrzalosé sprawy;



— po wezwaniu pomocy Ducha Swigtego oraz wstawiennictwa Najswigtszej
Dziewicy, Matki naszego Zbawiciela Jezusa Chrystusa i Matki wszystkich
wierzgeych;

— po skonsultowaniu komisji ad hoc i po poinformowaniu Konferencji Episkopatus;

jako ordynariusz miejsca objawien, oglaszam, co nastepuje:

1° Prawda jest, ze Matka Boza objawila sie w Kibeho w dniu 28 listopada
1981 r. i w czasie nastepnych miesiecy. Jest wiecej uzasadnionych racji, aby
w to wierzy¢, niz zeby temu przeczyl. Z tego powodu tylko trzy widzace od
poczatku objawien zastuguja, aby uznaé je za autentyczne, a mianowicie: Al-
phonsine Mumureke, Nathalie Mukamazimpaka i Marie Claire Mukangano.
Dziewica Maryja objawita sie¢ im pod wezwaniem ,,Nyina wa Jambo”, tzn.
»Matki Stowa”, co jest synonimem ,,Umubyeyi w’Imana”, co znaczy: ,,Matki
Bozej”, jak to Ona wytlumaczyla. Widzace utrzymuja, ze widzialy Ja to z rekoma
ztozonymi, to znéw z rozlozonymi.

2° Jest wiele racji, ktore uzasadniajg wybér trzech widzacych obecnie uzna-
nych. Widzace te, ktdrych zwigzek historyczny je taczacy jest bardzo wyrazny,
byly jako jedyne na scenie wydarzefi podczas wielu miesiecy, a przynajmniej do
czerwca 1982 r. Co wiecej, to one méwily o Kibeho jako o miejscu objawien
i pielgrzymek, i to dzigki nim ttumy ludzi zbieraly si¢ az do konca tych wyda-
rzefi. Ale ponad tym wszystkim, to one, Alphonsine, Nathalie i Marie Claire
odpowiadajg satysfakcjonujgco kryteriom ustalonym przez Kosciét w dziedzinie
widzeni i objawieni prywatnych. Przeciwnie za$, postawa pdzniejszych widzacych,
szczegblnie po zakoniczeniu ich objawier, ukazuje jasno ich sytuacje osobiste,
mniej lub bardziej niepokojaco, co umacnia tylko dystans juz istniejacy w od-
niesieniu do nich i odradza koscielnemu autorytetowi przedstawié te osoby
wiernym jako punkt odniesienia w tej sprawie.

3° W ocenie faktow i przestan tylko objawienia publiczne sa brane pod
uwage.

Publicznymi s3 te objawienia, ktére mialy miejsce w obecnos$ci wielu
$wiadkow, niekoniecznie jednak thuméw. Czas wlasciwych objawien zakonczyt
si¢ z rokiem 1983. Wszystko, co wydarzyto sie w Kibeho po tej dacie, w rze-
czywistosci nie wniosto nic nowego wobec tego, co bylo juz znane wczesniej,
czy to z punktu widzenia przestan, czy tez wiarygodnosci znakdéw — nawet
w przypadku Alphonsine, ktéra przeciez dalej przyciagata ludzi az do kofica
swoich objawief.

4° Dwa pierwsze lata objawierr w Kibeho — 1982 i 1983, stanowily wiec
decydujacy okres dla kazdego, kto chciatby dowiedziec sie, co si¢ tam wydarzyto
i wyrobié sobie opinie na ten temat. To wiasnie w czasie tego okresu mialy
miejsce znaczace zdarzenia, z powodu ktérych tyle sie moéwito o Kibeho i kt6-
re przyciggaly thumy. To takze w tym czasie zostaly przekazane najwazniejsze
elementy oredzia z Kibeho, p6Zniej powtérzone, i nastapil tez koniec objawien
dla wiekszosci widzacych.

5° W przypadku trzech widzacych, ktére zostaly uznane i poprzez ktére
Kibeho nabrato rozgtosu, nie ma nic, co zostatoby powiedziane lub uczynione
przez nie podczas objawien i co bytoby sprzeczne z wiarg lub moralnoscig
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chrzescijaniska. Ich przestania zgadzaja sie catkowicie ze stowem Bozym i zywg

tradycja Kosciota.

6° OczywiScie w dziedzinie objawien, wplywy zewnetrzne na widzacych sg
zawsze mozliwe; s3 one praktycznie nieuniknione i trudne do rozeznania, tym
bardziej ze widzace nie sq wcale odizolowane z swojego Srodowiska zycia. Tak
czy owak, wydaje sie, ze spostrzezone wplywy nie zafalszowaly prawdziwego
oredzia z Kibeho, przedstawionego w skrécie powyzej. Poglebiona analiza
okresu od poczatku objawienr pozwoli lepiej rozr6znié, sposréd wielu stow
przypisanych Matce Bozej, te, ktére Ona naprawde powiedziata, a mianowicie
tych, ktére dotyczg przestania o kaplicy. Co do reszty, nie powinni$my spuszczaé
z oczu tej prawdy, ze w swoim zwyklym dzialaniu Bég, nasz Stworzyciel, ktdry
chee, aby wszyscy ludzie zostali zbawieni i doszli do poznania prawdy (1 Tym
2, 4), postuguje sie tzw. ,Srodkami drugorzednymi” dla zrealizowania swego
planu zbawienia.

7° Posrod znakéw wiarygodnosei objawienn mozna wymieni¢ m.in. takie
fakty, jak:

— dobre zdrowie i réwnowaga psychiczna, jasno$¢ i szczero$¢ widzacych po-
twierdzone w wynikach komisji lekarskiej, w ktdrej byt obecny psychiatra;

— prawdziwie szczera i pobozna atmosfera, w jakiej przebiegaly te wydarzenia;

— brak poszukiwania sensacji u widzacych, co moze oznaczad, ze widzenia nie
odbywaly sie w sposdb automatyczny lub sterowany;

— brak sprzecznoéci u widzacych co do przestania i w zachowaniu;

— wedtug wielu badan i egzaminéw przeprowadzonych przez rézne komisje,
ekstazy widzacych nie mialy nic wspdlnego z choroba lub histerig; naturalno$é,
spoisto$¢ i prostota dialogéw ze ,,zjawiskiem”;

— fake, ze niektére wypowiedziane stowa ukazywaly wyzszy poziom niz kultura
i formacja religijna osob, ktére je wypowiedzialy;

— fenomen ,,podrézy mistycznych”- najpierw Alphonsiny (20 marca 1982 r.),
a p6zniej Nathalie (30 pazdziernika 1982 r.);

— dziefi 15 sierpnia 1982 r. zostal naznaczony, wbrew wszelkim oczekiwaniom,
przez przerazajace wizje, ktdre w przyszlosci sprawdzily sie prorocko w dra-
matach ludzkich doswiadczonych w Rwandzie i w krajach oéciennych regionu
Wielkich Jezior w ostatnich latach;

— nadzwyczajny post Nathalie w Wielkim Poscie 1983 r. rygorystycznie Sledzony
przez komisje medycznag, ktdrej nie wszyscy cztonkowie byli katolikami, czy
tez katolikami praktykujacymi;

— szczegblnie za$ oredzie z Kibeho, ktdrego tre$¢ pozostaje spdjna, trafna i pra-
wowierna;

— owoce duchowe wzbudzone juz przez te wydarzenia w calym kraju, a nawet
1za granica;

Nie mozna za$ przyznaé zadnej warto$ci dowodowej tzw. zjawiskom sto-
necznym, ktdre ten czy inny domniemany widzacy, p6zniejszy od trzech obecnie
uznanych, ponoé widziat i usitowat je ukaza¢ thumom pielgrzyméw w Kibeho,
a mianowicie w przeciagu listopada 1982 r., troche po godz. 17. Nie ma w tym
zadnego cudu; rézni Swiadkowie godni wiary dajg wyjasnienie naturalne tego
zjawiska, ktore wydaje si¢ dobrze uzasadnione i niepodwazalne.



8° W oredziu z Kibeho jest mowa m.in. o stowach przypisywanych Matce
Bozej, ktdra chciataby, aby zbudowano w Kibeho sanktuarium ku Jej czci oraz
ku pamieci Jej objawien. Ta wiadomo$¢, ktora otrzymata Alphonsine po raz
pierwszy podczas widzenia z 16 stycznia 1982 r., byta powtdrzona wiele razy
w ciggu owego roku. Zostala ona przekazana przez Maryje nie z Jej wlasnej
inicjatywy, ale jako odpowiedZ na prosbe, ktora skierowata do niej widzaca.
Trzeba uznaé réwniez, ze w stowach przypisywanych Matce Bozej przez widza-
cych, nigdzie nie byto mowy o ‘bazylice’, ale raczej o kaplicy. Idea ‘bazyliki’ jest
catkowicie obca oredziu z Kibeho. Zadna z trzech uznanych widzacych nigdy nie
uzyla tego stowa. Idea ta przyszta raczej z pewnej publikagji, ktéra pojawita sie
w lutym 1983 r. na temat objawieni w Kibeho i byta rozprowadzana darmowo
w pewnych kregach.

9° W zwigzku z prosbg budowy kaplicy w miejscu objawiefi w Kibeho,
po przesledzeniu stéw przypisywanych Matce Bozej, stwierdzamy ostatecznie,
ze nie polecala Ona biskupowi zadnych wymiaréw, planéw, nazw ani modeli
dekoraciji, lecz pozostawita mu raczej swobode dziatania wedtug korzysci dusz-
pasterskich dla wiernych. Poza tym nawet gdyby Maryja Dziewica nie prosita,
aby jej zbudowano kaplice, narzucitoby sie to samo przez sie z momentem
uznania choéby tylko kultu publicznego w tym miejscu.

10° Rézaniec do Siedmiu Bolesci Matki Bozej stanowi cze$¢ poboznosci
maryjnej, dosy¢ dawnej, w Zgromadzeniu Stug Maryi (serwici). Byl czas, kie-
dy nawet w Rwandzie rézaniec ten byt znany, jednak jedynie w kregu Sidstr
Benebikira, przed 1960 r.; wprowadzita go matka Tereza Kamugisha, pierwsza
przefozona rwandyjska tego zgromadzenia. Jednak wraz z koficem jej mandatu,
rézaniec ten bardzo slabo znany, a zwlaszcza bardzo Zle akceptowany przez
siostry, szybko popadl w zapomnienie. Dopiero jedna z widzacych — Marie
Claire Mukangano ponownie o nim przypomniala jako oredziu przekazanym
przez Dziewice Maryje w Kibeho. Jak do tej pory, pomimo diugich poszukiwan
poczynionych przez tymczasowa komisje, nie ma zadnego dowodu, ze Marie
Claire znafa juz ten r6zaniec wezesniej, przed poczatkiem objawie.. Rézaniec
ten zastuguje na rozpowszechnienie wsrdd chrzeScijan, bez wypierania jednak
Swigtego Rozanca. Chodzi tu o jedng z wielu praktyk religijnych zatwierdzonych
przez Kosciol.

11° Kult publiczny w zwigzku z objawieniami w Kibeho, zatwierdzony juz
od 15 sierpnia 1988 r. przez mojego poprzednika i potwierdzony przeze mnie
od momentu objecia funkgji pierwszego biskupa Gikongoro, pozostaje w mocy
i zastuguje na dalsza promocje dla dobra duchowego wiernych. W biaganiach,
litaniach lub kantykach, wierni mogg odtad dodawa¢ wezwanie: ,,Matko Boza
z Kibeho” (Nasza Pani z Kibeho) do innych tytuléw, pod jakimi Dziewica Maryja
jest wzywana.

12° Jednakze w praktykach religijnych wazne jest, aby odpowiednio czu-
wa¢ nad specyfika objawieri w Kibeho, bez mieszania ich z innymi podobnymi
zjawiskami, uznanymi lub nie, ktére mialyby miejsce w kraju lub za granica.
Zabraniam wiec instalowania w sanktuarium w Kibeho figur lub symboli,
oraz publikacji jakichkolwiek szczegdlnych modlitw, zadnych kantykow, zad-
nej poboznej ksigzki, dotyczacych objawieni w Kibeho, bez zgody danej przez
miejscowego biskupa.
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13° Nazwa, jaka otrzymuje maryjne sanktuarium w Kibeho, to: ,,Sanktu-
arium Matki Bozej Bolesnej”, co juz zalecatem przy okazji polozenia kamienia
wegielnego, 28 listopada 1992 r. i podjalem na nowo ze szczegblowszymi wy-
ja$nieniami w moim oredziu ogloszonym w Kibeho 15 wrzesnia 1996 r.

14° Wyrazam wiec nadzieje, ze Kibeho stanie sie wkrotce celem piel-
grzymek ispotkan dla tych, ktorzy szukajg Boga, ktérzy udadza sie tam, aby
sie modli¢; ze bedzie ono miejscem szczegdlnych nawrécen, zado$éuczynienia
za grzechy $wiata i pojednania; ze bedzie punktem zbornym ,.tych, ktérzy
byli rozproszeni”, jak i tych, ktérzy sa napelnieni wartosciami wspotczucia
i braterstwa bez granic; ze bedzie wyjatkowym miejscem, ktére przypomina
o Ewangelii Krzyza.

15° W celu wigkszej promogji kultu publicznego i ulatwienia praktyk
religijnych, na miejscu objawien zostanie zbudowana kaplica ku czci Matki
Bozej, jak tylko bedzie to mozliwe. Co do wymiaréw budynku trzeba wzigé
pod uwage teren, ktérym dysponujemy, a wiec réwniez szkole, ktéra tam sie
znajduje. Jak na razie sama kaplica wystarczy; co do reszty, to do dyspozygji
jest koScidt parafialny, ktéry stanowi integralng cze$¢ przestrzeni sanktuarium
maryjnego.

16° Aby wesprze¢ kustosza sanktuarium w kierowaniu tym dzietem i w ko-
ordynowaniu réznych inicjatyw je wspierajacych, w tym takze korzystaniu
z funduszy, zostanie powotany Komitet Pastoralny sanktuarium zlozony z ksie-
zy 1ludzi $wieckich, ktérego wytyczne s3 juz sporzadzone od listopada 1992 r.
Czlonkowie tego komitetu musza by¢ zatwierdzeni przez biskupa miejsca.

Oby ta deklaracja mogta przyczynic si¢ dla wiekszej chwaly Boga w Ki-
beho, jak réwniez gdzie indziej w Rwandzie, a nawet poza jej granicami. Oby
podtrzymywala zawsze i coraz pelniej prawdziwg poboznos¢ do Naszej Pani
z Kibeho, Matki Stowa i Matki Bolesne;j.

Wyrazam tutaj gleboki szacunek Jego Ekscelencji Jean Baptiste Gahamanyi,
biskupowi diecezji Butare, ktéry niczego nie zaniedbat, aby z uwagg Sledzi¢ prze-
bieg wydarzen w Kibeho, spotykajac sie z domniemanymi widzacymi i z réznymi
Swiadkami, i wspierajac nieustannie prace komisji badan, ktére szybko zostaly
powolane z jego inicjatywy. Nawet po utworzeniu diecezji Butare interesowat
sie nadal — z mojej inicjatywy, pracami komisji, i wiele mi pomégt w kierowaniu
sprawg tak delikatng. Choé¢ w sposéb odlegly, to jednak przyczynit sie do po-
myS$lnego zakonczenia tej sprawy. Oby przez wstawiennictwo Dziewicy Maryi,
»Matki Stowa”, Pan przyjat go do swojego Krolestwa.

Réwnoczesnie wyrazam takze, wszystkim czlonkom komisji medycznej
i teologicznej, moja szczera wdzieczno§€ i satysfakgje, za rzeczowosé, ofiarnosé
i doktadnosé, ktérych dali dowod, wypetniajac zadanie, ktére powierzyt im
Kosci6l. Niech Pan bogaty w milosierdzie udzieli wiecznego odpoczywania tym,
ktorych juz powotal do siebie, i obdarzy swym blogostawienistwem zyjacych,
zawsze gotowych do pomocy w kazdej dobrej sprawie.

Co do mnie, to nie wiem, jak mam dzigkowa¢ Panu, ktdry uczynit dla mnie
cuda i raczyt zachowaé mnie przy zyciu az do tej historycznej chwili, pomimo
grozb $mierci, jakie cigzyty nade mng przez ostatnie lata, abym mag} stac sie
- w pewnym sensie, pokornym narzedziem w rekach Matki Bozej, i ogtosi¢



w imieniu KoSciota dobrg nowine o autentycznosci objawient w Kibeho - sercu
Afryki. Omnia propter Evangelium! (wszystko dla Dobrej Nowiny!).

5. Status objawien w Kosciele

Zdaniem do$wiadczonych teologdw, wizje i objawienia prywatne s3 tylko
wyjatkowymi faskami; ich funkcja w zyciu Kosciota pozostaje zawsze ograni-
czona. Kosciot jest swiadom, ze pozytywne Objawienie, ktore Bog zechciat
przekazad ludziom dla ich zbawienia, dopetnito sie wraz ze $miercig ostatniego
z apostolow — $w. Jana Ewangelisty i autora ksiegi Apokalipsy.

Whszystko, co jest konieczne dla naszego zbawienia, zawiera sie juz w PiSmie
Swietym i w zywej Tradycji Kosciota. Kiedy, pomimo wszystko, objawienia naj-
bardziej uznawane mogtyby nam dostarczy¢ nowych motywéw do gorliwosci,
nie dodalyby jednak zadnych nowych elementéw do zycia i do nauki Boze;.

Doktadnie méwiac, nie nalezy oczekiwaé jeszcze nowych objawiefi (no-
wego Objawienia), co wcale nie znaczy, ze Bég zaprzestal juz interweniowad
w historie ludzi. Uznane objawienie, ktére umacnia wéréd wiernych zycie wiary
i modlitwy, jest na pewno wielka pomocg dla pasterzy dusz. Jednak oredzie
zwigzane z tym objawieniem nie jest jakim§ nowym Objawieniem; jest raczej
przypomnieniem zwyczajnego nauczania Kosciofa.

W historii Ko$ciota uznane objawienia byly czesto znakiem alarmu wzy-
wajacego $wiat do nawrdcenia. Mialy one za zadanie wstrzasnac uspionymi su-
mieniami, by je utrzymaé przebudzonymi w oczekiwaniu na przyjscie Chrystusa.
Byly one naglacymi wezwaniami dostosowanymi do sytuacji duchowej danej
epoki (zob.: bp J.B. Gahamanyi, List pasterski na temat objawieri w Kibeho,
Butare, 30.06.1983).

W kazdym razie nie trzeba przesadzaé z doniostoscig oficjalnego uznania
objawien. Zresztg to rozpoznanie nie jest wcale nieomylne; jest ono tylko
zaproponowane, poniewaz s wazne racje do jego uznania; jednak autorytet
Kosciota nie zmusza nikogo do ich przyjecia, poniewaz kazda decyzja podjeta
w tej dziedzinie nie jest dogmatem wiary.

Niech nikt nie przypisuje sobie prawa narzucania innym swoich wlasnych
przekonan lub zastepowania Magisterium Kosciota, badZ tez nieuszanowania
tych, ktorzy w to wierza. Mowiac o objawieniach w Kibeho, chrzescijanie niech
usitujg zachowac jednos¢ Ducha dzigki wigzi, jakg jest pokdj (Ef 4, 3).

CzeS¢ trzecia

Kilka wskazan duszpasterskich

Bracia i siostry w Chrystusie!

Nie mégltbym zakoniczy¢ tej deklaracji bez dania kilku praktycznych wska-
zOwek odnos$nie do waszego zachowania w stosunku do objawient w Kibeho.
Wskazania te nie roznig sie zresztg od tych, ktore bp J.B. Gahamanyi juz sfor-
mutowat w swoich listach pasterskich. Nie jest jednak zbytecznym podjac tutaj
kilka z nich, uzupehiajac je przez inne, ktore uwazam za potrzebne.

Deklaracja w sprawie ,,objawiefi w Kibeho”

N
(O8]
—~



DOKUMENTY

N
[o8)
[\

1. Najpierw pragne przypomnieé, ze w Kosciele Bozym i w zyciu kazdego
chrzeScijanina Biblia — stowo Boze, jest i powinno pozostaé najwyzsza normg na-
szej wiary 1 naszego ludzkiego dziatania. Goraco wigc polecam kazdemu umito-
wac stowo Boze zawarte w Pismie Swigtym i rozwazaé je nieustannie, aby lepiej
nim zy¢ w wiernoéci nauczaniu Kosciota. Mamy tam wszystko, co jest potrzebne
do poznania i praktykowania, aby by¢ dobrym chrzeScijaninem, i w ten sposob
zastuzy¢ na wejscie do Krolestwa niebieskiego. W konsekwengji nie jest rzecza
dobra, aby stowa tych, ktérzy uwazaja sie za widzacych — nawet jesli s oficjalnie
uznani - byly traktowane na réwni ze stowami Pisma Swigtego.

2. W wierze i modlitwie chrzeScijaniskiej nalezy czuwaé, aby zachowaé
pierwszenstwo Jezusa Chrystusa, jedynego PoSrednika miedzy Bogiem i ludz-
mi (1 Tym 2, 5-6). To o Nim mdwig $wicte Pisma. I nie ma w Zadnym innym
bawienia, gdyz nie dano ludziom pod niebem Zadnego innego imienia, w ktorym
moglibysmy byc zbawieni (Dz 4, 12). Zadne stworzenie nie moze by¢ posta-
wione powyzej Jezusa Chrystusa — jedynego Zbawiciela $wiata.

3. W tym kontekscie uwazam za stuszne podkresli¢ z naciskiem znaczenie
wiezi, jaka powinna istnie¢ pomiedzy poboznoscia maryjna a coraz wickszym
przywigzaniem do Jezusa. Maryja prowadzi nas do Niego, bo to On jest ,,Droga,
Prawda i Zyciem” i nikt nie przychodzi do Ojca inaczej jak tylko przez Niego
(J 14, 6).

4. Zachecam duszpasterzy iich wspdtpracownikéw w apostolstwie, aby
ze zdwojong gorliwodcig nauczali wiernych przez odpowiednia katecheze na
temat tego, czym jest zdrowa poboznos¢ wzgledem Matki Bozej. Niech to czynig
w $wietle nauki Pisma Swictego i zywej Tradycji Kosciota. Rzecza normalng jest
inspirowac sie takze oredziem z Kibeho przekazanym przez oficjalnie uznane
widzace.

5. Nasze zycie chrzeScijafiskie nie moze ogranicza¢ sie do poboznych prak-
tyk; musi ono przejawiaé sie takze w czynach wyrazajacych nasza mito$¢ do
bliznich i w budowaniu wokdét nas Krdlestwa Bozego, krdlestwa prawdy i Zycia,
krélestwa swigtosci i laski, krolestwa mifosci sprawiedliwosci i pokoju (prefacja
z Uroczystosci Chrystusa Kréla). Ten kto si¢ modli, powinien zaangazowac sie
bez ociggania w stuzbie swych braci. Zycie chrzescijanina powinno by¢ w zgo-
dzie z jego wiarg: nic nie bytoby bardziej przeciwne prawdziwej poboznosci
maryjnej jak zycie lekcewazace wymagania prawdy, sprawiedliwosci, pokoju
i mitosci, jak rowniez te dotyczace zycia malzenskiego i rodzinnego zgodnego
z Ewangelia.

6. Powinni$my by¢ ostrozni, aby nie upodabniaé praktyk religijnych do
obrzedéw graniczacych z magia, jak gdyby przez nasze stowa lub gesty mogli-
by$my zmusi¢ Pana Boga, aby spetnit to, czego pragniemy. Na pewno trzeba
nam modli¢ sie, prosi¢ i szukaé, tak jak nam to poleca nasz Pan (Mt 7, 7), nie
mozna jednak nigdy zapomnieé, ze Bog jest catkowicie wolny w swoich darach
i my nie mozemy Mu narzuci¢ naszych pragnien, a szczeg6lnie naszej woli. Daje
On tak, jak sam chce, i w momencie, ktdry uwaza za odpowiedni.

Przez to usystematyzowanie pojeé chce przestrzec pielgrzymujacych do
Kibeho przed niebezpieczenistwem pewnej magicznej mentalnosci, ktéra moze
miesza¢ si¢ z dobrymi intencjami, kiedy kontaktuja si¢ oni z widzacymi lub
prosza o blogostawienistwo wody i dewocjonaliow.



7. Kult publiczny na miejscu objawiefi w Kibeho zostat zatwierdzony dla
podtrzymania poboznosci maryjnej; powinien odbywac si¢ w szacunku dla wol-
nosci dzieci Bozych. Jednak, aby byt pozyteczny dla wszystkich i mégt wydawac
dobre owoce, musi przestrzega¢ norm ustalonych przez Kosciol. Jest wiec rzeczg
wazng, aby unikaé dziwactw, chociazby po to, aby nie robi¢ wrazenia wobec
tych, ktorzy chcg odkryé miejsce Maryi w Kosciele, ze naszej wierze brakuje
zrOwnowazenia 1 powagi.

8. W ramach kultu publicznego dozwolonego w miejscu objawiefr mozna
sprawowac Najswietszg Eucharystie i inne sakramenty Kosciota za pozwoleniem
kustosza sanktuarium. Praktykami najbardziej wskazanymi sa te, ktore poleca
Koscioh: msze wotywne lub modlitewne czuwania ku czci Matki Bozej, odma-
wianie r6zanca, oddawanie czci figurze Matki Bozej na miejscu lub w procesji,
pielgrzymki do Kibeho — indywidualne lub w grupach, w celu poglebienia na-
szej wiary iusprawnienia naszych dyspozycji w dazeniu do Swietosci. W tych
wszystkich praktykach chodzi o to, abySmy stawali przed Maryjg jak dzieci,
ktore wiele oczekujg od Niej, aby wypelni¢ wole Boza.

9. Prosze, aby Rézaniec do Siedmiu Bolesci Matki Bozej byt wiaczony do
praktyk promowanych w sanktuarium w Kibeho, jak i gdzie indziej. Niech tam,
gdzie rézaniec ten nie jest jeszcze dobrze znany, chrzedcijanie zostang pouczeni
tak samo, jak i o $wigtym Rézancu. Zwracam sie z prosba do przyjaciét i dobro-
czyfhcdw, aby pomogli nam w poszukiwaniu drég i srodkéw pozwalajacych na
nabycie i rozpowszechnienie tego rézanca po cenach przystepnych dla wiernych.
Zabronione jest rozpowszechnianie i odmawianie innych rodzajéw rézanca bez
pisemnej zgody biskupa miejsca.

10. Droga Krzyzowa, adoracja wystawionego Najswietszego Sakramentu,
blogostawieristwo wody przez ksiedza, a nastepnie poswiecanie ta wodg zgro-
madzenia wiernych, sa praktykami chrzescijafiskimi, ktére zastugujg réwniez
na umieszczenie w programach modlitw proponowanych pielgrzymom w Ki-
beho.

11. Swieto Matki Bozej z Kibeho jest obchodzone co roku 28 listopada,
w dniu rocznicy objawienh w Kibeho. Odrebny formularz Mszy $w., zawierajacy
wlasne modlitwy i czytania, zostanie przygotowany i ogloszony w odpowiednim
czasie; tymczasem mozna uzywac tekstow wspdlnych o Dziewicy Maryi przewi-
dzianych w Mszale Rzymskim. Prosze takze, aby liturgiczne wspomnienie Matki
Bozej Bolesnej, przypadajace 15 wrzeSnia, zostalo bardziej dowartoSciowane
w diecezji, poczawszy od Kibeho, gdyz przypomina ono nam wiele o oredziu
z Kibeho. W ten sposéb Matka Jezusa [...] przyswieca [...] pielgraymujacemu
Ludowi Bozemu jako znak niezachwianej nadziei i pociechy (Vaticanum II,
Lumen gentium, 68).

12. Budowa kaplicy w Kibeho na miejscu objawien, ku czci Maryi, po-
winna by¢ dzietem ofiarnosci wiernych. Plany budowy i zagospodarowania
terenu powinny by¢ zatwierdzone przeze mnie lub przez mego delegata. Tym-
czasem zacznijmy uzytkowaé wyposazenie juz istniejace. W gruncie rzeczy nic
nie przeszkadza skromnym poczatkom; materialne trudnosci przyjmowania
[patnikow- przyp. thum.] zostang rozwiazane stopniowo. Co do przyjecia od
strony duchowej, jest ona zapewniona przez ustanowionego kapelana, ktory
zaczat sthuzy¢ od 1998 r.
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13. Jak to juz powiedzialem w moim Oredziu z 15 wrze$nia 1996 . o obja-
wieniach w Kibeho, nauczmy si¢ by¢ przywigzanymi do tego, co jest najwazniej-
sze w naszym zyciu chrzeScijanskim. To, czego Matka Boza z Kibeho oczekuje
od nas najpierw, to nie budowa dla Niej wystawnego sanktuarium z cegiet lub
picknie ciosanych kamieni, lecz raczej $wigtyni duchowej w naszych sercach,
przez ich oczyszczanie z kazdego brudu i wyrzucanie z nich kazdej pozadliwosci
i nieuczciwodci, nienawisci i przemocy, pychy i ktamstwa pod jego wieloma po-
staciami, m$ciwosci i zbrodniczych zamystow. To, czego Matka Boza z Kibeho
oczekuje od nas bezzwlocznie, to abySmy z gorliwoscig przyjeli oredzie skiero-
wane do nas za posrednictwem jej widzacych. To oredzie to naglace wezwanie
do skruchy i do nawrécenia, do zmiany sposobu myS$lenia, do wyrzekniecia
sie wszystkiego, co nas oddala od Chrystusa. To oredzie zobowigzuje nas do
ponownego odkrycia Ewangelii o mitosci braterskiej i dania dowodow wickszej
gorliwosci w modlitwie i postuszenstwie Bozym przykazaniom.

14. Uwazam za stuszne przypomnie jeszcze inne polecenie, na ktérym mi
zalezy, i ktore zreszta bylo juz dane przez mojego poprzednika w jego pierw-
szym liScie pasterskim z 30 lipca 1983 r. o objawieniach w Kibeho. Wskazanie
to jest wazne w obecnej sytuacji. Czlowiek majacy widzenia, nawet uznane za
autentyczne przez autorytet KoSciota, pozostaje nadal osobg ludzka, jak wszyscy,
ze swym wlasnym temperamentem, ze swymi cnotami i wadami. Tak dlugo,
jak zyje na tej ziemi, pozostaje on takze grzesznikiem wezwanym do czynienia
pokuty i coraz wigkszej wiary w potrzebe wlasnego uswiecenia. Bytoby wiec
nieostroznym chcieé jakby ,kanonizowaé” widzace z Kibeho za ich zycia.
Jeszcze bardziej szkodliwym byloby traktowac je jako ,,wybraficéw losu” lub
sgwarantujacych szczeScie”. Prosze zyjacych rodzicow lub opiekundw, a takze
przyjaciét widzacych z Kibeho, o zachowanie odpowiedniej dyskrecji w relacjach
z nimi, o unikanie okazywania przesadnego znaczenia lub nadmiernych wzgle-
dow tylko dlatego, ze zostaly uprzywilejowane autentycznymi objawieniami.
Trzeba im pozwoli¢ normalnie rozwija¢ sie w ich srodowisku i zajmowac sie ich
normalnymi czynno$ciami. Srodki zaradcze, ktdre tutaj zalecam, maja na celu
przede wszystkim zagwarantowa¢ spokdj widzacym i zachecié je do prowadzenia
w miare zdyscyplinowanego trybu zycia.

Zakoficzenie

Bracia i siostry w Chrystusie!

Oto, co uwazam za konieczne oznajmi¢ wam z calg szczeroscig jako odpo-
wiedZ na pewne podstawowe pytania, jakie pojawialy si¢ jeszcze co do objawien
w Kibeho. Odtad i na przysztos¢ s one juz wyjasnione.

Strzezmy sie wierzy¢ we wszystko, co opinia publiczna oglasza cudem,
ze jest nim naprawde, jak rowniez nie trzeba wierzy¢, ze kazda osoba, ktora
uwaza sie za widzgcg — przekaziciela oredzia pochodzacego z nieba, jest ko-
niecznie zainspirowana przez Boga. Pan Jezus nas przestrzega: Rozpoznacie ich
po owocach (Mt 7, 20).

W konsekwengji, niech nikt nie znajduje sie wérdd tych ludzi, o ktérych
$w. Pawel Apostol méwi: Przyjdzie bowiem chwila, kiedy zdrowej nauki nie
bedg znosili, ale wedtug wlasnych poigdarn — poniewaz ich uszy swierzbig — bedg



sobie mnozyli nauczycieli. Bedg si¢ odwracali od stuchania prawdy, a obrécg sig
ku zmyslonym opowiadaniom (2 Tym 4, 3-4).

Whskazania te daje w celu promowania autentycznej poboznosci maryjnej
w zwigzku z objawieniami w Kibeho, oraz aby zachowa¢ jg od niejasnosci,
znieksztalceni i skrzywienl. Prosze was o wierne ich przestrzeganie w duchu
wiary, ufnosci, pokory i postuszefistwa, nasladujgc przyklad Dziewicy Maryi
— Naszego Wzoru.

Z. tymi uczuciami prosze Boga, aby obdarzyt was swoim blogostawiefistwem.

Gikongoro, 29 czerwca 2001 r.

W uroczysto$¢ §wietych Apostotéw Piotra i Pawta,

w dziewigtg rocznice mojego pasterskiego urzedowania
+ Augustin Misago

Biskup Gikongoro

Rwanda
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