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ZAWARTOŚĆ: i. chrześcijaństwo i religie niechrześcijańskie w Republice 
Południowej Afryki; ii. dialog religijny w Republice Południowej Afryki; iii. re-
ligie, dialog międzyreligijny, ekumenizm w Republice Południowej Afryki – bi-
bliogafia; iv. polscy misjonarze w Republice Południowej Afryki – dane staty-
styczne w 2008 r.*

I. CHRZEŚCIJAŃSTWO I RELIGIE NIECHRZEŚCIJAŃSKIE W REPUBLICE 
POŁUDNIOWEJ AFRYKI

Mieszkańcy Republiki Południowej Afryki w zdecydowanej większo-
ści wyznają chrześcijaństwo. Na ogólną liczbę mieszkańców tego państwa  
w 2008 r. – 44 819 778 ok. 79% to „czarni”, 6% – „biali”, 9% – mulaci, 2,5% – 
Azjaci (głównie Hindusi). Według spisu ludności z 1980 r., demografia wyzna-
niowa przedstawiała się następująco: 77,0% – chrześcijanie, 1,8% – hinduiści, 
1,1% – muzułmanie, 0,4% – Żydzi, 0,1% – wyznawcy innych religii, 2,1% – 
niereligijni; 14,4% społeczeństwa RPA nie określiło swojej religii. 

Afrykańskie niezależne Kościoły liczą ok. 4 tys. wspólnot i stanowią naj-
większą grupę wśród chrześcijan (w 2008 r. wierni tych wspólnot liczyli po-
nad 10 mln wiernych). Według spisu ludności z 1980 r., wyznawcy afrykańskich 
niezależnych Kościołów stanowili 26,6% społeczeństwa, według spisu z 1991 r.  
– 33,5%.

Według spisu ludności przeprowadzonego w Południowej Afryce w 1911 r.  
25% społeczeństwa stanowili chrześcijanie.

Chrześcijaństwo

W historii Południowej Afryki wyróżnić można wyraźne okresy. Pierwsza 
epoka obejmuje czasy prehistoryczne, następnie prahistoryczne i sięga aż do 
końca XV w. W literaturze przedmiotu określa się ją jako „okres przed przyby-
ciem europejskich osadników”. Pierwotnymi – autochtonicznymi mieszkańca-

* Redaktorem Biuletynu misjologiczno-religioznawczego jest Eugeniusz Sakowicz, War-
szawa.
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mi ziem dzisiejszej RPA są Buszmeni i Hotentoci. Od XVI w. zaczęły napływać 
na ich terytoria ludy Bantu (Bantu to grupa ludów afrykańskich w środkowej, 
wschodniej i południowej Afryce, które charakteryzują się znacznym zróżnico-
waniem antropologicznym i kulturowym). 

Drugą cezurę czasową wyznaczają lata od 1488 do 1902, kiedy w Południowej 
Afryce nastąpiła obca – europejska – eksploracja, osadnictwo i w końcu pod-
bój terytorium kraju. Lata 1488-1652 to czas przed osadnictwem Holendrów, 
natomiast na lata 1652-1806 przypadła holenderska kontrola nad terytorium 
Południowej Afryki. Po 1685 r. miał miejsce napływ hugenotów (tj. wyznaw-
ców kalwinizmu) z Francji, od 1795 r. – Brytyjczyków. Od 1806 r. ziemie obec-
nej RPA stały się brytyjską kolonią określaną jako Kraj Przylądkowy. Na lata 
1834-1837 przypadła wielka migracja Burów na północ i utworzenie republik, 
opanowanych następnie przez Brytyjczyków (Natal – 1844 r.; Transwal i Orania 
– 1902 r.). Brytyjska kontrola kolonialna trwała od 1806 r. do 1910 r.

Trzeci okres dziejów: lata 1902-1990 to z jednej strony czas dominacji „bia-
łych” nad ludnością tubylczą oraz „kolorową”, z drugiej zaś czas walki i oporu, 
a także rozwoju wyznań chrześcijańskich oraz niechrześcijańskich religii na zie-
miach Południowej Afryki. Na lata 1902-1948 przypadło tworzenie fundamen-
tów apartheidu. Budowano ideologię nienawiści rasowej oraz stopniowo wpro-
wadzano w życie i uprawomocniano apartheid. Z kolei lata 1948-1976 to okres 
szczytu polityki segregacji rasowej. Wreszcie lata 1976-1990 wyznaczają kry-
zys polityczny w RPA oraz upadek apartheidu.

Kolejny okres dziejów wyznaczają lata od 1990 r. do dziś. W 1989 r. prezy-
dentem RPA został Frederik Willem de Klerk, który zaangażował się w likwida-
cję apartheidu. W 1990 r. zalegalizowano organizacje antyapartheidowe (w tym 
o charakterze religijnym) oraz zwolniono z więzienia (po 27 latach) Nelsona 
Mandelę, przywódcę Afrykańskiego Kongresu Narodowego. W 1991 r. zniesio-
no ustawodawstwo apartheidu. Pierwsze demokratyczne wybory powszechne  
w RPA odbyły się w 1994 r. 

Do 1993 r. RPA podzielona była na 4 prowincje: Natal, Orania, Przylądkowa, 
Transwal). Obecnie dzieli się na 9 prowincji. Od 1994 r. RPA zostało ponownie 
członkiem brytyjskiej Wspólnoty Narodów. 

Historia chrześcijaństwa zaczęła się w Południowej Afryce już na począt-
ku epoki wielkich odkryć geograficznych. W 1488 r. w Zatoce Stołowej wylą-
dował Portugalczyk Bartolomeu Dias de Novais. Wraz z innymi portugalski-
mi żeglarzami ustawił krzyż w Falsce Islet (obecnie Kwaaihoek) na południo-
wo-wschodnim wybrzeżu. Vasco da Gama, postrzegając w Boże Narodzenie 
1497 r. ląd „wyłaniający się” z morza, nazwał go Tierra da Natal, czyli 
Ziemia Narodzenia (Land of the Nativity). W 1501 r. João da Nova wybu-
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dował na wschodnim wybrzeżu kaplicę. Były to pierwsze kontakty katolików  
z Południową Afryką.

W 1652 r. do Południowej Afryki przybyła holenderska Zjednoczona 
Kompania Wschodnioindyjska. Holendrzy byli wyznawcami Kościoła reformo-
wanego. Osiedlili się na Przylądku Dobrej Nadziei. Podjęli również dzieło mi-
syjne – nawracali na chrześcijaństwo niewolników i służbę. W 1652 r. holender-
ski administrator kolonialny Jan van Riebeeck założył Kapsztad. Wokół portu 
powstała kolonia pod nazwą Kraj Przylądkowy. W 1665 r. przypłynął tam Johan 
van Arckel, pierwszy w Południowej Afryce minister (pastor) Kościoła holen-
dersko-reformowanego. Jego przybycie znaczyło początek organizacji struktur 
tego Kościoła. Uformował się wówczas jego konsystorz. 

W 1660 r. u wybrzeży Zatoki Stołowej rozbił się statek, na pokładzie które-
go był m.in. Francuz – biskup Kościoła katolickiego z Madagaskaru z cztere-
ma innymi kapłanami. Przywódcy Kościoła holendersko-reformowanego zabro-
nili im odprawiania mszy św. Podobnie, w kolejnych latach, nie udzielano zgo-
dy kapłanom katolickim na celebrowanie Eucharystii w Kraju Przylądkowym. 
Swobodą religijną nie cieszyli się też niemieccy luteranie, trudności w prakty-
kowaniu swojej wiary mieli także francuscy hugenoci. 

W 1737 r. przybył do Południowej Afryki pierwszy misjonarz Braci 
Morawskich, George Schmidt. Bracia Morawscy podjęli działalność misyjną 
wśród rodzimych mieszkańców Południowej Afryki – Buszmenów i Hotentotów. 
Systematyczna natomiast praca ewangelizacyjna zaczęła się wśród społeczności 
autochtonicznych Południowej Afryki z chwilą przybycia w 1799 r. Johannesa 
van der Kempa z Londyńskiej Misyjnej Wspólnoty.

W XVII i XVIII w. Kościół rzymskokatolicki nie miał swobody działa-
nia w Południowej Afryce. Sprzeciwiały się temu władze ówczesnej kolonii.  
W 1804 r. przybyli do Południowej Afryki katoliccy misjonarze-kapłani: 
Lansink, Nelissen i Prinsen. W 1822 r. o. Scully zaczął budować pierwszą świą-
tynię katolicką w Kapsztadzie. W 1837 r. bp Patrick Raymond Griffith OP objął 
urząd wikariusza apostolskiego na Przylądku Dobrej Nadziei. W 1840 r. założo-
na została pierwsza katolicka stacja misyjna nieopodal Malmesbury w prowin-
cji Przylądkowej Zachodniej (Western Cape). W 1850 r. wikariuszem apostol-
skim  w Natalu został bp Jean Francois Allard OMI. W tym czasie Oblaci Maryi 
Niepokalanej podjęli pracę misyjną wśród Zulusów w Natalu, Bloemfontein, 
Pretorii, Kimberley i Johannesburgu. W 1882 r. trapiści założyli klasztor  
w Mariannhill nieopodal Durbanu. Zaczęli oni m.in. propagować kulturę rolną 
wśród miejscowej ludności. 

W 1922 r. ustanowiony został pierwszy delegat apostolski w Południowej 
Afryce. W 1947 r. powołana została do istnienia Southern African Catholic 

przeglad_teologiczny_3_2009.indd   159 2010-03-14   18:57:02



– 160 –

Biuletyn misjologiczno-religioznawczy

Bishops’ Conference. W 1951 r. Stolica Apostolska ustanowiła cztery arcybi-
skupstwa w Południowej Afryce i wiele biskupstw. W 1957 r. ordynariusz die-
cezji Bloemfontein, abp Whelan, oświadczył, iż apartheid nie jest niczym innym 
jak herezją („is nothing less than a heresy”). W 1972 r. biskupi katoliccy ogłosi-
li Call to Conscience.

W Południowej Afryce zawsze dominował protestantyzm. Rozwijał się tak-
że anglikanizm. W 1806 r. żołnierze – metodyści oraz kongregacjonaliści – 
zbudowali w Prowincji Przylądkowej (Cape) pierwsze kaplice. W 1813 r. za-
łożono w tej prowincji wspólnotę Kościoła prezbiteriańskiego. Wśród pro-
testanckich misjonarzy wyróżnili się: Barnabas Shaw (metodysta), Robert 
Moffat i John Philip (obaj z London Missionary Society – Londyńskiego 
Towarzystwa Misyjnego). Na lata 1823-1830 przypadła ekspansja metody-
stów w Prowincji Przylądkowej Wschodniej (Ekstern Cape) i w Transkeiu.  
W 1832 r. zbudowany został pierwszy anglikański kościół w miejscowości 
Bathurst w tej samej prowincji. 

W 1835 r. przybył do Południowej Afryki amerykański misjonarz Daniel 
Lindley. Został on pierwszym stałym pastorem dla Burów (holender-
skich chłopów, którzy jako pierwsi europejscy osadnicy napłynęli do Kraju 
Przylądkowego), biorących udział w masowej wędrówce w głąb interioru 
(tzw. Wielki Trek). Wędrówki te przypadły na lata 1835-1848 a spowodowa-
ne były konsekwencjami związanymi z tworzeniem od 1818 r. zuluskiego pań-
stwa wodza Czaki, licznymi wojnami w Natalu, napływem od 1820 r. osadni-
ków brytyjskich i zniesieniem w 1834 r. niewolnictwa. W 1840 r. przebywał  
w Południowej Afryce David Livingstone, Szkot, odkrywca i misjonarz  
z London Missionary Society.

Po 1870 r. przybywać zaczęli na ziemie dzisiejszej RPA kolejni coraz licz-
niejsi misjonarze protestanccy: kongregacjonaliści, metodyści i prezbiterianie. 
W 1848 r. pierwszym w Południowej Afryce biskupem Kościoła anglikańskie-
go został Robert Gray, ustanowiony biskupem Kapsztadu. Pierwszym anglikań-
skim biskupem Natalu został w 1853 r. John William Colenso. W 1879 r. po-
wstała anglikańska diecezja w Transwalu. Pod koniec XIX w. anglikanie byli 
obecni w Transkeiu, na ziemiach Zulusów, w okręgu późniejszego Wolnego 
Stanu Pomarańczowego, w północnym Kraju Przylądkowym i Transwalu.  
W 1879 r. trwała wojna angielsko-zuluska. 

W 1836 r. Dutch Reformed Churche – Holenderski Kościół Reformowany 
(NGK) – podjął decyzję o misji wśród „czarnych”. W 1853 r. powstał  
w Transwalu Nederduitsch Hervormde Kerk. W 1856 r. ogłoszona zosta-
ła Transwal Republican Constitution, w której zadekretowano nierówność 
między „białymi” i „czarnymi”, zarówno w Kościele, jak i państwie. Synod 
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NGK pozwolił w Prowincji Przylądkowej na sprawowanie osobnego kul-
tu dla wiernych różnych ras z powodu „słabości niektórych” (tj. „białych”). 
 W 1857 r. Holenderski Kościół Reformowany ustanowił seminarium teologiczne  
w Stellenbosch, które odegrało później niechlubną rolę w utrwalaniu polityki 
apartheidu.

Wśród wspólnot eklezjalnych w Republice Południowej Afryki miejsce 
szczególne zajmują tzw. niezależne Kościoły chrześcijańskie. Zaczęły one po-
wstawać w wyniku sprzeciwu tubylczej, „czarnej” i „kolorowej”, społeczności 
wobec narzucania wzorów kulturowych przez Europejczyków. Nie bez znacze-
nia w genezie tych grup religijnych był również rozwijający się wówczas afry-
kański nacjonalizm. Kolonialiści sprawowali kontrolę legislacyjną nad wszyst-
kimi aspektami życia społeczeństwa Południowej Afryki. W kontekście tym 
„czarni” chrześcijanie zaczęli propagować idee tzw. etiopianizmu, według któ-
rego to właśnie tubylcy powinni zakładać własne Kościoły, a nie wstępować do 
Kościołów ludzi „białych”. Niezależne Kościoły nie tyle sprzeciwiały się misjo-
narzom chrześcijańskim, ile kolonialnemu reżimowi, który miał na celu znisz-
czenie wolności idei afrykańskiej. 

W 1872 r. powstał pierwszy „czarny” niezależny Kościół w Lesoto. W 1884 r. 
Nehemiah Tile powołał niezależny Tembu National Church. W 1892 r. Magena 
Mokone założył w Transwalu Ethiopian Church. W 1895 r. ustanowiana zosta-
ła w Johannesburgu pierwsza African Christian Zionist Congregation. W 1896 r.  
James Dwane został generalnym superintendentem Ethiopian Church. Z Kościoła 
tego powstał Order of Etiopia.

Religie niechrześcijańskie

Pierwsze świadectwo obecności judaizmu na ziemiach dzisiejszej RPA po-
chodzi, z 1669 r., gdy w Prowincji Przylądkowej (Cape) dwóch młodych Żydów 
przyjęło chrześcijaństwo. Wyraźna obecność judaizmu w Kraju Przylądkowym 
przypada na początek XIX w. W 1841 r. zawiązana została w Kapsztadzie 
pierwsza w Południowej Afryce gmina (kongregacja) żydowska. Z 1844 r. po-
chodzi świadectwo o pierwszym małżeństwie żydowskim uroczyście zawartym 
w Kapsztadzie, a w 1845 r. miało się urodzić pierwsze w Południowej Afryce 
żydowskie dziecko. 

W 1849 r. zbudowano w Kapsztadzie pierwszą synagogę. Kolejna, zwana 
Starą Synagogą, wzniesiona została w 1862 r. Odegrała ona szczególną rolę  
w rozwoju judaizmu w tym mieście. W 1880 r. w Koloniach Południowej Afryki 
przebywało ok. 4 tys. Żydów, głównie pochodzenia brytyjskiego. W synago-
gach noszono wysokie kapelusze (wg zwyczaju angielskiego), a nie jarmułki.  
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W 1881 r. zaczęli napływać do Południowej Afryki Żydzi z Europy Wschod
niej. W 1895 r. ustanowiono synagogę tradycji wschodnio-europejskiej. 
Konsekrowana została w 1902 r. W 1898 r. zawiązano Federację Syjonistyczną 
(South African Zionist Federation), popularną wśród Żydów litewskich. W la-
tach 1880-1914 zaczęła się liczebnie rozwijać wspólnota żydowska nosząca na-
zwę Nadziei Izraela. 

Na przełomie XIX i XX w. liczba wiernych judaizmu w Południowej Afryce 
wzrosła z 4 do 40 tys. Według pierwszego spisu ludności z 1911 r., liczba Żydów 
w tym rejonie Afryki wynosiła 47 tys. Społeczność judaizmu stanowiła z jed-
nej strony bogata grupa anglo-żydowska, z drugiej zaś biedni Żydzi z Litwy. 
Większość z 40 tys. imigrantów żydowskich przybyła głównie z okręgu ko-
wieńskiego na Litwie. W Kapsztadzie podjęli pracę w handlu i w fabrykach 
odzieżowych. Niektórzy prowadzili w pobliżu kopalń sklepy dla murzyńskich 
robotników. Podobieństwo między językami: holenderskim i jidysz pozwoli-
ły handlarzom żydowskim prowadzić z powodzeniem interesy w rejonie za-
mieszkiwanym przez Burów (Afrykanerów). W wojnach burskich (prowadzo-
nych przez Wielką Brytanię przeciwko Burom w latach 1880-1881 i 1899-1902 
w celu opanowania bogatych złóż diamentów i złota) Żydzi walczyli po obu 
stronach. Na przełomie XIX i XX w. otwarty antysemityzm był w Południowej 
Afryce rzadkością. 

Oprócz Kapsztadu istniała dobrze rozwijająca się wspólnota judaistyczna  
w Outdshoorn zwana Jeruzalem Afrykańskim. Żydzi przybyli ze Wschodu, któ-
rych nazywano Peruwiańczykami, mieli problemy z asymilacją w nowym dla 
nich środowisku. Nie znaleźli zasadniczo wsparcia ze strony zamożnych, osia-
dłych w Południowej Afryce współwyznawców religii mozaistycznej. Życie 
kulturalne Żydów w Południowej Afryce rozwijało się raczej skromnie. Wpływ 
chasydów na społeczność mozaistyczną Południowej Afryki był niewielki. 
Szkolnictwo miało charakter religijny. W 1889 r. otwarto Żydowskie Szkoły 
Dzienne w Transwalu, a w 1894 r. w Kapsztadzie. 

W 1902 r. ogłoszony został Cape Immigration Restriction Act, na mocy któ-
rego ograniczono napływ Hindusów (a także Żydów) do Południowej Afryki. 
Uchwalone wówczas prawo, mające na celu powstrzymanie imigracji z Indii, 
wymagało ono od przybywających do Południowej Afryki znajomości jednego 
z języków europejskich. Właśnie to prawo było wykorzystywane przez urzędni-
ków emigracyjnych również przeciwko Żydom. W wyniku działań żydowskie-
go lobby z Kapsztadu oraz z Londynu rząd Południowej Afryki uznał język ji-
dysz za język europejski. 

W 1903 r. powstała Transvaal Jewish Board of Deputies, a w 1904 r.  
– Cape Jewish Board of Deputies. W 1912 r. ustanowiono South African 
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Jewish Board of Deputies. W 1929 r. zainaugurowano Cape United Council 
of Orthodox Hebrew Congregations. ����������������������������������    Napływ niemieckich Żydów w począt-
kach lat 30. XX w. spotęgował niechęć i nastroje antysemickie w społeczeń-
stwie Południowej Afryki. Wcześniej – już w 1930 r. ogłoszono Immigration 
Quora Act, na mocy którego drastycznie ograniczono imigrację Żydów  
z Europy Wschodniej do Południowej Afryki. W 1933 r. powstała Federation 
of Synagoges  w Johannesburgu. W tym też roku podjęto decyzję o reformie 
judaizmu w państwie. W 1937 r. zabroniono Żydom z Niemiec imigracji do 
Południowej Afryki. 

W 1985 r. Jewish Board of Deputies w czasie obrad 33. Narodowego 
Kongresu potępił apartheid. ��������������������������������������������      W 1985 r. w Kapsztadzie, powstała organizac-
ja Jews for Justice, a w Johannesburgu – Jews for Social Justice. W 1986 r. 
zawiązana została Union of Orthodox Synagogues of South Africa.

W 2006 r. w Kapsztadzie odbyło się XIX Spotkanie Międzynarodowego 
Katolicko-Żydowskiego Komitetu Łączności, którego tematem była „Służba 
zdrowia a przywracanie godności obrazowi Bożemu”.

W 1652 r. lądował w Kraju Przylądkowym pierwszy wyznawca isla-
mu, Ibrahim z Batawii, służący J. van Riebeecka. W kolejnych latach zaczę-
li przybywać niewolnicy muzułmańscy, więźniowie i polityczni zesłańcy.  
W 1658 r. przybyli do Prowincji Przylądkowej (Cape) pierwsi wolni muzułma-
nie z Wysp Moluckich leżących na Archipelagu Malajskim w zachodniej czę-
ści Oceanu Spokojnego. Do 1700 r. przywieziono ponad 1 200 muzułmanów  
z Madagaskaru oraz z Azji. Byli oni osadzani w więzieniu na Wyspie Robben, 
położonej 12 km od Kapsztadu. Wyspa ta była uznawana przez setki lat za sym-
bol wygnania, izolacji i ucisku, gdzie umieszczano również wygnańców, więź-
niów politycznych oraz zbrodniarzy. Pierwsza wspólnota muzułmańska powstała 
w 1694 r. w Kapsztadzie. W tym czasie miały też miejsce konwersje chrześcijan 
na islam. Pierwszy meczet w Kapsztadzie miał zostać wybudowany w 1804 r.,  
niektórzy historycy podają wcześniejszą datę jego zbudowania – 1798 r. 

W 1860 r. i 1870 r. do portu w Durbanie w Natalu przypłynęli muzułma-
nie z Indii, którzy podjęli pracę na plantacjach trzciny cukrowej. W 1804 r. 
rząd Natalu ogłosił dekret o wolności religijnej, na mocy którego muzułmanie 
mogli swobodnie praktykować religię. W 1863 r. z posługą dla muzułmanów 
przybył Abubakr Efendi, Turek kurdyjskiego pochodzenia. Został on wysłany 
do Południowej Afryki przez sułtana osmańskiego jako odpowiedź na proś-
bę Brytyjskiej Korony. W latach 1873-1880 r. lądowali w Południowej Afryki 
kolejni muzułmańscy niewolnicy (z Mozambiku, Tanzanii, Zanzibaru, Malawi 
oraz Somali). W 1884 r. został zbudowany meczet w Durbanie, będący pierw-
szym meczetem w Natalu. W 1887 r. postawiono meczet w Pretorii. Po zakoń-
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czeniu drugiej wojny anglo-burskiej (1899-1902) nastąpiła migracja muzułma-
nów z Natalu na terytorium Unii Południowo Afrykańskiej.

W 1922 r. powstało w Transwalu Jamiat al-‘Ulama (Islamic Association of 
the Learned). W 1942 r. powołano Moslem Progressive Society, a w 1945 r. – 
Muslim Judicial Council. W 1950 r. w Durbanie zorganizowano Arabic Study 
Circle. W 1957 r. powstał District Sixbased Muslim Youth Movement, a w 1958 r.  
– Claremint Muslim Association. W 1975 r. zainaugurowano Islamic Council 
of South Africa. W 1978 r. powstała Sunni Jamiat al-‘Ulama of South Africa.  
W 1980 r. zawiązano Qiblah Mass Movement, ruch popierający rewolucję is-
lamską w Iranie (z 1979 r.).

Wśród niektórych chrześcijan RPA istnieje przekonanie, iż muzułmanie wy-
wodzący się z wcześniejszej emigracji, szczególnie z kolonii holenderskich, są 
bardziej tolerancyjni. Muzułmanie, którzy przybyli z Indii (do pracy na planta-
cjach trzciny cukrowej) mieli być bardziej agresywni.

Obecnie zauważyć można w licznych miastach i osadach RPA nowe, często 
niewielkie meczety zbudowane w ostatnich latach. Nowy meczet został wznie-
siony w mieście De Aar (gdzie mieszka obecnie zaledwie kilku muzułmanów) 
w Prowincji Przylądkowej Północnej (Northern Cape). Na ulicach miast (np. 
w Pietermaritzburgu) np. można spotkać wielkie bilbordy z napisem Koran – 
Ostatni Testament. 

Hinduizm pojawił się w Południowej Afryce w 1860 r. wraz z napływem 
Hindusów. Do 1866 r. lądowało ich w Natalu ponad 6 tys. Podjęli oni pracę na 
plantacji trzciny cukrowej. W 1911 r. przybyło z Indii ok. 150 tys. pracowników 
do tych plantacji. Liczni spośród nich pozostali w Afryce, inni, po zakończonym 
kontrakcie, wrócili do Indii. W 1869 r. hinduiści zbudowali pierwszą świąty-
nię w Durbanie, następnie w Pietermaritzburgu, Port Elizabeth, Johannesburgu 
i Pretorii. 

Znaczny wpływ na wzmocnienie jedności między wyznawcami hinduizmu 
miał Mahatma Gandhi, który w latach 1893-1914 mieszkał w Południowej 
Afryce. Przybył do Durbanu. Wyrzucony przez władze kolonialne z pociągu na 
stacji w Pietermaritzburgu (za przestępstwo podróżowania klasą I pociągu dla 
„białych” podróżnych) postanowił poświęcić życie na rzecz prawa i sprawie-
dliwości, wolności, niezadawania przemocy (non-violence). W mieście tym na 
dworcu kolejowym upamiętnia Gandhiego wmurowana tablica, a w centrum – 
pomnik. W 1904 r. Gandhi założył Phoenix Settlement koło Durbanu. W 1905 r.  
powstało w Nasalu Hindu Young Mens Association. W 1907 r. Gandhi i inni 
Hindusi zainicjowali ruch pasywnego oporu wobec władz prześladujących lu-
dzi z powodu koloru ich skóry. W 1911 r. zakończyła się imigracja Hindusów do 
Południowej Afryki.
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W 1912 r. powołana została do istnienia religijno-polityczna partia South 
African Hindu Maha Saba (Mahasabha), głosząca hinduizm jako wieczną re-
ligię. W 1925 r. ustanowiono Arya Pratinidhi Saba, która stała się „parasolem” 
nad Hindu Arya Samaj (Arja Samaż) w Południowej Afryce – Stowarzyszenia 
Ariów, organizacji głoszącej konieczność powrotu Hindusów do świętych ksiąg 
ich religii oraz do praktyk wedyjskich. W 1946 r. założone zostało w Durbanie 
Ramakrishna Centre of South Africa. W 1969 r. powstała w Durbanie hindusitycz-
na grupa Sai Baba. W 1985 r. otwarto świątynię Międzynarodowego Towarzystwa 
Świadomości Kryszny (Hare Kryszna) w Chatsworth koło Durbanu.  

Buddyzm w Południowej Afryce wiąże się z przybyciem pierwszych emi-
grantów z Chin. Liczni chińscy buddyści zaczęli przyjmować chrześci-
jaństwo, wielu powróciło do Państwa Środka. W 1917 r. założone zostało  
w Durbanie Overport Sakya Buddhist Society. W 1921 r. było na terytorium dzi-
siejszej RPA żyło 12 tys. buddystów, w 1936 r. – 1 771, a w 1946 r. – 410 (ci 
ostatni wywodzili się głównie spośród białej ludności). W 1980 r. nieopodal 
Ixopo otwarte zostało Buddhist Retreat Centre. Od lat funkcjonuje niewielka 
wspólnota buddyjska w Pietermaritzburg.

Eugeniusz Sakowicz, Warszawa

II. DIALOG RELIGIJNY W REPUBLICE POŁUDNIOWEJ AFRYKI

Demografia wyznaniowa

Republika Południowej Afryki zajmuje 1 219 090 km kwadratowych (jest to 
powierzchnia czterokrotnie większa od Polski)1. Zamieszkana jest przez 44 819 778 
mieszkańców, których potocznie określa się jako: czarnych – 35 416 166 (co 
stanowi 79% ogółu mieszkańców), białych – 4 293 640 (9,6%), a także mulatów 
– 3 994 505 (9%) oraz Hindusów i w ogóle Azjatów – 1 115 467 (2,5%)2. 

1  Census ’96 and 2001 Compared. Statistics South Africa. Report No. 03-02-04 (2001), s. 1.  
Statystyki rządowe sporządzone przez Simelane, E. S a n d i l e , An Overall and Demographic  
Description of the South African Population Based on Census ’96. Statistics South Africa, 
1/2001 nie są wiarygodne. Na s. 4. to opracowanie statystyczne podaje ogólną liczbę ludności 
państwa wynoszącą 40 583 573 (1996 r.), natomiast na s. 7 w tabeli nr 4 pt. Rozmieszczenie lud-
ności ze względu na podział rasowy i prowincje, ogólna liczba ludności kraju sprowadza się do 
40 208 371. Różnica między tymi dwiema liczbami wynosi 375 202.

2  Census ’96 and 2001 Compared. Statistics South Africa, Report No. 03-02-04 (2001),  
s. 5. �����������������������������������������������������������������������������������������Określenia: „czarni”, „biały”, „mulaci”, a także Hindusi oraz Azjaci są w Republice Połu-
dniowej powszechnie używane.
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Na podstawie spisu ludności z 2001 r., uwzględniającego demografię religij-
ną w RPA, stwierdzono, iż stan przynależności do grup religijnych przedstawia 
się następująco: 79,8% to chrześcijanie, 3% – wyznawcy innych religii (islam – 
1,5%, hinduizm – 1,2%, buddyzm i mniejsze tradycje religijne – 0,8% oraz ju-
daizm – 0,2%).

Około 16,5% ludności państwa nie przyznaje się oficjalnie do żadnej religii. 
Większość jednak z nich trzyma się wiernie tradycyjnych wierzeń afrykańskich. 
Również wielu chrześcijan łączy chrześcijaństwo z wierzeniami przodków.

Rozpatrując demografię wyznaniową z punktu widzenia antropologicznego, 
wskazuje się na następujące dane: 86,9% „białych”, 86,8% mulatów, 79,9% 
„czarnych” i 24,4% Hindusów i Azjatów to chrześcijanie; 24,6% Hindusów  
i Azjatów, 7,4% mulatów, 0,2% „białych” i 0,2% „czarnych” to muzułmanie; 
47,3% Hindusów i Azjatów, 0,1% mulatów i 0,1% „białych” to hinduiści; 0,5% 
„czarnych”, 0,2% mulatów, 0,2% Hindusów i Azjatów oraz 0,3% „białych” to 
buddyści lub wyznawcy mniejszych grup religijnych; 0,1% Hindusów i Azjatów 
oraz 1,4% „białych” to Żydzi. 

Większość muzułmanów zamieszkujących okręg Kapsztadu to potom-
kowie emigrantów z dawnych kolonii holenderskich – Malezji i Indonezji. 
Potomkowie emigrantów z Indii zamieszkują natomiast tereny północne i połu-
dniowo-wschodnie Południowej Afryki.

Afrykańskie niezależne Kościoły (ok. 4 tys. wspólnot w 2008 r.) powstały 
przez odłączenie się od Kościołów misyjnych (przede wszystkim z Etiopskiego 
Kościoła Misyjnego). W RPA stanowią one największą grupę wśród chrze-
ścijan. Przyciągają do swych wspólnot ludzi zarówno z wiosek, jak i małych 
miejscowości oraz dużych miast. Liczą ponad 10 mln członków. Afrykańskimi 
Niezależnymi Kościołami są: Kościół Syjonistyczny oraz Afrykański Kościół 
Apostolski. Największy jest Kościół Syjonistyczny. Należy do niego 15,3% 
ogólnej liczby ludności Republiki Południowej Afryki. Afrykański Kościół 
Apostolski skupia 13% ludności państwa. 

Inne Kościoły chrześcijańskie, w tym odłamy Kościoła Holenderskiego 
(Kościół Holenderski Reformowany, Kościół Holenderski Niereformowany oraz 
Kościół Holenderski Reformowany Południowej Afryki) stanowią 8,3% ogólnej 
liczby ludności Południowej Afryki. Pentakostalne (charyzmatyczne) Kościoły 
liczą 7,6% ludności RPA, Kościół Metodystyczny – 7,4%, a Międzynarodowa 
Federacja Kościołów Chrześcijańskich – 7,1%. Do Kościoła rzymskokatolickie-
go, który rozwija się równomiernie i stopniowo zdobywa wpływy w społeczeń-
stwie, należy 7,1% ogólnej liczby ludności. 

Do innych Kościołów przynależy mniej wiernych. Statystyczny ich ob-
raz wygląda następująco: Kościół Anglikański liczy 3,9% ludności RPA, 
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Kościół Etiopski – 2,6%, Ewangelicki Kościół Luterański – 2,5%, Kościół 
Prezbiteriański – 1,9%, Konwencja Baptystów – 1,5%, mniejsze Afrykańskie 
Niezależne Kościoły – 1,5%. Wierni Kościoła Grecko-Ortodoksyjnego oraz 
Adwentyści Dnia Siódmego stanowią 0,1% ogólnej liczby ludności Południowej 
Afryki. W ostatnich latach powstało kilka nowych Kościołów Pentakostalnych 
(charyzmatycznych), głównie w wyniku rozłamów w Kościołach ewangelic-
kich3.

Wolność religijna

Chrześcijaństwo było i jest dominującą religią w Republice Południowej 
Afryki. W przeszłości protestantyzm kształtował główny nurt życia polityczno-
społecznego państwa. W demokratycznym kraju natomiast (po zniesieniu apar-
theidu) żadna religia nie zyskała statusu oficjalnej religii państwowej. Władze 
na wszystkich szczeblach administracji państwowej usiłują zapewnić przestrze-
ganie wolności religijnej w społeczeństwie. 

Konstytucja Republiki Południowej Afryki gwarantuje obywatelom wolność 
religijną. Respektuje prawo do spełniania praktyk religijnych przez wszystkich 
wierzących. Nie toleruje natomiast nadużyć w tej materii, tak przez władze pań-
stwowe, jak i osoby prywatne4. Konstytucja zakazuje (zarówno w sposób po-
średni jak i bezpośredni) prześladowania kogokolwiek ze względów religijnych. 
Według ustawy zasadniczej RPA, osoba przynależąca do określonej wspólnoty 
religijnej nie może być pozbawiona prawa do praktykowania swojej religii oraz 
do zgromadzeń. Jako społeczność religijna (składająca się z wielu grup wyzna-
niowych i religijnych) ma prawo troszczyć się o dobra materialne osób do niej 
przynależących. Przypadki z artykułu konstytucji pt. O dyskryminacji osoby czy 
grupy religijnej na płaszczyźnie wolności religijnej są wykroczeniem wobec 
prawa i podlegają sankcjom Sądu Konstytucyjnego.

Władze oświaty RPA wydały w 2003 r. dokument pt. Religia i wychowanie5. 
Dokument ten podaje instrukcję o poszanowaniu grup religijnych w szkołach 
publicznych. Rozróżnia między wychowaniem religijnym a nauczaniem religii 
w szkołach. Podkreśla, że wychowanie religijne w szkołach publicznych ma na 
celu wykształcenie (czyli uformowanie) w umysłach młodych ludzi zdrowego 
osądu w stosunku do wszystkich religii, ze szczególnym uwzględnieniem grup 

3  Tamże, s. 28; U.S. State Department, International Religious Freedom Report 2003: 
South Africa, s. 1-2

4  Konstytucja Republiki Południowej Afryki, rozdz. 2 (9), Akt No. 108/1996.
5  A s m a l  K a d e r  (Minister of Education), N a t i o n a l  P o l i c y  o n  R e l i g i o n 

a n d  E d u c a t i o n , D e p a r t m e n t  o f  E d u c a t i o n  (wyd.).
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religijnych obecnych w Republice Południowej Afryki. Skupia się na kształto-
waniu światopoglądu (i jego wartości) oraz na wychowaniu moralnym młodych 
ludzi6. 

Większość szkół w RPA zaniechało nauczania religii, kładąc nacisk na wy-
chowanie religijne przez rodziców oraz duszpasterzy odpowiedzialnych za 
wspólnoty religijne. Ministerstwo Oświaty nakazało również rozwiązanie zgro-
madzeń modlitewnych w szkołach, jak i posługi duszpasterskiej w kaplicach 
szkolnych, by nie faworyzować jednej grupy wyznaniowej.

Ze względu na obecność w państwie licznych prywatnych szkół wyznanio-
wych, mających specyfikę i kierujących się własnymi programami formacyj-
nymi (np. szkoły chrześcijańskie czy muzułmańskie) zaleca się, by nauczano  
w nich religii w duchu pluralizmu religijnego7. 

Chrześcijańskie święta: Boże Narodzenie i Wielki Piątek uznawane są  
w RPA za święta publiczne. Wierni niechrześcijańskich społeczności religijnych 
mogą także obchodzić własne święta religijne bez jakichkolwiek represji ze 
strony władz. Narodowe Stowarzyszenie Szkolnictwa wystąpiło do władz pań-
stwowych z petycją, domagając się rewizji świąt publicznych. Chciało zagwa-
rantować każdej grupie religijnej sprawiedliwość i równość w ich obchodzeniu.

Społeczny wymiar dialogu

System apartheidu (który zniesiono w 1991 r.) kształtował wśród ludności 
Południowej Afryki postawę bierności i braku potrzeby angażowania się w spra-
wy społeczne. Mimo tego, relacje między wyznawcami głównych tradycji reli-
gijnych w czasach apartheidu krzewione były na płaszczyźnie egzystencjalnej, 
międzyludzkiej. Przejawem tych odniesień były: dobre więzi międzyludzkie, 
mieszane małżeństwa, jak również wspólne uczestnictwo w modlitwach, szcze-
gólnie w pogrzebach kogoś w sąsiedztwie8.

Charakter rodziny w społeczeństwach „czarnych”, mulatów i Hindusów miał 
i ma strukturę wieloreligijną. Często występują przypadki, gdzie poszczegól-
ni członkowie rodziny należą do różnych grup wyznaniowych lub religijnych. 

6  Tamże.
7  Konstytucja Republiki Południowej Afryki, rozdz. 29 (3), Akt No. 108/1996.
8  W czasach apartheidu, jak i obecnie, w gettach murzyńskich i mulatów relacje społeczne 

nie zmieniły się. Okazywana jest wzajemnie pomoc sąsiedzka. Zdarzają się też i spory między 
sąsiadami, co ma przecież miejsce w każdej społeczności. Gdy umiera członek danej rodziny, 
ciało zmarłego zostaje przetransportowane do zakładu pogrzebowego. Przed domem, w którym 
żył, rozstawia się duży namiot, by było wystarczająco miejsca dla sąsiadów, którzy przychodzą 
bez względu na przekonania religijne, by modlić się w intencji zmarłego. Okres przygotowania 
do pogrzebu może trwać cztery lub pięć dni, a nawet dwa tygodnie.
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Trzeba również zaznaczyć, iż spotyka się w tych rodzinach liczne małżeństwa 
mieszane, szczególnie między chrześcijanami a hinduistami. Nie ma natomiast 
zasadniczo małżeństw mieszanych między chrześcijanami a ortodoksyjnymi 
muzułmanami. Muzułmanie powszechnie przyjaźnie ustosunkowani do chrze-
ścijan, w codziennych relacjach starają się jednak zachować czystość religijną. 
Muzułmanie żyjący w środowiskach miejskich są raczej zamknięci we własnej 
grupie. Troszczą się szczególnie o wychowanie swoich dzieci w duchu islamu  
i dlatego posyłają je wyłącznie do szkół muzułmańskich. Inaczej sytuacja przed-
stawia się w małych skupiskach miejskich, gdzie, nie mając możności zorgani-
zowania infrastruktury typowo muzułmańskiej, zmuszeni są do posyłania dzieci 
do szkół publicznych. Zachowują jednak odrębność kultową.

Okres apartheidu, który przez kilkadziesiąt lat dominował w społeczeństwie 
Południowej Afryki, przyczynił się do kwestionowania, przez prześladowa-
nych, niektórych prawd religijnych w tym wiary w Opatrzność Bożą w ich ży-
ciu oraz Bożą sprawiedliwość. Często „czarni” i „kolorowi” zadawali pytania: 
„Dlaczego Bóg pozwala chrześcijanom prześladować innych w tak okrutny spo-
sób?”; „Czy nie jest On księciem pokoju i miłości?”; „Czy – Biblia nie mówi  
o tej samej miłości Boga i bliźniego?” Mimo wspólnie przeżywanych trudności 
związanych z systemem apartheidu oraz braku nadziei na przyszłość (dla siebie 
i swych potomnych) liczni prześladowani zachowali wiarę w Opatrzność Boża. 
W Bogu znajdowali jedyną ostoję w sytuacji dyskryminacji, prześladowania  
i przemocy ze strony białych9. 

Przed pierwszymi wolnymi i demokratycznymi wyborami, które odbyły się 
w RPA w 1994 r., był czas pogłębienia dialogu międzyreligijnego. Niepewność 
o przyszłość państwa oraz lęk, w jaki sposób zostanie przekazana władza z rąk 
dominującej grupy rasistowskiej dla nowo wybranych władz, łączyła ludzi na 
wspólnych modlitwach, niezależnie od rasy czy tradycji religijnej10. 

Kiedy kwestia dialogu została przedstawiona przez papieża Pawła VI  
w encyklice Ecclesiam suam (1964 r.)11 i w Deklaracji o stosunku Kościoła do 
religii niechrześcijańskich Nostra aetate II Soboru Watykańskiego12, dialog re-

9  Często słyszałem wypowiedzi chrześcijan, iż w kościele lub w miejscach modlitwy mają 
poczucie własnej godności i czują się wolni.

10  Na początku 1990 r. krążyła po kraju opowieść, iż pewien człowiek miał wizję, w której 
widział krwawe przekazanie władzy w Republice Południowej Afryki. W wizji tej największa 
rzeka w kraju, Pomarańczowa, była wypełniona ludzką krwią. Wizja ta wywołała strach wśród 
ludu, powodując gwałtowny trend do wspólnych modlitw o przyszłość narodu. Pod wpływem 
tego nurtu prawdopodobnie zrodziła się również późniejsza myśl powołania do istnienia Komi-
sji Prawda i Pojednanie. 

11  P a w e ł  V I , Ecclesiam suam, Watykan 1964, nr 12-15.
12  W.M. A b b o t t , The Documents of Vatican II, New York 1966, s. 660-669.
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ligijny w Republice Południowej Afryki był już od wielu lat praktykowany na 
płaszczyźnie relacji międzyludzkich, w społecznym (sąsiedzkim, międzyrodzin-
nym) wymiarze życia.

Trzeba podkreślić wkład indywidualnych liderów poszczególnych tradycji 
religijnych, którzy zjednoczeni ideą wolności jednoczyli się solidarnie w modli-
twach, jak i wspólnej pracy na rzecz zwalczania rasistowskich struktur.

Czasy współczesne umożliwiają rozwój dialogu w społeczeństwie Republiki 
Południowej Afryki. Wierni różnych Kościołów i wspólnot eklezjalnych zgodnie 
podejmują wielorakie inicjatywy. Zaangażowani są w walce z AIDS. Prowadzą 
hospicja dla dotkniętych tą chorobą. Hospicja te otwarte są dla wszystkich 
grup religijnych. W miejscach pracy tworzą się dobre relacje międzyosobowe. 
Podejmowane są wspólne przedsięwzięcia na rzecz ochrony środowiska natu-
ralnego. Chrześcijanie różnych Kościołów i denominacji często wspólnie ob-
chodzą religijne święta. 

Kontakty między grupami religijnymi w społeczeństwie są przyjazne. Łączność 
ekumeniczna między Kościołami przyczynia się do rozwoju dwustronnych oraz 
wielostronnych działań, szczególnie na polu pomocy humanitarnej. Największą 
instytucją zrzeszającą wszystkie Kościoły jest Południowoafrykańska Rada 
Kościołów (SACC – South African Council of Churches) wchodząca w skład 
Światowej Rady Kościołów. Do SACC należą przedstawiciele wspólnot trady-
cyjnych Kościołów afrykańskich i Kościołów języka afrikaans oraz obserwato-
rzy wspólnot pentakostalnych (charyzmatycznych). Kościół rzymskokatolicki jest 
wobec SACC otwarty. Podejmuje współpracę na polu społecznym oraz humani-
tarnym13, angażuje się również we współpracę z innymi grupami religijnymi14.

Tymczasowa konstytucja Republiki Południowej Afryki podkreślała wagę  
i znaczenie pojednania narodu ze względu na przyszłość państwa. Konieczność 
jedności narodowej, dobro wszystkich obywateli i pokój w społeczeństwie wy-
magała zjednoczenia wszystkich obywateli RPA oraz odbudowania zdrowe-
go społeczeństwa15. Na bazie konstytucji państwa zawiązana została Komisja 

13  W Durbanie (mieście nad Oceanem Indyjskim) działa od wielu lat ośrodek DIAKONIA. 
Jego założycielem był abp Denis Eugene Hurley OMI. Ośrodek zrzesza licznych przedstawicie-
li różnych Kościołów, jak i grup religijnych. Jego celem jest przygotowanie młodych ludzi do 
pracy w społeczeństwie, a także dokumentowanie sytuacji społecznej w danym regionie pań-
stwa (stan Natal). Abp Hurley był nieugiętym mężem stanu. Prowadził bezkompromisową wal-
kę z apartheidem. W 1984 r. został fałszywie oskarżony o rzekome publikacje związane ze służ-
bami militarnymi Południowej Afryki w Namibii. Władze wycofały ten zarzut i w ramach resty-
tucji zapłacono mu 25 tys. rendów (jednostka monetarna RPA) za zniesławienie.

14  S. G ą d e c k i , XIX Spotkanie Międzynarodowego Katolicko-Żydowskiego Komite-
tu Łączności w Kapsztadzie, „Służba zdrowia a przywracanie godności obrazowi Bożemu”,  
www.archpoznan.org.pl/serwis/komun/2006/abp/kapsztad.html 

15  Tymczasowa Konstytucja Republiki Południowej Afryki, Akt no. 200 z 1993 r.
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Prawda i Pojednanie, na której czele stanął arcybiskup anglikański Desmond 
Tutu (laureat pokojowej nagrody). Komisja postawiła sobie za cel przebacze-
nie i zgodę między wszystkimi grupami społecznymi w państwie. Działania 
Komisji zyskały powszechne poparcie ludności. Spotkały się jednak również  
z krytyką, szczególnie ze strony niektórych przedstawicieli tradycji religij-
nych, gdzie słowo „przebaczenie” nie wiąże się z tymi samymi wartościami, co  
w chrześcijaństwie16.

Trzeba również wspomnieć o bolesnych doświadczeniach, które zakłóciły 
dialog religijny. Ich przyczyną były działania ekstremistycznej grupy islamskiej 
PAGAD. Od 2000 r. zauważa się spadek przestępczości i działań terrorystycz-
nych w miastach, spowodowany rozbiciem tych grup i postawieniem ich lide-
rów i aktywistów przed sąd17. 

Był też okres, kiedy muzułmańska wspólnota protestowała przeciwko nie-
możliwości płacenia kaucji za swych aresztowanych członków. Krytykowała 
nadto decyzje ministerstwa sprawiedliwości jako nieprawidłowe w porównaniu 
z postępowaniem wobec innych tradycyjnych grup religijnych18. 

* * *

Dialog religijny okazał się sprawdzoną reakcją na przemoc i nienawiść, przez 
którą przeszło społeczeństwo Republiki Południowej Afryki. Przyjął on różne 
formy. Dialog serca (dialog życia) prowadzony był i jest w środowisku zamiesz-
kania wiernych różnych religii – w sąsiedztwie, w miejscach pracy i nauki.  
Z kolei dialog dzieł (czyli społecznego zaangażowania) stawia sobie za cel dą-
żenie do pełnej wolności osoby ludzkiej oraz poszanowania każdego bez wzglę-
du na żywione przezeń przekonania religijne. 

W obecnym opracowaniu nie omówiono oficjalnego dialogu między przed-
stawicielami różnych religii, czyli tzw. dialogu teologicznego czy też dialogu 
specjalistów. Występuje on na płaszczyźnie indywidualnych spotkań, znajomo-
ści czy przyjaźni między przedstawicielami różnych tradycji. Przedstawiciele 
wyznań chrześcijańskich, w szczególności przedstawiciele Kościoła rzymsko-
katolickiego prowadzą na tym polu ożywioną działalność. Zapewne w bliższej 
lub dalszej przyszłości dialog między przedstawicielami głównych religii przyj-
mie jeszcze bardziej zorganizowane formy. Należy żywić nadzieję, że wyznaw-

16  R.R. C h a p m a n , B. S p o n g , Religion and Reconciliation in South Africa. Voices of 
Religious Leaders, Pietermaritzburg 2003. 

17  U.S. State Departament, International Religious Freedom Report 2003: South Africa, 
s. 3.

18  Tamże, s. 3
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cy różnych religii żyjący w Republice Południowej Afryki są na dobrej drodze. 
Na drodze, gdzie religie świata będą „widzieć zapowiedź tego, na czym powi-
nien polegać – zgodnie z wolą Boga – rozwój historii ludzkości: musi ona stać 
się braterską wędrówką, w której towarzyszymy sobie nawzajem, podążając do 
transcendentnego celu, który On dla nas ustanowił”19. 

bp Adam Musiałek SCJ, De Aar – Republika Południowej Afryki

19  J a n  P a w e ł  I I , Przemówienie na zakończenie Światowego Dnia Modlitwy o Pokój, 
Asyż, 27 października 1986 r., L’Osservatore Romano. (wyd. pol.) 10/1986, s. 17.
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IV. POLSCY MISJONARZE W REPUBLICE POŁUDNIOWEJ AFRYKI – DANE 
STATYSTYCZNE Z 2008 R.1

Kapłani Fidei Donum przebywający na misjach 
w Republice Południowej Afryki 

(podział wg diecezji)

Białostocka 1

Elbląska 2

Lubelska 1

Poznańska 1

Radomska 1

Sandomierska 3

1  Tabele zostały opracowane na podstawie danych otrzymanych z Komisji Episkopatu Pol-
ski do Spraw Misji.
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Kapłani Fidei Donum, którzy zakończyli  pracę misyjną  
 w Republice Południowej Afryki 

(podział wg diecezji)

Białostocka 3
Częstochowska 1
Koszalińsko-Kołobrzeska 1
Lubelska 1
Łowicka 1
Łódzka 1
Radomska 1
Sandomierska 1
Sosnowiecka 1
Tarnowska 2
Warmińska 3
Warszawska 1
Zamojsko-Lubaczowska 1

Członkowie zgromadzeń zakonnych męskich przebywający na misjach 
 w Republice Południowej Afryki

Chrystusowcy 3

Misjonarze Ducha Świętego 1

Paulini 3

Salezjanie 3

Sercanie 8

Zgromadzenia zakonne męskie, które zakończyły działalność misyjną  
w Republice Południowej Afryki

Chrystusowcy 8

Jezuici 7

Misjonarze Ducha Świętego 3

Paulini 1

Pasjoniści 1

Salezjanie 4

Sercanie 3

Synowie Serca Jezusowego 1
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Siostry zakonne przebywający na misjach  
w Republice Południowej Afryki

Siostry Franciszkanki Misjonarki Maryi 1

Siostry Kapucynki (kontemplacyjne) 2

Siostry Służebnice Ducha Świętego 1

Siostry Służebnice Krzyża 3

Siostry Służebniczki Starowiejskie 11

Siostry Świętej Rodziny 2

Zgromadzenia zakonne żeńskie, które zakończyły działalność misyjną  
w Republice Południowej Afryki

Siostry Dominikanki 1

Siostry Kapucynki (kontemplacyjne) 2

Siostry Karmelitanki Bose 1

Siostry Misjonarki Miłości 1

Siostry Służebniczki Starowiejskie 22

Siostry św. Rodziny 3

oprac. Eugeniusz Sakowicz, Warszawa
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