SZEPTEMBER 1.

Boldog Ghebre Mihály
Áldozópap

* Mertule Mariam, Etiópia, 1788. 
+ Etiópia, 1855. augusztus

	
	Ghebre Mihály - akinek neve azt jelenti: ‘Mihály arkangyal szolgája’ - 1788- ban született Mertule Mariamban. Tízéves korától kolostori iskolába járt, majd 1807-ben novíciusként kolostorba lépett; teológiai tanulmányait a doktori fokozattal fejezte be.
	Azonban minél többet tanult, annál inkább kínozta a belső nyugtalanság és a teljes igazság megismerésének vágya. A teológia tudománya jórészt a Krisztus személyéről szóló monofizita vitákban merült ki, a szerzetesi élet pedig külsőséges vallási gyakorlatokban és értelmetlenné vált formákban merevedett meg. A régi szerzetesek emlékezetében elevenen élt. A szerzetesek kézikönyve,amely értékes kincs lehetett, de sehol sem volt már föllelhető. 
	Mihály nem sajnálta a fáradságot, hogy megkeresse ezt a kincset, s 1815-től 1825-ig zarándokolt kolostorról kolostorra, míg végül a fővárosban, Gondarban rábukkant. Itt is maradt tizenegy évig, de ez idő elteltével még csalódottabb volt, mint előtte. Elhatározta, hogy Jeruzsálembe zarándokol, remélve, hogy ott majd közelebb jut Krisztus igazságához.
	Amikor egy küldöttség utazott Kairóba, hogy a pátriárkától új abunát (érseket) kérjen, csatlakozott a csoporthoz, melyet egy olasz lazarista hithirdető, De Jacobis Szent Jusztin apostoli prefektus vezetett. Kairóban nem értek el sikert. A pátriárka rákényszerített Etiópiára egy huszonkét éves szerzetest abunaként, aki nemcsak tanulatlan, hanem erkölcstelen is volt. Mihály az egész küldöttség előtt föltett neki egy Krisztusra vonatkozó kérdést; a válasz azonban siralmasan hangzott. Mihály így ítélte meg:
	- Szellemileg Ön csak félszemű! Tudatlansága nyilvánvalóvá lett számunkra.Ennek ellenére a jelöltet püspökké szentelték, és fölvette a Szalama abuna nevet.
	Jusztin Kairóból Rómába vezette csoportját. Azt hitte, ez lesz a legjobb eszköz arra, hogy eloszlassa Etiópiának Rómával kapcsolatos sok-sok előítéletét. A látogatókat lenyűgözte az örök város, s még inkább XVI. Gergely pápa (1831— 46) személye, aki kétszer is fogadta őket kihallgatáson, s aki nagyon különbözött Etiópia egyházának pátriárkájától és abunájától. Hazafelé vivő útjuk Palesztinán át még egyfelé tartott, utána azonban egy időre megint elvált Jusztin és Mihály útja.
	Úgy tűnik, Mihályban ez az út kettősséget szült. Nem akart szakítani etióp egyházával, ugyanakkor hivatottnak érezte magát, hogy Krisztus igaz hitét, amelyet Rómában és Jeruzsálemben megtalált, minden etiópiai általános hitvallásává tegye. A kairói pátriárka támogatta, és megfelelő írást adott neki Szalama abunához.
	A zarándok ujjongva tért vissza hazájába. Szalama abuna azonban nem felejtette el kairói megaláztatását. Nyilvánosan elkobozta a pátriárka iratát, és rákiáltott átadójára:
	- Menj, te átkozott, te kiközösített!
	Mihály akkor megkérdezte:
	- Ön elutasította a pátriárka írását, ezért ettől a pillanattól fogva önnek nincs illetékessége: hogy akar tehát ön, a lázadó, kiközösíteni engem?
	Mihály nagy terve, hogy az etiópiai egyházat Krisztus igaz hitére vezesse, meghiúsult. Csalódottan kereste föl Jusztint, aki hat hónapon át naponta neki szentelte idejét, hogy vallási és teológiai beszélgetések során segítsen a keresőnek nehézségei megoldásában. Végül 1844-ben tanítója előtt letette Mihály a katolikus hitvallást. 
	Jusztin kiváló segítőre talált Mihályban, aki csakhamar az új alapítású szemináriumban ifjú honfitársait készítette elő a papságra. Nemsokára megírt egy nyelvtant, szótárt, és katekizmust ge’ezül, Etiópia liturgikus nyelvén. Majd járta a falvakat, városokat és kolostorokat, hogy mindenütt hirdesse a katolikus hit igazságát. Rendkívüli műveltsége, tüzes beszédkészsége és mély jámborsága sokakat megnyert a katolikus Egyház számára.
	Szalama abuna ijedten látta, mint csökken befolyása. Sikerült ellenfelét láncra vernie, két hónap múlva azonban Ubie fejedelem parancsára szabadon engedték Mihályt. Az időközben püspökké lett Jusztin 1851-ben pappá szentelte őt, majd fölvette a lazaristák kongregációjába is.
*

	Amikor a kalandor Kassza lett Etiópia uralkodója, a helyzet ismét Szalama abuna javára fordult: együttesen vették föl a harcot a katolikus vallás ellen. Kiadtak egy rendeletet, mely szerint egy általuk szerkesztett hitvallást minden etiópnak halálbüntetés terhe alatt el kellett fogadnia. Az etiópiai klérus kinyilvánította egyetértését, a katolikusok - püspökük és öt papja - elutasították. A bátor hitvallókat fogságba vetették. Jusztint öt hónap múlva elengedték, és katonai őrizettel a határra kísérték. Nem jutott azonban messzire, mert a börtön és az út szenvedései kimerítették szervezetét és hamarosan meghalt.
	A bennszülött papokat válogatott kínzásoknak vetették alá: hetekre kifeszítették a lábukat egy facövekhez, s így hagyták őket a perzselő napon és a hideg éjszakán is, napokon át semmit sem kaptak enni, ismételten csaknem halálra ostorozták őket.
	Eközben Kasszát II. Teodorosz néven ünnepélyesen császárrá koronázta Szalama abuna. Hatalma tetőpontján állt, egész Etiópia meghajolt előtte, csak egy csoport mert ellene szegülni: Ghebre Mihály és négy társa. A négus a táborába vitette a „lázadók” vezérét. Mivel semmiféle fenyegetés nem használt, két órán keresztül ostoroztatta.
	A csaknem halálra kínzottnak még két hónapon át kellett nehéz láncokban követnie a csapatot. Ekkor új ítélkezésre került sor.
	A négus felkelt és így kiáltott:
	- Ti mindnyájan, abuna és az egyház szolgái, halljátok! Titeket hívlak tanúként és bíróul. Az egész népet alávetettem törvényemnek és hitemnek. Csak ez az ember tagadta meg, hogy engedelmeskedjék nekem.
	- Nem ismerem hitemnek más bíráját, mint Krisztust és földi helytartóját, a római pápát! - felelte Mihály.
	 - És én, én talán nem vagyok bírád?
	- A test ugyan a hatalmadban van, de a lélek nem. Jogtalanság, ha az emberi erőszak kijelenti: vagy el kell fogadnod a hitemet, vagy meg kell halnod. Te Etiópia zsarnoka vagy, az abuna pedig a démonod!
	Ez már sok volt.
	Teodorosz dühtől fulladozó hangon kiáltotta:
	- Katonák, vezessétek a vesztőhelyre, és lőjétek agyon!
	A jelenlevő angol követ közbenjárására azonban a halálbüntetést életfogytig tartó fogságra változtatták. Így a hitvallót a hadsereg újabb három hónapon át vonszolta végig az országon; s ez néma prédikáció volt mindenki számára, aki látta láncait és elkínzott testét. Amikor a hadseregben kitört a kolera, Ghebre Mihályt az elsők között ragadta el 1855. augusztus 28-án.
 



SZEPTEMBER 2.
  
Szeptemberi vértanúk
a francia forradalom áldozatai 

+ Párizs, 1792. szeptember 2-3.

	A francia forradalom nagyon hamar az Egyház ellen fordult. Igen gyorsan kiderült, hogy a testvériség, egyenlőség, szabadság eszméi az Egyház tagjaira nem igazán érvényesek. A forradalom és az azt követő háborúk értelmetlen vérfürdőiben mintegy 2 millió, többnyire ártatlan embert öltek meg, köztük egyháziak ezreit, fiatal szerzeteseket és szerzetesnőket, ezért vallási és erkölcsi szempontból a francia forradalmat - mint általában a forradalmakat - nem lehet pozitívan értékelni. A katolikusok üldözésének megindításához az ürügy ugyanaz volt, mint korábban, VIII. Henrik (ur. 1509-47) angol király esetében. 
	Henrik 1531-ben elszakította Angliát a pápától és egyházfővé tette magát. Kimondatta a parlamenttel, hogy a dogmák értelmezése és a liturgia szabályozása a királyt illeti, aki egyben az új, anglikán egyház feje. A katolikusoktól feltétlen hűséget követelt, amit esküvel kellett megfogadni, s aki erre nem volt hajlandó, az életével fizetett, mint például Morus Szent Tamás és Eisher Szent János. 
	Ugyanez történt Franciaországban: 1790. július 12-én az alkotmányozó gyűlés a klérust is az alkotmány elfogadására kötelezte. Ez megosztotta a papságot: egy része tudomásul vette a követelést, mert úgy ítélték, hogy a kérdés nem hit és erkölcs körébe tartozik; a papság másik része a római Egyház elleni támadásnak látta és ellenállt. 
	November 27-én a gyűlés minden érsek, püspök és pap számára kötelezővé tette az alkotmányra tett következő esküt: „...hű maradok a nemzethez, a törvényhez és a királyhoz, és minden erőmmel megtartom a nemzetgyűlés által alkotott és a király által elfogadott alkotmányt”.
	 A klérusnak kb. harmada fenntartásokkal ugyan, de letette a kikövetelt esküt. Akik nem tették ezt, azok részben emigráltak, részben állomáshelyüket elhagyva Párizsba húzódtak, ahol különböző intézmények épületeiben el tudtak tűnni a hatóságok elől. De a nemzetgyűlés a kommün hatására újabb törvényeket hozott az arisztokraták és az esküt le nem tett papok ellen. Kimondták „minden, a papok által kitalált bálvány” megsemmisítését: a templomok szobrait és fémtárgyait beolvasztották, s fegyvert készítettek belőlük.
	Az 1791 szeptemberében létrehozott törvényhozó gyűlés feladata a római Egyház és az esküt le nem tévő papok megsemmisítése volt. A girondisták, a párizsi sajtó és a forradalmárok azzal vádolták őket, hogy az emigráns királypártiakkal összeesküdtek a nemzet ellen. November 29-én a gyűlés kimondta, hogy azok a papok, akik 8 napon belül nem teszik le az alkotmányos esküt, „ellenforradalmárok a törvénnyel és rossz szándékúak a hazával szemben”. 
	1792 tavaszán a katonai vereségek és az osztrák-porosz beavatkozás veszélye tovább szította az „áruló klérus” elleni gyűlöletet. Közben az országból elmenekült papok ösztönzésére VI. Pius pápa (ur. 1775-99) a forradalom-ellenes szövetség pártjára állt. Erre a gyűlés minden nem esküdt papot összeesküvőnek és a nemzet ellenségének nyilvánított. Augusztus 10-én a gyűlés elhatározta a király letételét. Szeptember 2-án reggel a Nép Barátja című újságban Marat az „ellenségtől” való megtisztításra szólította föl a népet, ami sorozatos gyilkosságokhoz vezetett.
	Ennek a keresztényüldözésnek lettek az áldozatai a copiégne-i kármelita apácák is. Július 12-én a konvent rendelkezésére összekötözött kezekkel több kordén Párizsba szállították, majd a Conciergerie börtönbe internálták őket. Július 17-én meg kellett jelenniük a forradalmi törvényszék előtt. A vádiratból kiderült, hogy a vád valódi oka a kármelita hivatásukhoz való hűségük volt. A sommás ítélet halálbüntetésre szólt. Összesen tizenhatan voltak ekkor, a novíciával és a két világi kapusnővel együtt.
	Kordékon vitték őket a guillotinehoz. A vérpad lábánál a szerzetesnők megújították korábbi fogadalmukat, és elkezdték énekelni a Veni Creator Spiritus himnuszt. Utána letérdeltek, hogy fogadják a priornő áldását. A novíciát elsőként, a priornőt utolsónak végezték ki.
	 24 óra alatt több mint 200 papot és mintegy 1100 keresztényt öltek meg: A Saint Germain-apátságban 20 papot öltek meg, akik már úton voltak a deportálásra. Eskü letételére szólították föl őket, de mivel ezt egyenként megtagadták, leszúrták őket. Maillard, az osztag vezetője ezután a kármelita kolostorba vitte csapatát, ahol először az arles-i érsekkel, majd a saintes-i és a beauvais-i püspökkel, végül 91 pappal végeztek. 	A rendőrfőnök parancsot adott, hogy a két helyszínen minden nyomot tüntessenek el. Hajnali háromkor viszont a különítmény betört a La Force börtönbe, ahol megölték a többségükben arisztokrata rabokat, köztük három papot is. A Saint Firminus-szemináriumban 90 pap tartózkodott. A felbőszített tömeg itt bíróságot rögtönzött, s áldozataikat kidobták az ablakon. A párizsi kommün körlevélben szólította föl a megyéket, hogy a haza megmentésére kövessék e véres napon kapott példát.


SZEPTEMBER 3.    

Nagy Szent Gergely 
pápa

* Róma, 540 körül
+Róma, 604. március 12.

	Rómában született 540 körül. 
	A 6. században a római népet szinte megszakítás nélkül járványok, éhínség és nyomor sújtották.  A népvándorlás különféle hódítói irgalmatlanul pusztították az ókori emlékeket. 
	Ennek a nyomorúsággal teljes évszázadnak az utolsó évtizedében került Péter székébe az az ember, akit joggal neveznek így: „Az utolsó római és az első középkori pápa.”
	Gergely ősei régi, római arisztokraták voltak. A Monte Coelión lévő főúri palotában született. Ifjúkorában közigazgatási pályára készült, és az előkelő, szimpatikus fiatalember gyorsan haladt egyre feljebb a hivatali méltóságok fokozatain. Életének harmincadik éve körül járhatott, amikor 572-ben a város legmagasabb közigazgatási hivatalát viselte: Róma prefektusa lett. Ebből a pozícióból jól átláthatta a város, sőt egész Itália helyzetét is. Ekkor szerezte azokat az ismereteket, melyeknek birtokában később olyan hatásos kezdeményezései voltak nemcsak a város, hanem egész Itália javára. Ismereteinek különösen akkor látta hasznát, amikor a császári hivatali gépezet fölmondta a szolgálatot, és a zsoldoscsapatok, mivel fizetségüket nem kapták meg a császártól, átpártoltak a határvidékeken portyázó törzsekhez. Az ifjú prefektus azonban minden külső elismerés és siker dacára sem lelte belső békéjét. Csendes magányra vágyakozott. De a történelmi óra parancsa szólította őt mint „Isten konzulját” (ez a sírfelirata a római Szent Péter-bazilikában): „Szívünk szerint ugyan vágyódunk a csöndre, sokak java miatt azonban nélkülöznünk kell.”
	 Szinte észrevétlenül mondott le a prefektusi tisztségről, és visszavonult atyja palotájába, ahol három nagynénje már a világtól visszavonult, elmélyült vallásos életet élt. A Monte Coelión lévő palotát Gergely kolostorrá alakította, és Szent András apostol oltalma alá helyezte. Békés, szemlélődő életét I. Benedek (575-579) vagy II. Pelagius (579-590) pápa zavarta meg azzal, hogy kiválasztotta és fölszentelte a római egyház diákonusává. Mint diákonus Gergely a hét kerület egyikének élére került, s az egyház karitatív, illetve anyagi ügyeit intézte. Amikor a pápa látta, hogy feladatát milyen gondosan és ügyesen teljesíti, megbízta az egyik legkényesebb és legmagasabb tisztséggel: kinevezte apokrisziárnak. 
	Az apokrisziár a pápa követe és állandó képviselője volt a császári udvarban, Konstantinápolyban. Ő biztosította az Egyház nyugati és keleti része között a legmagasabb szintű összeköttetést. II. Pelagius pápa kinevezte és elküldte Gergelyt II. Tiberius császárhoz. Műveltsége, hivatali ügyekben való jártassága és személyének kedvessége hamarosan nagy tekintélyt szerzett a császári udvarban Gergelynek. Minden erejével azon fáradozott, hogy a sok oldalról veszélyeztetett itáliai népnek segítséget szerezzen a császártól. Minden ilyen törekvését meghiúsította azonban a ravennai helytartó, egy különben jelentéktelen ember. Gergely ezért 585-ben visszatért Rómába, lemondott hivataláról, és visszavonult az általa alapított Szent András-kolostorba.
	589 őszén a Tiberis megáradt, s elöntötte a várost. A lakosság egy része a vízben lelte halálát, sokan pedig az áradás után föllépett járványok áldozatai lettek. Maga a pápa is e járványban halt meg. A római nép és a klérus a pápaságra egyetlen jelöltet látott: Gergelyt. Ő eleinte vonakodott e tisztség elfogadásától, de amikor Mauritius császár is, akit apokrisziár korában Gergely keresztelt meg, nyomatékosan helyeselte, elfogadta a választást. 590. szeptember 3-án szentelték püspökké, és azonnal teljesülni kezdtek a hozzá fűzött remények. Gergely a pápaságot az Egyház szolgálatának tekintette. Püspöktársaira való tekintettel így nevezte magát: „Isten szolgáinak szolgája”. 
	Először a római és az itáliai népet vette gondjába. A szegényebbeket éppen éhínség fenyegette, ezért a Patrimonium Petri – ez a római egyház Campaniában, Dél-Itáliában és Szicíliában elterülő nagy birtokainak volt az összefoglaló neve – jövedelmét az ínség enyhítésére akarta fordítani. Ám a longobárdok hadjáratai, a császári hivatalnokok túlkapásai és az egyházi vagyonkezelők lelkiismeretlenségei miatt e birtokok alig-alig jövedelmeztek valamit. Ezért Gergely pápa jó gyakorlati érzékkel és emberismerettel új vagyonkezelőket választott, akik a birtokot hamarosan fölvirágoztatták. Utasította gondnokait, hogy a császári hivatalnokokkal való jó kapcsolat érdekében ne fukarkodjanak, ha ajándékot kell adniuk. Nagyon szigorúan felügyelt arra, hogy az egyházi szolgálatban a bérlők és a parasztok igazságos és emberséges bánásmódban részesüljenek. Kamatmentes kölcsönnel segítette őket az elinduláskor. 
	Gazdaságpolitikája, amely az akkori Itáliában szokatlan volt, meglepő sikerrel járt. A most már bőségesen befolyó jövedelmeket a templomok, a papság, a longobárdok elől elmenekült szerzetesek – csak Rómában háromezer menekült apáca élt ezekben az években! – és nem utolsósorban a római nép megsegítésére fordította. Foglyokat is váltott ki a longobárdok rabságából. 
	Bár nem kereste, hamarosan bele kellett szólnia a nagypolitikába is. A longobárdokkal szemben tanúsított magatartását az elérhetőnek látszó eredmények határozták meg. A rosszul informált Mauritius császár heves vádaskodásai ellenére magas adókat fizetett a longobárdoknak, és ezzel könnyített a nép sorsán. 
	Sűrű levelezést folytatott a bajor hercegnővel, Theodelindával, aki a longobárd király, Authari felesége volt; majd ennek utódával, Agilulf királynővel is, és ezzel előkészítette az egész longobárd törzs megtérését. Eljárása akkor kapta meg végső igazolását, amikor a trónörökös, Adlevald megkeresztelkedett. 
	Hispániában a nyugati gótok későbbi királyának, Rekkarednek az arianizmusból a katolikus hitre való megtérése szintén Gergelynek volt köszönhető. A szűk látókörű kortársak nehezményezték, hogy kapcsolatban áll a hatalmas frank királynővel, Brunhildával. Kétségtelen, Brunhilda hatalomra vágyó, gátlástalan úrnő volt, ha érdekeiről volt szó. Gergelynek azonban, ha valamit el akart érni, a tényleges helyzetből kellett kiindulnia. Feladatát nem abban látta, hogy elítélje a királynőt, hanem hogy figyelmeztesse emberi kötelességeire. El is érte, hogy szabad átvonulást, kíséretet és támogatást kapott frank földön az a missziós csoport, amelyet Ágoston vezetésével Gergely az angolszászokhoz küldött. 
	Gergely liturgikus szövegeket írt, s fölkarolta a liturgikus ének ügyét. Irodalmi hagyatékában mindenütt fölfedezhető a lelkipásztori szempont. 854 levele maradt ránk, melyek a nyáj körüli fáradhatatlan munkájáról tanúskodnak. Lelkipásztori regula című művében olyan lényeglátással fogalmazta meg a papi méltóságot, hogy a középkor számára valóban regula volt. A Jób könyvéhez írt magyarázatainak bizonyságai, hogy nagyon ismerte az embert és mély életbölcsességet birtokolt. Dialógus című munkája az itáliai szentek csodás életrajzainak gyűjteménye. Gergely pápa a középkorban a legolvasottabb szerző volt. Ez magyarázza, hogy VIII. Bonifác negyedikként a nagy nyugati egyházatyák közé sorolta Szent Ambrus, Jeromos és Ágoston mellé.
Nagy Szent Gergelyt 604. március 12-én temették el Rómában.
*
	A nagy szerzetespápa életéről, akit korának nyomorúságai késztettek oly sok cselekvésre, hogy „gondjával átölelte a földkerekséget egyik szélétől a másikig, és gyógyított minden sebet”, a levelei, életrajzai és a legendák tudósítanak. 
	Egyik legendája mondja el a következő történetet: Amikor Gergely még szerzetes volt és a kolostor íróműhelyében dolgozott, egy hajótörött képében angyal zörgetett az ajtón, s segítséget kért. Gergely adott neki egy ezüstöt. Nem sokkal később a hajótörött ismét visszajött további segítségért. Megint kapott egy ezüstöt. Mikor harmadszor tért vissza, Gergely egy árva tallért nem talált az egész kolostorban. Ezért fogta azt az ezüst tálat, amelyben az édesanyja főzeléket szokott neki küldeni, odaajándékozta a koldusnak, aki vidáman ment el. Később, amikor Gergely már pápa volt, gyakran meghívott az asztalához szegényeket. Az egyik nagycsütörtökön meghagyta a kancellárjának, hogy gyűjtsön össze tizenkét szegényt. Mikor asztalhoz ültek, Gergely meglepődve látta, hogy a vendégek tizenhárman vannak. Számonkérte a kancellártól a pontatlanságot, de az azzal szabadkozott, hogy ő csak tizenkét vendéget hozott, számoljon csak utána a pápa. És valóban, a tizenharmadik vendéget más nem látta, csak Gergely. Maga mellé vette tehát ezt a titokzatos vendéget az asztalnál, és érdeklődött a neve után. Akkor az idegen így válaszolt neki:
	- Tudd meg, hogy én vagyok az a hajótörött, akinek annak idején az ezüsttálat ajándékoztad. És azt is tudd meg, hogy az Úr azon a napon választott ki téged arra, hogy az Egyház feje légy. Gergely csodálkozva kérdezte, honnan tudja mindezt. Az erre így válaszolt:
	- Én angyal vagyok, és az Úr azért küldött hozzád, hogy őrizzelek. Amit csak kérsz az Úrtól, általam kapod meg tőle.
	 Első pápai cselekedete még a fölszentelése előtt egy könyörgő körmenet volt. Mezítláb ment a körmenetben, az emberek pedig imádkozva és énekelve vonultak vele a Lateránból a Szent Péter-bazilikába. 	Mikor a Tiberis felé közeledtek, csodálatos látványban volt részük: Hadrianus császár síremléke fölött megpillantották Mihály főangyalt. E jelenés emlékére áll ma is Mihály főangyal bronzszobra az Angyalvár felett.
	Példaadó volt Gergely magatartása a nem keresztényekkel szemben is. A terracinai püspök egyszer féktelen buzgóságában elvette a zsidóktól a zsinagógájukat. Ezek a pápához fordultak oltalomért, s ő így írt a püspöknek: „Azt akarom, hogy orvosold a panaszt. Hiszen azokkal, akik nem tartoznak a keresztény valláshoz, szelíden, jóságosán kell bánnunk, és barátságosan kell velük szólnunk, hogy a keménységünk el ne űzze őket, hanem elfogadják tőlünk a meghívást az evangélium szépséges hitére.” 













SZEPTEMBER 4.     
    
Palermói Szent Rozália 
szűz, remete

* Palermo, Szicília, 12. század
+ Montepellegrino, Palermo mellett, 1166 körül

	A 12. Században született Szicíliában, Palermoban.
	Palermói Róza Margit királynő udvarhölgye volt, akitől ajándékba megkapta a Pellegrino-hegyet. Ide vonult vissza egy barlangba vezekelni, és itt halt meg, Montepellegrinoban, 1166 körül.
	 Sírja mellé kápolnát építettek. Különösen a pestis ellen kérték oltalmát. 1623 októberében Rozália megjelent egy beteg asszonynak, meggyógyította és meghagyta neki, hogy zarándokoljon el a Montepellegrinón lévő kápolnához. 
	Az asszony csak 1624 májusában teljesítette a kérést. Ekkor Rozália újra megjelent, és megmutatta neki a sírhelyét. Július 15-én kiemelték, 1625. február 11-én azonosították az ereklyéket. VIII. Orbán pápa elrendelte Rozália tiszteletét és egy templom építését. Az építők egy föliratos követ találtak, melyen ez állt: Én, Rozália, Quisquine és Rosa urának, Sinibaldnak leánya, az én Uram, Jézus Krisztus szerelméért határoztam el, hogy ebben a barlangban fogok lakni’. 
	Esterházy Pál nádor a Fraknó vára melletti hegy csúcsára 1666-ban Szent Rozália tiszteletére kápolnát építtetett. Később az egész vonulatot Rozália-hegységnek nevezték el, s tiszteletére sokfelé építettek kápolnákat. Szent Rókussal és Sebestyénnel együtt a járványok ellen hívják segítségül.


SZEPTEMBER 5. 
        
Boldog Kalkuttai Teréz anya Lisieux-i Szent Terézről nevezett Mária Terézia
Rendalapítónő

* Üsküb, Törökország (ma Szkopje, Macedónia),1910. augusztus 26.
+Kalkutta, India, 1997. szeptember 5.

	Születésem szerint albán, állampolgárságom szerint indiai vagyok. Ami a hitemet illeti, katolikus szerzetesnő vagyok. Hivatásom szerint az egész világhoz tartozom, de ami a szívemet illeti, teljesen Jézus Szívéé vagyok.” Maga Kalkuttai Teréz anya mondta e szavakat önmagáról. „Isten még mindig szereti a világot, és azért küld engem és téged, hogy a szegények iránti szeretetének és együttérzésének jelei legyünk.” 
	Nyolcéves volt, amikor édesapja váratlanul meghalt, s a család komoly anyagi nehézségek közé került. Az édesanya, Drane határozottsággal és szeretettel nevelte gyermekeit, nagy hatással volt Ágnes jellemére és hivatására. 1928 szeptemberében, 18 évesen, azzal a vággyal, hogy misszionárius akar lenni, Ágnes elhagyta a szülői házat és Írországba ment, ahol belépett a Lorettói Nővérek Társaságába. 
	Hat évi tanítás után 1937. május 24-én tett örök fogadalmat, hogy amint ő maga mondta: „örökre Jézus menyasszonya legyen”. E naptól kezdve hívták Teréz anyának.1944-ben az iskola igazgatónője lett. Húsz évet töltött „Lorettóban” elmélyült imádságban, nővértársai és növendékei iránti tevékeny szeretetben; és boldog volt.
	1946. szeptember 10-én vonaton Darjeelingbe indult az évi lelkigyakorlatra, útközben kapta a „sugallatot”, „a hivatásán belüli külön meghívást”. Ezen a napon, mint mondta, Jézusnak a szeretet és a lelkek iránti szomjúsága vette birtokába a szívét, s e szomjúság csillapításának égő vágya lett egész életének sarkpontja. 
	Jézus kinyilatkoztatta neki, mennyire fáj látnia a szegények elhagyatottságát, azt, hogy nem ismerik Őt, s hogy mennyire vágyódik az ő szeretetükre is. Arra kérte Teréz anyát, hogy alapítson szerzetes közösséget - a Szeretet Misszionárius Nővéreit - a szegények között a legszegényebbek szolgálatára. Két év telt el különféle vizsgálatokkal, míg Teréz anya megkapta az engedélyt új küldetése megkezdéséhez. 1948-ban öltötte magára először a kék csíkkal szegélyezett fehér szárit, s lépett ki szeretett lorettói koventjének küszöbén azzal, hogy elindul a szegények világába. 
	December 21-én ment először a külvárosba: családokat látogatott, sebes csecsemőket fürdetett, gondjaiba vett egy utcán fekvő beteg öregembert és egy asszonyt, aki az éhségtől és a tuberkulózistól haldokolt. 	Minden napot szentmisével kezdett, majd kezében a rózsafüzérrel útnak indult, hogy azoknak szolgáljon, „akikkel nem törődnek, akiket nem szeretnek és nem akarnak”. Néhány hónappal később egykori növendékei egymás után csatlakoztak hozzá. Alapítása, a Szeretet Misszionárius Nővéreinek új társasága.
	Kilenc évvel később, 1960 elején kezdte küldeni Teréz anya az első nővéreket India más részeibe.VI. Pál pápa 1965 februárjában pápai jogú kongregációnak ismerte el az alapítást, s ez arra bátorította Teréz anyát, hogy missziós házat nyisson Venezuelában, amit hamarosan Rómában és Tanzániában, majd az összes kontinensen újabb alapítások követtek. 
	1980-1990 között a kommunista hatalom alatt álló országokban is házakat nyitott, beleértve a Szovjetuniót, Albániát és Kubát is. Hogy a szegények mind fizikai, mind lelki szükségleteinek jobban megfelelhessen, Teréz anya 1963-ban megalapította a Szeretet Missziós Testvérei férfiágat, 1976-ban a szemlélődő női, 1979-ben a szemlélődő férfiágat, s 1984-ben a Szeretet Missziós Papjai társaságot. Alapításai nem korlátozódtak a szerzetesi hivatásra: megalakította a Teréz Anya Munkatársa, illetve a Beteg és Szenvedő Munkatársak csoportokat is különböző nemzetiségekhez és vallásokhoz tartozó személyekből, akikkel megosztotta a maga imádságos lelkületét, egyszerűségét.
	Küldetése rendkívül gyors elterjedésének éveiben a világ fölfigyelt Teréz anyára és művére, sok díjjal és kitüntetéssel tisztelték meg: 1979-ben kapta meg a Nobel-békedíjat. A média is egyre fokozódó érdeklődéssel követte tevékenységét. Teréz anya a figyelmet is, az elismeréseket is „Isten dicsőségére és a szegények nevében” fogadta el. 
	Teréz anya egész élete és életműve a szeretet öröméről, minden ember nagyságáról és méltóságáról, a hűséggel és szeretettel végzett apró cselekedetek értékéről és Isten barátságának páratlan kincséről tanúskodik. Lelkiségének azonban van egy másik, hősies oldala is, amiről csak a halála után szerezhettünk tudomást. 
	Belső életét - minden szem elől rejtetten, még a hozzá legközelebb állók számára sem észrevehetően - az Istentől való elhagyatottság mélységes és fájdalmas érzése határozta meg, egészen az Istentől való elvetettségig. Ugyanakkor egyre nagyobb volt benne az Isten utáni vágy; e belső próbatétet „a sötétségnek” nevezte. Lelkének e „fájdalmas éjszakája”, melynek kezdete egybeesett a szegények iránti apostolkodása kezdetével és egész életén át tartott. A „sötétség” által részesült misztikus módon Jézus szomjúságában, a szeretet utáni fájdalmas és égő vágyakozásában.
	1997-ben Teréz anya nővérei kb. négyezren voltak a világ 123 országában, 610 missziós házban. 1997 márciusában áldotta meg a Szeretet Misszionárius Nővéreinek újonnan megválasztott általános főnöknőjét, s még egy külföldi útra indult. Miután utoljára találkozott II. János Pál pápával, visszatért Kalkuttába, s az utolsó heteket a nővéreinek oktatásával és látogatói fogadásával töltötte.
 1997. szeptember 5-én halt meg. 
	Az indiai kormány állami tiszteletadással temette, testét a nővérek anyaházában helyezték el. Sirja minden nemzetiségű és vallású gazdag és szegény zarándokhelye lett. 


SZEPTEMBER 6. (áttéve szeptember 28-ról)

Szent Salamon király 

+ Pola, Isztria, 1077.
	
	Salamon, I. András királyunk idősebb fia volt aki 1060-ig uralkodott. Apja, megmásítva a tulajdon öccsének, a későbbi I. Bélának tett trónutódlási ígéretét, 1057-ben megkoronáztatta a fiát, a mindössze hároméves Salamont. III. Henrik német császár leányával (IV. Henrik nővérével), Judittal jegyezte el. Béla azonban fegyvert fogott, ezért Salamonnak 1060 őszén anyjával, az orosz Anasztáziával menekülnie kellett. A német császári családdal való kapcsolatai révén azonban 1063-ban mint tízéves gyermek, német hadak segítségével visszatért és elfoglalta a trónt. Nagykorúságáig anyja, illetve a nála hat évvel idősebb felesége, Judit kormányzott. 
	I. Béla fiainak, Gézának és Szent Lászlónak lengyel segítséggel való föllépése Salamon családját arra késztette, hogy az unokatestvér hercegeknek átadja az őket apjuk után megillető erdélyi hercegséget.
	 Egy ideig békében éltek, a fölserdült ifjú király azonban környezete és nyugtalan természete hatására egyre inkább vetélytársnak érezte unokabátyjait. Végül is haddal támadt Géza hercegre, hogy elfogja. 
	Először sikerült szétszórnia Géza hadait, de László a segítségére érkezett, s így Salamon 1074. március 14-én elveszítette a mogyoródi csatát. Hívei nagyrészt elhagyták, és családjával Moson várába menekült.
	Először sikerült rávennie a sógorát, IV. Henrik császárt egy Magyarország elleni hadjáratra. Amikor azonban ez sikertelen maradt, Salamon László fogságába esett, aki Visegrádon tartotta őrizetben. 1083-ban, István király szentté avatása alkalmbából kiszabadult, részt vett az ünnepségeken, de a neki fölajánlott másodrangú szerepbe nem tudott beletörődni. Ezért a Havasalföld felé vette útját. 1087-ben a kunokhoz csatlakozva vett részt egy Drinápoly elleni hadjáratban, ezután eltűnt a szemek elől. A hagyomány szerint Pola mellett szent remeteként fejezte be az életét.
*
	Hevenesi Gábor a 17. század végén így ír róla: „Salamon, I. András magyar király fia még nem volt négy esztendős, amikor eljegyezték III. Henrik római császár leányával, Zsófiával. Öt éves korában magyar királlyá koronázták. Miután fölserdült, változó szerencsével uralkodott. Győztes háborúkat vezetett a besenyők és a bolgárok ellen, Dalmáciában és Horvátországban Zolomírt visszaültette királyi trónjára. Kevésbé volt sikeres a rokonaival, Gézával és Szent Lászlóval folytatott harca. László fogságába esett, és a visegrádi várban raboskodott, ahonnan csodával szabadult meg: Szent István sírjának fedőlapját - amikor László ki akarta emelni a holttestet - mindaddig nem tudták megmozdítani, míg Salamon vissza nem nyerte szabadságát. Később ismét háborút kezdett, de László újra legyőzte, s akkor a Szentlélek megvilágosítására fölismervén a múlandó dolgok hiúságát, titokban elhagyta a csatateret, letette a koronát és a sisakot, és magányba vonult. Itt megtapasztalta, hogy senki sem boldogabb annál, akit a világ gyűlöl. Barlangokban rejtőzött, füvek és vadalma volt az eledele, száraz lomb volt az ágya, forrásvíz az itala, s vadak bőre a ruhája. Böjtölt, vezekelt, éjjel-nappal imádkozott, és kereste a környéken lakó szent remetéket. Végül teljesen ismeretlenül 1077-ben fejezte be földi életét az isztriai Polában, ahol minden évben szeptember 28-án ünnepük, s szent testének ereklyéit nagy tisztelettel őrzik.”







SZEPTEMBER 7.

Szent Márk, István és Menyhért
kassai vértanúk

 Körösi Márk:* Krizevac, Horvátország, 1588.
Pongrácz István:* Alvinc, Erdély, 1582.
Grodziecki Menyhért:* Czeszyn, Szilézia, 1584.
+ Kassa, 1619. szeptember 7.

	Neveik sorrendje, a régebben föltételezett születési sorrendet tükrözi. Az újabb kutatások szerint azonban valószínű, hogy éppen Márk az, aki hármuk közül a legfiatalabb volt. 1611 -ben, huszonhárom éves korában iratkozott be a római Collegium Germanico-Hungaricumba, s eszerint születési éve: 1588. 
	Születési helye a horvátországi Krizevac (= Kőrös). Majd a zágrábi egyházmegye papnövendékeként került Rómába, ahonnan pappá szentelve 1615-ben tért haza. Rövid kőrösi tevékenysége után Pázmány érsekprímás fölfigyelt rá, és meghívta elöljárónak az Oláh Miklós prímás által létesített nagyszombati papnevelő intézetbe. 
	Menyhért, családi neve Grodziecki, a sziléziai Czeszynben (Tesin, Teschen) született - a galíciai Grodekből származó - lengyel családban. Gimnáziumi tanulmányait Bécsben végezte, majd 1603-ban Brünnben belépett a jezsuita rendbe. Teológiai tanulmányait Prágában végezte, ahol 1614-ben kinevezték a Szent Vencel-kollégium igazgatójává. 1618- ban beosztották tábori lelkésznek a kassai helyőrség német és különféle szláv anyanyelvű katonái mellé. 
	István az ősi szentmiklósi és óvári Pongrácz család sarja, amely család már a 13. században szerepet játszott az akkori Észak-Magyarország történetében. 1582-ben született az erdélyi Alvincen. Középfokú tanulmányait Kolozsvárott végezte a jezsuiták kollégiumában. 1602-ben lépett be a brnói jezsuita noviciátusba, ahol együtt volt Grodzieckivel. Kassára őt is 1618-ban küldték, nemcsak a helyőrség magyar ajkú katonái, hanem a csekély számú katolikus egyházközség lelkipásztorának. Érkezését megelőzte a híre: homonnai működése annyira sikeres volt, hogy Alvinczi Péter, Kálvin híveinek híres kassai prédikátora fölpanaszolta, hogy „amíg ez az egy jezsuita él, addig felekezetünk nem remélhet nyugtot”. Bethlen Gábor erdélyi fejedelem támadása 1619 augusztusában Sárosban találta Pongráczot, aki késedelem nélkül Kassára sietett. Ide menekült Bethlen vezérének, Rákóczi Györgynek hadai elől Kőrösi Márk és Grodziecki Menyhért is. Midőn Rákóczi hajdúi szeptember 3-án a város falai alá érkeztek, Dóczi András császári főkapitány kevés katonájával kilátástalannak látta a harcot, tekintettel a város protestáns vezetőségére. 
	Másnap létrejött a város átadásáról szóló szerződés, melynek az volt a kikötése, hogy senkinek, se a katolikus híveknek, se a papoknak nem esik bántódása. Szeptember 5-én bevonultak a hajdúk a városba, és tüstént fölrúgták a megállapodást: Dóczit bilincsbe verték, s elhurcolták Erdélybe. Rákóczi meghagyta, hogy a három papot tartsák szigorú házi őrizetben. Kétnapi éheztetés után megpróbálták hittagadásra bírni őket. Az első sikertelen kísérlet után 7-én éjféltájban ismét rájuk törtek, és válogatott kínzások után Márkot és Menyhértet lefejezték, Istvánt pedig halottnak vélve egy közeli szennygödörbe vetették, s mellédobták a másik két vértanú testét is. 
	Fél év elteltével Bethlen és a királyi Magyarország képviselői ugyanabban a házban folytatták a béketárgyalásokat, ahol a három vértanút megkínozták. A befejező díszlakoma után az erdélyi fejedelem táncra kérte föl Forgách Zsigmondnak, a királyi nádornak a feleségét, Pálffy Katalint. Ő azonban csak azzal a föltétellel volt hajlandó táncolni Bethlennel, ha kiadatja neki a három pap holttestét. Ez megtörtént, és a hitéről meg nem feledkező asszony piros selyembe burkoltatta a drága ereklyéket, amelyeket előbb a birtokán levő sebesi templomba, majd a hertneki várba vitetett. 
	1635- ben szállíttatta innen a nagyszombati klarissza zárda templomába. E rendháznak ugyanis leánya, Forgách Mária volt a főnöknője. Miután II. József föloszlatta a klarisszákat, Batthyány prímás engedélyével 1784-ben a nagyszombati Szent Orsolya-rendi apácák templomába kerültek a holttestek és fejereklyék. 
	Eperjessy István, a sekrestyés vallomásából tudjuk a következő részletet: „Rákóczi... először Kőrösit akarta megtörni... Előkelő emberekből álló küldöttséget menesztett hozzá, melynek szónoka... arra kérte, pártoljon át Bethlenhez, tagadja meg hitét, kövesse Kálvin vallását, s az esetben nemcsak szabadságát nyeri vissza, hanem megkapja a széplaki apátság birtokait is. A csábítást végig kellett hallgatnia Pongrácznak is, aki... így szólt a vesztegetőhöz: - Úgy látszik, az ördög ábrázatát viseled, mert annak feladata az embereket Krisztustól és az Anyaszentegyháztól elszakítani. 
De megfelelt neki Kőrösi is:
	- Értem, mit akar Rákóczi, és mit a főrendek. De a széplaki jószág se nem az enyém, hogy valakinek elajándékozhassam, se nem az uraké, hogy tőlük elfogadhassam; annak minden jussa az esztergomi káptalannál vagyon. Ami pedig vallomását illeti, mondd meg Rákóczinak: „Inkább kívánok ezerszer meghalni, mintsem hogy ezzel az elhajlással híremet és lelkemet pokolra vessem.” Igy állta ki az első próbát; utána mindhárman térdre borultak, és Te Deumot énekeltek.”


SZEPTEMBER 8. (Áttéve szeptember 22-ről)

Villanovai Szent Tamás
 ágostonos szerzetes, érsek

* Fuentellana, Spanyolország, 1488.
+ Valencia, Spanyolország, 1555. szeptember 8.

	Tamás Spanyolországban, Fuentellanában született 1488-ban. Apja, aki molnár volt, a péntekenként őrölt lisztet elosztotta a szegények között. Anyja is ismert volt jótékonyságáról. Tamás követte szülei példáját, s gyermekként gyakran elajándékozta a reggelijét, sőt ruhadarabjait is a szegényeknek.
	Korán megmutatkozott, hogy átlagon felüli képességekkel rendelkezik, ezért tizenhat évesen az alcalái egyetemre küldték. Két évvel később meghalt az apja; egy házat és némi pénzt hagyott rá. Tamás hazatért, a pénzt szétosztotta a rászorulók között, a házat pedig anyja beleegyezésével kórházzá alakította át. Ezután visszament az egyetemre és teológiát tanult. Huszonhat évesen filozófiát és teológiát tanított az alcalái egyetemen. Ragyogó tanár hírében állt. Kétévi tanító tevékenység után otthagyta a professzorságot, és belépett az ágostonosok rendjébe. Rendtársai csodálták a csendes, szerény novíciust.
	1518-ban pappá szentelték. Most már a kolostorban is kellett teológiát tanítania. Csakhamar keresett gyóntató és igehirdető lett. 
	Imádság közben, különösen a szentmise alatt Tamás gyakran részesült különleges kegyelmekben, melyeket nem mindig sikerült eltitkolnia mások elől. Egyszer például egy prédikáció közben elragadtatásba esett, s negyedórán át nem tudott beszélni. Amikor magához tért, bocsánatot kért: „Gyenge a szívem - mondta és szégyen, hogy ilyen könnyen elerőtlenedek. Igyekezni fogok, hogy megszabaduljak e hibámtól.”
	Amikor 1542-ben a granadai érseki szék megüresedett, V. Károly császár érsekké akarta tenni Tamást, ő azonban olyan határozottan védekezett, hogy a tervről le kellett mondani. Mikor azonban nemsokára meghalt Valencia érseke, ellenvetései már semmit sem használtak; 1544-ben Valladolidban püspökké szentelték. A következő reggel gyalog indult Valenciába. Úgy tekintette magát, mint aki „házasságot kötött” egyházmegyéjével, és hűsége jeleként sietnie kell szeretett társához. Ezért amikor anyja kérte, hogy útja során látogassa meg őt is, Tamás a Szentírás szavaival mentette ki magát: az ember elhagyja apját ésanyját, és feleségéhez ragaszkodik.
	 Amikor az új érsek szerény, elhordott szerzetesruhájában - de a nép ujjongása közepette - bevonult székesegyházába, kanonokjait részvét fogta el a szegény ember iránt. Négyezer koronát küldtek neki, hogy méltóságához illően hozassa rendbe önmagát és székházát is. A legbarátságosabban megköszönte, majd a pénzt elküldte egy kórháznak. „Jobban dicsőíti Istent - mondta -, ha a pénz a szegény betegek javát szolgálja, akiknek éppen égető szükségük van rá, mint ha én adnám ki. Ugyan miért lenne szüksége egy szegény szerzetesnek bútorra?”
	A székesegyház kanonokjai, akik sokat adtak a méltóságukra, gyakran szégyenkeztek érsekük miatt. Egyikük meglepte egy alkalommal, amikor éppen szerzetesruháját foltozta.
	- De excellenciád, ezt mégiscsak megcsinálja önnek bármelyik szabó pár fillérért! - mondta kissé bosszankodva.
	- De az a pár fillér egy szegény embernek talán az ebédjét jelenti - jegyezte meg halkan az érsek. – 
	Lelkiismeretesen látogatta egyházmegyéjének minden plébániáját. Mindenütt prédikált, és mindenütt érezhetővé vált a vallási élet új virágzása. Sikeresen fáradozott azon, hogy megvalósítsa a ma olyan magától értetődő püspöki konferenciákat, és együttesen vitatták meg a visszásságokat, különösen a papság körében tapasztalható hibákat. 
	Tamás érsek mindig, minden munkája közben talált időt arra, hogy órákat töltsön az Oltáriszentség előtt. Beosztottai nem szívesen zavarták meg, ha imába merülve látták. Amikor ezt észrevette, kiadta a parancsot, hogy azonnal hívják, ha látogatója érkezik; senkit sem akart megvárakoztatni.
	Mindennap több száz szegény kereste föl az érseki palotát; mindegyikük kapott meleg ételt, egy pohár bort és pénzt. Az érsek gondoskodott a szegény árvákról is. Akkoriban igen gyakran megtörtént, hogy a nem kívánt gyermekeket kitették az utcára. Tamás érsek jutalmat ígért minden szolgájának, aki talált gyermeket visz a palotába.
	Gyakran mondták neki, hogy a koldusok közt sok a munkakerülő csavargó, és az ilyenek nem érdemelnek támogatást.
	- Ha munkakerülők és csavargók - válaszolta -, a kormányzó vagy a rendőrség dolga, hogy tegyenek valamit ellenük; az én kötelességem azonban az, hogy támogassam azokat az embereket, akik az ajtómhoz jönnek.
	Ami különösen feltűnt Tamásban, az a jósága és szelídsége volt, amely minden szívet megnyert. Amikor a tanácsosai egyszer szigorúbb intézkedésre ösztökélték, ezt válaszolta:
	- Az embereket inkább megnyerni, mint megharagítani akarom.
	Volt egy kanonokja, aki botrányban élt. Tamás érsek többször megkísérelte szép szóval jobb útra téríteni, sikertelenül. Akkor Tamás szent cselhez folyamodott. Nem emlegette többé a botrányt, hanem a kanonokot a saját lakásába, az érseki rezidenciába költöztette, arra hivatkozva, hogy önmaga helyett egy római útra akarja elküldeni, s erre föl kell készítenie őt. A kanonok útrakelését azután újból és újból elodázta. Tamás érsek közelsége, az állandó figyelem és tapintat, amivel körülvette a másikat, egy fél év alatt megtérítette a kanonokot. Újjászületett emberként hagyta el a házat, környezete pedig azt hitte, hogy Rómában töltötte el a hat hónapot.
	Mindemellett, ha az egyházi fegyelemről vagy a jó példáról esett szó, szigorú volt. A fülébe jutott, hogy egy pap a nagypénteki liturgia alatt szitkozódni kezdett, mert a kórus elfelejtett valamit. Erre a papra vezeklésül háromnapi szigorú böjtöt rótt ki, továbbá, hogy háromszoros alamizsnát adjon a szegényeknek, ezenkívül pedig két héten át nem volt szabad miséznie. Egy másik papot, aki megsértette a gyónási titkot, egész életére bebörtönöztetett.
	Különlegesen törődött a moriszkókkal, a muszlim konvertitákkal, akiket Spanyolországban másodrendű keresztényeknek tekintettek, emiatt sok hátrányt szenvedtek el. Tamás rávette a császárt, hogy létesítsen egy alapot, melyből sajátosan a moriszkók gondozására képeztek ki papokat; ő maga iskolát alapított e megtértek gyermekei számára.
	Különösen óvakodott attól, hogy e föld nagyjainak kegyét keresse. 
	1555. szeptember 8-án Spanyolországban, Valenciában meghalt.


SZEPTEMBER 9.

Claver Szent Péter
 jezsuita áldozópap, misszionárius

* Verdú, Spanyolország, 1580. június 25.
+Cartagena, Kolumbia, 1654. szeptember 8.

	Juan Pedro Claver 1580-ban született. Szülei egyszerű és jóravaló, mélyen vallásos parasztok voltak. 1593-ban meghalt az anyja, s ő röviddel ezután megkezdte teológiai tanulmányait. Ezt követően Péter a barcelonai egyetemen tanult, s 1602-ben felvételét kérte a Jézus Társaságba.
	Tarragonai noviciátusa után 1604-ben tette le első fogadalmát. Elöljárói elismerték értelmességét, az átlagot meghaladó ítélőképességét, kiemelkedő jámborságát és mély felebaráti szeretetét. 1605-ben tanulmányai folytatására Mallorca szigetére küldték. Az itt töltött idő döntően meghatározta egész további életét, a jezsuita kollégiumban ugyanis megismerte a nyolcvanéves Rodriguez Szent Alfonzot (1531-1617), a rendház kapusát. Példájából tanulta meg az életszentségnek azt a rejtett útját, mely a legnagyobb hősiességet követeli a legnagyobb rejtettségben: a hétköznapok jelentéktelennek tűnő, apró szolgálataiban.
	Amikor Péter huszonnyolc évesen ismét Tarragonába érkezett, engedélyt kért arra, hogy az új világba, a Nuevo Reino de Tierra Firmébe (Új-Granada egy része a mai Kolumbia északi táján) mehessen. 
	Barcelonában befejezte teológiai tanulmányait, majd Sevillából 1610-ben elindult Amerikába, ahonnan azután már nem is tért vissza. A misszióban Péter atya egy volt a sok-sok misszionárius között. Első látásra semmivel sem tűnt ki, nem voltak rendkívüli kegyelmi ajándékai, különleges cselekedetei. Krisztus nagy tanújává őt hősies alázata, a néger rabszolgák iránti felebaráti szeretete és az üdvösség céljának föltétlen szolgálata emelte föl. 
	A négereket kb. hatvan évvel korábban kezdték rabszolgaként Amerikába telepíteni. Az ötlet eredetileg jó szándékból született, az eredmény azonban szörnyűség lett. 
	Bartolomé de Las Casas (1474-1566) domonkos atya jót akart, amikor pártfogásába vette az általa szeretett és támogatott indiókat, s testi gyöngeségükre hivatkozva azt javasolta, hogy mentesítsék őket a nehéz munkák alól. A spanyol korona kapva kapott az indítványon, s hozzákezdett, hogy a négereket - Bartolomé atya elképzelésétől eltérően - rabszolgaként hurcolja Amerikába. Amint az indiókat pártfogolta Bartolomé de Las Casas atya, úgy akadt egy férfi, Alonso de Sandoval atya, aki a négerek pártfogója lett. Bár a neve csaknem ismeretlen maradt, az Egyház történetében az elsők közé tartozott, akiben tudatosodott a feketék rabszolgává tételének semmivel sem menthető igazságtalansága. Neki köszönhető, hogy a cartagenai feketék között megindult az apostoli munka, mely a puszta térítés mellett a kiszolgáltatottakra való teljes figyelmet is jelentette.
	A négerekkel való törődést Sevilla érseke, Don Pedro Castro у Quinones építette ki, akihez Claver Péter gyermeki engedelmességgel kötődött. Rodriguez Alfonz testvér alázatosságát követve Péter ismételten elutasította a papságot, de a munkatársat kereső Sandoval rábeszélésére 1616-ban mégis kérte a pappászentelést. A jezsuiták generálisa ezt írta neki akkor: „A négerek lelki segítéséért és oktatásáért vállalt gond... olyan feladat, amelyet nagyra becsülök és nagyon dicséretesnek tekintek”.
	Claver Péter az új apostolkodáshoz gazdag lelki előkészületek után és Sandoval tapasztalt vezetésével fogott hozzá. Igyekezete a szemlélődésből merített alázattal és az Egyház iránti feltétlen engedelmességgel párosult. Az első naptól kezdve olyan fenntartás nélkül adta át magát munkájának, hogy barátai csodálattal, a színesbőrűek pedig tisztelettel vették körül.
	A néger rabszolgák fogadására szolgáló nagy amerikai kikötő Cartagena volt. Itt senki sem gondolt ezeknek a - szülőföldjükön összefogdosott és szabad emberekből dolgozó állatokká tett - nyomorultaknak a problémáira, betegségeikre, utolsó óriáikra, megaláztatásukra. Péter azonban egy kis cellát választott magának a jezsuita kollégium kapuja mellett, hogy minden érkező színesbőrűnek azonnal segítségére lehessen. Beszerzett dohányt, datolyát, cukrot és ezer más, kedveskedésre alkalmas dolgot, amit a négerek szerettek, hogy megkönnyítse az új világban első óráikat. „Claver atyának voltaképpen négernek kell lennie, mert egy fehér sohasem szeretett volna minket ennyire” - mondták a cartagenai négerek.
	Amikor egy galeone (ennek a kornak gyors, mélytengeri hajója) felbukkant a láthatáron, Cartagena egész kikötője megelevenedett. A kikötéskor már hallatszott a jellegzetes lárma: jajgatás, kiabálás, tompa, fájdalmas és szomorú hangzavar... Az egész kikötőben csak egy vagy két ember akadt, aki arra gondolt, hogy ezek a betegségtől és kimerültségtől elcsigázott emberek Isten gyermekei és Isten előtt szabad emberek. „Tegnap - írta Péter -, május 30-án, Szentháromság ünnepén kikötött egy nagy hajó... Azonnal odasiettünk, két hátaskosarunkban naranccsal, citrommal és dohánnyal... 
	Még mielőtt a hajó kikötött volna, már a betegek mellett voltunk... Cseréptörmeléken és téglákon feküdtek: ezeket használták fekhelyül; teljesen meztelenek voltak, egy szál ruha nélkül... Utat törtünk a tömegen át, és a betegeket két csoportba gyűjtöttük: az egyik mellé a társam szegődött, a másikhoz én...” 
	Még mielőtt az érkező, rabszolgákkal megrakott hajók lehorgonyoztak volna, tudta, hogy melyik népből valók az érkezett színesbőrűek, és ennek megfelelően oktatta ki a tolmácsait. Ők voltak „a jobb keze”. Keresztelési naplója szerint 30 ezernél több négert keresztelt meg. Minden megkeresztelt rabszolga kapott egy érmet, s a nyakában hordta, hogy fölismerjék keresztény voltát. Ebben az időben - 1620 körül - fogadta meg Péter, hogy a rabszolgák örökös rabszolgája lesz.  Harmincnégy évet töltött a cartagenai kikötő körzetében.
	Amennyire csak lehetett, figyelemmel kísérte védencei sorsát, és gondoskodott arról, hogy hitoktatásuk folytatódjék. Ezenkívül törődött a foglyokkal és az inkvizíció foglyaival is. Egészen különleges módon szentelte magát azoknak, akik eretnekségbe estek vagy az iszlám hívei lettek.
	Élete vége felé alig aludt, vezeklő gyakorlatokat végzett vagy szemlélődött. Misztikus volt, de a feketék apostola lett. Hetvenévesen sem csökkent tettereje; mindig kész volt a határozott beavatkozásra s a nehézségek gyors megoldására. 1651-ben betegeskedni kezdett; le kellett mondania apostoli tevékenységéről. Amikor bénultan és fájdalmak között feküdt, önmagát és szenvedését áldozatul ajánlotta föl fekete testvéreiért.
	1654. szeptember 7-én végigfutott a hír a városon, hogy haldoklik a szent. Hatalmas embertömeg gyűlt a halálos ágya köré: szerzetesek és szerzetesnők, a püspök, gazdagok és szegények, rabszolgák és gyermekek. Claver Péter 1654. szeptember 8-án halt meg, szentként.
	










SZEPTEMBER 10.

 Toletinói Szent Miklós 
ágostonos szerzetes

 * Castel Sant’Angelo, Pontano, Itália, 1245.
+Toletino, Itália, 1305. szeptember 10.?

	Itáliában, Castel Sant’ Angeloban született 1245-ben. 
	 Miklós a szerzetesi egyszerűség és irgalmas szeretet szentje. Szülei, akiknek sokáig nem született gyermekük, Mürai Szent Miklóshoz imádkoztak, és az ő közbenjárásának tulajdonították a gyermek születését.
	Miklós 1256-ban oblátusként került szülővárosa ágostonos kolostorába, majd belépett a rendbe. 1260-ban Sanginesióban novicius, majd Toletinóban és Cingóléban tanult, 1269-ben pappá szentelték.
 	Gyenge egészségére való tekintettel 1275-ben Toletinóba helyezték, ahol egy ideig novíciusmester. Itt 1305 szeptember 10-én meghalt.
	1365-ben fölnyitották a sírját, épen maradt két alsókarját leválasztották a testről, s ekkor a csonk vérezni kezdett. A 16. század végétől 11 alkalommal észlelték az ereklyetartóban őrzött karok vérzését. Testének nyugvóhelye feledésbe merült, 1926-ban találták meg ismét.
	1446-ban avatták szentté. Tisztelete főleg az ágostonos rendben terjedt el, az Egyházban nem vált egyetemessé, de a barokk időkben Magyarországon is mindenütt virágzott, ahol az ágostonos rendnek temploma volt. Lékán 1655-ben Nádasdy Ferenc alapított templomot és kolostort. Ennek a két Szent Miklós, a Mürai és a Toletinói volt a patrónusa.
	Lébény temetőjének kápolnáját 1779-ben Szent Miklós tiszteletére szenteltelték. Kultuszában a Szent Miklós kenyere emlékeztet a szegények szeretetére. Legendája elmondja, hogy amikor betegen feküdt, Szűz Mária meglátogatta, és meghagyta neki, hogy egy asszonytól kenyeret kérjen és egyék belőle. Ettől meggyógyult. Ennek nyomán Miklóst is kenyérrel a kezében szokták ábrázolni.


SZEPTEMBER 11. (Áttéve szeptember 10-ről)

Perboyre Szent János-Gábor
lazarista áldozópap, vértanú

* Puech, Franciaország, 1802. január 6.
+ Vucsangfu, Kína, 1840. szeptember 11.

	Jean-Gabriel Perboyre 1802. január 6-án született a dél-franciaországi Mongesty község egy kis tanyáján, mélyen vallásos parasztcsaládban. Jövőjére döntően hatott apja testvére, aki Páli Szent Vince lazarista közösségének tagjaként a legnehezebb években is a hit fenntartásán fáradozott, majd a francia forradalom által föloszlatott kongregáció visszaállítása után a montaubani iskolát vezette.
	János-Gábor két és fél évig járt ebbe az iskolába, s érettségi vizsgát tett. Egy népmisszió hatására elhatározta, hogy hithirdető lesz Kínában, ahol 1783-ban a francia lazaristák fölváltották a francia jezsuitákat. Szilárd akarattal legyőzött minden ellenállást. 
	Elöljárói Párizsba küldték tanulmányai folytatására. Mintaképei és tanító- mesterei a teológiában Aquinói Szent Tamás, a lelkiéletben Szent Bonaventura, Clairvaux-i Szent Bernát és különösen Avilai Szent Teréz.
	János-Gábor 1824-ben fejezte be teológiai tanulmányait. 
	János-Gábort felszentelése után kinevezték a dogmatika tanárává Saint-Flour szemináriumába. Spekulatív adottsága, amely már Montdidier-ben is megmutatkozott, mély jámborsága, s természetes nyitottsága a kor sajátosságai iránt kedveltté tették növendékei között. Mindvégig éles ellenzője volt az állami abszolutizmusnak és a gallikanizmusnak.
	A következő évben egy kis szeminárium rektorává nevezték ki. Fiatal és lelkes lazaristákból és világi papokból létrehozott egy pompás élcsapatot. Bár a rábízott feladatot hűségesen teljesítette, a missziókért, különösen a kínai misszióért való lelkesedése eleven maradt. 	
	1829-ben a testvérét, Lajost kínai misszióba rendelték. 1830-ban indult el, de útközben 1831. május 2-án Indonéziában meghalt. 
	Négy kínai útitársát, akiket a franciaországi anyaházban szenteltek pappá, a haldokló azzal vigasztalta, hogy testvére hamarosan megérkezik. János-Gáborban egyre erősebb lett a vágy, hogy korán elhunyt testvére helyébe lépjen. Úgy tűnt azonban, hogy a háziorvos határozott ellenvéleménye meghiúsítja terveit. Csak amikor az orvos végre megváltoztatta ítéletét, vált szabaddá János-Gábor számára az út Kínába.
	1835. március 21-én indult el két kísérőjével.
	A belső-kínai Hupe tartományt jelölték ki missziós területéül. Az utazást nehezítette, hogy mint idegennek a szigorú kínai törvények miatt nappal el kellett rejtőznie. Kiangszi tartományon át Hupéig különösen keserves volt az út: csaknem négy hónapig tartott, részben gyalog, részben kis csónakokban a hajózható folyókon. 1836. július 27-én János-Gábor súlyos betegen érkezett céljához.
	Elöljárója a szomszédos Honan tartományba küldte mintegy 1500 keresztény lelki gondozására. Egy éven belül sikerült János-Gábornak fölkeresnie az óriási terülen szétszórtan élő valamennyi keresztényt. Eleinte egy kínai testvér kísérte.
	 Éjszakánként utaztak, a nappal a hívők oktatásában és a szentségek kiszolgáltatásában telt el. Az egyes közösségek nagysága szerint nyolc-tizennégy napig maradt egy helyen. Az utak és a közlekedési eszközök rossz állapota miatt nehéz apostolság volt ez. Ám társaival együtt minden fáradságot magától értetődően vállalt. A misszió leírásakor így nyilatkozott: „...ha bárki is vezeklésre és nélkülözésre vágyakozik, itt bőven talál alkalmat arra, hogy kincseket gyűjtsön az ég számára”.
	1838 januárjában János-Gábort kinevezték a Hupe tartománybeli Csajuenkov mintegy kétezer keresztényt számláló közösségének misszionáriusává. Csajuenkov messze a hegyek között feküdt, ezért viszonylag nagy biztonságot jelentett, bár a keresztények itt is nagy területen oszlottak el. János-Gábornak a lelkipásztorkodásban már volt néhány szerencsés kezdeményezése. Így például az igehirdetésbe bevonta híveit, akik a vasár- és ünnepnapok délutánjain párbeszédes formában adták elő az általa megadott témákat. Hívei szerették, mert megértéssel és jó szívvel volt a szegény hegyilakók iránt. Európaiak és kínaiak egyaránt szívesen keresték föl, hogy a hegyvidék nyugalmában felüdülésre és vigasztalásra leljenek.
	1839. szeptember 12-én Mária névnapját különleges ünnepélyességgel ülték meg, mert három európai pap találkozott össze: két lazarista és egy ferences. 
	Szeptember 15-én jelentették nekik, hogy hamarosan mandarinok és katonák érkeznek. Mivel rövidesen kiderült, hogy ez a népes csapat idegen misszionáriusokat és keresztényeket keres, a misszionáriusok számára nem maradt más hátra, mint a menekülés. A másik két hithirdetőnek már az első napon sikerült jelentős előnyre szert tennie az üldözőkkel szemben. János-Gábor a legközelebbi hitoktatók egyikénél keresett menedéket. Egy hitoktatótársa azonban - a válogatott kínzásoktól elgyengülve - elárulta a tartózkodási helyét. János- Gábort letartóztatták, és megkötözve Kucsing fogházába vitték. Megkezdődött csaknem egy évig tartó keresztútja.
	A tartomány fővárosában, Vucsangban a többi elfogott kereszténnyel együtt állították polgári és katonai bíróság elé. A kínaiaknál szokásos szörnyű kínzások miatt a keresztények közül sokan elhagyták hitüket. Akik képesek voltak kitartani a hitükben, azokat északra, Tatárországba száműzték, majd a hatóságok minden dühe az elgyengült és beteg francia papra, „minden baj forrására” összpontosult. 
	Ismételten megkérdezték tőle: tudja-e, hol tartózkodik a többi misszionárius? Minden tagadó választ botütésekkel toroltak meg. Rizzolati, aki vucsangi rejtekhelyéről figyelte az eseményeket, szégyenkezve közli, hogyan viselt el János-Gábor érte is negyven bambuszütést. Az alkirály, aki maga vállalta a per lefolytatását, kegyetlenkedésével nem tudott elérni semmit, János-Gáborból egyetlen kínai keresztény nevét nem szedte ki. Nem maradt más hátra, mint hogy kiszabja a halálbüntetést.
	Mivel a halálos ítéletet a császárnak meg kellett erősítenie, a foglyot felügyelőire bízták. Hősies állhatatosságával, állandó szelídségével és türelmével sikerült megnyernie ezeknek a hétpróbás és durva embereknek az elismerését. Ezt használta föl Rizzolati, hogy a fogolyról közvetítők révén gondoskodjék. 
	1840. szeptember 11 -én a császár megerősítette a halálos ítéletet, s János-Gábort még aznap kivégezték. 


SZEPTEMBER 12. (áttéve szeptember 18-ról)

Konnersreuthi Neumann Teréz 
misztikus, stigmatizált

* Konnersreuth, Oberpfalz, Bajorország,1898. április 8.
+ Konnersreuth, 1962. szeptember 18.

	Nagypéntekről nagyszombatra virradó éjszaka született, 1898. április 8-án Bajorországban, egy falusi szabó 11 gyermeke közül elsőszülöttként. Mélyen vallásos szellemben nevelték, kora gyermekkorától részt vett a család munkáiban. 
	Missziós nővér akart lenni. Hogy a belépéshez szükséges hozományt előteremtse, elszegődött a szomszédos nagygazdához; mezőn, az állatok között és a vendéglőben dolgozott, ezért csak a vasárnapi iskolát látogathatta. 1914-ben apját behívták katonának. Amikor a munkaadóját is behívták katonának, Teréz átvette a gazdaság vezetését. Rendkívül erős testalkatú volt, könnyen és örömmel végzett minden munkát.
	A frontról szabadságra hazatérő apjától egy Lisieux-i Teréz-fényképet kapott. Ettől kezdve egyre szorosabb kapcsolatba került Terézzel, s imádkozni kezdett boldoggá avatásáért.
	1918-ban a falu kovácsának műhelyéből tűzvész támadt, s a lángok Teréz munkaadójának a házára is átterjedtek. Mivel Teréz volt az egyik legerősebb ember a faluban (a férfiak a fronton voltak), a legnehezebb részt vállalta a mentésben: egy állványon állva adogatta föl a vízzel teli vödröket a pajta tetejére. Kétórái megfeszített munka után a dereka megroppant, de sem ő, sem a környezete nem törődött ezzel. 
	Kimerültség miatt azonban hamarosan további súlyos balesetek érték: április elején a pincéből egy zsák krumplit hozott fel, amikor a kőlépcsőn összeesett és súlyosan beverte a tarkóját. Ettől kezdve állandó fejfájással küszködött, nehezen járt. Április 23-án a falu orvosa gyomorsüllyedéssel a waldsasseni kórházba utalta, ahonnan június 10-én, mint gyógyíthatatlan beteget bocsátották el. Augusztus l-jén kéveadogatás közben leesett a létráról, háta megsérült, korábbi fájdalmaihoz látászavarok társultak. Egy időre ágyba kényszerült, majd amint tehette, újra segíteni kezdett a háztartásban. Október 22-én lezuhant a szalmakazalról, emiatt látását és járóképességét szinte teljesen elvesztette. Egy súlyos nátha után a fizikai ereje szinte teljesen elhagyta, bénán feküdt, izomgörcsök és ideggyulladások gyötörték. Sem orvosok, sem természetgyógyászok nem tudtak segíteni rajta. 1919 márciusában a derekába beálló görcsös fájdalom miatt kizuhant a székéből, s úgy beütötte a fejét, hogy több napig eszméletlen volt. Amikor magához tért, teljesen vak volt, majd egy időre megsüketült. Táplálkozási nehézségei első balesete óta voltak, majd az 1922 karácsonyán kezdődött torokfájása miatt szilárd táplálékot többé nem tudott lenyelni.
	1923. április 29-én éjjel egy álom hatására fölébredt, és megdöbbenve tapasztalta, hogy újra lát. Ezen a napon avatták boldoggá Lisieux-i Terézt.
	1925. május 17-én, Lisieux-i Teréz szentté avatása napján az ágyban fekve fényességet látott, s egy női hang megkérdezte, akar-e meggyógyulni. Ő azt felelte, hogy szívesen meggyógyul, de szívesen marad beteg, s akár meg is hal, amint Isten akarja. A hang azt mondta: „Most meg fogsz gyógyulni, de még sok szenvedésben lesz részed, melyekben, mint eddig is, segíteni foglak”.
	Végül hat és fél évi bénaság után Teréz talpra állt, és segítséggel járni kezdett. 1925. szeptember 30-án, Lisieux-i Teréz halálának évfordulóján újra látta a csodálatos fényt, és ugyanaz a hang megmondta neki: Isten akarata, hogy önállóan járjon, és ez meg is történt. November 7-én újra heves fájdalmak érték. Az orvos, aki 1919 óta kezelte, heveny vakbélgyulladás miatt azonnali operációt sürgetett. Miközben a műtétre készültek, a család Lisieux-i Terézhez imádkozott. Teréz újra hallotta a hangot, mely azonnali gyógyulást mondott, s felszólította őt, hogy keljen föl és menjen el a templomba hálát adni. Azonnal meg is szűnt minden fájdalma, Teréz pedig fölkelt és elment hálát adni.
	1926. február 16-án, húshagyó kedden újra megbetegedett: fülében fájdalmas tályog keletkezett, szeméből véres könny és genny folyt. A fájdalomtól aludni sem tudott. Március 4-5-én (csütörtökről péntekre virradóan) volt az első látomása: a Getszemáni kertben látta a térdelő Jézust. A mellkasán, baloldalon Teréz elviselhetetlenül erős fájdalmat érzett, s az oldalseb péntek délig vérzett. Látomásai a csütörtökről péntekre virradó éjszakákon ismétlődtek, mindig kiegészülve a passió egy-egy történésével: március 11-12-én látta Jézus megostorozását, 19-én a tövissel koronázást, 26-án a kereszthordozást és az eleséseket. Nagypénteken, április 2-án a teljes passiót látta, majd vasárnap hajnalban Jézus föltámadását is. Az év végéig testén az összes stigma megjelent.
	Jézus szenvedésének és halálának látomásai 36 éven át a haláláig minden pénteken megismétlődtek, kivéve a karácsony és nagyböjt, illetve a húsvét és Jézus Szent Szívének ünnepe közti péntekeket, valamint azokat, amelyekre ünnep vagy egy ünnep nyolcada esett. A passió több mint harminc jelenetét látta, s közben számára ismeretlen (például a Krisztus korában beszélt arám) nyelven szavakat, mondatokat hallott, amelyeket megértett és meg is tudott ismételni. A látomások alatt a töviskoronától vérzett a feje és a szeme, az oldalsebe, nagyböjtben a szegektől a lába és a kezei, az eleséstől a térde, a kereszthordozástól a jobb válla, nagypénteken az ostorozástól a melle és a háta is. Az öt stigma mindig látható maradt minden elfertőződés nélkül.
	1922 karácsonyától nem vett magához szilárd ételt, 1926 karácsonyán a gyomra és a bélrendszere leállt, többé nyelni sem tudott, ettől kezdve 36 éven át testét csak a napi szentáldozás táplálta. Ez év szentestéjén látta először a Kisded Jézust.
	1927-ben az egyházi év ünnepein újszövetségi és egyháztörténeti eseményeket (Jézus születése, csodái, Szentlélek eljövetele) látott, szenteket, életük történéseit szemlélte.
	Mindez nem maradhatott titokban, pénteki napokon egyre több látogatója lett, ezért a regensburgi püspök és a bajor püspöki konferencia vizsgálatot rendelt el. 1927. július 14-28. között szigorú ápolónői és orvosi felügyelet mellett vizsgálták testének rendkívüli jelenségeit: azt, hogy kizárólag az Oltáriszentséggel táplálkozik, stigmáit, eszméletlenségeit, testsúlyát (mely a látomások alatt több kilóval csökkent, majd hamarosan minden táplálék nélkül visszaállt). A hivatalos állásfoglalásig leállították a zarándoklat jellegű látogatásokat.
	A püspökség közzétette a kéthetes megfigyelés eredményét, mely szerint Teréz az Oltáriszentségen kívül valóban semmivel sem táplálkozott. Ezután csak püspöki engedéllyel rendelkező látogatókat fogadhatott. Egészsége annyira helyreállt, hogy a mezőn is, otthon is tudott dolgozni.
	1933-tól a nemzetiszocizalizmus térhódításával egyre több támadásnak volt kitéve, a sajtóban kegyetlenül gúnyos cikkek jelentek meg róla. A maga csöndes módján ugyanis Teréz szembeszállt a hitleri hatalommal: jó tanácsokkal segítette a hozzá fordulókat, imáival sok üldözöttet mentett meg. A Gestapo rendőri felügyelet alá helyezte, ismételten házkutatást tartott nála.
	1945. április 20-án SS-páncélosok kiürítették a falut, s egy tiszt Teréz kiadatását kérte a családtól, amit a katonaorvos megakadályozott. A tiszt erre tűz alá vette Konnersreuthot, hogy bosszúból porrá lövesse, de a közeledő amerikaiak megakadályozták ebben. Az ágyúzás alatt Teréz a plébánia pincéjében volt. A fölötte lévő pajtát találat érte, ő az utolsó pillanatban menekült meg.
	A megszálló amerikai katonák nagyon tisztelték Terézt, a látomások idején egyre többen keresték fel: 1948-ban 12 ezer, 1951-ig több mint 15 ezer katona.
	Teréznek mindig nagy gondja volt a papi és szerzetesi hivatásokra. Amikor megtudta, hogy az eichstätti szaléziánusok helyet keresnek késői hivatások szemináriuma számára s a Fockenfeld-kastély eladó lett, megszerezte az épületet és átadta a papnevelés céljára.
	Szeptember 13-án volt utoljára a templomban, a Fájdalmas Szűzanya szobrát díszítette (egész életében nagyon szerette a virágokat, mindvégig díszítette a templomot). Szent Kereszt fölmagasztalása ünnepén, szeptember 14-én volt utolsó látomása: látta, amint Szent Ilona  megtalálja a Szent Keresztet.
	1962. szeptember 18-án délben meghalt. Holttestén semmiféle elváltozást (merevség, romlás) nem lehetett észlelni, a ravatalon is szinte élőnek tűnt, annyira, hogy féltek eltemetni.


SZEPTEMBER 13. 

Aranyszájú Szent János 
püspök, egyházatya

* Antiochia, 344-347 között
+Komana, a Fekete-tenger mellett, 407. szeptember 14.

	János ugyanabban az Antiochiában született 344-ben, amelyben Szent Lukács és Antiochiai Szent Ignác. Családja gazdag volt, de apja, a magas rangú császári katonatiszt korán meghalt. Jánost az édesanyja nevelte, aki húszévesen maradt özvegy és nem ment újra férjhez. Teljesen a fiának szentelte életét. Gondoskodott róla, hogy János a világi kultúrát éppúgy elsajátítsa, mint a vallási műveltséget, megóvta a nagyvárosi élet veszedelmeitől, s fia egyébként szigorú életét egy kevés kényeztetéssel ellensúlyozta. Nagy hatással volt Jánosra, aki tizennyolc éves volt, amikor megkeresztelkedett.
	Erre a nevezetes napra később visszaemlékezett egy prédikációjában, amelyet az újonnan kereszteltekhez intézett. A hitben talált utat az evangéliumhoz, és egy percig nem ingadozott Platón vagy Krisztus elfogadása között. S jóllehet a műveltsége görög volt, nagyon kritikusan szemlélt mindent. Ebből következett, hogy a keleti egyházatyák közül ő a hellénizmustól leginkább független gondolkodó. Retorikai és filozófiai tanulmányai végeztével Libaniosz mester kiváló tanítványa lett, szülővárosában telepedett meg, de hamarosan lemondott a világi karrierről, visszavonult a rétorságtól, és fölvette a kisebb rendeket. El akart vonulni a pusztába a remeték közé, de édesanyja, aki érte áldozta az életét, értett hozzá, hogyan kell visszatartania fiát e lépéstől.
	A város zűrzavarából azonban mégiscsak kiment János, és a város kapujának közelében bérelt lakást, hogy ott, a csendes környezetben, aszketikus élettel a Szentírás tanulmányozásának szentelje magát. Antiochiának Szent Pálig visszanyúló keresztény hagyománya és híres teológiai iskolája volt, melynek nagy tanáregyénisége volt Tarzuszi Diodorosz. János az ő szentírásmagyarázatait hallgatta. 
	Az antiochiai iskola sajátossága az volt az alexandriai iskolával szemben, hogy a Szentírás szó szerinti értelmét kutatta. János ezt a szellemet tette magáévá, és élesen elhatárolta magát az Alexandriában közkedvelt allegorikus magyarázatoktól éppen úgy, mint a teológiai vitáktól. Ő az evangéliumban Krisztus hívó szavát kereste. Nagyon szerette Máté evangéliumát, Szent Pál iránt pedig oly nagy csodálattal volt, hogy tizennégy naponként összes levelét végigolvasta. Bizonyára ezekből az olvasmányokból merítette azt az apostoli ösztönzést, amely végül kiszólította magányából. Egyelőre azonban édesanyja tiltakozása ellenére mégiscsak kivonult a hegyek közé, hogy ott a szerzetesekkel együtt kemény vezeklés és virrasztás közepette szolgáljon az Úrnak. E kemény aszkézis nem volt jó hatással az egészségére. A szerzetesek körében azt a belső békét és buzgóságot kereste, amely csak azokban a közösségekben lelhető föl, melyeknek tagjait Krisztus szeretete gyűjti egybe.
	A papságot azonban többre tartotta a szerzetességnél. Azt mondta, hogy a kettő között oly nagy különbség van, mint „egy császár és az alattvalója között”. Miután a szerzetesi élet próbáját kiállotta, a missziós tevékenység felé fordult. Visszatért Antiochiába, ahol az öreg Meletius püspök 380/381-ben diákonussá szentelte. János ekkor harmincnégy éves lehetett. Feladatköre a prédikálás lett, ebben lehetett a leginkább segítségére a püspöknek. János tizenkét éven át prédikált, „akár alkalmas volt, akár alkalmatlan”, állandóan szem előtt tartva a célt, hogy a pogány erkölcsöktől, a cirkuszi játékok, a színház és a hagyományos pogány ünnepek szenvedélyes szeretetétől megszabadítsa az embereket. Néhány visszaélést a nevén kellett neveznie: a papság gyengeségét és hibáit, az Istennek szentelt szüzek otthoni közösségeit. A szegényeket sújtó igazságtalanságokkal is szembe kellett szállnia.
	Eközben szorgalmas irodalmi tevékenységet is folytatott. János született szónok volt. Nagyon szemléletesen, képszerűen tudott beszélni. Értette a szójáték művészetét, ugyanakkor nyíltan és szenvedélyesen fogalmazott. Ám ez a ragyogó rétor moralista is volt, aki a szívek titkait nagy hozzáértéssel és finomsággal elemezte. Amikor beszédeiben jellemrajzokat ad, vagy bűnökről és víciumokról bírálattal szól, kérlelhetetlen tárgyilagosságról tesz bizonyságot. Ha bárki más szájából hallották volna a hívők azt az ironikus ostorozást, amit Jánostól hallottak, megbotránkoztak volna. Az antiochiai nép azonban értette őt, aki csak azért támadt rájuk olykor kemény nyíltsággal, hogy jobb útra vezesse őket. És a nép megérezte, hogy ez a szónok a szívéből keresi őket, és őszintén a javukat akarja. Mindenekelőtt az egyszerű emberek tudták, hogy aki itt beszél, annak gondja van rájuk. Mily gyakran volt János a szegények szószólója! Hányszor emelt szót azok érdekében, akik éhen-szomjan haltak a városban! Ostorozta a szegények szemében botrányos fényűzést, ugyanakkor ő maga az egyszerű emberek életét élte, és tapasztalatból ismerte ezeknek örömét és bánatát. Híre hamarosan túlszárnyalta Antiochia határát, és eljutott a birodalom fővárosába, Konstantinápolyba is.
	Emberileg nézve ez lett János fölemelkedésének, de boldogtalanságának is az oka. 397-ben meghalt Nektariosz konstantinápolyi püspök, aki a pompát nagyon szerette, de egyébként jelentéktelen főpásztor volt. Eutropiosz, Arkadiosz császár mindenható minisztere úgy látta, hogy János lesz a legalkalmasabb utód. Cselhez kellett viszont folyamodnia, hogy az antiochiai papot Konstantinápolyba csalja és beleegyezését is megszerezze a püspökséghez. János mindenesetre egyik napról a másikra az egész keleti egyház legkívánatosabb állásában találta magát: a főváros püspöke, a keleti egyház első embere, a császári udvar szónoka lett. Kiválasztásánál valószínűleg az lebegett a szemek előtt, hogy János nagyszerű szónok lesz, és növelni fogja a császári udvar fényét és hírét, de hamarosan kiderült, hogy ez a szónok egyúttal kemény szerzetes és igen jó lelkipásztor is.
	Kinevezésével és a székfoglalással kezdetét vette János számára a megpróbáltatások időszaka, amely végső magánnyal és számkivetéssel végződött. Megújulást akart vinni a fővárosba, és ha erről volt szó, nagyon kemény volt. Új és nagy felelőssége arra sarkallta, hogy szigorúbb és csípősebb legyen, mint addig. A megújítást azonban nem másokon, hanem önmagán kezdte. A püspöki udvartartást megszabadította attól a fényűzéstől, amelyet elődje vezetett be. Véget vetett a fényes és költséges fogadásoknak. Ám ez az új stílus egyáltalán nem felelt meg annak a szellemnek, amely akkoriban az egyházi férfiak körében uralkodott. 
	 János keményen tiltakozott a papság azon gyakorlata ellen is, mely szerint nem a szűk rokonságból való nőkkel éltek egy háztartásban. Gondosan felügyelt a városban kóborló szerzetesekre, és visszaparancsolta őket a kolostorukba. Mint a keleti egyház prímása joghatóságát kiterjesztette egész Kis- Ázsiára, s ezzel a hatalmával beavatkozott a püspöki kinevezésekbe, letette a méltatlan püspököket és megszervezte a pátriárkátust.
	Mint korábban Antiochiában, most Konstantinápolyban is különös gondja volt a szegényekre és a szerencsétlenekre. Gazdag és jóságos matrónák támogatásával szociális intézményeket hozott létre. Gondja volt a vidéki nép evangelizálására, s mindent elkövetett azért, hogy az igaz hitet a falvak és tanyák lakói is megismerjék és megőrizzék. Támadta az eretnekeket, a novatiánusokat és az ariánusokat, mégpedig kérlelhetetlenül, és e küzdelmében segítségül hívta a világi hatóságot is. Jóllehet a tévedő emberekkel szemben mindig megértő maradt, a vallási tévtanításokkal szemben nem ismert kíméletet. Éppen ezek miatt nyilvánult meg vele szemben egyre nagyobb ellenállás. Ennek ellenére tiltakozott a nyilvános szórakozások, az uralkodó réteg fényűzései ellen, s ezáltal maga ellen ingerelte a császári udvarnál leginkább befolyásos köröket. Erkölcsi követelményei hatására a papság és a püspökök támadni kezdték a főváros püspöki székében ülő, „nyughatatlan szerzetest”.
	A rendszeres támadást az udvarhölgyek indították meg, de támadás érte Alexandria felől is, mert a város püspöke, Theophilosz soha nem bocsátotta meg Jánosnak, hogy nem ő lett a konstantinápolyi püspök. A végső támadáshoz az adta az alkalmat, hogy János befogadott négy szerzetest, az úgynevezett Nagy Testvéreket, akiket Theophilosz üldözött. Erre az minden erejével Jánosnak támadt, számítván a harcban az elégedetlenkedő püspökökre, kiket sikerült is a maga oldalára állítania.
	 János Konstantinápolyba idézte Theophiloszt, hogy igazolja magát, de közben elkövetett egy végzetes ballépést: Alexandria püspöke fényes kíséretében számos püspökkel nagy bevonulást rendezett a fővárosba. János, akinek politikai ügyekhez nem volt érzéke, vonakodott attól, hogy elnököljön a kérdést tárgyaló zsinaton. És ez nagy hiba volt, mert ellenfele értett hozzá, hogyan vegye kézbe a kezdeményezést. Olyan sikerrel tette, hogy egyszer csak ő, a vádlott kezdte vádolni Jánost, és bíróként ítélkezett fölötte.
	Theophilosz 403-ban összehívta az úgynevezett tölgyfa-zsinatot, amely megfosztotta hivatalától Jánost. A császár pedig volt oly gyenge és gerinctelen, hogy aláírta a zsinati határozatot, melynek értelmében a konstantinápolyi püspöknek számkivetésbe kellett mennie. Ez a próbatét azonban nem tartott sokáig, mert a nép általános fölháborodása a zsinati végzés fölülvizsgálatára kényszerítette a császárnét. János visszatért, de a békesség nem tartott sokáig. Az udvar ugyanis olyan ünnepséget rendezett a népnek, amely a kétségtelenül haragos és elkeseredett püspök szemében erkölcstelennek látszott, és hevesen kirohant az ünnep ellen. Válaszul Eudókia császárné elhatározta, hogy megszabadul az állandóan kellemetlenkedő prédikátortól. A püspököt a húsvéti liturgia végzése közben tartóztatták le a székesegyházban.
	János elbúcsúzott a néptől, majd elhagyta templomát, és többé nem is látta viszont. A számkivetés gyötrelmes volt, mert az örmény határ közelében internálták. 
	Útközben a püspök egészségi állapota egészen leromlott, de azért elviselt minden megpróbáltatást. Amerre csak ment, mindenütt hirdette az evangéliumot az embereknek. Ettől a császári hatóságok még inkább felbőszültek ellene, és úgy határoztak, hogy távolabbra száműzik, egészen a Fekete-tenger keleti partjára. És a beteg püspöknek végig kellett mennie az úton, amely közben eső verte, nap égette, és szinte nem akart véget érni a vándorlás. Közvetlenül a halála előtt érkezett meg Komanába, ahol az emberek nagy szeretettel és jósággal fogadták, de nem maradhatott közöttük.
	Alig indult azonban ismét útnak, öt kilométer megtétele után összeesett. Bevitték egy kápolnába, amely Szent Basziliosz vértanú tiszteletére volt szentelve. Ráadták halotti ingét. Még egyszer magához vette az Oltáriszentséget, amelyről oly sokszor és oly szépen prédikált, majd keresztet vetett magára, és ezek voltak az utolsó szavai: „Hála legyen Istennek mindenért. Amen.” 407. szeptember 14-én Komanaban meghalt.
	 A püspököt, akit életében annyi értetlenséggel vettek körül, a halála után általános tisztelet övezte. Holttestét nagy ünnepélyességgel vitték vissza székvárosába.
	Igaz, János püspök nem volt úttörő teológus, de tagadhatatlanul páratlan lelkipásztor volt. A keleti egyházatyák közül az ő beszédei veszítettek a legkevesebbet az idők folyamán frissességükből és hatékonyságukból. Méltán illették az „Aranyszájú” jelzővel.
*
	Amikor János pátriárkát a császárné és az alexandriai püspök, Theophilosz ármánykodásai eredményeként száműzték, a nép az ő oldalára állt. János egy megindító beszéddel búcsúzott övéitől:- Hatalmas hullámok, félelmetes viharok támadnak, de nem félünk a pusztulástól, mert sziklán állunk. Tombolhat a tenger, hiába tajtékzik, ezt a sziklát nem tudja szétzúzni. Hánykódhat a vihar, Krisztus hajója el nem merül. És valóban, mitől féljünk?
 A haláltól? Nekem az élet Krisztus, a halál nyereség!
 A száműzetéstől? Az Úré a föld és rajta minden! 
A vagyon elvesztésétől? Nem hoztunk e világba semmit, és nem is viszünk semmit magunkkal! Ami a világ szemében rettenetes, azt én semmibe veszem; amit gőggel birtokol, azt én megvetem...
	Mikor pedig az emberek beletörődtek püspökük száműzetésébe, megindultak az elemek: a következő éjszakán földrengés rázta meg Konstantinápolyt. Mindenkit halálfélelem kerített hatalmába; a császárné idő előtt szült, és mindebben Isten büntető kezét látta, ezért visszahívatta Jánost. Amikor hírét vették, hogy közeledik, az egész város fölujjongott. A hívők fáklyákkal és gyertyákkal vonultak ki elébe, s örömkiáltások és himnuszok hangjai mellett vitték be a katedrálisba. A büszke Eudókia császárné gyűlölete azonban nem hunyt ki. Nemsokára elérte, hogy a császár kitiltotta templomából a püspököt. 
	János tiltakozott: - Istentől, az én Üdvözítőmtől kaptam e templomot, azért, hogy a nép üdvösségét szolgáljam benne. Ezért nem hagyhatom el! Ha azonban mindenáron el akarsz innen távolítani, akkor erővel vitessél ki, mert tiéd a város. Akkor igazolni tudom, hogy miért nem vagyok a templomban.
	Eudókia szobrának leleplezése alkalmából olyan lármás ünnepséget rendeztek a városban, hogy az zavarta a liturgiát. Ezért János a következő szavakat szőtte beszédébe (éppen Keresztelő Szent János ünnepe volt!):
	- Heródiás ismét tombol, ismét tajtékzik, ismét táncol, újra csak azt akarja, hogy János fejét tálcán szolgáltassák ki neki! A császárné e szavakat magára értette. Ezért nagyszombaton fegyveres csapat hatolt be a templomba, és kivont karddal kikergették a híveket. Egy katechumen úgy megsebesült, hogy vére pirosra festette a keresztvizet. A pátriárkára pedig ismét kimondták a száműzetést. Néhány órával távozása után leégett a Szófia-templom és a szenátusi palota.


SZEPTEMBER 14. 

Szent Guidó
hitvalló, sekrestyés

* Anderlach, Laeken mellett, Belgium
+Laeken, 1012. szeptember 12.
	
	Belgiumban, Laeken mellett született.
	A belgiumi Laekenben volt a Boldogságos Szűz Máriának egy temploma. Már az 1000. esztendő tájékán is régi templomként és híres búcsújáróhelyként ismerték. Sokan nyertek ott meghallgatást Isten Anyjánál.
	Ott imádkozott egyszer a Szent Szűz kegyképe előtt egy szolgalegény-féle. Annyira komoly és kedves volt az arca imádság közben, annyira sugárzott róla a buzgóság, hogy ritkán lehetett ilyet látni a búcsúsok között. A templom papját elfogta a kíváncsiság: Ki lehet ez? Honnét került ide? Szóba bocsátkozott hát vele, és hamarosan megtudta, hogy Anderlachból való, Guidónak hívják.
	Elmondta a legény, hogy odahaza bizony szegényesen vannak; de azért a zúgolódás, elkeseredés ismeretlen náluk. Amióta az eszét tudja, mindig béketűréssel viselték a nyomorúságot. A legsúlyosabbat is. S ha már nagyon nagy volt a baj, csak azt emlegették, amit az ószövetségi Tóbiás is szokott szegénysége idején: „Elég gazdagok vagyunk, ha féljük az Istent!” És mindjárt tudtak örvendezni. Azt is szent igaznak tartották, amit Krisztus Urunk mondott: Boldogok a szegények, mert övék a mennyek országa. Szegények bizony, de épp ebben van a reménységük.
	Fontos ügyben jött most a Boldogságos Szűzhöz. Azt szeretné megtudni tőle, mihez fogjon, hogy szegénységében is jól szolgálja az Istent. Gondolt már arra, hogy remete lesz és valami pusztába húzódik. Hallott ilyesmiről a szent emberek életében. De nem nagyon talál pusztát a közelben, és azt sem igen tudja, hogyan kell hozzákezdeni a remetéskedéshez. A tisztelendő úr erre mindjárt tett neki ajánlatot. Mit keresne a pusztában? Maradjon itt a templomban sekrestyésnek: egyéb dolga sem lesz, csak az Úristennek szolgálni, az ő házát rendben tartani. Éppen szükség lenne egy tisztességes, megbízható emberre.
	Csakugyan, ezt mintha neki találták volna ki, gondolta Guidó. Mindjárt megkötötték az egyezséget, és az új sekrestyés átvette birodalmát. Igaz, hogy egész nap ott foglalatoskodott, de soha olyan rendben nem volt a laekeni templom! Ragyogtak a ruhák, a kelyhek, a gyertyatartók, de még a legutolsó zug is a tisztaságtól. Nem volt ott por vagy pókháló. Pedig sok sarat, piszkot hordtak be a búcsúsok egy-egy nagyobb ünnep alkalmával. Mikor azután mindent eligazított, letérdelt az oltár elé, és bizony sokszor éjszakára is ott felejtkezett.
	A nagy buzgóság mégsem hitette el vele, hogy csak ő ért a dologhoz. Szívesen hallgatott mások útbaigazítására, a plébános úr parancsára. És mindenkivel szemben nagyon szíves volt. Nem csoda, hogy a templom látogatói megszerették, s ajándékokkal akartak neki kedveskedni. De Guidó nem fogadott el semmit. Sőt a maga kis béréből segített a szegényebbeken, a nagy nyomorúságban levő búcsúsokon.
	Úgy látszik, valami kis megtakarított summácskája is lehetett, mert egy brüsszeli kereskedő egyszer rábeszélte, hogy társuljon vele. Azzal biztatta, hogy a haszonból még több jót tehet. Guidó beleegyezett az ajánlatba. Otthagyta a sekrestyési szolgálatot és új társával közösen vásárolt egy szállítmányra való árut. 	Minden pénzecskéje ráment a vásárra. De a hajó, ami a portékájukat hozta volna, útközben elsüllyedt. Így hát a nehezen összekuporgatott garasoknak végük volt. Guidó azért nem csüggedt el: úgy látta, hogy egy kis kapzsiság is lehetett a vállalkozásában, s alázatos szívvel fogadta a bajt, mint az Úristen figyelmeztetését. Visszatért a laekeni templomba, s még nagyobb buzgósággal folytatta ott, ahol abbahagyta.
1012. szeptember 12-én Laekenben halt meg.


SZEPTEMBER 15. 

Genovai Szent Katalin
 özvegy

* Genova, Itália, 1447. április/május
+ Genova, 1510. szeptember 14/15.

	Katalin 1447 áprilisában született Genovában. Apja, a hatalmas Giacomo dei Fieschi 1438-1439-ben Nápoly alkirálya volt, de Katalin születése előtt meghalt. Anyja, a genovai nemes nevelte föl Katalint négy testvérével együtt.
	Katalin élete a liguri köztársaság történetének legviharosabb szakaszára esett. A Fieschi és az Adorno család háborúban állt egymással. A lakosságot igen megviselték a háborúk, a drágaság és a járvány. Mindezek ellenére Genovában gazdag és eleven humanista kultúra virágzott. 
	Részben családi, részben politikai okokból már tizenhat évesen férjhez adták Giuliano Adornóhoz, aki akkor a Scio-sziget kormányzója volt. Katalin külső szépségének megfelelt gazdag lelki élete: tizenkét éves korától az imádságnak szentelte magát, s a szenvedő Krisztus iránti szeretet és részvét mind mélyebben megragadta. Férje igen nehéz természetű ember volt, „aki miatt annyit szenvedett, hogy alig bírta elviselni az életet”.
	Katalin magába zárkózott. Menekült a világ embereinek társaságától, de úgy tűnt, belső világában sem talál békét. Szomorúság vett rajta erőt, mely elviselhetetlen volt számára, anélkül, hogy tudta volna, mit is akar. És akkor megoldást keresve Katalin megkísérelte, „hogy úgy tegyen, mint mások”. De ebben a világ felé forduló életben sem találta meg a békét. Csaknem a kétségbeesés határáig jutott el, amikor 1473-ban Szent Benedek ünnepének vigíliáján a bencések nagy patrónusához fordult segítségért. Másnap nővére tanácsára, aki már jó ideje a Madonna déllé Grazie kolostorban élt, elment a nővérek gyóntatójához. Alig térdelt le a gyónáshoz, váratlanul „végtelen istenszeretet” ragadta meg „kicsinységének, hibáinak és Isten jóságának belső szemlélésével”. Csaknem eszméletét vesztette az élménytől, mely „izzó szeretettel formálta meg lelkében az elhatározást: Soha többé a világot, soha többé a bűnt!”
	Néhány hónappal ezután a férje, Giuliano is megtért. Katalinnal együtt letelepedett a pammatonei kórház egyik melléképületében, s a betegek és szegények szolgálatának szentelték magukat. Katalin megtérését négyéves vezeklés követte. Gyakran gyónt, és mindennap szentáldozáshoz járult.
	Az 1477-től 1499-ig tartó második korszakot az jellemezte, hogy nem volt külső lelkivezetője. Csak belső sugallat vezette: a tiszta szeretet átformálta, és teljesen másoknak, felebarátainak a szolgálatára indította. Ezt a mozzanatot így írta le a Lelki párbeszédben: „Sohasem akarom - mondja a Lélek -, hogy választhass, mindig mások akaratát kell tenned. Ezzel formállak majd mindenféle jámbor tevékenységben.
 	Nem kell látnod, hogy mi szükséges és mi nem, mert a tetszés és nemtetszés minden rendetlen indulatát ki szeretném kapcsolni benned. Meg akarlak tisztítani minden tökéletlenségtől, és nem szeretném, hogy valaha tétlenkedj, akár tetszésből, akár nemtetszésből. Olyannak kell lenned, mintha meghaltál volna. Mindezt pedig a gyakorlati tevékenységben szeretném véghezvinni benned, olyan próbákban, amelyeket Én jónak látok.”
	1489-ben a pammatonei kórház vezetőjévé választották, nyolc évig maradt ebben a szolgálatban, amikor 1497-ben meghalt a férje, Giuliano.
	Élete harmadik szakasza 1499-ben kezdődött. Befejeződtek szigorú böjtjei, lelkivezetője lett Cattaneo Marabotto, aki megírta az életrajzát és lelki üzeneteit is közvetítette felénk. Tanítványok csoportja sereglett köréje: papok, szerzetesek és világiak, s általuk kórházak, közhasznú zálogházak, oratóriumok, jámbor egyesületek kötődtek hozzá. Ez a „tisztulás” korszaka volt, a nagy misztikus próbatételeké, a betegségeké, amelyek Katalint 1506-tól kínozták és haláláig kísérték. 1510. szeptember 14-én Genovaban halt meg.
	Katalin számára Isten a szeretet volt, a tiszta, egyszerű szeretet. És erre a szeretetre ő is szeretettel válaszolt. „Szeretetem oka - mondta gyakran - nem más, mint a szeretet, egyedül az isteni szeretet.” Amint az igazi szeretet nem is lehet más. Minden más esetben „beszennyezné az önszeretet, amely mindig az igazi szeretet ellentéte”.
Romlatlan testét Genovában őrzik. 


SZEPTEMBER 16. 

Szent Kornél 
pápa, vértanú 

+Centumcellae, Itália, 253. szeptember

	A 3. század elején mintegy ötven esztendeig a keresztények aránylag nyugodt körülmények között élhettek, de a váratlanul kitört Decius-féle üldözés ismét nehéz időket hozott az Egyházra. Fábián pápa vértanúsága után csak egy év elteltével került sor az új pápa megválasztására: 251-et írtak, amikor Kornélt a római papság köréből megválasztották.
	Nehéz örökséget vett át. Ráadásul Novatianus, ez a nagyon tehetséges római pap ellenpápaként lépett föl, és minden befolyását latba vetette Kornéllal szemben. Róma város hívő népe is megoszlott. A különbséget egy gyakorlati kérdés megoldása okozta kettőjük között: hogyan kell az Egyháznak viselkednie azokkal szemben, akik az üldözés idején gyengének bizonyultak, megtagadták a hitüket, de most vissza akarnak térni az Egyház közösségébe? Kornél a szelídebb véleményen volt, mely szerint a bűnbánók előtt meg kell nyitni az Egyház kapuját; Novatianus ellenben a szigorú nézetet képviselte, és elutasította e bűnbánókat. A pápa zsinatot hívott össze a kérdés tisztázására, s amikor Novatianus makacsul ragaszkodott merev álláspontjához, kiközösítették.
	Kornél gyakran váltott levelet Karthágó püspökével, Cipriánnal, aki igen tisztelte a pápát. A ránk maradt levelekből látható, mennyire aggódtak mindketten az Egyház egységéért. A pápának azonban nem állt sok idő a rendelkezésére: Gallus császár alatt az ismét föllángoló üldözésben elfogták és Centumcellae-be  száműzték. 
Itt szenvedett vértanúságot 253. szeptember 14-én. A többi vértanú pápa mellé temették a Callistus-katakombába. 
A 4. század közepe óta Rómában Ciprián püspökkel együtt emlékeztek meg róla. 
	A legenda elmondja, hogy amikor Kornél pápa már számkivetése helyén volt, az egyik vezető ember kérte, jöjjön el hozzá, és imádkozzék évek óta bénán fekvő feleségéért. A pápa követte az embert, imádkozott a beteg fölött, s az meggyógyult. E csoda hatására a házaspár megtért, megkeresztelkedett, s velük együtt húsz katona is keresztény lett. Amikor a császár ezt megtudta, parancsot adott, hogy valamennyien mutassanak be áldozatot Mars templomában. Az újonnan megkereszteltek azonban ezt megtagadták, ezért Kornél pápát is és a többieket is ólomsúlyokban végződő ostorokkal halálra ostorozták.



SZEPTEMBER 16. 

Karthágói Szent Ciprián 
püspök, vértanú

* Karthágó, Észak-Afrika, 200/210.
+ Karthágó, 258. szeptember 14.

	Észak-Afrikában, Karthágóban született 200-ban.
	Ciprián püspök az ősegyház azon kevés szentje közé tartozik, akikről részletes életrajzi adatok maradtak ránk. 
	Előkelő családból származott, s kiváló neveltetésben volt része. Tanulmányai végeztével, mint ügyvéd és a retorika tanára kezdett dolgozni szülővárosában, nagy sikerrel. Gazdagsága lehetővé tette számára, hogy az élet minden örömét megízlelje, de tapasztalta, hogy minden földi öröm közepette is a szívében valami üresség van. 
	Volt egy Caecilius nevű pap barátja, akivel bensőséges kapcsolatot tartott. Az ő hatására hívő lett, és valószínűleg 246 húsvétján megkeresztelkedett. Ad Donatus című munkájában, amelyet már keresztényként írt, örvendezve beszéli el, hogy a keresztségkor teljesen szakított korábbi életével, s Krisztusban új életet kezdett: második születésében új emberré változott.
	Megtérését Ciprián kezdettől fogva igen komolyan vette. Még katechumen volt, amikor letette a tisztasági fogadalmat; vagyona jelentős részét eladta és szétosztotta az Egyház szegényei között. 
Ezenkívül lemondott a pogány szerzők olvasásáról, és kizárólag a Szentírás tanulmányozásának szentelte idejét. Az egykor híres rétor buzgósága nem maradt véka alá rejtett világosság: a hívők fölfigyeltek rá, és Donatus püspök hamarosan pappá szentelte. 248-ban pedig, Donatus halála után - minden tiltakozása ellenére - megválasztották a város püspökének. Mivel Karthágó akkor Észak-Afrika egyházi központja volt, Ciprián nemcsak a város püspöke, hanem a közel százötven tagot számláló afrikai püspökkollégium feje is lett.
	Püspökségének tíz esztendeje szüntelen szenvedés és harc volt. Tudta, hogy mind a hívők, mind a papok körében visszaélések támadtak fel, melyek ellen elsősorban a saját példájával indult harcba. Mindig józan ítélőkészséggel találta meg a középutat a kegyetlen szigor és a lazaság között.
	Épp hogy átvette azonban a püspökséget, amikor Decius üldözése lecsapott az Egyházra. A császár a keresztényeket a birodalom ellenségeinek tekintette, és eltökélte magában, hogy kiirtja őket. Az üldözés elsősorban a papság ellen irányult, abból a megfontolásból, hogy a pásztor nélkül maradt nyáj könnyen felszámolható, illetve magától is szétesik. 250-ben Decius rendeletet bocsátott ki, mely szerint a provinciák helytartóinak kényszeríteniük kellett a keresztényeket, hogy áldozatot mutassanak be a császári állam pogány isteneinek. Aki a megszabott határidőig ezt nem tette meg, azt bebörtönözték és kegyetlenül megkínozták.
	Ciprián úgy látta, nem szabad magára hagynia a nyájat azzal, hogy mindjárt másnap vértanú lesz, ezért elhagyta a várost, és egy éven át rejtőzött a környéken, onnan irányította híveit. Az üldözés következtében a hívők sorai valóban megritkultak: egy részük életét adta a hitéért, mások hűséges hitvallóként állták a kínzásokat, de sokan megrettentek a rájuk váró szenvedésektől, és bemutatták a kötelező áldozatot. Végül olyanok is voltak, akiknek sikerült bizonyítványt szerezniük az áldozatbemutatásról, anélkül, hogy azt valóban megtették volna, s így a börtönt és a kínzást elkerülték.
	Azok száma, akik valóságosan, vagy csak a kiállított bizonyítvány szerint, tehát látszólag megtagadták a hitüket, oly nagy volt, hogy visszafogadásuk később komoly kérdés elé állította az Egyházat, sőt szakadás oka is lett.
	Ciprián e visszatérőknek komoly vezeklést rótt ki engesztelésül és hitük erősítésére. Vele szemben viszont egyik diákonusa, Felicissimus pártot alakított azokból, akik úgy vélték, hogy a püspök nem elég szigorú, és 252-ben egy Fortunatus nevű pap személyében ellenpüspököt is állítottak a városban. Ciprián eleinte türelemmel és szeretettel próbálta ellenfeleit meggyőzni, de erőszakosságukkal szemben nem jutott semmire. Ekkor zsinatot hívott össze, és kiközösítette őket
	252-254 között két esztendeig pestis dúlt az egész római birodalomban, és Észak-Afrikában is sokan meghaltak. Ciprián oly nagylelkűen és bölcsen szervezte meg a betegápolást és a nyomorba jutottak megsegítését, hogy pogány kortársai is őszinte csodálattal adóztak neki. De olyanok is voltak, akik a járványért a keresztényeket tették felelőssé, mondván: azért sújtják az istenek e csapással a birodalmat, mert ezek az istentelen keresztények megsértették őket. És levonták a következtetést: „Cipriánt az oroszlánok elé kell vetni!”
	Amikor Gallus császár 252-ben újabb üldöző rendeletet adott ki, Ciprián egy afrikai zsinat nevében kinyilvánította, hogy a hittagadók vezeklési ideje befejeződött. Ismét fölvehetők az eucharisztikus közösségbe, hogy „a következő harcra jól fölkészülhessenek”, és „erőt meríthessenek Krisztus testéből és véréből”. 
	Ciprián mindezekről a nehézségekről értesítette Kornél pápát. A pápa és a szent „Ciprián atya” - ahogy a rómaiak nagy tisztelettel emlegették őt - nagy egyetértést tanúsított a kérdéses ügyekben. Kornél pápa vértanúsága után azonban heves véleménykülönbség támadt a birodalom két központja, Róma és Karthágó, István pápa és Ciprián között.
	De unitate Ecclesiae (Az Egyház egységéről) című értekezése mutatja, hogy a püspököt mennyire áthatotta az Egyház egységének hite és féltése. Egyéb írásaiban is a jó pásztor beszél, akinek legnagyobb gondja a nyáj egysége és belső békéje.
	Ám azok az évek, amelyekben ezen a belső egységen munkálkodhatott, gyorsan elmúltak. 257-ben Valerianus császár újabb üldözési hullámot indított el. Ciprián az elsők között volt, akiket 257-ben Aspasius Paternus prokonzul elé állítottak, s egy távoli kisvárosba, Curubisba száműzték. Egy álomból kinyilatkoztatást kapott a vértanúságáról.
	Így ír erről: „Már lefeküdtem, de egészen még nem aludtam el, amikor megjelent előttem egy rendkívül magas ifjú. Az ifjú, aki közben a bíró háta mögé került, beletekintett az írásba, és jellel tudtomra adta, mi áll benne: a kezét kinyújtotta, és olyan mozdulatot tett, mint amikor karddal lesújtanak valakire. Én csak néhány napot kértem, hogy dolgaimat elrendezhessem. Ekkor a bíró ismét írt valamit a táblára, és az ifjú jelezte nekem, hogy kérésem teljesült.”
	Pontosan egy évvel ez álom után halt vértanúhalált. 258 nyarán Valerianus ismételten kiadta a keresztényüldöző rendeletet, sőt súlyosbított rajta. Az új prokonzul ezért Cipriánt visszavitette Karthágóba, hogy ismét ítéletet tartson fölötte. Ciprián pedig, annak jeléül, hogy bármikor kész a halálra, nem hagyta el a házát. Minden percben várta a bíró embereit. Hamarosan le is tartóztatták. Galerius Maximus prokonzul kihirdette az ítéletet: Thascius Cyprianusnak kard által kell meghalnia.
- Istennek legyen hála! - felelt rá a püspök.
A jelenlevő keresztények, akik végighallgatták a pert, mind fölkiáltottak:
- Vele együtt akarunk meghalni!
	Tömeg kísérte a vesztőhelyre, Sextus mezejére. Amikor megérkeztek, Ciprián letette piros palástját és letérdelt imádkozni. Majd levetette dalmatikáját és átadta diákonusának. Vászoningben várta a hóhért, s amikor az megérkezett, megparancsolta, hogy adjanak neki huszonöt aranyat annak jutalmául, hogy a vértanúság koronájához segíti őt. Saját kezűleg kötötte be a szemét, majd odanyújtotta a kezét, hogy Julianus nevű papja és a szintén Julianus nevet viselő szubdiákonus kösse meg. A hívők egy fehér leplet terítettek a földre, hogy az fogja föl a vérét.
	 
	A karthágói keresztényekkel együtt Ciprián is fájdalommal szemlélte, milyen sokan tagadták meg a hitüket. A hatóságok meghatároztak egy napot, amelyen a város fórumán kellett jelentkezniük azoknak, akik nyilatkoztak arról, hogy többé nem keresztények.
	Ciprián szomorúan írta: „Meg sem várták, hogy elfogják őket. Már a csata előtt vesztesek lettek, és még az összecsapás előtt elterültek a földön. Még csak azt a mentséget sem lehet fölhozni mellettük, hogy kényszerítették őket a bálványok előtti áldozásra, hiszen szabad akaratukból futottak a fórumra. Úgy siettek a lelki halálba, mintha már régóta várták volna ezt a napot. 
	De a szomorú hírek mellett azt is hallotta, hogy vannak hős hitvallók. Bátorító leveléből sugárzik az öröm: „Vigadozom és örvendek, és szerencsét kívánok nektek, bátor és áldott testvéreim, mert jelentették nekem hiteteket és hősiességteket. Már az is becsületére és dicsőségére vált anyánknak, az Egyháznak, hogy a hitvallók tétovázás nélkül vállalták, hogy ítéletet üljenek felettük. ’’


SZEPTEMBER 17. 

Bingeni Szent Hildegárd
Apátnő

* Bermersheim, Rajna-vidék, 1098.
+ Rupertsberg, 1179. szeptember 11.

	Hildegárd 1098 nyarán látta meg a napvilágot a Rajna-vidéki Vermersheim családban, melynek neve ma is él Bermersheim falu nevében. Közismertté a Bingen városáról kapott nevén vált. E város közelében évtizedeken át a rupertsbergi bencés apácakolostor apátnője volt.
	Szent Hildegárd a középkor nagy női szentjei közé tartozik. Clairvaux-i Szent Bernát mellett ő is a század világossága volt, és olyan tisztelet övezte, amely egészen egyedülállóvá teszi. A korabeli szokásoknak megfelelően Hildegárd nevelése nagyon fiatalon kezdődött a bencés apácáknál.
	Zseniálisan tehetséges volt. Írásai közül legjelentősebb a látomásaira épülő misztikus trilógiája, a rupertsbergi Scivias-kódex: Az Úr utainak ismerete (dogmatikus tartalmú), Az érdemszerzés könyve (erkölcstannal és erényekkel foglalkozik) és Az isteni művek könyve (a misztikus kozmológiát tárgyalja). 
A természettel és a gyógyítással foglalkozó írásai miatt az első német tudós- és orvosnőnek is szokták mondani, de hívják úgy is, hogy „a tizenkettedik század csodája” - nemcsak életszentsége, hanem tudománya miatt is.
	Művészi alkotóerejét a latin nyelvben is megcsillogtatta. Költeményei és dalai a középkori irodalom szakértői szerint csak a Sankt Gallen-i Boldog Notker műveihez hasonlíthatók. A muzsika is a vérében volt. Szép daljátékát, Az erények körtáncát a nővérek eljátszották a rupertsbergi kolostorban és Bingenben. Különösen a rupertsbergi kolostor építésekor mutatkozott meg, hogy mennyi szellemi energia rejlik benne. Sok cselekedete nemcsak a 12. században, hanem ma is csodálatra méltó, ha meggondoljuk, hogy egy gyenge nőről, sőt egy apácáról van szó.
	Látnoki adottsága miatt „a német prófétanő” nevet kapta, ami nem annyira a jövendőmondást, mint a jelen események megértését jelentette. Éppen ebből fakadt sok fájdalma, vajúdása, mert különleges látása következtében egészen más tanácsokat kellett adnia, mint amilyeneket az emberek vártak volna tőle.
	Önmagáról csak így nyilatkozott: „egy nyomorult nőszemély”, „törékeny ember, akiben semmi állandóság nincs, hamu a hamuból és por a porból”. Csak azt mondta és azt írta, amit valaki más oltott beléje: „A megnyílt égből lángoló fényesség jött felém, olyan, mint a villám fénye. Áthatolt a fejemen, és lángba borította egész keblemet és szívemet, de nem égetett, csak melegített, ahogy a napfény melengeti a tárgyakat. És hirtelen megnyílt előttem a zsoltárok és az evangéliumok értelme...”
	Hildegárdot egyre többen keresték föl bonyolult, nehéz ügyekben jótanácsért: papok és püspökök küldöttei, világi nagyságok követei és egyszerű emberek. Több száz olyan levél maradt ránk, amelyeket Hildegárd a hozzá tanácsért fordulóknak vagy olyanoknak írt, akiknek Isten általa üzent.
 Leveleit pápák, hercegek és püspökök olvasták.
	1147-1148-ban Szent III. Jenő pápa Trierben tartózkodott, mert éppen zsinat ülésezett ott. A mainzi érsek beszélt neki Hildegárdról. Akkor a pápa kinevezett egy szakértőkből álló bizottságot, hogy a helyszínen tartsanak vizsgálatot. A bizottság vezetője, Albero püspök a következő jelentést tette: 
	- Egy szenttől jöttünk vissza. Ez az apáca minden földi mérték fölött áll. Értelme, gondolkodása és beszéde nem ebből a világból való.
	A pápa megkérdezte:
	- Gyakorolja a szeretet cselekedeteit?
	A püspök gondolkodás nélkül válaszolta:
	- Úgy bánik a nyomorékokkal és koldusokkal, mintha az anyjuk lenne.
	A pápának még egy kérdése volt:
	- Alázatos lélek?
	- Nem fukarkodtunk a próbatétekkel, hogy megpróbáljuk alázatosságát - felelte Albero - de biztosíthatjuk Szentségedet, hogy életünkben sehol nem találkoztunk nagyobb alázatossággal. Mindazonáltal az alázatosság olyan méltósággal és fenséggel párosult benne, hogy olykor a legszívesebben térdet hajtottunk volna előtte, hogy a tiszteletünket méltó módon kifejezzük.
	És akkor előlépett Clairvaux-i Szent Bernát, és fénylő szemekkel, nagyon határozottan így szólt:
	- Amit hallottunk, az Isten üzenete. Ezekben a nehéz időkben Isten egy szegény kolostori cellában világosságot gyújtott, hogy vigasztaljon és utat mutasson. Szentatyám, a te feladatod arról gondoskodni, hogy ez a világosság véka alatt ne maradjon!
	III. Konrád császárnak, aki tanácsért és imádságért fordult Hildegárdhoz, mert mint írta „rég nem úgy élek, ahogyan élnem kellene”, ezzel a tömör megjegyzéssel zárja válaszát: „Javulj meg, hogy ne kelljen napjaid fölött bánkódnod.” 
	Barbarossa Frigyes meghívta egy tárgyalásra ingelheimi palotájába, s 1163-ban kiváltságlevelet állított ki kolostora számára, Hildegárdot azonban a császár minden kedveskedése sem akadályozta meg abban, hogy világosan kifejezze rosszallását, amiért a császár megakadályozta az egyházszakadás felszámolását azáltal, hogy újabb ellenpápát állított. „Vigyázz - írta neki -, nehogy a legfőbb Király szemed vaksága miatt elvessen téged!”
	Hildegárd küldetése azonban elsősorban a papsághoz szólt. A papság és a szerzetesség elvilágiasodott, sok tagja elmerült különféle evilági ügyekben. A püspökök és az apátok közül nem egy szívesebben forgatta a kardot, mint hogy a pásztorbotot tartsa a kezében. A legjobbak pedig gyakran egymás közti vitákkal fecsérelték erejüket. „Mindaddig, amíg a földi királynak szolgálunk, elhanyagoljuk a mennyei Király belső szolgálatát” - korholja az egyik püspököt, aki Barbarossa Frigyes szolgálatában serénykedett.
	Egy alkalommal meghívták Kölnbe, ahol szólnia kellett a katarok ellen. Meg is tette, de utána megdöbbentő vádat emelt a papok ellen: „Istent nem ismertek, embertől nem féltek. Nem olyan prédikátorok vagytok, amilyennek Isten látni akar benneteket. Részben lovagok, részben szolgák vagytok... gőg, dicsőség, szórakozás - ezek jegyében telik életetek. Az Egyház pilléreinek kellene lennetek, és romokban hevertek a földön.”
	Lelkiismerete szavára vagy mások kérésére háromszor vagy négyszer hosszú utakat kellett megtennie. Járt Svábországban, Franciaországban, a Mosel folyó mentén egész Lotaringiáig, a Rajna mentén pedig egészen a Ruhr vidékéig. Híres férfi és női kolostorok káptalantermeiben állt a szerzetesek előtt. „Az élet igéit” hirdette a papságnak, a püspököknek és a népnek Würzburgban, Bambergben, Trierben, Metzben és Kölnben. Vigasztalt, bátorított, keltegette a lelkiismereteket, bűnbánatra indította a lelkeket, és békét közvetített.
	A nép köréből férfiak és nők - elsősorban szomorú édesanyák - sokan keresték föl kérdéseikkel és bajaikkal. Rupertsberg kolostora távoli vidékek rászorulói számára is menedékhely lett, sőt, a szent apátnő híre az ország határain is túl terjedt. Állandóan élt a kolostorban „hét szegény matróna”, azaz hét elhagyott szegény özvegy, akik életük utolsó idejében mégiscsak kaptak valami jót a földi élettől. Különösen a betegek áradtak seregestül a kolostor felé. Tudták, hogy a kolostornak gondosan ápolt gyógynövénykertje van, s hogy a falak között kenetekből, teákból és gyógycseppekből nagyszerű gyógyszertár rejtőzik, és ami ezeknél is fontosabb: anyai kézre találnak és olyan anyára, aki saját tapasztalatából ismeri a gyengeséget és a gyógyítás tudományát. „A szívében olyan szeretet lángolt, amelyből senki emberfia nem volt kizárva.” 

*
	Ugyancsak Wibert így írja le a rupertsbergi kolostor életét: „A nővérek és mesternőjük egy szív és egy lélek. Buzgók Isten szolgálatában, fegyelmezettek, éberek, egymás iránt figyelmesek - minden áhítatot és békét sugároz. Vasárnaponként pihennek a szövőszékek, az orsók, a tollak. A nővérek szent hallgatásban figyelik a jámbor olvasmányokat és éneklik a liturgia énekeit. Hétköznapokon azonban serényen dolgoznak: fonnak, szőnek, varrnak pirkadattól alkonyaiig. A tétlenséget nem tűrik, s nem esik egy fölösleges szó sem. A kolostor termei nagyon egyszerűek, de szépek. Csővezeték visz friss vizet minden munkaterembe. Igen sok vendég jön-megy. Szolgák sürögnek-forognak. Az apátnő pedig teljes egyszerűségben, de méltósággal irányít. Keresi, hogy mindenkinek mindene lehessen. Soha nem tétlenkedik.”
	Ennek ellenére nem szabad úgy elképzelnünk Hildegárd kolostorát, mint valami örömtelen börtönt. Épp ellenkezőleg: derű és mértéktartó bencés aszkézis hatotta át az életüket. Mindent úgy kell elrendezni és szabályozni, hogy közben a szív öröme meg ne szökjék.”
	Egy évvel a halála előtt Hildegárd nagyon közel került a kereszthez, ahogy ez Isten minden szolgájával megtörténik. Egy ifjú lovag, aki a mainzi érsek ellensége volt és akit az érsek kiközösített, Hildegárd kolostorában keresett menedéket. Az apátnő és egy pap színe előtt bűnbánatot tartott, és a szentségeket felvéve halt meg. Hildegárd elrendelte, hogy a kolostor temetőjében temessék el. Akkor az érseki kancellária, ahol az ifjút mint kiközösítettet tartották számon, követelni kezdte, hogy vegyék ki a sírból holttestét és ássák el a temetőn kívül, mert nem méltó arra, hogy megszentelt földben, a hívők között nyugodjék. Hildegárd következetesen tiltakozott a halott háborgatása ellen, és saját kezével egyengette el a sírhalmot, hogy meg ne találják, hová temették. Levelet írt Mainzba, amelyben az egyházi hatósággal szemben tanúsított „engedetlenségét” azzal magyarázta, hogy viselkedésére „az igaz Világosságtól” kapott utasítást. A mainzi pre- látusok azonban ezt nem fogadták el, s az „engedetlen” apátnőt nővéreivel és kolostorával együtt interdiktum alá helyezték. Egy szerzetesnek el kellett vinnie a kolostorból az Oltáriszentséget, a harangokat nem húzhatták meg, s elhallgatott a zsolozsma is. Hildegárd nem hagyta annyiban a dolgot. Végül ezt írta az érseknek: „Kaptam egy látomást: jobb nekem, ha emberek kezébe esem, mint ha megszegem az én Istenem parancsát.” 
1179. szeptember 11-én Rupertsbergben halt meg.


SZEPTEMBER 17. 

Bellarmin Szent Róbert 
püspök, egyháztanító

* Montepulciano, Toszkána, 1542. október 4.
+Róma, 1621. szeptember 17.

	„1542. október 4-én született. Szülei jámbor emberek voltak, különösen az édesanyja, akit Cinthiának hívtak és II. Marcellus pápa egyik nővére volt. Tehetséggel megáldva a tudományos és írói munkásságban találta meg életének értelmét. „Felismerte, hogy a tudományokban való előrehaladáshoz elengedhetetlenül szükséges a szüntelen tanulás, és tanítói képességét arra kell használnia, hogy másokat is világossághoz juttasson.” 
	Nyolcvanévesen elmondhatta, hogy szerzetesi életének első napjától fogva soha nem kereste a kényelmet, és szüntelenül dolgozott. Már pappá szentelése előtt, 1569-től tanított Lővenben, és minden vasárnap előadásokat tartott az egyetemistáknak. 1570 nagyszombatján Gentben szentelték pappá. Hat évvel később a Római Kollégium professzorának hívták meg. A Római Kollégium a jezsuita rend központi tanulmányi intézete volt, amelyet XIII. Gergely pápa idejében szerveztek meg, és a pápa iránti tiszteletből a „Gregoriana Egyetem” nevet kapta. A teológia tantárgyai közé Bellarmin professzor emelte a kontroverzteológiát, azaz a reformáció által vitatott teológiai tanítás kérdéseinek rendszerét. Előadásait négy nagy kötetben, Kontroverziák címmel adta ki Rómában. Ez a mű volt az ellenreformáció elméleti-tudományos oldala. Szerkezetében és anyagában a kor igényeit elégítette ki. A sors iróniája, hogy éppen a minden erejével a katolikus tanítás mellett harcba szálló Bellarminnak kellett megérnie, hogy a Kontroverziák első kötetét V. Sixtus pápa (1585-90) indexre tette, mert nem tetszett neki, ahogyan a szerző a pápa evilági hatalmát tárgyalta. 
	A pápai udvarban azonban tovább folytatódott az intrika Bellarmin ellen. 1594-ben, VIII. Kelemen idejében újra kifogásokat emeltek a Kontroverziák ellen. Az sincs kizárva, hogy egyik rendtestvére, a spanyol Toletanus állt az egyébként áttekinthetetlen áskálódások mögött, aki bíboros létére mindenáron meg akarta akadályozni, hogy Bellarmin is a bíborosi testület tagja lehessen. Bellarmint, aki 1592 óta a Római Kollégium rektora volt, még mielőtt lejárt volna a három évre szóló megbízatása, kétéves szolgálat után provinciálisként Nápolyba küldték, azaz eltávolították Rómából. Toletanus bíboros halála után, 1597 januárjában VIII. Kelemen pápa visszahívta Rómába.”1599 márciusában Bellarmin bíboros lett.
	Még egy alkalommal részt kellett vennie teológiai küzdelemben. a domonkos teológusok képviseletében Banez, a jezsuiták képviseletében Molina vitatkozott egymással. VIII. Kelemen a domonkosok véleménye felé hajlott. Bellarmin nagyon őszintén föltárta a pápa előtt a vita minden nehézségét, és óvta attól, hogy elhamarkodottan állást foglaljon és eldöntse a vitát.
	Őszintesége jutalmaként a pápa Capua érsekévé nevezte ki, azaz ismét eltávolították Rómából. 

	Az újonnan megválasztott pápa már nem engedte vissza a híres teológust számkivetésébe, hanem ott tartotta maga mellett teológiai tanácsadónak. 
	A leghíresebb ügy, amellyel Bellarmin azokban az években foglalkozott, a Galilei-per első szakasza volt. Mint teológus biztos volt abban, hogy a csillagász pontos megfigyelései és a Szentírás lapjain írásba fektetett kinyilatkoztatás között nem lehet ellentmondás. Azt a téves következtetést vonta le ebből, hogy Galilei véleménye nem lehet igaz, mert bizonyítékait nem tekintette véglegesnek és lezártnak.
	 Az Officium megbízásából 1616-ban Bellarmin közölte Galileivel a végzést, amely a vitatott kérdésben hallgatást parancsolt neki. Nyilvánvaló, hogy Bellarmin minden tehetsége és a matematika és a csillagászat iránti személyes érdeklődése ellenére túlságosan rabja maradt kora közfelfogásának, és nem tudott elfogulatlanul ítéletet alkotni a kérdésben. Mindenesetre hatalmas tekintélye révén lett volna rá módja, hogy a Galilei-pernek az Egyházra nézve oly szerencsétlen kimenetelét megakadályozza.
	Az utolsó mű, amely a fáradhatatlan szent tollából kikerült, ezt a címet viseli: A jó halál művészete.Az 1620-ban megjelent könyv lelki végrendeletének tekinthető.
	1621 szeptember 17-én halt meg Bellarmin Róbert Rómában, majdnem nyolcvan évesen.
	Kimagasló tehetsége egyoldalúságot is jelentett. Az egyik római követ, aki jelentést küldött a pápaválasztás idején az egyes bíborosokról, ezt írta Bellarminról:
	„Bellarmint jósága miatt nagyon kedvelik, de tudós, aki csak a könyvek között él, és nincs jártassága a gyakorlati kérdésekben. Nem volna jó pápa, mert kizárólag az Egyház érdekeit tartaná szem előtt, és nem venné számításba a világi fejedelmek érdekeit. És nagy gondot jelentene neki bármilyen ajándék elfogadása.”
	Egyik kollégája, a bíboros kollégium dékánja mondta Bellarmin halálakor: „Megtiszteltetésként tartom számon, hogy döntéseink meghozatalában mindig követtük az ő véleményét, mert mindig ez volt a legbiztosabb és a legjobb. És nem én voltam az egyetlen, aki az ő nyomában jártam. Mi, bíborosok, majdnem valamennyien követtük őt. Nem is egyszer fordult elő, hogy a tizennégy tagot számláló kongregáció egységesen megváltoztatta véleményét, miután meghallgattuk Bellarmint. Ilyen nagy volt személyének és tudásának a súlya. Halála után az emlékezete is így hat tovább: döntéseire tudunk támaszkodni, és tanácskozásainkon továbbra is orákulumként fog szerepelni, akivel szemben nem lehet ellenvélemény.”


SZEPTEMBER 18. 

Copertinói Szent József 
minorita áldozópap

* Copertino, Itália, 1603. június 17.
+Osimo, Itália, 1663. szeptember 18.
	
	
	Itáliában, Copertinoban született 1603. június 17-én.
	 A minoriták rendfőnöke 1663 októberének elején azt a megbízást adta ki, hogy írják meg a röviddel azelőtt meghalt József atya életét: „Stílusa legyen egyszerű, világos és szerény, hasonló József atya boldog lelkéhez. Nem akarom, hogy frázisokkal legyen teleszőve, vagy hogy különleges kifejezések előkelőséget sugározzanak. Azt sem akarom, hogy Isten szolgáját dicsőítsék - Isten helyett.” Ez a pár szó jól érzékelteti, ki volt Copertino Szent József.
	Amikor meghalt, egész Európában ismerték a nevét. Pedig nem alapított új rendet, nem írt egyetlen könyvet sem, nem kezdeményezett új lelkipásztori módszereket. 
	Úgy tűnik, ezen a téren József az apjára ütött, aki kiváló ember volt, de nem értett sem a pénz, sem a birtok kezeléséhez. Amikor várandós felesége látta, hogy megint jön a végrehajtó, az istállóba menekült; ott hozta a világra Józsefet. Az anyát egyébként komoly, kemény nőnek mutatják be az életrajzírók. József főként hevessége folytán hasonlított hozzá: egyszer késsel támadt valakire, azért anyja, miután jól megverte, egész éjszakára kizárta a házból.
	József az iskolában alig ért el eredményt. Sokkal jobban vonzotta a templom és a liturgia, különösen az egyházi ének és zene volt rá nagy hatással. Egyre jobban megnyilvánult sajátos adottsága, amely egész életét meghatározta: gyakran annyira elmerült saját belső világában, mintha nem is lett volna jelen, teljesen megragadták belső élményei, melyek ebben az időben gyakran a szent zene hallgatásához kapcsolódtak. Ezért kapta társaitól a „tátott szájú” gúnynevet.
	Hozzájárult mindezekhez, hogy nyolcadik és tizennegyedik éve között betegségek választották el a külvilágtól és pajtásaitól. Kelevényeinek látványa és bűze még anyja számára is nehézzé tette az ápolást. Amikor József végül meggyógyult, nem tudott kapcsolatot teremteni a mindennapi élet dolgaival; belső élményeinek elhatalmasodása és szemlélődő befelé fordulása nem is tűrte a normális foglalatosságot és életmódot. Arra gondolt, hogy kolostorba lép; tizenhét évesen föl is vették a kapucinusok laikus testvérnek. Gyenge egészsége és a kolostori munkákban való használhatatlansága miatt azonban nyolc hónap múlva elbocsátották. Ahogy maga elbeszélte, úgy tűnt neki, mintha akkor a szerzetesruhával együtt az eleven bőrét is lehúzták volna róla.
	Örömére nehézségek után fölvette szolgának egy minorita kolostor. Itt megtanult olvasni és írni, s végül becsületessége és jámborsága miatt felvették a rendbe is. 1628-ban pappá szentelték.
	A bűnösök kedvet kaptak tőle a jóra, a zaklatottak békét, az elnyomottak örömet, a szenvedők vigasztalást és segítséget találtak nála. Belső élete továbbra is eksztázisokban nyilvánult meg, s ezek olyan gyakoriak voltak, hogy életrajzírója elmondhatta róla: „Élete eksztázisok sorozata volt.” Lelkét tökéletesen lenyűgözte Isten nagysága és szeretete.
	József esetében az eksztázis nemcsak abban állt, hogy szellemi képességeit magához ragadta Isten és kikapcsolódtak érzékszervei, hanem sokszor előfordult az is, hogy teste fölemelkedett a földről és hosszasan lebegett. Levitádénak, lebegésnek nevezik ezt a jelenséget, amikor valaki minden külső segítség nélkül a gravitációtól független állapotba kerül. Józsefet sokan látták a föld felett lebegni vagy repülni. Egy kolostorban a Megfeszített képe volt rá olyan hatással, hogy amikor elment mellette, felrepült hozzá, és mintha szoborként odaerősítették volna, hosszú ideig ott maradt. Máskor mise közben emelkedett föl 30-50 cm magasságba és teljesen elmerült a misztérium szemlélésében. Az is megtörtént, hogy társával belépett egy templomba, s az ének hallatára fölemelkedett, de magával ragadta társát is, és előrerepült vele a tabernákulumhoz.
	A fizikusok keresik a jelenség magyarázatát - s éppen József az, akire bizonyítékul hivatkozhatnak, hiszen annyi szemtanúja volt lebegéseinek -, de mind a mai napig nem találták meg. Az emberi élet történéseit ugyanis nem lehet kizárólag a fizika, a biológia és a hasonló tudományok törvényeivel magyarázni. A lélek képes Istennel olyan kapcsolatba lépni, melyet a szeretet - Isten és a lélek egymás iránti szeretetének - mindenhatósága határoz meg.
	Rendi elöljárója is elküldte Józsefet misszionáriusként az egész tartományba. Így tehát az egyházi elöljárók előtt sem maradhatott rejtve különleges élete. Az ügy ebben az egyébként is felkavart időben nem tűnt jelentéktelennek. Józsefet az inkvizíció Nápolyba idézte, hogy kivizsgálják rendkívüli kegyelmeinek hitelességét. Mint később Rómában, most sem sikerült azonban semmiféle hamisságot megállapítani. Józsefnek mégis át kellett települnie egy olyan kolostorba, ahol rejtetten élhetett.
	1639-ben Assisibe, a Szent Ferenc-bazilikához épített konventbe került tizennégy évre. A följelentés, az inkvizíciónál folyó vizsgálata és az áthelyezés mélyen érintették Józsefet. Megkísértette a lázadás és a levertség; olyan lelkiállapot, amit saját tanúsága szerint azelőtt nem ismert. Két évig „olyan kevés fény jutott a lelkébe, mint a parányi ablakon át a cellájába”.
	József azonban sohasem a saját belső öröméért és nyugalmáért kereste Istent, ezért nem ijedt meg a harctól, melyet részben a saját gyengesége, részben a sátán ellen kellett vívnia. Magától értetődő volt számára, hogy a gonosz támadásait saját magán is megtapasztalja. Szerzetestársai nemegyszer a kimerültségtől félholtan találták reggel a templomban, ahol az éjszakai imádság közben a sátánnal viaskodott, akinek ijesztő alakját gyakran testileg is látta. A gonosz azért támadta Józsefet olyan erősen, hogy a zavarkeltéssel elragadja tőle Isten hatalmas világosságát, s a rendkívüli kegyelmek hitelességében megingassa őt.
	Elég volt, ha Jézusról, Máriáról vagy a mennyországról hallott elmélkedést, s máris eksztázisba esett, s a külvilágból nem érzett semmit. Ő maga mondta: „A lélek királynőhöz hasonlít, akinek a testi érzékek a szolgálói. Ha a lélek a király lakába lép, az érzékek kívül maradnak, és semmiféle inger sem mozgatja meg őket. Maga a lélek pedig teljesen Teremtőjében nyugszik.”
	Legerősebb élmény számára a naponta bemutatott szentmise volt, mely az állandóan ismétlődő eksztázisok miatt olykor öt óra hosszáig is tartott. Jézus halála vagy más esemény, amelyről az olvasmányokban szó esett, úgy hatott rá, mintha akkor történt volna. Egy virágvasárnapon a passió e szavainál: „Keresztre vele!” - szinte halottként zuhant a földre, és saját szavai szerint valóban közel járt a halálhoz.
	Ő maga tette föl magának a kérdést: Miért szomorkodom Jézus halála miatt, amely mégiscsak nagyon rég történt? Miért tölt el szorongással a gyermek Jézus szemlélése, hiszen sok ideje annak, hogy Jézus gyermek volt? Az Úr maga válaszolt neki lelkében: „Egykor keresztre feszítettek, és meghaltam az emberekért; készségem azonban, hogy meghaljak érted, örökre megmarad. Egykor gyermek voltam; a szeretetben mindig az vagyok. Ha valaki gyermekként akar látni, gyermekként talál meg; ha megfeszítettként, a megfeszítettként talál rám; vagy megostorozottként, vagy más alakban mutatom meg magam neki. Szeretetem ugyanis olyan formában jelenik meg, amelyben az emberek emlékeznek rám és szemlélnek engem.”
	Gyakran annyira megragadta őt Isten, hogy a szavak már kevesek voltak szeretete kifejzésésére: ilyenkor lelkéből a túláradó szeretet önmaga formálta dallamokban tört fel, s énekelnie kellett. Általában egész életében nagy szerepet játszott a zene: mint már említettük, első, gyermekkori eksztázisa is a zenével kapcsolatban történt; s később megtiltották neki, hogy részt vegyen ünnepélyes istentiszteleteken és körmeneteken, mert az énekek hallatára csaknem mindig eksztázisba esett.
	Lelke olyan dolgok iránt volt érzékeny, amelyeket mások észre sem vettek. Távolból megérezte a veszélyt, amelybe egy rendtársa utazása során került, tudott a pápa haláláról is, még mielőtt bármiféle hír érkezett volna róla. Aki találkozott vele, annak tudnia kellett, hogy belelát a lelkébe. Látta, hogy a bűn mennyire elcsúfítja a lelket. Néha ezt olyan élesen látta, hogy a bűnös jelenléte és beszéde elviselhetetlen fájdalmat okozott számára.
	Korának nyugtalansága és kuszáltsága közepette is világosságot és erőt sugárzott. Bíborosok, püspökök, fejedelmek keresték föl, ajánlották magukat imájába.
Mindig szegények és segítséget keresők vették körül. 
	Rendi elöljáróinak mindez gondokat is jelentett. Az ilyen rendkívüli ember, mint József, nemcsak áldás környezete számára, hanem teher is. Az inkvizíció még élesebben figyelte a különös jelenségeket és a nép növekvő érdeklődését. Teljesen meglepetésszerűen avatkozott be 1653 júliusában: Józsefet megfigyelés végett a pietrarubbiai kapucinus kolostorba vitték és a külvilággal minden kapcsolatát megszakították. 
	Otttartózkodásának híre azonban gyorsan elterjedt, s miséje alatt csakhamar összegyűlt a nép a templom előtt. Átküldték hát Fossombrone nehezen hozzáférhető kapucinus kolostorába. Éjjel vitték az Ancona tartományban lévő Osimo minorita kolostorába. Ott élt elrejtve és a rendtársaitól elválasztva, gyakori eksztatikus egyesülésben Istennel.
	Amikor 1663 elején beteg lett, cellájában felállítottak egy kis orgonát; az orgonista játszott neki, ő énekelt, és a többieket is arra szólította föl, hogy énekeljenek vele együtt. „A szamár kezd a hegyre felkapaszkodni” - mondta tréfálkozva, amikor érezte, hogy közeledik a vég. A közelgő halálról ezeket mondta: „A kéreg nem akar leválni a fáról”; és: „Borzalmas ez az átmenet”. Utolsó napjaiban eksztázisban feküdt, belső tűz emésztette és így énekelt: „Lelkem, szeress, szeress!”
 1663. szeptember 18-án halt meg rendtársai körében Itáliában, Osimoban.


SZEPTEMBER 19. (Áttéve szeptember 26-ról)

Ifjabb Szent Nílus 
szerzetes 

* Rossano, Calabria, 910 körül
+ Frascati mellett, Dél-Itália, 1004. szeptember 26.

	 Nílus (Neilosz) 910 körül született Rossanóban, a dél-itáliai Calabria bizánci tartomány fővárosában, görög rítusú családban. A keresztségben a Miklós nevet kapta. Gyermekkorában meghaltak a szülei, és nővére vette magához. Kiváló képzést kapott a görög atyák írásaiból és a szépírás művészetéből. Amikor nagykorú lett, megházasodott, és egy leánya született. Mintegy harmincéves korában tudatosult benne szerzetesi elhivatottsága.
	A 10. században Észak-Calabria hegyvidéke számos kolostorával szinte egy új Théba lett. Miklós azon fáradozott, hogy felvegyék kolostorainak egyikébe. Rossano hatóságai azonban megtiltották az apátoknak, hogy fogadalomhoz bocsássák. Így hát a salernói hercegségben levő Szent Nazarius-kolostorba ment, amely kívül esett a rossanói helytartó körzetén. Ott kapta meg szerzetesi ruháját és a Nílus nevet. Amikor a szomszédos kolostorok egyikének apátjává kellett volna lennie, elhagyta kolostorát, és visszavonult egy remeteségbe.
	Igen szigorú életet élt, és különös gondja volt arra, hogy tudását Isten szolgálatába állítsa: pontos napirend szerint imádkozott és dolgozott. Csakhamar tanítványokat vonzott magához.
	Amikor 955-ben a szaracénok elől a Rossano melletti Sant'Adrianóba menekültek, csatlakozott hozzájuk egy tizenkét szerzetesből álló menekült csoport. Így kolostor jött létre, amely hamarosan hatvan testvérrel bővült. Bár a szerzetesek Nílust elismerték elöljárójuknak és lelki vezetőjüknek, ő vonakodott attól, hogy elfogadja az „apát” címet; ezt egy testvérére ruházta. Ehhez egész élete folyamán ragaszkodott.
	Nílus szigorú követelményeket támasztott a közösséggel szemben. Mindenben atyjuk, gondviselőjük volt. Bár a remeteélet mindennél fontosabb volt számára, hivatala egyre jobban belesodorta a világi teendőkbe. Özönlöttek hozzá a látogatók, köztük császári hivatalnokok és érsekek is, hogy tanácsot kérjenek tőle, vagy éppen csak kielégítsék kíváncsiságukat.
	Amikor Rossano püspöke meghalt, küldöttség ment Nílushoz, és őt kérték püspöküknek. Csak úgy tudott megmenekülni e tisztség elől, hogy elrejtőzött, amíg a küldöttek el nem hagyták a kolostort. Hírneve egészen a muszlim világig eljutott.
	Rendelkezett a jövendölés adományával is. 980 körül, amikor hetvenéves lett, előre látta, hogy a szaracénok nagyszabású támadást intéznek Calabria ellen. Ez a támadás 987-ben valóban bekövetkezett. Nílus tehát elhatározta, hogy szerzeteseivel együtt elhagyja a vidéket, és olyan helyre vonul, ahol nem ismerik, hogy egyedül élhessen. Így jutott el Montecassino-ba, ahol akkoriban a tiszteletreméltó Aligernus apát vezette a kolostort, aki a clunyi hagyományban nevelkedett és jóindulatot tanúsított a görög szerzetesek iránt.
	Nílus nagyon jó kapcsolatot tartott fenn a latin közösséggel, csodálta fegyelmüket. Aligernus apát meghívta őt és szerzeteseit, hogy a Cassino templomában görög nyelven énekeljék az éjszakai zsolozsmát.
	A helyzet megváltozott, amikor Aligernus halála után, 986-ban Manso, egy világi prelátus lett az apát. A kolostori fegyelem erősen meglazult, és Nílus félt, hogy a lazaság károsan hat lelki életére és szerzeteseire. Ezért 994 körül társaival együtt a Gaetai fejedelemségben lévő Serperibe ment, hogy ott szigorúbb életet éljenek.
	997-ben a római, császár-ellenes párt kiűzte a városból V. Gergely pápát, ellenpápát állítottak, akit Nílus ismert és óvott a súlyos tévedésektől. III. Ottó császár seregei 998-ban ismét hivatalába helyezték V. Gergelyt, az ellenpápát pedig letették, megvakították és súlyosan bántalmazták. Amikor Nílus ezt meghallotta, bár majdnem kilencvenéves volt, Rómába indult, hogy közbenjárjon a pápánál és a császárnál. Nagy tisztelettel fogadták: III. Ottó és V. Gergely már Rómán kívül elébe mentek, a császár pedig felkínálta neki, hogy legyen a római görög kolostor apátja. Nílus vonakodott, hogy ezt elfogadja, és inkább úgy döntött, hogy visszatér Serperibe, anélkül, hogy elbúcsúzott volna a császártól.
	III. Ottó még ugyanebben az évben elzarándokolt Monte Garganóba, Szent Mihály szentélyéhez, és Rómába visszatérve ellátogatott Serperibe. Mélységesen hatott rá Nílus és társai egyszerű élete. Fölajánlotta, hogy kolostort építtet számukra, de Nílus ezt elutasította.
	Életrajzírója a következőképpen írja le a kilencvenéves szerzetes és a tizennyolc éves császár találkozását: „A szent ujjával a császár keblére mutatott, és így szólt: - Semmit sem kérek császári Felségedtől, csak azt, hogy mentsd meg a lelkedet; ha császár is vagy, meg fogsz halni, mint minden halandó ember. A Bíró előtt fogsz állni, és számot adsz mindarról a jóról és rosszról, amit tettél.”
	Amikor a császár ezt hallotta, keservesen sírt. Koronáját letette a szent kezébe, fogadta áldását, és útjára indult udvarával együtt. Amikor Gaeta fejedelme ezt meghallotta, azt kívánta, hogy Nílust a városban temessék el, hogy népének pártfogója lehessen. Nílus azonban elhárította ezt a megtiszteltetést, mert méltatlannak tartotta magát erre. Elhagyta hát Serperit, és északra húzódott, a pápai állam területére.
	Tusculum közelében a kis, görög Szent Ágota kolostorban telepedett le. Amikor a római nemesség meghallotta, hogy Nílus ott tartózkodik, követséget küldtek hozzá, hogy menjen a városba, és ott maradjon. Ezt is elhárította magától. Elfogadta viszont Tusculum grófjának, Gergelynek a javaslatát, hogy birtokán kolostort építtessen neki és társainak. A grottaferratai kolostor, amelynek első tagjait ő oktatta, görög rítusú kolostorként ma is fennáll, közösségben a Szentszékkel.
 1004. szeptember 26-án Dél-Itáliában hunyt el.


SZEPTEMBER 20.

Koreai vértanúk 

+ 19. Század

	Más missziós területektől eltérően Koreában a katolikus hitet nem külföldi misszionáriusok, hanem bennszülött laikusok kezdték terjeszteni.
	Az ország a 16. század végétől teljesen elzárkózott a külföldtől, mindössze évente egyszer ment egy követség Pekingbe. De a követek közül néhányan megismerkedtek a pekingi jezsuita misszionáriusokkal, s tőlük katolikus könyveket is kaptak. Ezek tanulmányozása után bízták meg az ifjú Ji Sung Hunt, hogy a következő követség tagjaként pontosabban tájékozódjék az új vallás tanításáról. Ji Sung Hun megtalálta Pekingben A. de Gouvea püspököt, s megkeresztelkedett.
	Hazatérve Ji Sung Hun megkeresztelte két barátját, majd laikus létükre a Pekingben látott minta szerint szervezni kezdték az egyház életét, kereszteltek, kiszolgáltatták a szentségeket.
	Amikor ennek 1789-ben Gouvea püspök hírét vette, leállította őket.
	És éppen ekkor tört ki az első üldözés, mely azonnal sok vértanút követelt, többen elhagyták a hitet, de sokakat épp a vértanúk példája vezetett el a kereszténységre. Amikor a kínai keresztény pap, G. Csiu 1794-ben eljutott Koreába, négyezer keresztényt talált, 1801-ben pedig már hatezer keresztény volt az országban. Ebben az évben lett vértanú Csiu is.
	1812-ben törvényt hoztak a keresztények ellen. De titokban újabb püspök és papok érkeztek, őket 1866-ban ölték meg. Az 1876-ban érkezett új vikáriust és néhány paptársát szintén halálra ítélték, de a francia kormány közbelépésére száműzetésre változtatták az ítéletet.
	Kim Andrást, Csöng Pált és 99 vértanú II. János Pál pápa 1984. május 6-án szentté avatta.


SZEPTEMBER 21. 

Szent Máté 
Evangélista

* Kafarnaum, Galilea, Kr. e. 10 körül
+ Etiópia, 60 után
	
	Galileában, Kafarnaumban született Kr. e 10 körül.
	Máté apostolról, akit a hívő nép nagyon tisztel, s akinek sírját Salerno városában őrzik, nem sok olyan adat maradt ránk, amely történetileg hitelesnek tekinthető. Amit a hagyomány a Szentírásban foglaltakon kívül mond, tipikusan legendás természetű. Euszébiosz, a történetíró püspök azonban közöl egy fontos tényt: Máté, mielőtt a pogány országokba ment volna, Palesztinában héberül hirdette az evangéliumot. Távozása előtt anyanyelvén írásba foglalta, és hátrahagyta a zsidó-keresztények számára. Euszébiosz e közlését a 2. század elején élt Papiasz presbiterre alapozza, és azonosítja Máté apostolt az első evangélium szerzőjével. Csakhogy épp a Papiasztól ránk maradt szöveg fölött sokat vitatkoznak a szakértők, nem látván föltétlenül elfogadhatónak az apostol és az evangélista azonosítását.
	Az evangélium révén elég mélyen megismerhetjük az evangélista gondolatvilágát, mert alkotása teológiai mestermű. Ezt annak ellenére állítjuk, hogy vannak, akik szerint Máté csak elindítója és gyökere annak a hagyománynak, amelynek végső írásba foglalása az evangélium, a kész mű nem az ő tollából származik, hanem valamelyik tanítványa foglalta írásba röviddel az ő halála után. Eszerint Máté szerzősége éppoly bizonytalan volna az evangéliummal kapcsolatban, mint Salamoné a Bölcsesség könyve vagy Dávidé a zsoltárok esetében.
	A Máté-evangélium keletkezését úgy gondolhatjuk el, hogy Máté különös figyelemmel gyűjtötte s őrizte magában az Úr szavait és beszédeit. Miután rendezte, beszédgyűjteményt adta tovább. 
	A tudósok úgy vélik, hogy e beszédgyűjtemény és Márk evangéliuma volt a forrása annak a műnek, amelyet az Egyház hagyománya Máté evangéliumaként tart számon. Az Úr mondásait Máté úgy foglalta elbeszéléseibe, ahogy az ékszerész foglalja aranyba a drágaköveket. Egymás után fűzte a hasonló tartalmú, de eredetileg függetlenül elhangzott beszédeket, és így jött létre a hegyi beszéd, a példabeszédek, a farizeusok feletti jajkiáltások és az eszkatologikus beszéd gyűjteménye.
	A Máté-evangélium azt mondja róla, hogy vámos volt és a Lévi nevet is viselte. Márk még azt is tudja róla, hogy Alfeus fia volt. Foglalkozása alapján kissé beleérezhetünk ennek az apostolnak különleges helyzetébe az apostolok testületén belül is: „Amikor Jézus továbbment, látott egy Máté nevű embert, aki ott ült a vámnál. Szólt neki: »Kövess engem!« Az fölkelt és a nyomába szegődött. Amikor később a házában vendégül látta Jézust, odajött sok vámos és bűnös, és Jézussal meg tanítványaival együtt asztalhoz telepedtek. Ezt látva a farizeusok megkérdezték a tanítványaitól: »A mesteretek miért eszik vámosokkal és bűnösökkel?« Jézus meghallotta, és így válaszolt: »Nem az egészségeseknek kell az orvos, hanem a betegeknek. Menjetek, és tanuljátok meg, mit jelent ez: Irgalmasságot akarok, s nem áldozatot. Nem azért jöttem, hogy az igazakat hívjam, hanem hogy a bűnösöket«”.
	Lévi-Máté, a vámos Kafarnaumban dolgozott. Kafarnaum ugyanis határváros volt Heródes Antipász országa és Fülöpnek a Jordántól keletre elterülő országa között. Azt nem tudjuk, hogy a város vagy a negyedes fejedelem alkalmazottja volt-e. Mint vámos a zsidók szemében nyilvános bűnös, kitaszított, tisztátalan ember volt. Jézus azonban megszólítja: „Kövess engem!”, és csakhamar vendége lesz Máténak. Úgy tűnik, e meghívástól Máté helyzete nem változott, sőt! A vallási vezetők ujjal mutogatnak most már nem csupán rá, a vámosra, hanem Jézusra is, aki odáig alacsonyította magát, hogy közösséget vállal a bűnösökkel, a kitaszítottakkal. Máté pedig tudta, hogy amikor fölkelt a vámasztal mellől, nem egy dúsgazdag ember társaságába került, hanem az Emberfia követője lett, akinek nemhogy elvámolnivalója, de még hajléka sincsen, ahol álomra hajthatná a fejét. Az Emberfiának azonban van hatalma a földön bűnöket megbocsátani! Ez a Jézus az irgalmasság evangéliumát hirdeti és cselekszi, és Máté azzal, hogy meghívást kapott tőle, ennek lett a részesévé!
	Jézus nagyon tudatosan vállalta a közösséget a vámosokkal és a bűnösökkel. Ezzel a tettével igazolja azt, amit mond: azért jött, hogy a bűnösöket hívja a bűnbánatra és a bűnbocsánatra. Máté esetében a meghívottból tanítvány, tanú és apostol lesz, aki maga is Isten ajándéka a világnak.
	Nagyon könnyen elképzelhető, hogy Máté, aki az írás és a számolás művészetében jártas volt, a mennybemenetel után összegyűjtötte és írásba foglalta azt az anyagot, melyből később kibontakozott a teljes evangélium. Egy apró adat az ő keze nyomát őrzi: Máté evangéliumában meglepően pontosak a pénzzel kapcsolatos közlések. Sokkal többféle pénzt ismer, mint a másik három evangélista, és soha nem véti el, hogy milyen helyzetben miféle pénznemmel kell fizetni! Ennél azonban sokkal fontosabb számunkra, hogy Máténak köszönhetjük az Úr Krisztus szavainak és beszédeinek alapvető forrását. Az evangélium utolsó mondatai összefoglalják az Üdvözítő szándékát, aki a bűnösökért jött, hogy Isten irgalmát hirdesse és megmutassa az embereknek. Apostolait azért küldi szerte a világba, hogy minden népnek elmondják az irgalom evangéliumát: „Én kaptam minden hatalmat az égen és a földön. Menjetek tehát, tegyétek tanítványommá mind a népeket. Kereszteljétek meg őket az Atya és a Fiú és a Szentlélek nevében, és tanítsátok meg őket mindannak megtartására, amit parancsoltam nektek. És én veletek vagyok minden nap a világ végezetéig” .
Etiópiában halt meg 60 után. 	


SZEPTEMBER 22. 

Tébai Szent Mór és társai 
vértanúk 

+ Agaunum, Raetia, 293 előtt

	Már a 2. századból maradtak fenn tudósítások arról, hogy keresztények csoportosan is lettek vértanúk, különösen a császári hadseregben, mivel az üldöző rendeletek a katonákra fokozott szigorral voltak érvényesek. A keleti egyház a negyven szebasztei vértanút ünnepli, míg a latin egyház a thébai légióról emlékezik meg.
	Mór, és társai a thébai légió katonáiként szolgáltak. A légió onnan kapta a nevét, hogy tagjai az alsó-egyiptomi Théba környékéről származtak. Ezen a vidéken nagyon korán befogadták az evangéliumot, ezért semmi lehetetlenség nincs abban, hogy ezek a katonák mind keresztények voltak.
	A hagyomány szerint vértanúságuk helye a mai Svájc területén, a Genfi-tótól keletre lévő Agaunum (ma Saint-Maurice). 293 előtt kellett meghalniuk Krisztusért, mert Nagy Konstantin atyja, Constantius Chlorus ezen a területen végezte el keresztények üldözését. Vértanúságukat Szent Eucherius lyoni püspök (+450 körül) régi hagyomány alapján így beszéli el:
	„Maximianus Diocletianus társcsászára volt, és a keresztények üldözésében sem maradt le mögötte. Aki meg merte vallani Krisztust, azt megkínoztatta vagy megölette. Ha éppen nem kellett hadat viselnie, katonáit is a keresztények ellen vetette be. Volt a hadseregében egy légió, melynek katonái Thébából valók voltak, járatosak a hadviselésben, erényekben nemesek, de még nemesebbek a hitükben.
	Amikor megérkezett a császári parancs, hogy a sereg induljon a keresztények ellen, ez a légió megtagadta az engedelmességet. Maximianus megparancsolta, hogy tizedeljék meg őket, és akire a sors esik, karddal öljék meg. Így akarta megfélemlíteni őket, hogy engedelmességre kényszerítse a többieket.
	Amikor az első tizedelés megtörtént, megismételte a parancsot, ami együtt járt az indulás előtti áldozatbemutatással is. A thébaiak tábora nyíltan megtagadta mind az áldozatbemutatást, mind az indulást. A császár tehetetlen dühében ismét tizedelést rendelt el.
	Ekkor Mór volt a többiek lelkesítője, és így beszélt a császárhoz: „A katonáid vagyunk ugyan, császár, de szabadon megvalljuk, hogy Isten szolgái is vagyunk. Neked katonai szolgálattal, neki ártatlansággal tartozunk; tőled zsoldot kapunk, Tőle az élet kezdetét kaptuk. Parancsaidnak nem engedelmeskedhetünk, mert nem tagadhatjuk meg a teremtő Istent, aki a mi Teremtőnk, de akár akarod, akár nem, neked is Urad és Teremtőd. Ha nem olyasmit parancsolsz, amivel őt megbántanánk, engedelmeskedünk, de ha másként van, akkor inkább engedelmeskedünk Neki, mint neked.
	Felajánlottuk neked, hogy ellenségeid ellen harcolunk, de gonoszságnak tartjuk, ha ártatlanokra emelünk kezet. A gonoszok és ellenségek ellen jobbunk fegyvert ragad, de képtelen ártatlan polgárokat megsebezni. Nem felejtettük el, hogy a polgárokért és nem a polgárok ellen álltunk fegyverbe. Mindig az igazságosságért, a jóságért, az ártatlanok megvédéséért harcoltunk, eddig ezekért vállaltuk a veszélyt. Harcoltunk hűségből, de hogyan lehetnénk hűek hozzád, ha most hűtlenek lennénk Istenhez? Először Istenre, utána a császárra esküdtünk; ha megszegjük az elsőt, ki kötelezhet a második megtartására?
	Azt parancsoltad, hogy induljunk és kutassuk föl a keresztényeket. Ne keress másutt keresztényeket, előtted állnak, akik vallják mindenek teremtő Atyaistenét és hiszik az ő Fiát, Jézus Krisztust mint Istent. Láttuk, hogyan öletted meg társainkat, vérükből ránk is hullott, mégsem siratjuk szent bajtársaink halálát és nem temetjük őket jajgatással. Inkább hálát adunk értük és örömmel állunk holttestük mellett, mert méltónak találtattak arra, hogy Istenért szenvedjenek.
	És most, lássad, az életveszély nem indít zendülésre, nem ragadunk fegyvert ellened, jóllehet nincs reményünk az életre. Kezünkben a fegyver, és íme, lásd, nem állunk ellen: mert inkább akarunk ártatlanul meghalni, mint gonoszul életben maradni. Bármit parancsolsz – megégessenek, megkínozzanak, karddal megöljenek –, elfogadjuk. Keresztények vagyunk, nem lehetünk katonáid a keresztények üldözésében.”
	A császár parancsot adott, hogy a légió minden tagját karddal öljék meg. Ők pedig letették fegyverüket, és mint a bárány, szelíden várták a halált.
	A vértanúk sírja fölé hamarosan templom épült, melyet az idők folyamán átépítettek és kibővítettek, majd kolostor is épült melléje. A Szent Mórról elnevezett apátságban mindmáig őrzik a vértanú katonák tiszteletét. Mórt afrikai származása miatt a késő középkorban sötétbőrű lovag vagy katona képében szokták ábrázolni. A középkori lovagrendek és katonák őt tekintették védőszentjüknek.




SZEPTEMBER 23. 

Pietrelcinai Szent Pater Pio
kapucinus áldozópap

* Pietrelcina, Itália, 1887. május 25.
+ San Giovanni Rotondo, Itália, 1968. szeptember 23.

	Pio atya 1887. május 25-én született Itáliában, Nápolytól kissé északkeletre, Pietrelcina nevű faluban. Szülei, Grazio Maria Forgione (1860-1949) és Giuseppa de Nunzio (1859-1929) kisbirtokosok voltak. Hét gyermekük született, köztük Ferenc volt a negyedik, utána még három kislány született.
	Már kisgyermekként részt vett a ház körüli munkában: a bárányokat és egyetlen kecskéjüket legeltette. Amikor édesanyja, játszani küldte, Ferenc azt mondta: „Nem megyek, mert káromkodnak.” Szívesen időzött az Angyalok Királynéja-templomban, itt tanult hittant is. Amikor egyedül volt, a rózsafüzért imádkozta.
	Ötéves volt, amikor egy nyári délután, ott hagyva játszótársait, bement a Szent Anna-templomba. Megjelent neki „Jézus Szentséges Szíve”. Ettől kezdve voltak látomásai, őrangyalát is látta. 
	Mielőtt otthonát elhagyta, a tizenötéves Ferencnek három látomása volt: 1902 decemberében az Úr megmutatta neki, hogy egész élete folyamatos és kemény harc lesz a sátánnal. Másnap reggel Ferenc elindult és bekopogott Morcone kapucinus konventjébe.
	Január 22-én beöltözött, és a Pietrelcinai Pius szerzetesi nevet kapta. A cellája szemöldökfáján ezt a föliratot olvashatta: „Meghaltatok, és a ti életetek el van rejtve Krisztussal Istenben”.
	Örömmel viselte a noviciátius kemény fegyelmét. 
	A szigorú élet (fűtetlen szobák, mezítláb viselt saru) és az önkéntes vezeklések azonban megrendítették egészségét, ezért elöljárói hazaküldték Pietrelcinába gyógyulni és megerősödni. 1910-ben a beneventói székesegyházban pappá szentelték.
	Ebben az időben az ördög gyakran és olyan gorombán támadta, hogy ahhoz hasonlót csak Vianney Szent János életéből ismerünk.
	Pio atya azonban megkapta a fölismerés és a kitartó harc kegyelmét.
	Egészségi állapota miatt ismét arra kényszerültek, hogy hazaküldjék, és Pio atya 1916-ig Pietrelcinában is maradt. Elöljárója, Benedek atya ugyan többször türelmetlenül hívta vissza a konventbe, de valahányszor visszament, rövid idő alatt visszaesett a betegségbe, ezért Pio atya úgy érezte, hogy csak terhére van társainak.
	Elöljárója, Benedek atya a következő jelentést küldte a generálisnak: „Tanúsítom, hogy Pio Atya immár három éve beteg, a gyomrában nem marad meg semmi, csak ha otthon van.”
	1915-ben behívták katonának, de az első vizsgálat után elküldték a katonai kórházba. Elöljárói 1916-ban San Giovanni Rotondo konventbe küldték. Itt töltötte élete hátralévő részét, több mint 50 évet.
	Sok misztikus kegyelemben részesült. Egy levele szerint 1910 óta viselte a láthatatlan stigmákat. 
1912. április 18-án átélte a szívcsere kegyelmét. Ágoston atyának írta: „Jézus Szíve és az enyém, bocsánat a kifejezésért, egymásba olvadt. Már nem két szív dobogott, hanem csak egy, s az én szívem eltűnt, mint vízcsepp a tengerben.” A könnyek adományát is megkapta: sokat siratta a maga és a mások bűneit.
	 Idegen nyelvekre az őrangyala tanította. Lelki atyjának olykor - hogy belső, személyes titkai ne kerüljenek avatatlan szemek elé - francia és görög nyelven írt, s amikor az megkérdezte, hogy hol és mikor tanulta e nyelveket, Pio atya ezt mondta: „Az égiek gyakran meglátogatnak’’.
	1918 augusztusában átélte a megnyitott szív kegyelmét, szeptember 20-án megjelentek testén Krisztus látható, vérző sebei, a stigmák. Az Úr Jézus egyszer azt mondta Pio atyának: „Ötven évig viseled sebeimet, azután hozzám jössz.” és így is lett.  Pio atya pontosan ötven év múlva halt meg, s halála pillanatában a sebek behegedtek.
	Az emberek keresni kezdték, egyre többen mentek el S. Giovanni Rotondo konventjébe, hogy találkozzanak vele. Ezzel együtt megkezdődtek a vizsgálatok stigmáinak hitelessége felől. A kiküldött orvosok többsége kételkedett a hitelességükben, de egyikük, Festa doktor nyilvánvalóan természetfölötti jelenségnek minősítette a sebeket. Egy hivatalos vizsgálatot végző egyházi személy ezt a jelentést küldte Rómába: „Pio atya ördögtől megszállott, s a konvent tagjai csalók gyülekezete”. Ellenségei még a konventből is el akarták távolíttatni, hogy a zarándoklatoknak véget vessenek. 1924. június 24-én megtiltotta neki, hogy hívőket fogadjon, gyóntasson, s bármi módon kapcsolatot tartson velük. Ezért Pio atya évekig remetei elszigeteltségben élt és teljesen egyedül misézett. Végül azonban e rendelkezéseket XI. Pius pápa egy újabb vizsgálat után, 1933-ban visszavonta.
	Pio atya július 16-án misézett először újra a templomban nyilvánosan, a hívők részvételével. Egy év múlva kezdte újra a gyóntatást. Ettől kezdve élete a reggeli szentmise után végnélküli gyóntatásokból állt. 1954 nyarán a sokaság miatt a templom előtti téren kezdett misézni.
	Már 1925 januárjában megnyitott Pio atya egy húsz ágyas kis kórházat, majd 1932-ben fölvetette egy nagyobb kórház építésének a gondolatát a szegény betegek szenvedésének enyhítésére. A gyűjtés 1940-ben azzal kezdődött, hogy maga Pio atya - aki szegénységi fogadalma szerint pénzzel nem foglalkozott - egy öreg nénitől alamizsnaként kapott arany tízfrankossal megkezdte az adakozást. Az adományokat a magyar származású Kisvárday Károly patikus kezelte. Amint híre ment a kezdeményezésnek, Itáliából és az egész világból áradni kezdtek az adományok, olykor több milliós tételekben. Bajocchi grófnő - miután Pio atya egy csodájával meggyógyította - egész jövedelmét rendelkezésére bocsátotta.
	Az építkezést 1947-ben kezdték, s a Casa sollievo della Sofferenzát (Szenvedés Enyhítésének Házát) 1956-ban szentelték föl. Pio atya ekkor a következőket mondta: „Uraim és testvéreim Krisztusban, a Casa sollievo della Sofferenza készen van. Köszönetet mondok mindazoknak, akik a világ minden részéről hozzájárultak építéséhez. Olyan alkotás ez, amit a Gondviselés a ti segítségetekkel teremtett. Csodáljátok és áldjátok velem együtt az Úr Istent. Mi elvetettünk egy magot, Ő pedig szeretetének napsugarával életre fogja kelteni. A szeretet új serege kezdi meg tevékenységét Isten dicsőségére s a betegek testének és lelkének erősítésére. Segítsetek továbbra is! Működjünk együtt az emberi szenvedés enyhítésének ezen apostoli munkájában, és az isteni szeretet, amely határtalan, és Isten és az örök élet fényessége halmozzon el mindnyájatokat a kegyelem gazdagságával, amit Krisztus a kereszten szerzett.”
	1959 augusztusában a Fatimái Szűzanya vándorszobra két napig S. Giovanni Rotondóban volt, s ezalatt Pio atya csodálatosan meggyógyult a betegség egy újabb nagy rohamából.
	1964. május 11-én a Szentszéket tette meg általános örökösévé.
	1968. szeptember 22-én Pio atya tolószékben mondta el utolsó szentmiséjét.  Testvérei és a hívők imádsága közben 23-án meghalt.

A LELKI GYERMEKEINEK ÍRT LEVELEIBŐL
	-Jézushoz a szíveddel is szólnod kell inkább, mint a száddal; sőt, bizonyos pillanatokban csak a szíveddel szabad szólni.
	- Csak akkor szolgálunk Istennek, ha úgy szolgáljuk, ahogyan azt Ő akarja.
	- A könyvek olvasásával az ember keresi Istent, az elmélkedéssel megtalálja Őt.
	- A mi nyomorúságaink Isten irgalmasságának trónusai.
	- Bele ne kezdjél semmibe, a legkisebb dologba sem, míg nem ajánlottad azt Istennek.
	- Az imádságnak állhatatosnak kell lennie, hiszen az állhatatosság a hit lényegéhez tartozik.
	- Minden imádság jó, ha helyes szándék és jóakarat kíséri.
	- Semmi miatt ne gyötörd magad annyira, hogy elveszítsd lelked belső békéjét. Állhatatosan, bizalommal, nyugodt és derűs lélekkel imádkozzál.
	-A lelkünknek szüksége van a szenvedésre; hogy a keresztnek mindennapi kenyerünknek kell lennie. Amint a testnek szüksége van a napi táplálékra, úgy szükséges a léleknek a kereszt, napról napra, hogy megtisztítsa és elvonja a teremtményektől.
	Nem cserbenhagyás ez részéről, hanem szeretet. Ez az állapot nem büntetés, hanem szeretet, a leggyöngédebb szeretet. Áldjad érte az Urat, és megadással igyál a Getszemáni kert kelyhéből.
	- Aki szeretni kezd, annak késznek kell lennie a szenvedésre.
	- Az ördögnek egyetlen bejárata van a lelkünkben: az akarat; egyéb rejtett kapuk nincsenek. Nincs olyan bűn, amit nem akarattal követtek el. Ha az akarat nem egyezik bele, nem bűn történt, hanem emberi gyengeség.	-A szív öröme a lélek élete, az életszentség kimeríthetetlen kincstára. A szomorúság viszont a lélek lassú halála, és nem jó semmire.
	- Az ördög erős azzal szemben, aki fél tőle, de igen gyönge azzal szemben, aki semmibe veszi.









SZEPTEMBER 24.

Szent Gellert 
püspök, vértanú

* Velence, Itália, 980 körül
+ Buda, 1046. szeptember 24.

	Gellért azon szentek közé tartozik, akik nem hazánk földjén születtek, mégis életük, tevékenységük és haláluk ide kötik őket. Velencében látta meg a napvilágot 980 körül, azon a lagúnák szabdalta szigetföldön, melynek első lakói a hagyomány szerint Attila hunjai voltak, akik a szárazföld városaiból és falvaiból menekültek ide. Öt éves korában, szülei – apját Sagredo Gellértnek hívták – áteveztek vele a Szent Márk-székesegyházzal szemben fekvő San Giorgio-szigetre. Az orvosi előrejelzések szerint a kisfiú, aki Szent György napján született, nem maradhat életben, így a szülők fogadalmat tettek, hogy ha a gyermek a sziget bencés szerzeteseinek imádságára meggyógyul, Istennek szentelik életét, és azonnal a monostorban hagyják. A gyermek felgyógyult, és a monostorban maradt, ahol fokozatosan megismerkedett a kor szellemi életével, valamint a Szent Benedek rend lelki életének és fegyelmének alapjaival.
	15 éves korában édesapja, aki Jézus iránti szeretetből szentföldi zarándoklatra indult, társaival együtt elérte Palesztinát, ahol arab rablók támadták meg őket. Bár a támadókat sikerült megfutamítani, édesapja a csatatéren életét vesztette. A fiú, hogy emléket állítson édesapjának, felvette a Gellért nevet. Nem sokkal később édesanyját is elvesztette. 
	Huszonöt évesen rendtársai a monostor perjelévé választották, majd Vilmos apát javaslatára Bolognába küldték, hogy tudását elmélyítse, és később tanári posztot tölthessen be a kolostori iskolában. 32 évesen tért vissza a Szent György-szigeti monostorba, de tanítói pályafutása nem tartott sokáig, mert Vilmos apát halála után őt választották meg apátnak. Három év múlva lemondott apáti tisztségéről, és a Szentföldre indult.
	1015. február vége felé szállt hajóra két társával, hogy elérje Palesztinát. Azonban a kitört tengeri vihar miatt Isztria partjai felé sodródtak, és hosszú kényszerpihenőt kellett tartaniuk. 
	Miután átkelték a part menti hegyláncokat és a Drávát, 1015-ben Pécsre érkeztek, ahol Mór püspökhöz mentek. Tovább utaztak Székesfehérvárra, ahol István király meghívta Gellértet, hogy nevelje őt nyolcéves fia, Imre számára. Gellért hét évig nevelte a királyi palotában.
	Ezután következtek a bakonybéli remeteség évei. A monostor melletti erdei kunyhóban tudott leginkább elmélkedni és dolgozni. Ekkor írta szentírásmagyarázó munkáit, többek között a Zsidókhoz írt levélhez és Szent János apostol I. leveléhez. Sajnos e munkái mind elvesztek. Körülbelül 1028-ig élvezhette a monostor csendjét és erdei magányát. Miután Ajtony vezér legyőzésre került, Szent István felkérte őt a Maros menti egyházmegye megszervezésére. Ajtony, aki a bizánci császárság szomszédságában élve görög szertartás szerint vette fel a keresztséget, telepített görög szerzeteseket Marosvárra. Bár a szerzetesek a csanádi ostrom után elmenekültek, Oroszlámoson még a 13. század elején is jelen voltak.
	Gellért az egyházszervezést azzal kezdte, hogy a területet hét főesperességre osztotta, és a papok közül azokat állította ezek élére, akik tudtak magyarul. Emellett káptalani iskolát alapított a papi utánpótlás biztosítására, templomokat építtetett, köztük a székesegyházat és a bencés monostort, amelyet a Boldogságos Szűz oltalmába ajánlottak. Tevékenységét a szent életű király bőkezűen támogatta. A király 1038-ban bekövetkezett halála után azonban jelentős változások következtek. Az új király, Péter, akárcsak Gellért, nem értett az uralkodáshoz, és idegenpártolása miatt nemzeti forradalom űzte el őt a trónról. Utóda, Aba Sámuel szintén nem vitte sokra, zsarnoki uralkodása miatt 1043-ban Gellért megtagadta tőle a koronát és a húsvét megünneplését.
	1046 szeptemberében, amikor a lengyel száműzetésből hazatérő Vászoly-fiakat, Endrét és Leventét fogadta volna, egy váratlan fordulat következett. Mivel a hercegek még nem érkeztek meg Székesfehérvárra, Gellért tovább utazott Diósdig, ahol éjszakázott. Reggel a Szent Szabina-templomban mondott miséje közben előre látta közelgő vértanúságát. Amikor a pesti révhez közeledtek, Vatha pogány lázadói támadtak rájuk, kőzáporral. Kiráncigálták Gellértet a szekeréből, hozzákötötték egy kordéhoz, és a később róla elnevezett Kelenhegy szikláiról a mélybe taszították. 
	1046. szeptember 24-én Budán halt meg.

SZEPTEMBER 25.

Boldog Cassiodorus 
hitvalló 

* Squillace, Calabria, 485 körül
+Squillace, 583 körül

	Calabriaban született 485 körül.
	A 6. században Itália történelmét a keleti gótok uralkodója, Nagy Teoderik (493-526) és I. Jusztinianosz bizánci császár (527-565) határozta meg. 488 őszén a keleti gótok Teoderik vezetésével elhagyták Alsó-Moesiát (a Duna alsó folyásánál), hogy Zénó kelet-római császár megbízásából megsemmisítsék az utolsó nyugat-római császárt letaszító Odoaker zsoldosvezér uralmát.
	Teoderik 493-ban bevonult Ravennába, megölte Odoakert, hívei között vérfürdőt rendezett, és Itália ura lett. A római államvezetést és műveltséget csodáló gót vezér arra törekedett, hogy megőrizze a birodalom kulturális örökségét. "Sajnálatra méltó az a római, aki a gótot utánozza; az a gót azonban, aki a rómait utánozza, hasznavehető" - mondotta. Mégsem engedte meg a gótok és a rómaiak keveredését. A birodalom igazgatása a római arisztokrácia kezében maradt, míg a gótok a hadsereget alkották. Teoderik úgy gondolta, hogy jó viszonyt kell fenntartania a bizánci udvarral, amely neki királyi bíbort és hatalmat adott a birodalom nyugati felén.
	I. Anasztaziosz császár (ur. 491-518) alatt a kelet-rómaiak sikeresen legyűrték a népvándorlás által kiváltott krízis utolsó következményeit. I. Jusztinianosz még egyszer egyesítette a mediterrán világ nagy részét Bizánc jogara alatt. Hadvezérei, Belizár és Narszesz húszéves kemény küzdelemben felszabadították Itáliát a gótok uralma alól, akiknek hanyatlása már Teoderik uralkodásának utolsó éveiben megkezdődött. Jusztinianosz időszaka azonban nem egy új korszak kezdetét jelentette, amit a császár akart, hanem az utolsó felvonást: 568-ban, amikor a longobárdok elözönlötték Itáliát, megkezdődött a birodalom szétbomlása.
	Teoderik uralmát támogató és Itáliában neki segítséget nyújtó római arisztokraták legjelentősebb képviselője Magnus Aurelius Cassiodorus szenátor volt. Családja Szíriából származott, és három nemzedéken keresztül magas állami hivatalokat töltöttek be Itáliában. Cassiodorus apja Odoaker alatt egymás után a császár magánvagyonának, majd az államkincstárnak kezelője, valamint Szicília kormányzója volt. Cassiodorus már ifjúkorában atyja tanácsosa volt, később quaestor lett, és felelt a törvényszövegek stilisztikai megformálásáért és a nyilvános beszédek kidolgozásáért.
	Cassiodorus e változásokkal teli éveket mint főbíró élte át. Az egymást követő uralkodók közül senki sem tudta nélkülözni államférfiúi tapasztalatait, és mindegyikük trónjának támaszát látta abban az arisztokratában, aki hűséges volt a gótok uralmához.
	Teoderik vejének megelégedésére írta Világkrónikáját, amely Szent Jeromos azonos nevű művére támaszkodik, és kedvező fénybe kívánta állítani a gótok történelmét. Dicsőítő beszédeinek töredékei azt mutatják, hogy Cassiodorus dicsérete nem ismert határokat a gót uralkodók iránt.
	538-ban Cassiodorus életútján döntő fordulat következett: főbírói hivatali ideje lejárt, megkapta a megtisztelő patrícius címet, és elbocsátották. Ez váltotta ki megtérését, és a szerzetesség felé fordult: tanulmányoknak és a lelki életnek szentelte magát Ravennában, politikai működésének helyén. Amikor 540 elején elfoglalták Ravennát, Cassiodorust a vezető gótokkal együtt Konstantinápolyba deportálták a bizánciak.
	Ettől kezdve a bizánci császár hűséges alattvalója lett. 554-ben társaival együtt visszatérhetett Konstantinápolyból hazájába. Ott kezdte el mintegy hetvenévesen azt a művet, amely maradandó helyet biztosított számára a Nyugat történetében.
	555-ben apja birtokán, a calabriai tengeröbölnél megalapította a Monasterium Vivariensét, amely az általa létesített halastóról, vivariumról kapta nevét. Hogy Cassiodorus maga is szerzetes lett-e, vagy csak előkelő pártfogó maradt, nem tudjuk. Tisztázatlan az is, hogy az élet a Vivariumban Szent Benedek regulája szerint zajlott-e, vagy a Regula Magistri szerint, amely a korai latin szerzetesség számára igen nagy jelentőségű volt.
	A kolostor valóságos kis államot alkotott. A szerzetesek fenntartását a nagy földbirtokok jövedelme fedezte. A kolostor közelében remeték is élhették magányos életüket. A szerzetesek napjait a kolostorban imádság, tanulás és munka töltötte be, melyek között a könyvek másolása állt az első helyen. A Vivarium azt a tervet valósította meg, amelyet Cassiodorus már 535-ben maga elé tűzött, amikor Szent Agapitus pápával Rómában teológiai főiskolát akart alapítani, és a pápa már könyvtárat is gyűjtött. A háború és Agapitus korai halála meghiúsította a tervet.
	Cassiodorus kolostorában a tanulást jól megfontolt terv szabályozta. A szerzetesek, mint Pakhomiosz kolostoraiban, elsősorban a zsoltárokat és a Szentírás egyéb szövegeit tanulták meg kívülről. Ezt követte az egyházatyák egzegetikai műveinek, a zsinatok aktáinak, és végül az ókori történészek és földrajztudósok munkáinak tanulmányozása.
	A szerzeteseknek, hogy eljussanak az írás mélyebb megértésére, meg kellett ismerkedniük a szabad művészetekkel is (grammatika, retorika, dialektika, aritmetika, zene, geometria és csillagászat). Azoknak, akik nem voltak alkalmasak az elméleti tanulmányokra, kétkezi munkájuk során alkalmazkodniuk kellett a klasszikus mesterekhez, így Cassiodorus az orvoslásról, földművelésről és kertészetről szóló ókori szakkönyveket is beszerzett a könyvtár számára.
	Legfontosabb műve azonban az Institutiones. Ennek a könyvnek a jelentősége óriási, mivel az ókor és a középkor közötti közvetítő szerepet játszott. Cassiodorus ebben az 551-562 között alkotott művében kifejtette a szerzetesek lelki és világi képzésére vonatkozó tervét. A kevésbé értékes második könyv a hét szabad művészetet mutatja be. Az Institutiones első könyve azonban idővel sokkal jelentősebbé vált, mivel bevezetést ad a teológia tanulmányozásába, és fő fejezete a Szentírás egyes könyveivel foglalkozik.
	A Vivarium kolostora és könyvtára, alapítójának halála után, hamarosan fölbomlott, de Cassiodorus műve túlélte a pusztulást. Miközben a szerzetesekkel a régi kéziratokat másoltatta, az ókori irodalom lényeges részét megmentette. A görög-római kultúra nagyságától áthatva az ókori szellemi örökség művelését otthonossá tette a kolostorokban. Cassiodorus látta, hogy az ókori műveltség és iskola elvesztették addigi életfeltételeiket, ezért átmentette őket a kolostorok csendjébe, és ott megmaradtak az újkor kezdetéig.
	A nyugati szerzetesség számára Cassiodorus új munkaterületet nyitott meg, és olyan fordulatot hozott, amely a későbbi szerzetesség arculatát meghatározta: a szellemi munka az aszketikus törekvések eszközévé vált. Segített a szerzeteseknek abban, hogy a világ kovászává válhassanak. 
583 körül Squillaceben halt meg. 
Tisztelete a bencések körében élt.



SZEPTEMBER 25.

Radoneszi Szent Szergej apát 

* Rosztovi fejedelemség, 1319 előtt
+ Radonesz, Zagorszk mellett, 1392. szeptember 25.

	A 14. század a Nyugat számára a középkori kultúra megérlelődését jelentette, míg a kelet-európai térség számára sötét korszakot hozott. Az évszázad kezdetén a mongol pusztítások sebei még nem gyógyultak be, a városok templomai és kolostorai romokban hevertek. Az emberek azonban vágyakoztak az imádság nyugodt helyei után, és a sok szenvedés, amit átéltek, növelte az elmélkedés és az aszketikus gyakorlatok tiszteletét. Mindez kedvezett a remeteélet felvirágzásának, és hozzájárult „az orosz Théba” kialakulásához.
	A „világból való kivonulás” legszebb emlékműve a Troica-Szergijeva-kolostor, amelyet Radoneszi Szergej alapított a Szentháromság tiszteletére. A szentély Moszkvától mintegy 70 km-re északra található. A kommunizmus idején is nyitva állt istentisztelet számára.
	Szergej a Moszkvától északra fekvő rosztovi fejedelemség egyik nemesi családjából származott, és a keresztségben Bertalan nevet kapta. Gyermekkorában Kalita Iván nagyfejedelem a rosztovi fejedelemséget Moszkvához csatolta, így a korábbi fejedelmet szolgáló nemesség sokat szenvedett. Bertalan szülei emiatt Moszkva vidékére, Radoneszbe költöztek.
	Amikor Bertalan idősebb testvére, István megözvegyült, belépett a közeli hotkovói kolostorba. Szergej ekkor kezdett el remeteségbe vágyódni, és kivonult a „pusztába” István társaságában. A Hotkovótól mintegy tíz kilométernyire fekvő nagy fenyőerdőben telepedtek le egy patak partján, és fenyőfából kápolnát, valamint két cellát építettek. Ez lett a későbbi Szentháromság-kolostor magva. István azonban hamarosan felhagyott a remeteséggel, és belépett a moszkvai Epifánia-kolostorba.
	Bertalan egyedül maradt, és mintegy húszévesen kiment a „pusztaságba”. Bár az Egyházban mindig éltek a remeteség hagyományai, az aszketikus életformához hosszú belső előkészület és kolostori kiképzés szükséges. Bertalan magányosságát időnként egy Mitrofan nevű idős szerzetes látogatta, aki egyszer átadta neki a szerzetesi ruhát, és a Szergej nevet adta neki.
	Szergej nehéz körülmények között élt. A hosszú téli hónapokban a fagy, a hó, az éhség és a vadállatok veszedelmei kemény próbák elé állították. Gyakran aggódott, kétségbe vonva választott útja helyességét. 	Néhány év alatt megerősödött, és egyre több Isten keresésére indult férfi kért tőle segítséget. Szergej szeretettel fogadta őket, de méltatlanságra hivatkozva vonakodott a lelkivezetés elvállalásától. A fatemplomot megnagyobbították, és új kunyhókat emeltek a testvéreknek, akik száma tizenkettőre nőtt.
	Szergejt pappá szentelték és elöljáróvá választották. A hozzá csatlakozók közösen végezték a liturgikus imádságot, de különböző remetetelepeken éltek. Csak 1354 körül vezette be Szergej - püspöke tanácsára - a szigorú regulát, és akkor építettek közös ebédlőt és nagyobb templomot is. Az apát példát adott a testvéreknek imádságban, munkában és a könyvek szeretetében, sokat lemásoltatott közülük. Ő maga fát vágott, a kertben dolgozott és kenyeret sütött. „Nagy szelídséget és valódi alázatosságot tanúsított, és mindenben Urát, Jézus Krisztust utánozta, aki azt akarta, hogy kövessék az emberek...”
	Nem hiányzott belőle az elöljáró atyai szigorúsága sem. Nem engedte meg, hogy alamizsnát gyűjtsenek, bár a szerzeteseknek az első időkben sokat kellett éhezniük. Epifániusz életrajzíró számos csodát jegyzett fel ezzel kapcsolatban. Gyakran előfordult, hogy a testvérek csak az utolsó pillanatban menekültek meg az éhségtől, és csak azért, mert Isten csodát tett.
	Az orosz föld sokat próbált lakossága Krisztus üzenetére vágyakozva figyelt fel. „Isten nem hagyott el minket” - hirdette egész lényével. Pusztán jelenléte keresztény örömet és bizalmat öntött az emberekbe. A nép ismét merte lélegezni, élni és remélni.
	Szergej 1392. szeptember 25-én hunyt el. Elköltözéséről Epifániusz ezt írta: „Bár a szent sem életében, sem halála után nem kívánt semmiféle dicsőséget, Isten ereje mégis megdicsőítette őt. Eltávozásakor elébe jöttek a menny angyalai, kinyitották számára a paradicsom kapuját, és bevezették a vágyott boldogságba, az igazak nyugalmába, az angyalok fényességébe. Amit mindig látni vágyott, az osztályrésze lett: a Szentháromság fényessége, amely megilleti a böjtölőt és az aszkétát.”



SZEPTEMBER 26. 

Szent Kozma és Szent Damján 
orvosok, vértanúk

+Cirus, 303.

	A keleti egyház két nagy szentjéről meglehetősen kevés történeti adat áll rendelkezésünkre. Az első hiteles tanúságot Cirus városának püspöke, Theodorétosz adja, aki az 5. század közepén úgy emlékezett meg róluk, mint a hit jeles bajnokairól és csodálatraméltó vértanúkról. Vértanúságuk a Diocletianus-féle üldözés idején, 303-ban történt, és első templomuk a sírjuk fölé épült. Tiszteletük először vértanúságuk helyén, Cirus városában kezdődött, majd Justinianus császár hatására, aki súlyos betegségéből való gyógyulását a szent orvosoknak köszönhette, a birodalom egész keleti felében elterjedt. Első római templomukat IV. Félix pápa (525–530) építtette a Fórumon. 
	Szenvedéstörténetüket elbeszélő legendájuk szerint Arábiában születtek és ikrek voltak. Nagy érdeklődést tanúsítottak a tudományok, különösen az orvoslás iránt, ezért elhagyták szülőföldjüket, és Szíriába mentek tanulni. Miután elvégezték tanulmányaikat, továbbmentek Kilikiába, és ott, Égé városában telepedtek le. Mivel keresztények is voltak, nemcsak orvosok, hanem apostolok is lettek a városban. Az emberek szeretetét azzal nyerték el, hogy soha nem fogadtak el pénzt sem a gyógyításért, sem a gyógyszerekért. Jóságuk és prédikálásuk hatására sokan tértek meg. Amikor a Diocletianus-féle üldözés elérte a keleti egyházat, Lisias helytartó elsőként őket állította bíróság elé.
	Mivel hitük megtagadására nem tudták rávenni őket, különféle módokon próbálták megölni mindkettőjüket: először megkötözték őket, és a tengerbe vetették, de a kötelek a vízben kioldódtak, így ők kiúsztak a partra. Ezután máglyát gyújtottak alájuk, de a lángok nem érték el őket. Ezt követően oszlophoz kötötték őket, és nyíllal lőttek rájuk, de a nyílvesszők soha nem találtak célt. Végül karddal oltották ki az életüket 303-ban.
	Konstantinápolyban épített bazilikájuk zarándokhellyé vált, és az a különös szokás alakult ki, hogy a betegek a bazilikában aludtak, mert úgy tapasztalták, hogy álmukban eljönnek hozzájuk a két szent orvos, és vagy meggyógyítják őket, vagy rendkívüli gyógymódot javasolnak, amelynek következtében később valóban gyógyulásban részesültek. Ezekről a gyógyulásokról a 6. századig visszamenőleg számos följegyzés tanúskodik.


SZEPTEMBER 27.

Páli Szent Vince 
áldozópap, rendalapító

* Ranquine, Franciaország, 1581. április 24.
+Párizs, 1660. szeptember 27.

	Franciaországban, Ranquineban született 1581 április 24-én. Szülei, szegényparasztok voltak.
	 1600. október 12-én szentelik pappá. 
	Lassanként feladta földies céljait. Amikor lopással vádolták, hősies türelemmel viselte a megaláztatást, s ez az esemény adta az utolsó lökést teljes megtéréséhez.
	1612-ben Bérulle egyik társától, Bourgoinge-tól megkapta a Párizs közelében fekvő Clichy nevű plébániát. Kiváló lelkipásztornak bizonyult, apostoli buzgósággal egészen hívei szolgálatára szentelte magát. A következő év őszén azonban Bérulle kérésére1613-ban nevelői állást vállalt Philippe-Emmanuel de Gondi gróf családjában, aki a királyi gályák parancsnoka volt. A Gondi család rövid idő alatt nagyon megkedvelte Vincét.
	Három év múlva mégis lemondott nevelői munkaköréről, 1617-ben. Alapította az első Szeretet-Testvérületet, amelynek feladata a szegény betegek gondozása lett. Majd ismét visszatért a Gondi családhoz, missziókat tartott, és a család birtokain lévő falvakban további Szeretet-Testvérületeket alapított. 1618 húsvétján kezdett el foglalkozni a gályarabokkal, és próbált könnyíteni kegyetlen sorsukon. 1619-ben kinevezték a gályarabok lelkipásztorává. Az Oltáriszentségről nevezett Társulattal karöltve meg tudta szervezni védencei anyagi és lelki támogatását.
	Egyre több francia városban kezdett mutatkozni Vince karitatív tevékenységének hatása. Itt is, ott is megalakultak az általa kezdeményezett szegény és beteggondozó Testvérületek. Ő azonban fölismerte, hogy szorosabb kötelékben működő munkatársakra van szüksége, ha azt akarja, hogy a testvérületek valóban hatékonyak legyenek. A Gondi család 1625-ben jelentős összeget bocsátott rendelkezésére e célra, Gondi gróf pedig felesége halála után belépett az oratoriánusok közé.
	Vince közben megtalálta az első társakat, akik hozzá hasonlóan hajlandónak mutatkoztak a missziós tevékenységre. 
	Az új kongregáció örvendetesen fejlődött: kezdetben csak a francia városokban, 1643-tól már külföldön is egymás után alakultak a házaik. Algirban, Tuniszban és Madagaszkárban is sikerült Vincének missziós állomásokat szerveznie.
	Ugyanebben az évben alapította a Szeretet Leányai társulatot, amely külföldön Irgalmas Nővérek néven vált ismertté. Ebben az alapításban Marillac Lujza, egy szent özvegy volt segítségére, aki 1624-től Vince lelki vezetése alatt állt. Vele együtt először Párizsban alapította meg a Szeretet Leányainak Testvérületét. 
	1633-ban Marillac Lujza kezdte maga köré gyűjteni azokat a leányokat, akik szegények voltak, de készségesnek mutatkoztak arra, hogy életüket a szeretet szolgálatára szenteljék. Közös otthonban éltek, csak szolgálatuk végzése miatt jártak szerte a városban: fölkeresték és gondozták a szegényeket és a betegeket otthonaikban és a kórházakban.
	A Missziós Papok Kongregációja és a Szeretet Leányai megalapításával Vince hatása igen széles körben terjedt. S a harmincéves háború számlálatlanul hozta az olyan szükséghelyzeteket, amelyekben csak a szeretet tudott segíteni. 1640-ben létrehozott egy újabb intézményt az árva gyermekek fölkarolására. Erre különösen nagy szükség volt, mert a sok hadiárva mellett Párizsban évente mintegy négyszáz gyermeket tettek ki az utcára! Emellett Vincét foglalkoztatták a nép és a papság lelki problémái is. A Szent Lázár priorátusban szentelési lelkigyakorlatokat tartott teológusoknak. 
	E vállalkozásaiban elsősorban szervező tehetsége és gyakorlati érzéke jelentett nagy előnyt. De hivatalos helyekről is kapott támogatást, különösen Ausztriai Anna királynőtől és Richelieu bíboros unokahúgától, az aiguilloni hercegnőtől. 1643-ban a királynő meghívta a „lelkiismereti tanácsadó” hivatalára, ami azt jelentette, hogy az egyházi kinevezéseknél is volt tanácsadói szerepe. E minőségében Vince sok jó püspök kinevezését tudta elérni. Szerencsétlenségére azonban összeütközésbe került a gőgös Mazarin bíboros-kancellárral. Nem is találta többé helyét az intrikákkal terhelt, csak szórakozásokat hajhászó királyi udvarban.
	 A buzgó hívők már életében szentként tisztelték. Szeretete és önmaga iránti szigorúsága különös erővel sugárzott belőle. Hatását tovább fokozta kiterjedt levelezése. Hallgatói pedig sokat följegyeztek az Irgalmas Nővérek és a Lazaristák számára tartott beszédeiből. Tanítása azért volt olyan hatásos, mert egyszerű, de megalapozott és mély volt.
	Szüleitől örökölt, a vidéki életben megedződött, erős szervezete lassan fölmondta a szolgálatot. Hosszú ideig mocsárlázban szenvedett. 1655-től súlyos beteg volt, a végén járni is alig tudott. 1660-ra majdnem teljesen megbénult, szellemi erői azonban az utolsó percig épek maradtak. Rövid haláltusa után 1660. szeptember 27-én halt meg. A temetés valóságos diadalmenet volt. 
*
	A segítő szeretet nagy mesteréről, aki önmagáról úgy nyilatkozott, hogy „egy ilyen nyomorult emberről nem érdemes egy szót sem ejteni”, a tettei oly tanúságot tesznek, hogy egyenként is alkalmasak volnának neve halhatatlanságának megalapozására. Mert Szent Vince szentek lelki vezetője, szegények, betegek, foglyok, rabszolgák, öregek, koldusok, árvák, elmebetegek atyja, társulatok, szerzetesrendek, szemináriumok alapítója, misszionárius, a francia papság megújítója, a prédikáció mestere; a háború, a nyomorúság és az éhség leküzdője volt; s szinte litániaszerűen lehet sorolni, mi mindenben volt Isten dicsőségére és felebarátai üdvösségére.
	Fiatal pap korában még távol állt a szentségtől. Eleinte egy jól jövedelmező egyházi állásra vágyott, hogy gondtalanul élhessen. Sikertelenségek sorozata után végre egyszer rámosolygott a szerencse: egy toulouse-i özvegy a végrendeletével ezerkétszáz frankot hagyott rá. Csakhogy ez az összeg egy adósnál volt, aki időközben Toulouse-ból áttelepült Marseille-be. Vince tétovázás nélkül eladta a nála kölcsönben lévő lovat, hogy a „semmirekellőnek” utána mehessen. Addig kutatta, míg megtalálta, és gondolkodás nélkül az adósok börtönébe záratta, illetve arra kényszerítette, hogy háromszáz frankot azonnal fizessen ki neki. Ami utána történt, így beszéli el ő maga:
	„Az volt a szándékom, hogy elutazom, amikor egy nemesember, akivel egy szálláson voltam, rábeszélt, hogy hajón menjek vele Narbonne-ig. Azért álltam rá, hogy gyorsabban odaérjek, és valamit megtakarítsak a pénzemből; helyesebben szólva, hogy soha oda ne érjek, és elveszítsek mindent. Oly kedvező szelünk volt, hogy még aznap megérkezhettünk volna, ha Isten nem engedi meg három török kalózhajónak, hogy üldözőbe vegyenek és elfogjanak minket. Útitársaim közül kettőt vagy hármat megöltek, mindenki mást megsebesítettek. Engem is ért egy nyíllövés, amely aztán életem hátralevő részében óra gyanánt szolgált. Levetkőztettek minket, s mindenki kapott egy nadrágot, egy fejfedőt. Amikor partra szálltunk, lánccal a nyakunkban vonultak velünk végig Tuniszon. Hosszas menetelés után a piactérre vittek, ahol a többi hasonló foglyot árulták, úgy, ahogy a lovakat meg a marhákat szokás. Kinyitották a szánkat, hogy a fogainkat vizsgálgassák, nézegették a sebeinket, lépésben, majd futásban jártattak, terhet raktak ránk és figyelték, hogyan cipeljük, s egymással is birkóznunk kellett a vevők előtt. Engem végül egy halásznak adtak el.”
	Később egy mohamedánná lett ferences rabszolgájaként a mezőn dolgozott. Vince munka közben zsoltárokat énekelt, s abban talált vigasztalást. Gazdájának három felesége is volt, akik kíváncsian figyelték az idegen rabszolgát, és az egyiknek föltűnt az éneke. Megkérte Vincét, hogy részletesebben beszéljen neki a vallásáról. Az elbeszélés megragadta, és utána heves szemrehányásokat tett a férjének, hogy egy ilyen vallást hogyan tagadhatott meg. Ez a szemrehányás felébresztette a gazda lelkiismeretét: szabadon bocsátotta Vincét, sőt vele együtt Franciaországba ment.
	Visszatérése után Vince újra koldusszegényen élt egy kis párizsi padlásszobában, másodmagával. Betegen feküdt a szobában, amikor váratlanul egy gyógyszerészinas orvosságot hozott neki. Miközben Vince arccal a falnak fordulva gyötrődött a láztól, az inas valami üvegfélét keresett, hogy átönthesse bele a hozott gyógyszert. Egyszer csak keresés közben észrevette a lakótárs erszényét, zsebre vágta és eltűnt. Mikor a lakótárs hazatért, keresni kezdte a pénzét, és ordítva követelte Vincétől az erszényt. Ő hiába védekezett, az elrohant és bíróságon emelt vádat ellene lopásért. Hat évvel később látta be, hogy alaptalanul vádaskodott, Vince számára pedig ez a meghurcoltatás alkalmat adott arra, hogy gondolatai mélyebb igazságokra irányuljanak.
	Egy nyári vasárnapon arról értesült, hogy az egyik közeli tanyán mindenki beteg lett: leírhatatlan nyomorúságban és teljes elhagyatottságban vannak a betegek. Prédikációjában fölszólította a híveit, hogy segítsenek. El is indultak asszonyok, hogy segítséget vigyenek, de annyi élelmet vittek magukkal, hogy legnagyobb része fölhasználatlanul megromlott és ki kellett dobni. Ez adta a fölismerést Vincének, hogy a szeretet tetteit okosan kell gyakorolni, különben csak kárt okozunk. Újra összehívta az asszonyokat, tanácskozott velük, s attól fogva minden nap más vitte a fazék ételt a tanyára. Így sikerült fölébresztenie híveiben a mások nyomorúsága iránti érzéket. És három hónappal később Vince megírta a Szeretet Testvérületének szabályzatát. Ezzel egy olyan fa magvát ültette el, amely nagyra nőtt és sok ágat hajtott.
	Mint a gályarabok lelkipásztora hivatali jogával élve fölkereste a párizsi börtönöket, amelyekben embertelen körülmények között, összezsúfolva sínylődtek a gályarabságra ítélt foglyok. Kimeríthetetlen jósága és emberiessége ezeket az elkeseredett lelkeket is megnyerte. Egy alkalommal titokban Marseille-be ment. Az egyik gályán fölfigyelt egy kétségbeesett rabra, akit feleségétől és gyermekeitől szakítottak el. Hirtelen elhatározással helyet cserélt a szerencsétlennel: föloldotta az evezőpadtól, és magát láncolta oda. Csak néhány héttel később fedezték föl tettét, amikor az egyik bárónő kerestetni kezdte. Élete vége felé megkérdezték tőle, hogy a lábán lévő sebek nem a gályáról valók-e, de ő nevetve kitért a válasz elől és másról kezdett beszélni.
	Hosszas vonakodás után - az alapító harmincszor szólította föl - vette át a Szent Lázár épületcsoportot, s ezzel egy új feladatot vállalt magára: az elmebetegek lelki gondozását. „Nem kerestük - mondta -, ezt a Gondviselés bízta ránk.” Mikor pedig később máshová akarták szállítani a betegeket, Vince szabályos pert indított értük, mert meg volt róla győződve, hogy mellette vannak a legjobb helyen. A papjainak azt mondta: „A mi regulánk maga az Üdvözítő, aki azt akarta, hogy megszállottak, bolondok, őrültek legyenek körülötte...” 	Mindenhonnan hozták hozzá a betegeket, hogy gyógyítsa meg őket, és ő ezt nagy jósággal teljesítette is. „Miért vonakodnánk mi attól, hogy megkíséreljük az ő követését?” Az intézmény Vince vezetése mellett úttörő szerepet vállalt, és mai orvostörténészek is méltatják Vince pszichiátriai tevékenységét. Egyikük így nyilatkozott: „Az elmebetegek gyógyítására való törekvés, jóval az úgynevezett fölvilágosodás és humanizmus korszaka előtt, valóságos fölszabadítás volt.”
	Hasonló volt Vince magatartása a más vallásúakkal szemben is. Abban a korban, amikor a vallások között a türelmetlenség, a felekezeti gyűlölet és a vallás- háború dúlt, hihetetlen ökumenikus gondolkodásról tanúskodott. A hugenottákban nem ellenséget, hanem testvért látott. Megértéssel, nagyrabecsüléssel, igazságossággal és szeretettel közeledett feléjük. Kongregációja papjainak megtiltotta, hogy támadó éllel beszéljenek a szószéken vitatott kérdésekről, bizalmatlanok legyenek az evangélikus pásztorokkal szemben, vagy hogy bármi módon megsértsék a protestánsokat. Megdorgálta a türelmetlen misszionáriusokat, és hangoztatta, hogy az ő feladatuk a katolikusok hibáinak javítása, és nem az, hogy a protestánsok hibáival foglalkozzanak. 
	Amikor megalapította az Irgalmas Nővérek kongregációját, egy egészen új típusú, laikus nővérekből álló közösséget hozott létre. Ezek a nővérek nem fátyolt viseltek, hanem csak fejkendőt, hogy a betegek láthassák az arcukat. Nem volt idejük a vezeklésre és a szemlélődésre... Azt mondta nekik:
	- A szegények a ti breviáriumotok és a ti litániátok! Ez elég.Nem éltek klauzúrában sem, hiszen állandóan úton kellett lenniük:
	- A ti kolostorotok a betegek házai, cellátok a betegszobák, kápolnátok a plébániatemplom, kvadrumotok a város utcái, klauzúrátok az engedelmesség. Jól bánjatok a szegényekkel, mert uraitok ők.
	Nagyon kényes feladattal bízta meg Szent Lujzát, amikor gondjaira bízta a kitett gyermekeket. Sok nő, aki hajlandó volt a karitatív munkára, megütközött, amikor arra került a sor, hogy ezekkel a gyermekekkel kell törődnie. A szent azonban lángoló hévvel harcolt ezekért a kicsinyekért, akik házasságon kívül születtek.


SZEPTEMBER 28. 

Szent Eusztochium 
Szűz

* Róma, 367/68.
+Betlehem, 420. szeptember 28.

	Rómában született 367 körül.
	A régi római patríciusok, a Scipiók és Gracchusok nemzetségéből Eusztochium volt az első, aki az Úr kedvéért lemondott a házasságról és fátyolt öltött. Eusztochiumot a szent özvegy, Marcella  házában avatták be a szűzi életmódba. Lányával csaknem egyidőben Paula is csatlakozott e szent római asszonyhoz. Eusztochium akkor tizenkét éves volt.
	Marcella házában ismerte meg Szent Jeromost, aki oktatta az özvegyeket és hajadonokat a szerzetesi és lelki életre. Mindenekelőtt bevezette őket a Szentírás ismeretébe, és ösztökélte hallgatóit a szent könyvek buzgó tanulmányozására. 
	Eusztochium volt a legtanulékonyabb és legbuzgóbb tanítványa, és csakhamar szívbeli barátság szövődött tanítvány és tanítója között, amint Jeromosnak Eusztochiumhoz írt levelei tanúsítják. Lányának és úrnőjének nevezi; társa és nővére ő a hitben, Krisztus szeretete kapcsolja egymáshoz őket.
	Aki ismeri Szent Jeromos gyakran szigorú buzgóságát, meglepődik, ha beleolvas az Eusztochiumhoz intézett levelekbe, ahogyan például megköszöni levelét és azt a kosárkát, melyet Eusztochium „tele pompás, 
szűzies pírban mosolygó cseresznyével” küldött Jeromosnak.

	Jeromos arra tanította Eusztochiumot, hogy Krisztus iránti szeretetét a Szentírás igéivel táplálja. Isten szava az „a gyöngy” lett számára, „amely mindenhol megtalálható”, és annak, aki körbejárja és szemléli teljességét, feltárja teljes misztériumát. „Könyvvel kezedben - írta neki Jeromos - kell hogy meglepjen az álom, és a Szentírás lapjainak kell felfogniuk lehanyatló fejedet.”
	Eusztochium egyre jobban csüggött a szent igén, s mivel szíve az Úrhoz és igéjéhez tapadt, megszabadult minden földi kötődéstől. Az írás szaván egyre nagyobb lángra lobbant vágya Krisztus iránt; a szívnek követnie kell a hajlamait, ha az ember értelmes életet akar élni. 
	Eusztochium számára a Szentírás tanulmányozása lett az a vágy, mely mind nagyobb buzgósággal foglalta le szívét, s adottságait - okosság, tanulékonyság - a szent szövegek memorizálására használta föl.
Nem akart más lenni, csak az Úr menyasszonya.
	Eusztochium mindebben atyai barátja útmutatását követte, aki ezt írta neki: „A szentek számára még az álomnak is imádsággá kell lennie. Ki kell jelölnünk mégis bizonyos órákat az ima számára. Az imádságnak ezen időpontjait mindenki úgy ismeri, mint a harmadik, hatodik és kilencedik, a reggeli és az esti órát. Az asztaltól se távozz el addig, amíg köszönetet nem mondtál Teremtődnek! Éjszaka pedig kétszer-háromszor föl kell kelnünk, s eközben ismételgetnünk kell, amit kívülről megtanultunk az írásból. Minden cselekvés, minden új foglalatosság, minden kezdet előtt vess keresztet!”

	385-ben Jeromos elhagyta Rómát, és Betlehemben telepedett le. Barátságuk Betlehemben még szorosabbá vált. Eusztochium ugyanis szent anyjával, Paulával együtt elhagyta szülővárosát és rokonait, s követte tanítóját az Úr születésének helyére. Ott azután támogatta anyját az összegyűlt hajadonok vezetésében.
	Jeromos Paulával és Eusztochiummal együtt folytatta a Szentírás tanulmányozását. Mindketten szent figyelemmel hallgatták, amikor Jeromos feltárta a szent szövegeket, mégpedig nem csupán saját szavaival, hanem más kiváló tanítók szavaival is. Hogy még mélyebben megragadják Isten igéjének értelmét, a latin és görög nyelv mellé megtanulták a hébert is, és mindezeken a nyelveken együtt énekelték a zsoltárokat.
	
	Jeromos mégsem csupán adakozó és ajándékozó, hanem elfogadó és megajándékozott is volt. A különféle támadásokban, amelyeket Jeromosnak is el kellett viselnie, az imádság pajzsát, amely mögé elrejtőzött, „Krisztus barátnői” - így nevezi Paulát és Eusztochiumot - biztosították számára.
	 Az egyes szent könyvekhez készített művei alig képzelhetők el e szent nők segítsége nélkül. Eusztochiumnak ajánlotta Izaiáshoz készült nagy kommentárját, melyben „a nagy prófétáról szóló hatalmas, sodró erejű oldalakon vízjelként maradt meg az érzékeny női lélek hatása”. Ezekielhez írt magyarázatait, öregkorának művét, csak Eusztochium bátorítására készítette el: „Megmondtam neked, Eusztochium, jobb lenne semmit sem szólni, ha csak kevés a mondanivalónk. Te viszont úgy gondoltad, inkább mondjuk ki azt a keveset is, mint hogy semmit se szóljunk. Engedtem neked. Kifeszítem vitorláimat, hogy a Szentlélek szélhez hasonlóan lendítse előre. Hogy azután mely partra jutok, nem tudom. Ezekiellel együtt kiáltom mégis: Jöjj, négy szél Lelke!”
	
	Eusztochium élete a legszorosabban kapcsolódott össze édesanyjáéval, Paula elhunyta tehát megkínozta a szívét, de át kellett vennie a rámaradt örökséget. 
„Nagy örökséghez jutottál. Az Úr az osztályrészed!” - mondta neki Jeromos. 
Ennek az örökségnek volt mégis egy földi, megfogható oldala is: magára kellett vállalnia a kolostori közösség vezetését.
Az Úrban való rendíthetetlen bizalommal vette birtokába „örökségét”.
	
	Eusztochium anyja halála utáni életéről keveset tudunk. Az az öröm érte, hogy Paula nevű unokahúgát, testvérének leányát fölvehette a vezetése alatt álló szüzek közé. 
	420. év vége felé hirtelen megbetegedett, és néhány napon belül meghalt. Jeromost - aki immár a saját halálával is szembenézett - megrendítette távozása, és képtelen volt nekrológjának összeállítására. Egy Riparius nevű papnak megvallotta: „A szent és tiszteletre méltó szűz, Eusztochium hirtelen elhunyta mélyen érintett. Teljesen megváltoztatta az életemet, mert sok eltervezett dolgot nem tudok már megvalósítani, és az öregség gyengesége megbénítja a szellem minden lendületét.” 
Eusztochium 420 szeptember 28-án meghalt.

	









SZEPTEMBER 28. 

Ruiz Szent Lőrinc és tizenöt társa 
japán vértanúk

+Nagaszaki, 1633-1637 között

	A japán keresztényüldözés Tojotomi Hidejosi sógunnak 1587. július 24-25-én kiadott tilalmi rendeletével vette kezdetét. E rendeletet nem hajtották ugyan szigorúan végre, 1597-ben mégis 26 vértanú esett áldozatául. Az üldözés sokkal nagyobb méreteket öltött Tokugava Iejaszu sógunnak 1614-ben kiadott rendeletével, mely minden külföldi hithirdetőt kitiltott az országból és elnyomta a japán keresztényeket. A hithirdetők közül többen titokban Japánban maradtak ugyan és folytatni próbálták működésüket, de Iejaszu utódai alatt az üldözés véressé vált, és egészen a kereszténységet tiltó rendelet visszavonásáig (1873) egyre növekvő kegyetlenséggel folytatódott.
	Keresztények száma a 16-17. században nem haladta meg a háromszázezret. A legtöbb esetben a hitehagyást kikényszeríteni próbáló borzalmas kínzások (zsúfolt börtönökbe zárás, ostorozás, kénes forró vízzel öntözgetés, jéghideg vízbe merítés, napokon keresztül fejjel lefelé bűzös gödörbe lógatás, a szeméremérzet legocsmányabb megsértései stb.) ellenére hitüket mindvégig megvalló vértanúk száma, kb. négyezerre tehető. Ha ehhez hozzávesszük a Simabara-fölkelés (1637-38) leverésekor kivégzett harmincötezer keresztényt, akik hittagadással megmenthették volna életüket, a vértanúk száma kb. negyvenezerre emelkedik.
	A japán vértanúk sorát az 1597. február 5-én Nagaszakiban keresztre feszített 26 vértanú nyitja meg.
	Ruiz Szent Lőrinc és tizenöt társa - domonkosok és munkatársaik – 1633-ban lettek vértanúk. Kevés kivétellel fejjel lefelé verembe lógatva végezték ki őket. 



SZEPTEMBER 29. 

Szent Mihály főangyal 

	A Szentírásból és az Úr Krisztus tanításából tudjuk, hogy Isten tiszta szellemi lényeket is teremtett, akik személyek, azaz értelmük és akaratuk van, nevük is van, de testük nincsen. A szentírási adatokból látszik, hogy e tiszta szellemek sokan vannak, rendezett sokaságban élnek és szolgálnak Istennek, és az ő akarata szerint nekünk embereknek is. Szabad választásukra bízta Isten, hogy akarják-e őt szolgálva az örök boldogságot, vagy nem. 
	Akik engedelmesen vállalták a szolgálatot, ők a szent szellemek, akiket az Egyház hagyománya kilenc karban lát. Alulról fölfelé e szent szellemek rangsora: angyalok, főangyalok, fejedelemségek, hatalmasságok, erősségek, uralmak, trónusok, kerubok, szeráfok.
	A földön élő Egyházhoz legközelebb állnak az angyalok, köztük az őrangyalok, akikről október 2-án emlékezünk meg. Felettük vannak a főangyalok, akik a nagy feladatokat végzik Isten üdvözítő tervének szolgálatában. Közéjük tartozik az a három főangyal (görögösen arkangyal), akiket név szerint is megnevez a Szentírás: Mihály, Gábor és Ráfael. 
	Szent Mihály neve héberül Mikaél, azt jelenti: „Ki olyan, mint az Isten?” Az Ószövetségben ő a választott nép képviselője és oltalmazója. Júdás Tádé apostol szerint heves vitába szállt a Sátánnal Mózes holttestéért, az Úr ugyanis Mózes sírját elrejtette, nehogy holttestét bálványozzák.
	A Jelenések könyve alapján az Egyház úgy tekint Szent Mihályra, mint a mennyei seregek vezérére, oltalmazójára, küzdelmeinek pártfogójára. Szent János evangélista látomásában „nagy jel tűnt fel az égen: Egy napba öltözött asszony, kinek lába alatt a hold és a fején tizenkét csillagból a korona; és áldott állapotban volt, és kiáltott vajúdásában és szülési fájdalmában. És íme, egy másik jel is látszott az égen: egy nagy, vörös sárkány. Hét feje és tíz szarva volt és a fejeken hét diadém, és a farka lesöpörte az ég csillagainak egyharmadát és a földre szórta. És a sárkány odaállt az asszony elé, aki szülni készült, hogy amint megszüli, elnyelje a fiát. És a sárkány angyalaival együtt megütközött velük, de nem tudtak ellenállni, és nem maradt számukra többé hely a mennyben. És letaszították ezt a nagy sárkányt, az őskígyót, akit Ördögnek és Sátánnak hívnak, aki félrevezeti az egész földkerekséget; letaszították a földre, és angyalait is vele együtt taszították le. És miután a sárkány látta, hogy letaszították a földre, üldözőbe vette az aszonyt, aki megszülte a fiúgyermeket. És megharagudott a sárkány az asszonyra és elment, hogy harcot kezdjen többi ivadékával, akik megtartják Isten parancsait és tanúságot tesznek Jézus mellett.”
	Szent Mihály tisztelete a keleti Egyházban, Konstantinápolyban kezdődött. 
	De ezután hamarosan egy második jelenés következett: 492-ben Sipontót ellenség vette körül, s a város már közel állt a feladáshoz. Ekkor a püspök háromnapos fegyverszünetet kért, és a város népe nagy bizalommal, imádsággal és böjttel Szent Mihályhoz folyamodott. A harmadik nap végén megjelent Szent Mihály a püspöknek, és győzelmet ígért. Ezzel új erőt öntött a védőkbe.
	Szent Mihály negyedszer is megjelent Garganóban: 1656-ban Dél-Itáliában pestisjárvány dúlt. Alfonso Puccinelli érsek, látva, hogy emberi segítség már nincs, Szent Mihály főangyalhoz fordult. Szeptember 22-én hajnalban palotájában imádkozott, amikor földrengés támadt és megjelent neki Szent Mihály. Hálából és örök emlékezetül a szoba ablakával szemben, amelyben a látomást kapta, Szent Mihály-oszlopot állíttatott, e felirattal: „Az angyalok fejedelmének, a pestis legyőzőjének, a védőnek és oltalmazónak, örök hálával Alfonso Puccinelli, 1656.”
	Szent Mihály római tisztelete az Angyalvárhoz, illetve Nagy Szent Gergely pápa látomásához kötődik: a várost pusztító járvány elhárítására 590-ben a pápa könyörgő körmeneteket tartott. Egy alkalommal Hadrianus császár síremléke - azóta Angyalvár - tetején meglátta Szent Mihály főangyalt. A látomás emlékére Szent IV. Bonifác pápa (608-615) az Angyalvár tetején kápolnát építtetett, melyre 1753-ban fölállították Szent Mihály hatalmas bronz szobrát.
	Szent Mihály franciaországi tisztelete is egy jelenéshez kötődik, mely a híres normandiai búcsújáró helyen, Mont-Saint-Michelen történt: 708-ban Avranches püspökének álmában háromszor megjelent Szent Mihály, és kérte, hogy tiszteletére a tengerben lévő sziklaszigeten kápolnát építsen. A püspök teljesítette a kérést, és ereklyét kért Monte Gargano apátjától, aki azt a bíbor térítőt ajándékozta neki, amelyet maga Szent Mihály tett le a garganói barlang oltárára. A normandiai Szent Mihály-hegyet fekvése, templomának szépsége miatt a középkorban „Napnyugat csodája” néven emlegették. Európa minden tájáról zarándokoltak ide, nyilván magyarok is. A franciák azért is különösen tisztelik Szent Mihályt, mert nemzetük védőszentjét, Szent Johannát ő buzdította hazája felszabadítására, sőt a harchoz a saját kardját ajándékozta neki.
	A németek Mihálynak, a hit védelmezőjének tulajdonították a pogány magyarság feletti győzelmeiket. Szent Mihály zászlaja alatt vonultak csatába, énekeikben őt hívták segítségül.
	Szent Mihály a védőszentje és őrangyala a királyoknak és uralkodóknak. Az ókeresztény és középkori művészetben - Szent Gábor főangyallal együtt - Dávid király vagy a Szűzanya őrangyalaként is szerepel.
	Ősi hagyomány szerint a keresztény katonák segítője, főleg ha pogányok ellen, a hitért küzdenek. Ott van mindenki mellett a kísértésekben, erősítője és megedzője a hívő léleknek az élet küzdelmeiben, a gonoszlélek elleni helytállásában, a jó halál reménységében. A világ végén harcolni fog minden hívő keresztény lélekért, hogy kiragadja a sátán hatalmából. Ő teszi mérlegre az ember jócselekedeteit és gonoszságait.
	Különleges támasza és szószólója a haldoklóknak és halottaknak, ő vezeti át őket a másvilágra. Ezért pártfogásába ajánlják a temetőket, temetőkápolnákat, csontkamrákat. A halottat Szent Mihály oltalmára bízzák, amikor a „Szent Mihály lova” néven emlegetett hordozható ravatalra teszik és utolsó útján a sírhoz kísérik (tápai szólás szerint, aki meghalt, azt „mögrugta a Szent Mihály lova”). Temetés közben a „lélekharang” szavával őt szólongatják, hogy angyalai élén jöjjön a halott segítségére és vezesse be őt a mennyek országába.
	A temetők idővel kikerültek a város szélére, de a Mihály-kápolnák a város szívében sok helyen őrzik. Hegyeket, hegyen épült várakat, városkapukat, várkápolnákat, templomokat is elneveztek Mihályról, hogy távoltartsa a járványokat és mindenféle ellenséget.
	Védőszentjüknek tekintik őt a tengerészek, útonjárók, a bányászok, s általában mindazok, akik tevékenységük miatt vagy egy váratlan helyzetben könnyen halálveszedelembe kerülhetnek.

	A magyar nyelvű Mihály-dicséret első írásbeli megnyilatkozása a Halotti Beszéd könyörgése, mely a halott lelkét bádog Michael arkangyal oltalmába is ajánlja. Már Szent István királyunk Mihálynak szentelte 1009-ben a veszprémi székesegyházat. Szent Mihály a patrónusa a váci és erdélyi, társpatrónusa az egri egyházmegyének. - A Magyar Szent Korona alsó részén Mihály és Gábor főangyalok zománcképei is szerepelnek. A koronázási szertartás ősi bizánci szövege szerint az új császár előtt maga Szent Mihály arkangyal tárja majd föl az uralom kapuit. Ez a hit a magyar királyi udvarban sem lehetett ismeretlen: egy 11. századi miniatűr II. Baszileosz császár koronázását úgy ábrázolja, hogy Krisztus nyújtja a koronát a császár fejé fölé, Gábor teszi a fejére, Mihály pedig lándzsát ad a kezébe. A két arkangyal a koronázás, illetve uralkodói hatalom égi eredetére emlékeztette a királyokat.
	Ünnepnapjának sajátosságai folytán Mihály védőszentje a juhászoknak: a Szent György-napkor kieresztett marha szeptember 29-ig legelt a pusztán, a jószágról a juhászok ekkor - számadónap - adtak számot. Tatán e napon volt a juhászok ünnepélyes céhmiséje. A hegyi pásztorok e nap tartják farkasünnepüket.
	Az egykor országszerte emlékezetes szentmihályi vásárok miatt védőszentje a kereskedőknek és vásárolni szándékozóknak. Mivel az újbor Mihály napjára megforrt, „Borszűrő” Szent Mihályt védőszentjüknek tekintik a szőlősgazdák, borkereskedők stb. A Göncölszekér népies neve Szent Mihály szekere.
	 Mihály napján kezdődik a „kisfarsang”, a lakodalmazás őszi ideje, mely Katalin napjával (nov. 25.) zárul. Valamikor a legény Mihály napján vitte el a lánynak a jegykendőt, ha még Katalin napja előtt meg akartak esküdni. Ezért a régi hagyomány emlékére a jegyesek is Mihály oltalmába ajánlják magukat.
	Csíksomlyón régebben a prédikáció előtt Szent Mihály trombitáját meg szokták szólaltatni, hogy az Utolsó ítéletre való emlékeztetéssel az Igének üdvösebb befogadására késztessék a híveket. A magyarszentmihályiak úgy tudják, hogy Szent Mihály akkor kezdett harcolni Lucifer ellen, amikor az meg akarta akadályozni az ember teremtését. Torockó hagyománya szerint a világ végén a hegyek összeolvadnak, a csillagok lehullanak. 
	A népi kalendáriumban Mihály napja az őszi évszak kezdőnapja, melyhez sok megfigyelés társult: e nap megszakad a fű gyökere, megszűnik a mézelés és a tilalom, mely szerint asszony nem léphet a méhesbe, vetőnap; a hal a víz fenekére húzódik, ezért hidegebb vidéken a téli halászat megkezdésének napja. 
	










SZEPTEMBER 30.

Szent Jeromos 
áldozópap, egyházatya

* Stridon, Dalmácia, 347 körül
+ Betlehem, 419/420. szeptember 30.

	Jeromos 347-ben, a Dalmácia és Pannónia határán fekvő Stridon városában született. Szülei ugyan keresztények voltak, de őt kiskorában nem keresztelték meg. Iskoláit szülővárosában kezdte, s mindjárt az első időkben kitűnt, hogy tehetséges, de fegyelmezetlen, nehezen kezelhető, büszke lélek lakik benne. Egész fiatalon Milánóba, majd Rómába küldték retorikát és filozófiát tanulni. Róma, a birodalom fővárosa elbűvölte a vidéki ifjú lelkét.
	Tanulta az emelkedett, művészi latin nyelvet, féktelen kíváncsisággal falta a latin klasszikusokat, akik nyelvezetére, gondolkodására is nagymértékben hatottak. Később csak azért bírálta Cicerót, mert elhatározta, hogy megszabadul a hatásától. Valójában azonban mestereitől soha nem tudott teljesen elszakadni. Róma és a klasszikus írók annyira beleivódtak emlékezetébe, hogy a latin szerzőkkel szemben nem tudta megtartani azt a derűs nyugalmat, amellyel a kappadókiai atyák tudtak bánni a klasszikus görög szerzőkkel.
	A megfeszített tanulás sem akadályozta Jeromost abban, hogy kivegye részét a szórakozásokból. Úgy tűnik, e szórakozásokba is természete féktelenségével vetette bele magát: később Kalkisz pusztájában gyötrik is az emlékképek, melyeket ez idő tájt szedett össze.
	Mély és tartós barátságot kötött Bonosiusszal és Rufinusszal, s velük együtt látogatta a katakombákat, hiszen Róma a vértanúk városa is volt.
	Jeromos lelke azonban sokkal igényesebb volt annál, semhogy a felszínes szórakozás és a világi tudomány ki tudta volna elégíteni. 366 nagyböjtjének kezdetén Bonosiusszal együtt fölvételét kérte a katechumenok közé, és húsvétkor Liberius pápa megkeresztelte őket. Ezzel új életet kezdett.
	Nem sokkal húsvét után elindult Gallia felé, de csak Trierig jutott. Itt újra tanulni kezdett, s egyszer csak fölfedezte a szerzetesi életet. Elhatározta, hogy visszatér Itáliába. 
	A kis szerzetesi közösség életének középpontjában a Szentírás tanulmányozása állt. Ám ez az idilli állapot nem tartott soká, mert „kitört egy vihar” - mondja később Jeromos, és a közösség szétszóródott. Ő maga a próbatétben is állhatatos maradt, és bátorságát nem veszítette el. Útra kelt, hogy keletre menjen, ahol - mint tudta - a pusztákban virágzó szerzetesi közösségek éltek. A könyvtárát és a Rómában készített följegyzéseket azonban magával vitte. Utazása szakítást jelentett a családjával.
	Keleti tartózkodása alkalmat adott Jeromosnak arra, hogy Antiochiában tökéletesítse Szentírás-ismeretét, Tiberiásban pedig megtanuljon héberül. Ezután elvonult Kalkisz pusztájába, hogy a remetékhez csatlakozva magányban, virrasztásban, vezeklésben és munkában éljen. Csak éppen összes természetes adottsága ellenkezett ezzel az életformával. Súlyos vívódás kerítette hatalmába, őrlődött a szelleme és a lelke, azaz kulturális és vallási érdeklődése között. „Amikor Izaiás prófétát olvastam, meg kellett állapítanom: »Mily bárdolatlan beszéd ez, és milyen hanyag stilus!« S miután virrasztva végigimádkoztam egy éjszakát, visszatértem Vergiliushoz, Ciceróhoz és Platónhoz.”
	Egyszer azonban volt egy álma, amelyben azt a figyelmeztetést kapta, hogy még egyáltalán nem él keresztény életet. Ezen lelke mélyéig megdöbbent. Különféle kísértések is próbára tették, s főleg könnyelmű római életének képei jártak vissza a képzeletébe.
	És ez még nem volt minden. Az ariánus vita és az antiochiai egyházszakadás a pusztákon is végigviharzott, és fölkorbácsolta a remeték lelkét is. A szerzetesek között pártok alakultak: „Zsákba öltöztünk és hamut szórtunk a fejünkre, de kiközösítettük a püspököket” - írja később ironikusan. Végül belefáradt a vitákba, és visszatért Antiochiába.
	380-tól Konstantinápolyban tartózkodott és a város könyvtárában dolgozott. Nagy hatással volt rá Nazianzi Szent Gergely, aki „ezt az ércből való lelket” föllelkesítette Órigenész iránt.
	382-ban könyveivel és jegyzeteivel együtt Róma felé vette útját. Ekkor harmincöt éves volt, és nagy feladat várt rá: Damazusz pápa, aki maga is művelt szellem volt, bevonta legszűkebb munkatársi körébe és megtette a titkárává. Hamarosan még ennél is fontosabb feladattal bízta meg: az evangéliumok latin fordítását kellett átvizsgálnia. Ez a munka azonban nem egyszerűen szövegvizsgálat, fordításrevízió volt, hanem fordítás is; és nem korlátozódott csupán az evangéliumokra, hanem idővel kiterjedt az egész Szentírásra, és húsz éven át foglalkoztatta Jeromost, aki ebben a munkában minden tehetségét és addig szerzett tudását az Egyház szolgálatára szentelte.
	Hamarosan közismertté vált Rómában, és voltak olyanok, akik Damazusz pápa utódát látták benne. Közben azonban néhány római matróna és úrnő kérte a lelki vezetését, és ezek a nők gyermekien szomjas érdeklődéssel fordultak hozzá a Szentírással kapcsolatos kérdéseikkel is. Jeromos az Aventinuson épült luxusvillában magyarázta nekik a Szentírást. Fegyelmezett buzgósága vonzotta ezeket a lelkeket, akik éppen emiatt biztonságban érezték magukat Jeromos vezetése alatt. 
	De minél feddhetetlenebb volt Jeromos, a városban annál több pletyka keringett róla. Amikor rosszallóan megkérdezték, miért csak nőket tanít, így válaszolt: „Kevesebbet foglalkoznék nőkkel, ha férfiak többet érdeklődtek volna nálam a Szentírás felől!”
	Bizonyos római körök, főleg a lanyhább lelkületű római papság zokon vette a művelt szerzetestől, hogy belegázol addig zavartalanul űzött játékaikba, s ezenfelül még arra is kényszeríti őket, hogy az addig megszokott szentírási szövegek helyett egy új fordítás használatával vesződjenek. 
	A körülötte kialakuló ellenséges légkörben azonban Jeromos nem volt egészen ártatlan. Félreértéseivel a legjobb kezdeményezéseket is zátonyra futtatta, s lobbanékony, vitára hajló természete, csipkelődő, sőt nemegyszer gúnyos stílusa sok ellenséget szerzett. 
	Amikor Damazusz pápa meghalt és utóda nem biztosított már számára védelmet, Jeromos elhagyta Rómát, és testvérével együtt újra keletre ment. Néhány római hölgy is követte barátnőikkel és szolgálóikkal együtt. Betlehemben telepedtek meg, ahol Jeromos két kolostort alapított: egyet a férfiak számára, ezt ő maga irányította; egyet pedig a nők számára, s annak vezetését Paulára bízta.

	Ekkor egy hosszú, irodalmi téren nagyon termékeny időszak következett, amely harmincöt esztendeig tartott. A tudósnak segítségére volt nagy könyvtára és sok följegyzése, melyeket a korábbi évek utazásai során gyűjtött.
	Mindenekelőtt eredeti nyelvről lefordította a Szentírásnak majdnem minden könyvét. Ez önmagában olyan teljesítmény, amellyel kivívta magának a kortársak bámulatát. Megteremtette azt az alapszöveget, amelyet Vulgata néven a latin egyház egészen a legutóbbi időkig hivatalos szentírási szövegként használt.
	Mikor a fordítással elkészült, hozzáfogott a szövegek magyarázatához. E magyarázatok rendkívül gazdag lelki és régészeti tudásról tanúskodnak; teológiai tartalmuk már szegényesebb, a formájuk pedig egészen laza. Ennek magyarázata az, hogy Jeromos tudományosan művelt, az átlagosnál jóval olvasottabb, de nem teológus és nem misztikus szellem. 
	Történeti írásai, főleg a De viris illustribus (A kiváló férfiakról) című munkája sok érdekes adatot tartalmaz. Ránk maradt százötvenhét levele is, melyek szerint a legváltozatosabb kérdésekkel fordultak hozzá tanácsért. 
	A püspök összeállított egy eretnekség-gyűjteményt, melynek a Méregszekrény címet adta, s ennek fiókjaiba helyezte el az általa ismert és eretneknek ítélt tanításokat és tételeket. E szekrény hatvannegyedik fiókjába tette Origenészt. Az ünnepelt alexandriai tanítóval szemben olyan vádakat hozott fel, amelyekkel egész Palesztinát fölháborította. E viták hullámai oly magasra csaptak, hogy Jeromos is beavatkozott, mégpedig Órigenész ellenében. Ezáltal a jeruzsálemi püspökkel éppúgy szembekerült, mint korábbi barátjával, Rufinusszal. 
	Életének utolsó éveit fájdalmas szenvedések tisztítótüzében töltötte. Egészsége meggyengült, látása egyre inkább romlott, és egymás után elvesztette hűséges kísérőit. Ehhez járultak a nyugtalanító politikai események: a barbár gótok betörtek Itáliába, s 410-ben elfoglalták és kifosztották Rómát. A Város pusztulását - a városét, amelyben a világ úrnőjét látták - a kortársak olyan fájdalommal szemlélték, mint korábban a zsidók Jeruzsálem pusztulását. Jeromos lelke mélyéig megrendült: „Rómát ostrom alá fogták. Sírás fojtogat, miközben diktálok. A várost, amely az egész világ felett uralkodott, elfoglalták!”
	412 körül portyázó szaracénok veszélyeztették a betlehemi kolostorokat, s egy napon sietve menekülnie kellett. 
	Az évek múlásával Isten lassan mindentől megfosztotta, és Jeromos kezdett eltávolodni mindentől, ami korábban oly közel állt a szívéhez: „Aki a halálra gondol, az hamarosan mindent megvet”. Kimerülten és vakon tért meg Urához 419. szeptember 30-án. Élete szakadatlan harc volt. Önmagát úgy jellemzi, hogy „filozófus, rétor, grammatikus és dialektikus egyszerre, továbbá három nyelvnek; a hébernek, görögnek és latinnak ismerője”. 
	Élete végéig megőrizte a legszigorúbb aszkézis gyakorlatait, de elkísérte betegesen izgulékony és érzékeny természete is. 
	A római hölgyek kissé meg tudták szelídíteni ezt a heveskedő aszkétát azzal, hogy saját szakterületén, a Szentírás kérdéseiben szóra bírták. Tudományosságát elismerték, és néha nem tudott ellenállni a kísértésnek, hogy ezt az elismerést személyes célja szolgálatába állítsa. S ha tanítványai felé nem is tudta képviselni az evangéliumi szelídséget, ezek a nők a maguk intuitív módján megérezték, hogy Jeromosban minden keménység és szigor ellenére nagyon érzékeny és finom lélek lakik.
	Munkáiban olykor védekezés nélkül föltárja saját gyengeségeit, s ezzel különösen is hat olvasóira. Munkabírása, a Szentírás szolgálatába állított tudásszomja, önmagával szemben tanúsított szigora föltétel nélküli tiszteletet parancsol. Az Egyház iránti szeretete és soha meg nem ingó igazhitűsége mindenkihez közel hozta ezt a tudós aszkétát. Utolsó éveinek szenvedései megtisztították, s Isten elvezette lelkét a tökéletességhez. 

	A szent egyháztanító életéről elsősorban a saját írásaiból ismerünk meg jellegzetes részleteket.
	Leírja egy látomását, amely nagyon megrendítette, amikor már a szíriai pusztaságban élt, de még a klasszikus szerzők szerelmese volt: „Lélekben a Mindenható bírói széke elé ragadtattam. Olyan világosságba kerültem, hogy a szememet nem mertem fölnyitni. Kérdés hangzott felém, hogy milyen hitű vagyok. »Én keresztény vagyok« - feleltem. »Nem az igazat mondod - válaszolta az, aki a bírói széken ült -, te Cicero híve vagy, nem pedig keresztény. Ahol a kincsed, ott van a szíved is!«” - E látomás után még foglalkozott profán irodalommal, de már egészen a Szentírás felé fordult érdeklődése.
	A pusztában igen heves kísértések érték. A római táncos mulatságok emlékei makacsul visszatértek képzeletébe: „Ó, amikor a pusztában éltem, abban az elhagyatottságban, ahol csak a remeték találtak otthonra, ahol perzselőn tűzött a nap, milyen sokszor képzeltem azt, hogy újra Rómában vagyok, az ottani szórakozások közepette! Táncoló lányok körében láttam magam. Arcom összeaszott a böjtöléstől, de kiaszott testemben lángok lobogtak, és a szenvedély tüze hevítette egy majdnem holt ember testét. Annyira jutottam, hogy éjjel és nappal hangosan kiáltoztam, és szünet nélkül vertem a mellemet. Féltem a cellámtól, mert az ismerte az én gonosz gondolataimat. Szomorúsággal és önmagam iránti haraggal eltelve hatoltam egyre mélyebben a sivatagba.”
	Amikor már újra Rómában élt, szigorú erkölcsi prédikációi miatt néhányan megnehezteltek rá és ellenségei lettek.
	Mivel ellenállhatatlan vonzerővel prédikált a szüzességről, a pogányok attól kezdtek félni, hogy elnéptelenedik a város. Ostorozta a „finomkodó klerikusokat, akik gondosan kiöltözve illatfelhőbe burkolóznak. Kényesen ápolt hajjal és gyémántgyűrűvel az ujjúkon járják az utcákat, óvakodva cipőik beszennyezésétől, miközben mint országos hírnökök viszik a pletykákat házról házra”. 
	Egy napon meghalt Blesilla, Paula asszony leánya, aki mértéktelen buzgalommal gyakorolta az aszkézis különböző formáit. A nagy pompával megrendezett temetésen Paula nem bírta elviselni a fájdalmat és összeesett. Többen Jeromost hibáztatták a leány haláláért s az anya fájdalmáért, mire ő „könnyek és fájdalmak közepette” búcsút vett Rómától és lerázta a lábáról Babilon porát.

	Betlehemben a munkának szentelhette minden idejét.  Kolostorának szerzetesei könyvek másolásával foglalkoztak. Ő maga több írnoknak diktált, olykor naponta ezer sornyi anyagot. A többiek sokszorosították a szövegeket, de az írás közben elvétett szavak miatt Jeromos elég sokszor neheztelt rájuk. Közben állandóan tovább tanult: rabbi Bar Anina tanította a kaldeus nyelvre és vezette tovább a héber nyelv ismeretében. A csendes kolostor hamarosan zarándokhely lett, s a zarándokok mind szerettek volna magukkal vinni egy levelet vagy más szöveget a híres mestertől. Olyanok is voltak, akik írnokot hoztak magukkal, hogy minél hosszabb szövegeket másoltathassanak maguknak. Dürer híres metszete, a Szent Jeromos a dolgozószobában mutatja, hogy a középkorban hogyan képzelték a szent életét. 
	Ebben az időben történt - mondja a legenda -, hogy egy sánta oroszlán baktatott be a kolostorba. Az összes testvér rémülten szaladt szét, Jeromos azonban elébe ment, és úgy fogadta, mint kedves vendégét. Akkor az oroszlán nyögve tartotta a mancsát Jeromos elé, és látszott, hogy belelépett egy hatalmas tövisbe. Jeromos kihúzta a tövist, majd kötést tett a sebre, s ettől kezdve az oroszlán úgy ragaszkodott hozzá, mintha csak a macskája lett volna.
	Hatalmas méretű irodalmi munkásságának természetesen voltak bírálói is. Sokan inkább „szép, hibátlan kéziratokat” szerettek volna tőle, mint mindig új, de olykor javításokkal zsúfolt lapokat.
	Ezekielhez írt kommentárjában rejtőzik egy egyéni megjegyzése, amelyből megláthatunk valamit az öreg tudós szenvedéséből: „Mécsesem pislákoló fénye mellett diktálom ezt a néhány oldalt. A szent szöveg magyarázata enyhíti egy kissé lelkem szomorúságát, mert a lelkem nagyon háborog. A külső szorongatásokhoz járul még koromnál fogva meggyengült és vaksággal fenyegető látásom, valamint az a nehézség, hogy e gyér világosságnál olvassam ki a héber szöveget, amelynek írásjelei olyan kicsinyek, hogy még a teljes napvilágnál sem könnyű megfejteni őket.”




