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LUBRAŃSKIEGO AKADEMIA (Academia Lubransciana, 

Lubranscianum, Kolegium Lubrańskiego) – uczelnia kościelna 

humanistyczno-teologiczna, założona w Poznaniu 16 VII 1518, zniesiona w 

1780, nazwana od imienia fundatora – bpa Jana Lubrańskiego. 

PRZYCZYNY POWSTANIA. Zgodnie z ustnym testamentem bpa 

Lubrańskiego, wyrażonym wobec kapituły katedralnej, uczelnia powstała jako 

instytucja kościelna, podlegająca władzy biskupa oraz kapitule. Była pierwszą 

w Poznaniu uczelnią o charakterze szkoły wyższej. Fundusze na działalność 

uczelni zapewnił jej fundator oraz król Zygmunt Stary, jej uposażenia 

stanowiły dobra miasta Stawiszyn i przyległych wsi, a także procenty z 

legatów fundatora i późniejszych biskupów. Dla potrzeb Akademii bp Jan 

Lubrański rozpoczął budowę okazałego gmachu, który (ukończony w 1530) 

przetrwał do dziś. Uczelnia nie miała prawa nadawania stopni akademickich, 

dla których uzyskania studenci udawali się do Akademii Krakowskiej lub na 

któryś z uniwersytetów europejskich. 

A. L. stanowiła jeden z najważniejszych ośrodków kultury 

humanistycznej w Polsce w pierwszej poł. XVI w. W uczelni, zorganizowanej 

na wzór uniwersytetu, odbywało się studium nauk humanistycznych, filozofii, 

prawa i teologii. W krótkim czasie stała się ona ważnym centrum teologicznym 

i humanistycznym dla całej Wielkopolski, do którego przybywali studenci 

także z Małopolski, Śląska, Litwy i Moraw. Pierwszym rektorem był 

pochodzący z Poznania humanista Tomasz Bederman, autor Antiquissimi 

graeci poetae z 1505 i Cicero de eloquentia z 1513.  

OKRES ROZWOJU. Okres największej świetności A. L. przeżywała w 

czasie działalności K. Hegendorfera (1529–1535), filozofa, prawnika, ucznia i 

zwolennika M. Lutra. Powierzono mu sporządzenie programu uczelni. 

Program ten, nazwany przez autora: „Leges et instituta novae academiae 

Posnaniensis” zaginął, jednak na podstawie kilku źródeł można wyrobić pogląd 

o kierunku i poziomie naukowym szkoły: z ustaw z 1612, wydanych przez bpa 

H. Rozdrażewskiego, z kazań P. Skoczyńskiego, kaznodziei katedralnego, z 

1745, wygłoszonych w tumie poznańskim ku czci bł. Jana Kantego (kazania te 

obecnie znajdują się w Bibliotece Raczyńskiego w Poznaniu). Na podstawie 

tych źródeł można stwierdzić, że nauki świeckie w A. L. dzieliły się na 5 klas: 
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1) schola grammatica, 2) schola rhetorica, 3) schola mathematica, 4) schola 

philosophica, 5) schola iuridica. W pierwszej klasie nauczano gramatyki łac. i 

początków gr., czytano listy Cycerona i Owidiusza, zlecano opracowanie 

tematów do dysput, które następnie przeprowadzano na zajęciach. W klasie 

drugiej wykładano retorykę, czytano Wergiliusza, memorowano ustępy z 

Cycerona, wykładano historię powszechną, w soboty deklamowano mowy 

Cycerona. W klasie trzeciej wykładano prawidła dialektyki, matematyki i 

astronomii. W klasie czwartej – filozoficznej, wykładano filozofię, ćwiczono 

się w rozprawach ustnych, a w soboty w konkluzjach. Mistrzami byli Platon i 

Arystoteles. W klasie piątej zaznajamiano się z filozofią moralną, czytano 

skrócenia prawnicze, w soboty natomiast wykładano reguły prawa. Zarówno 

Hegendorfer, jak i jego poprzednicy: Antoni Feliks Gall z Poitou czy Antoni 

Niger, nauczając gramatyki, retoryki, filozofii, łaciny i greki uczyli na 

podstawie tekstów oryginalnych.  

PROGRAM AKADEMII. Program nauk Wydziału Humanistycznego 

zakreślony przez Hegendorfera obejmował wszystkie przedmioty nauk 

starożytnych. Czytano m.in. dzieła Cycerona: Filipiki, De oratore, listy, a także 

trudniejsze dzieła o treści filozoficznej, m.in. cycerońskie traktaty: De natura 

deorum, De divinationibus. Na podstawie tych dzieł tłumaczono filozoficzne 

pojęcia i doktryny. Z dzieł Arystotelesa objaśniał Hegendorfer i tłumaczył: De 

longitudine et brevitate vitae, De divinatione per somnum, wydając je 

następnie drukiem opatrzonym objaśnieniami: „scholiis doctissimis illustrati”. 

Razem z traktatami wyszła Arystotelesa Oeconomica. Autorem, któremu 

poświęcano wiele uwagi, był Demostenes, ale również: Isokrates, Terencjusz, 

Erazm z Rotterdamu. 

Hegendorfer doskonale maskował swoje protestanckie poglądy, 

wydając nawet katolicki dialog przeciwko herezji czy pisząc pochwałę postu i 

polecenie spowiedzi usznej. Nietrudno jednak domyślić się, jaki wpływ 

wywarły jego teorie filozoficzno-teologiczne na wychowanie pol. młodzieży. 

Twierdził on m.in., że natura ludzka jest całkowicie skażona, przez co 

człowiek nie jest w stanie czynić dobrych uczynków zwykłych; a fortiori 

upadają wszelkie cnoty heroiczne. 
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Poglądy i nauki, jakimi karmiona była młodzież przez Hegendorfera za 

czasów największej świetności A. L. doskonale obrazuje spór, do jakiego 

doszło za czasów rektora Grzegorza z Szamotuł. W wyniku tego sporu 

Hegendorfer został wydalony z uczelni w 1535. Spór dotyczył kwestii 

teologicznych, prawniczych i filozoficznych.  

SPORY I POLEMIKI. Polemika na tle filozoficznym obejmowała 3 

problemy: nieśmiertelność duszy w ujęciu Arystotelesa, relację między 

filozofią i teologią oraz usprawiedliwienie przez wiarę w Chrystusa. Pierwsze 

zagadnienie koncentrowało się wokół słowa „entelechia”. Hegendorfer 

twierdził, iż Arystoteles nie wierzył w nieśmiertelność duszy, zwąc ją 

entelechią ciała. Grzegorz z Szamotuł z kolei przyjmował na podstawie De 

anima (ks. III), Metaphysicorum (ks. XII), De animalibus, Ethicorum (ks. III), 

że Stagiryta nie przeczy nieśmiertelności duszy. W przypadku kolejnej kwestii 

sporu, dotyczącej stosunku filozofii do teologii Hegendorfer zaprzeczał, jakoby 

ta druga miała być fundamentem teologii. Grzegorz z Szamotuł z kolei 

powołując się na Platona i wcześniejszych filozofów, przyjmował, że filozofia, 

która jest umiłowaniem mądrości, w ostateczności prowadzi zawsze do 

poznania Stwórcy, nie w tym sensie jednak jakoby artykuły wiary tłumaczone 

być mogły przez rozum. Filozofia jest ancilla theologiae – pomaga jej w 

dociekaniu prawd wiary, na niej bowiem teologia opiera swoje spekulatywne 

rozważania. Filozofia, jak twierdzi Grzegorz z Szamotuł, jest „Królową 

wiedzy, lecz sługą teologii, nieprzyjaciółką błędu i młotem na heretyków” (cyt. 

za: K. Mazurkiewicz, Początki A. L. w Poznaniu (1519–1535), 145). 

Hegendorfer stwierdził w końcu, przyznając tym samym rację Grzegorzowi z 

Szamotuł, że filozofia jest użyteczna teologii o tyle, „o ile przyczynia się do 

poznawania Boga” (cyt. za: tamże, 146). 

Podstawą trzeciej kwestii sporu był sylogizm podany przez 

Hegendorfera: „M. Albo zostajemy usprawiedliwieni przez wiarę w Chrystusa, 

albo Chrystus umarł nadaremnie, A. Chrystus nie umarł nadaremnie, E. 

Zostajemy usprawiedliwieni (tylko) przez wiarę w Chrystusa” (tamże, 147). 

Grzegorz z Szamotuł wykazał błąd tkwiący w tym sylogizmie, posługując się 

zarówno teologicznymi, jak i filozoficznymi argumentami. Sylogizm ten, 

zdaniem Grzegorza z Szamotuł, nie odpowiada prawom logiki. Przesłanka 
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zawiera bowiem sąd rozjemczy, w takim zaś przyjąwszy jedno, znosi się 

drugie tylko wówczas, gdy rozjemczość jest zupełna, a zatem jeden sąd musi 

zupełnie wyłączać drugi w oparciu o zasadę sprzeczności. Tymczasem 

sylogizm podany przez Hegendorfera nie zawiera wykluczających się 

wzajemnie sądów, wiara bowiem daje tylko początek usprawiedliwieniu. Do 

pełnego usprawiedliwienia potrzebne jest jeszcze spełnienie innych warunków: 

żalu, spowiedzi, zadośćuczynienia. Hegendorfer nie przyjął jednak nauki 

Grzegorza z Szamotuł, tkwiąc nadal w poglądach przyjętych od Lutra.  

W czasie największego rozwoju A. L. wykładali tam m.in.: Tomasz 

Bedermann, Jan ze Stobnicy, Jan Kruczek z Inowrocławia, Walenty Wróbel, 

Paweł Sarbin, Gabriel z Szadka (teologia); Mateusz z Szamotuł, Jakub 

Skrzetuski, Andrzej Dąbrowski (prawo); Erazm z Krakowa, Krzysztof 

Hegendorfer, Antoni Feliks Gall, Stefan Micanus, Mikołaj z Bodzęcina, 

Wojciech Albinus. 

Poziom wykładanych nauk w A. L. był wysoki, zaś imię uczelni 

rozsławiali m.in. dwaj wychowankowie: znakomity poeta K. Janicki i 

najsławniejszy lekarz Polski z okresu odrodzenia J. Struś. Uczęszczał do niej 

także najpewniej S. Staszic. 

KRYZYS AKADEMII. W wyniku zakwestionowania przez bpa B. 

Izbieńskiego praw kapituły do sprawowania opieki nad uczelnią oraz przejęcia 

zarządu jej majątku i doprowadzenia w wyniku nieumiejętnej gospodarki do 

utraty dóbr stawiszyńskich, od poł. XVI w. A. L. przeżywała kryzys. Jej mury 

opuszczali zarówno wybitni uczeni (m.in. B. Herbest, Grzegorz z Sambora), 

jak i studenci. Nieudanej próby przywrócenia świetności A. L. podjął się w 

1564 bp A. Konarski, chcąc wykorzystać A. L. jako uczelnię seminaryjną i 

ufundować przy niej alumnat dla kleryków. Jednak sprzeciw opatów diecezji, 

których Konarski zobowiązał do dotacji na rzecz uczelni oraz znaczne 

zniszczenie jej gmachu sprawiły, że odstąpił od tego zamiaru na rzecz 

wspierania powstałego w 1571 kolegium jezuickiego, którego pierwszym 

rektorem został J. Wujek, słynny tłumacz Pisma Świętego na język pol. 

Kolegium stało się wkrótce jedną z najświetniejszych pol. uczelni z trzema 

Wydziałami: Nauk Humanistycznych, Filozofii i Teologii, na których 

studiowało ok. 1500 studentów.  
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Wznowienie działalności A. L. nastąpiło w 1613 dzięki staraniom 

kapituły katedralnej oraz bpowi wrocławskiemu J. Rozdrażewskiemu, który 

zapisał fundusze na jej remont i utrzymanie. W 1619 uczelnia otrzymała nowy 

statut, w myśl którego pozostawała, zgodnie z życzeniem jej fundatora, pod 

zarządem kapituły i biskupa. Decyzją jej odnowiciela została związana z 

Akademią Krakowską, pod której wpływami pozostawała do końca 

działalności, stając się faktycznie jedną z jej tzw. kolonii. W tym czasie 

wykładali m.in.: P. Krosmer, S. Pudłowski, S. Różycki, B. Groblicki, M. 

Załaszowski, J. Tomaszewicz, J. Gniadkiewicz, W. Robertson, S. Wosiński 

oraz ostatni rektor A. L. – F. Minocki. 

A. L. przestała istnieć w 1780, kiedy po przejęciu przez KEN i 

połączeniu z Akademią Wielkopolską (dawnym kolegium jezuickim) 

utworzono Szkołę Wydziałową Poznańską. Po likwidacji uczelni w jej dawnej 

siedzibie umieszczono bibliotekę kapitulną i seminarium duchowne. Od 1926 

mieści się w niej Archiwum i Muzeum Archidiecezjalne. 

 

 W. Pniewski, Akademia Poznańska. Szkic historyczny, Pz 1919; K. 

Mazurkiewicz, Początki A. L. w Poznaniu (1519–1535). Przyczynek do dziejów 

rozwoju nauk humanistycznych w Polsce, Pz 1921; tenże, Benedykt Herbest, Pz 

1925; tenże, A. L. w Poznaniu, Wiadomości dla Duchowieństwa 13 (1926) nr 

7–9, 11–23; S. Łempicki, Biskupi polskiego renesansu, Lw 1938, 26; M. 

Banaszak, Starania biskupa Kościeleckiego o Seminarium Duchowne w 

Poznaniu, Miesięcznik Kościelny Archidiecezji Poznańskiej 15 (1964), 107–

112; J. Nowacki, Dzieje archidiecezji poznańskiej, II, Pz 1964; M. Banaszak, 

Geneza seminariów duchownych w Polsce, CT 37 (1967) z. 3, 123–136; A. 

Weiss, EK I 215–216; I. Chrzanowski, Historia literatury niepodległej Polski 

(965–1795), Wwa 198313, 79, 738; J. Bardach, B. Leśnodorski, M. Pietrzak, 

Historia ustroju i prawa polskiego, Wwa 1993, 19942, 238; Akademia 

Lubrańskiego, BritPol I 188; Akademia Lubrańskiego, w: Jan Lubrański i jego 

dzieło, Pz 1999, 141–323 (zawiera m.in. D. Żołądź-Strzelczyk, Academia 

Lubransciana (1519–1780). Dzieje szkoły od powstania do czasów Komisji 

Edukacji Narodowej, 141–151; J. Wesołowski, Krakowscy profesorowie A. L., 

299–323); A. Kamieński, Lubrański Jan, BritPol XXIV 48; J. Skuratowicz, A. 

http://pl.wikipedia.org/wiki/Wroc%C5%82aw
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L. Pomnik wielkopolskiej kultury i nauki, Pz 2007; Od A. L. do Wydziału 

Teologicznego im. Adama Mickiewicza. Tradycja wyższych studiów 

teologicznych w Poznaniu, Pz 2009.  

 

Aneta Maślach 


