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Religia w zyciu publicznym i jej obraz w literaturze
przetlomu XIX i XX wieku. Wybrane przykiady

Religion in public life and its picture in literature
at the turn of the 19th and 20th centuries. Selected cases

Abstract. When creating literature at the turn of the 19th and 20th centuries, Polish
modernist writers did not focus solely on its aesthetic dimension. They also attempted
to consider philosophical and religious issues in their texts. They were also interested in
the place of religion in social life. Therefore, the aim of this article is to present selected
thoughts of Tadeusz Micinski and Jerzy Hulewicz on the place of Christianity in the pub-
lic life of Poland, which was reviving after years of partition. It is worth remembering that
the religious inquiries of the aforementioned authors were not of an orthodox Christian
nature.
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mawiajac fenomen metafizycznych potencji poezji Mtodej Polski, Wtady-
staw Strozewski szczegdlng uwage zwraca na jej wizyjnos¢. Filozof pisze:

Jest to istotnie widzenie, wizja — nie dyskurs. A réwnoczesnie jest to widze-
nie angazujace nie tyle rozum, co serce. Emocjonalna wrazliwo$¢ towarzyszy
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poznaniu, ktdre nie moze — wobec tego — zachowac obojetnej postawy chlod-
nego obserwatora. Totez nie dziw, ze sprawa wysuwajaca si¢ na czolo jest
tajemnica cierpienia, a idac glebiej — genezy istniejacego w $wiecie zta. (Stro-
zewski, 1995, s. 92)

Zdaniem mysliciela jest wigc to proba emocjonalnego zmierzenia si¢
z odwiecznym problemem czlowieka, czyli niesprawiedliwoscia, ktora wy-
nika ze swoistego napi¢tnowania ludzkiej egzystencji przez cierpienie, zto.
Jednocze$nie Strézewski uwypukla fakt fundamentalnej réznicy pomiedzy
poetyckim i filozoficznym podej$ciem do metafizycznych tajemnic rzeczy-
wistosci. Nie znaczy to jednak, ze ktora$ z tych drég poznania natury bytu
szczegdlnie dowartosciowuje lub deprecjonuje. Dochodzi zatem do wniosku,
ze obie wspomniane aktywnosci ludzkiego ducha sa w pelni uprawomocnione.
Jeszcze dalej w swoich przemysleniach zmierza Maria Podraza-Kwiatkowska,
sugerujac, ze poezja, literatura w ogdle charakteryzuje si¢ réwniez tendencja
do pewnego rodzaju zawtaszczania tej czgsci rzeczywistosci kulturowej, ktora
tradycyjnie zajeta byla/jest przez religie i filozofig. Badaczka stwierdza:

Zbliza si¢ — pozostawiajac sobie jednak o wiele wigkszg swobode wypowiedzi —
do filozofii (zwlaszcza do metafizyki) i do religii. Probuje odpowiedzie¢ na
zasadnicze pytania gnebigce ludzkos¢: o tajemnice egzystencji, zagadke bytu,
istnienie po $mierci, o Absolut, 0 Boga, o dusze; dreczy ja problem wieczno$ci
i nie$miertelnosci. Ociera sie taka literatura o to, co tajemnicze, nienazwane,
niewyrazalne. (Podraza-Kwiatkowska, 2001, s. 319)

Z cytowanych stéw nie wynika oczywiscie, ze owe metafizyczne poszu-
kiwania poezji, literatury stanowig jaka$ forme nieuprawnionej uzurpacji na
teren filozofii lub religii. Sq one raczej postrzegane jako proba alternatywnego
spojrzenia na najbardziej podstawowe, czlowiecze pytania egzystencjalne. (Jocz,
2010, s. 73-80; 2011, s. 105-112; 2014, s. 17-25). Chcac doprecyzowac istote
tego alternatywnego spojrzenia, Podraza-Kwiatkowska wspomina o wigkszej
swobodzie wypowiedzi, ktéra odrdznia literature od filozofii. Dazac do lepszego
uzasadnienia tego rodzaju postawy poznawczej, warto réwniez odwota¢ si¢ do
zaproponowanych przez Brunona Schulza (1892-1942) rozréznien pomiedzy
poezja i wiedza (nauka, filozofiag). W swojej Mityzacji rzeczywistosci glosil:

Ale i wiedza nie jest niczym innym, jak budowaniem mitu o $wiecie, gdyz mit
lezy juz w samych elementach i poza mit nie mozemy w ogdle wyjs¢. Poezja
dochodzi do sensu $wiata anticipando, dedukcyjnie, na podstawie wielkich
i $miatych skrotéw i przyblizen. Wiedza dazy do tego samego indukcyjnie,
metodycznie, uwzgledniajgc caly material doswiadczenia. W gruncie rzeczy
ijedna, i druga zdazaja do tego samego. (Schulz, 1989, s. 367)
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Najciekawsze w prezentowanych rozwazaniach jest zalozenie, z ktérego
wynika, ze za sprawa poezji, literatury mozna uzyska¢ wiedze praktycznie
tozsama z osiagnieciami nauki, filozofii. Oczywiscie Schulzowi nie chodzi
o wiedzg technicznie lub biologicznie szczegdtows, ale o pewien rodzaj najbar-
dziej fundamentalnego opisania natury rzeczywistosci, ktory okresla mianem
~regeneracji pierwotnych mitéw” (Schulz, 1989, s. 366).

Chcac zweryfikowaé przemyslenia sygnalizujace istnienie gltebokich zwigz-
kow pomiedzy poezja, literaturg oraz filozofig i religig, warto odwotac si¢ do
konkretnych fragmentéw utworéw niektdérych poetéw/pisarzy, ktdrzy tworzyli
na przetomie XIX i XX wieku, czyli w okresie Mlodej Polski lub moderni-
zmu. Celem niniejszych rozwazan bedzie przede wszystkim prdba takiego
przyblizenia fenomenu ich metafizycznych poszukiwan, ktéry wyrazil si¢
w konkretnych projektach obecnosci religii w zyciu publicznym odradzajacej
sie z niewoli zaboréw Polski. Chodzi oczywiscie o oméwienie wybranych
elementéw dorobku dwoch szczegdlnych reprezentantéw tego okresu, czyli
Tadeusza Micinskiego (1873-1918) i Jerzego Hulewicza (1886-1941).

Piszac swojego Xiedza Fausta, Tadeusz Micinski probowal nie tylko na nowo
przemysle¢ fundamenty chrzescijanskiej duchowosci, ale staral si¢ réwniez
raz jeszcze zdefiniowa¢ miejsce religii i religijnosci w oczekiwanej, juz wolnej
Polsce. Chcial zeby byta ona czgscia szerszego, europejskiego ruchu odradza-
jacej sie metafizyki. Definiujac nature pewnego rodzaju punktu wyjscia dla
owych przemian, pisarz wyrazil ja nastepujacymi stowami:

[...] posiadszy w sposéb rozlegly i mozliwie gleboki wiedze zachodnia,
doznalismy przeswiadczenia, iz poza zyciem ludzkim kryje sie $wiat mato
lub wcale niedostepny naszej swiadomosci. Okultyzm, teozofja, spirytyzm,
a przedewszystkim religje na swoj sposob starajg sie ten $wiat udostepnic.
Znaczenie jego jest niezaprzeczone wbrew mniemaniu pozytywistow: stamtad
czerpiemy nasze porywy najszlachetniejsze, tam zmierza ewolucja ludzkosci,
tam w tym ,,Ponad” kryje sie sfera owego raju, ktory na ziemi konczy sie tylko
nuda, zwatpieniem lub przesytem. (Micinski, 1913, s. 112)

Rozwazajac przywotane sformulowania, czytelnik powinien zwrdci¢ uwage
przede wszystkim na mocno wyartykulowana przez Micinskiego postawe an-
typozytywistyczng. Twoérca bardzo jednoznacznie krytykuje pozytywistyczny
redukcjonizm i jednoznacznie stwierdza, ze fenomenu ludzkiej egzystencji
nie wolno sprowadza¢ jedynie do jej materialnego wymiaru. Zdaje jednak
sobie sprawe z tego, ze zyjacemu w fizycznej rzeczywistosci cztowiekowi jest
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nieslychanie trudno éw materialny wymiar przekroczy¢. Dzieje si¢ tak
dlatego, ze dotarcie do wspomnianego duchowego ,Ponad” wymyka si¢
wszelkim ludzkim, zmyslowym potencjom. A zatem autor Niedokonanego
odwoluje si¢ do réznych tradycji religijnych i warto w tym miejscu zauwazy¢,
ze nie jest to jedynie ortodoksyjnie rozumiane chrzescijanstwo. Odrdéznia
jednak postawe religijng od neognostycznej teozofii lub duchowych nowinek
z obszaru okultyzmu i spirytyzmu, ktére zyskiwaly sobie popularnos¢ na poczatku
XX wieku (Hausnerowa, 1918, s. 103-108; Schuré, 1919, 113-115; Row, 1920,
s. 103-104; Schuré, 1998). Nie wacha si¢ jednak przed sformutowaniem nie-
stychanie surowej oceny dotyczacej miejsca tradycyjnego rzymskiego katoli-
cyzmu w $wiadomosci wspoélczesnego mu Europejczyka-Polaka. Wypowiada
ja Imogiena, bohaterka omawianej powiesci i stwierdza m.in.:

Koscidt oficjalny dla inteligencji by¢ moze za predko skonczyt sie, ale juz sie
skonczyl. Ale czy skonczyt si¢ Chrystus i dzieje swigtosci? Zapewne, fatwo
nad legiendg z Nazaretu i §wigtemi przechodzg ttumy oswiecone. Pobozny
ignorant wyda ze swej strony ad usum bezmy$lnosci ksigzeczki petne horren-
dalnych bredni. Lecz zycie religijne jest nietylko potrzeba dzikiego cztowieka
z puszczy - jest tez kopula przemyslen najtezszych. (Micinski, 1913, s. 243)

W cytowanych rozwazaniach na plan pierwszy wysuwa si¢ zatem napiecie
pomiedzy religijnoscia masowq oraz religijnoscig elitarng. Jest ono oczywiscie
znane chrzescijanstwu od wiekéw. Pisat o nim juz Klemens z Aleksandrii
(ok. 150 —ok. 212), ktéry poszukiwal gnostycznego chrzescijanstwa, ale staral
sie nie deprecjonowac drogi odwotujacej sie do autorytetu wiary (Klemens
Aleksandryjski, 1994, T. 1, s. 135-141; s. 145-150; s. 373; T.2, s. 147-152).
Tymczasem Micinski za posrednictwem swojej bohaterki bardzo wyraziscie
glosi, ze ten pierwszy rodzaj realizacji potrzeby zwigzku czlowieka z Bogiem
zwyczajnie trywializuje religie. Tak bardzo czeste wsrod ludzi antropomor-
ficzne postrzeganie Absolutu w naturalny sposéb upraszcza jego metafizyczny
wymiar. Natomiast drugi rodzaj religijnosci stanowi probe odwaznego zmie-
rzenia sie ludzkiej jednostki z odwieczng tajemnica. Z tego wlasnie powodu
Imogiena, w taki oto sposob charakteryzuje zrodla wlasnej religii:

Czerpie ja z oceanu mistycznego, wchtaniajac zamiast dogmatéw najwyzsza
adoracje dla Mocy duchowych, zas w przyrodzie jej centauryczng moc. Ale
jest miedzy mng a Toba réznica zasadnicza i wybacz, Ze to powiem: ty jestes
nie czfowiek pierwotny, ale mieszczanin rewolucjonizujacy. Szukasz twardych
okreslen; z eteru religijnego chcesz mie¢ bryly piramidalne lub stozkowate.
Jestes katolikiem umystowosci, ktory sie zgubil w pojeciach i nie przez poje-
cia, ale przez objawienie Zycia - musi by¢ odzyskany dla nowego Kosciota.
(Miciniski, 1913, s. 242)
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Rozmawiajac ze swoim interlokutorem, aresztowanym przez wiladze ro-
syjskie rewolucjonista, Imogiena nie méwi nic o koniecznosci przebudowy
zastanej religijnosci, czyli wydaje sie akceptowac cytowane wczesniej stowa o jej
duchowym wyczerpaniu. Zwraca jednak uwage na potrzebe budowy nowego
Kosciota. Jego fundamentem powinno sta¢ si¢ doswiadczenie mistyczne, ktore
jej zdaniem realnie taczy ludzka egzystencje z doswiadczeniem istnienia Ab-
solutu. Echem mocy i $wigtosci Boga wydaje si¢ jej rowniez potega przyrody,
ktora cztowiek przez cale wieki staral sie ujarzmi¢. Wtracajac w ten sposéb do
wypowiedzi apoteoze ,,centaurycznej mocy” natury — Boga, Imogiena nie robi
tego przypadkowo. Staje si¢ ona fragmentem polemiki prowadzonej z proba
racjonalizacji religii — chrze$cijanistwa, ktéra podejmuje jej rozméwca — Piotr.
Autentycznego doswiadczenia mistycznego, religijnego nie mozna zatem
wyrazi¢ poprzez formuly filozoficzne lub matematyczne. Postawa Piotra,
czyli owe ,,bryly piramidalne” jest wedlug Imogieny przejawem tendencji do
ponownej dogmatyzacji doswiadczenia religijnego, ale juz w nowoczesnym,
naukowym wydaniu. Takiej postawie duchowo-naukowej dziewczyna stara si¢
gwaltownie przeciwstawi¢. Jednocze$nie dazy do utrzymania pewnego rodzaju
réwnowagi pomiedzy tendencja do zasadniczej rewizji, a nawet odrzucenia
chrzescijanskiej dogmatyki, i przekonaniem o restytuujacej sile duchowosci.
W ten sposdb uzupelnia prezentowana juz apoteoze doswiadczenia mistycz-
nego. Gléwnym przedmiotem jej zainteresowan jest oczywiscie konstrukcja
owego fundamentu nowego Kosciola. Ten rodzaj religijnych poszukiwan
znakomicie przybliza ponizszy fragment zaczerpniety z Xiedza Fausta:

Nie mozna budowa¢ dzielnicy nowej, nie burzac starych ulic i ropigcych si¢
kamienic. Ale w dziedzinie duchowej wystarczy wznies¢ jedno $wiatetko,
jeden punkt przyciagajacy, aby nastapilo stopniowe rozjarzenie calego wne-
trza. Nie ja bede umniejszala warto$¢ krytyki i znaczenie rozumu! [...] Ale
musimy sie porozumie¢, o co nareszcie ma by¢ ten bdj narodow? Wzgardzi¢
musimy krytyka pseudo-naukowsq [...]. (Micinski, 1913, s. 245)

Z cytowanych stow wynika, ze Imogiena jest gotowa na odrzucenie znacznej
czesci dotychczasowej chrzescijanskiej tradycji religijnej. Z dalszej czesci utwo-
ru wynika, ze chodzi jej przede wszystkim o wielowiekowe spory teologiczne,
ktore ostatecznie w zaden sposdb nie wyjasnity fenomenu obecnej w czlowieku
potrzeby relacji z Bogiem (Micinski, 1913, s. 243). Jednocze$nie przeciwstawia
sie swoistej pysze ludzkiej racjonalnosci, ktoérg nazywa ,,krytyka pseudonau-
kowg”, poniewaz neguje realnos¢ duchowego poznania rzeczywistosci trans-
cendentnej — Boga. Reprezentowane przez nig poglady wspolgralyby w tym
miejscu z rozwazaniami Mikolaja Bierdiajewa (1874-1948), ktory pisal m.in.:
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Najwieksi filozofowie, zaréwno chrzescijanscy, jak i poganscy, ci, dla ktérych
filozofia byla $wieta, uznawali istnienie wyzszego, boskiego rozumu - Logosu,
w ktérym podmiot i przedmiot sg tozsame, i odkrywali dzialanie Logosu
w czlowieku. (Bierdiajew, 1995, s. 37)

Rosyjskiemu filozofowi chodzito o wskazanie tego, ze $wiadomo$¢ istnie-
nia rzeczywistosci transcendentnej nie wynika z uczestnictwa w konkretnej
formie religijnosci. Roznice i swoistosci religijne, rézne sposoby kultu maja
jeden element wspdlny, czyli che¢ duchowego zblizenia si¢ do owego Logosu.
Podobnie jest tez w przypadku postawy Imogieny, ktéra ogromna wage przy-
wigzuje do indywidualnej duchowej aktywnosci kazdego cztowieka. Szczegolng
forme tej aktywnosci definiuje nastepujacymi stowami: ,,Czlowiek w Mszy
uzyskal nietylko symbol odrodzenia, ale istotny Most w zaswiaty” (Micinski,
1913, 5. 242-243).

A zatem po rewolucyjnych rozwazaniach na temat budowy nowego
Kosciola pojawia sie bardzo ortodoksyjne dowartosciowanie liturgii mszy $w.
Jednoczesnie Imogiena stara sie ukaza¢ miejsce nauki i racjonalnosci w jej rozu-
mieniu nowego Kosciola. Stuza temu m.in. przemyslenia na temat biologicz-
nego fenomenu powstawania gatunkow:

Teorja pochodzenia organizmdéw nabiera coraz wiecej transcedentalnosci,
wchodzi w sfery metazjawisk tj. zjawisk nieuchwytnych dla doswiadczenia.
Zeby wyliczy¢ tylko pare nazwisk, wspomne Fechnera, Wundta, Driescha,
Bergsona, ktdrzy z postepem wiedzy musieli przyja¢ intuicyjna celowos¢
w naturze; nie moze ona by¢ $cisle dowiedziona, jak teza fizyczna, ale bez niej
niepodobna wyrozumie¢ zycia, ktdre tworzy sie wciaz improwizacyjnie z gle-
bin, zaledwo w cz¢$ci dostepnych naszym badaniom. (Micinski, 1913, s. 249)

Wezytujac si¢ w przywolany fragment Xiedza Fausta, warto zwrdci¢ uwage
na kontrowersyjny naukowo pomyst uduchowienia procesu ewolucji. Imogiena
sugeruje, ze nie mozna jego witalnej inwencji oraz sily sprowadzi¢ tylko do
wymiaru $cisle fizycznego. Stara si¢ wiec swoisty sposdb pogodzi¢ dociekania
przywolywanych naukowcéw i myslicieli ze stynnym teleologizmem Arystotelesa
(384-322). Uwaza, ze wszystkie organizmy zywe maja swoje $cisle okreslone
miejsce w rzeczywistosci przyrodniczej i tworza celowosciowo powigzang
jednos¢, ktorej nie mozna wyjasni¢ dzielem przypadku. Zdaje sobie jednak
sprawe z tego, ze jej przeswiadczenie wymyka si¢ regutom intersubiektywnej
sprawdzalnosci i komunikowalnosci. Smiato jednak wystepuje przeciwko po-
zytywistycznemu redukcjonizmowi. Rodzi si¢ jednak pytanie o jakos¢ recepcji
tego ekskluzywnego programu duchowo-religijnego w spoteczenstwie polskim.
Chcac przyblizy¢ te kwestie Piotrowi, Imogiena w taki sposob omawia swoja
prace na rzecz krzewienia idei duchowego odrodzenia w parafii ksigdza Fausta:
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Zdaje sie, ze ty jednak naprawde nie znasz Polski obecnej i podnosisz, jak
inni, zagadnienia zewnetrzne: jak polepszy¢ byt polityczny? [...] ale nie
uéwiadamiasz dotad ewolucyjno-moralnej Swigtyni. Zaiste Swiatynia tylko
moze nas uratowac¢. Bo wszelki wysitek, praca, bohaterstwo, ida za gtosem
Swigtyni. [...] Lud nasz opiera si¢ na Wierze. Trzeba te Wiare zrobi¢ $wia-
tlem, trzeba ja polaczy¢ z praca przy ziemi. Zakladaja sie w Kroélestwie szkoly
rolnicze, zalozyli i tu wloscianie fabryki, kasy, szkoly. Ksigdz Faust tworzy, ja
mu pomagam. [...] W miescie poznatam si¢ dokladnie z nedzg robotnicza.
Wiec nie dziw sie, ze serce moje rzucitam w te otchtan sprawy ludowej |[...]
wchodzitam w poddasza i sutereny, uczac sie u Marksa, Sorela i Georgea
teorji ekonomicznych ale u Siéstr Milosierdzia mocy sprawiania cudéw.
(Micinski, 1913, s. 259)

Z przywolanych przemyslen wynika, ze ksiagdz Faust i wspierajaca go Imo-
giena organicznie faczg mozliwo$¢ przemian spotecznych w Polsce (poprawa
sytuacji ekonomicznej klas wykluczonych) ze swoistym uduchowieniem,
sakralizacja tego procesu. Dlatego tak duza wage przywiazuja do widomego
znaku, ktérym jest owo omawiane juz pojecie nowego Kosciola, czyli Swigtyni
wspierajacej metafizyczng moca odradzajace sie, reformujace spotecznosci
,wlo$cianiskie”, robotnicze i wreszcie calg Polske. Ten wplyw Swigtyni jako
duchowego katalizatora inicjujacego wszelkie zmiany spofeczne wydaje si¢
wspolgrac¢ z propagowang juz przez Hegla (1770-1831) ideg religii publicznej,
ktorej ,,skutkiem jest przede wszystkim uwznio$lenie, uszlachetnienie ducha
narodu [...]” (Hegel, 1999, s. 7-8).

W podobnym tonie wypowiada si¢ Imogiena, ktérej zdaniem ludowa
wiara powinna sta¢ si¢ stabilnym punktem wyjscia do duchowego, mistycz-
nego odrodzenia Polakéw oraz zagwarantowa¢ wytrwalo$¢ w realizowaniu
przemian spotecznych. Dlatego wlasnie dziewczyna méwi o wsparciu teorii
ekonomicznych przez duchows site religii.

Zaglebiajac si¢ w dalszy ciag Xiedza Fausta, uwazny czytelnik zauwazy,
ze pisarz staral si¢ rowniez literacko zilustrowac efekty religijno-spolecznej
pracy swoich bohateréw. Uczestniczac w liturgii mszy §w. sprawowanej przez
Fausta, Piotr ze zdumieniem przystuchuje si¢ komentarzom uczestniczacych
w niej ,wloscian™

Piotrowi pomagat szept ludu; nawet proéci wloscianie doskonale juz orjento-
wali sie w tej symbolice, rozmawiali o wolnosci zycia, famigcej si¢ z bezwladem
materji. Wodospad, dzielac si¢ na dwa prady, przedstawia formy nieorga-
niczne, opadanie energii — katodos, zejscie do Hadesu; 6w za$ potok prawy,
idacy przeciw tamtemu - zycie form organicznych. Wszak zycie jest dzwiga-
niem si¢ wzwyz wbrew prawom materji [...]. Réznice te sprawia emanacja mocy
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absolutnych, ktére ida [...] przedewszystkim z bezbrzezy Boga, ktéry obejmuje
tworczos¢ zycia w ciaglym, nieustajacym: Stan sie! (Micinski, 1913, s. 299)

Z toku powiesciowej narracji czytelnik dowiaduje si¢, Ze uczestnicy liturgii
rozprawiajg na temat skomplikowanej symboliki witrazu, ktéry zdobi kosciot
ksigedza Fausta. Okazalo sig, Ze mieszkancy okolicznych wsi potrafia swobod-
nie postugiwac si¢ wiedza na temat metafizycznych zawilosci wspomnianego
dziela sztuki witrazowej. Ich poziom filozoficznego wyksztalcenia ewidentnie
szokuje rewolucjoniste. Z prowadzonych rozméw wynika jednoczesnie, ze
ich zachowanie nie ma charakteru pozerstwa na uzytek niezapowiedzianego
goscia, ale jest $mialg manifestacja zyciowych pogladéw. Zgodnie z zasada-
mi gloszonymi przez Imogiene¢ i Fausta owi ,,zwykli wlo$cianie” realizuja
w zyciowej praktyce idee zjednoczenia doswiadczenia duchowego, religijnego
z profanum codzienno$ci. Majg $wiadomos¢, ze owa zyciowa codzienno$é
jest jednoczesnie metafizycznym ,dzwiganiem sie¢ wzwyz wbrew prawom
materji” Dostrzegaja rowniez, ze calg dostepng im rzeczywisto$¢ przenika
stworcza moc Boga.

Pragnac przyblizy¢ istote metafizycznych poszukiwan Jerzego Hulewicza,
warto rozpoczaé od wizyjnego utworu Chér choréw, ktéry przybrat forme
dialogu Ducha uwigzionego i Ducha Wolnego. To wiasnie tutaj mozna prze-
czyta¢ nastepujaca wypowiedz Ducha uwiezionego:

Wiescites, Boze! ale kto stuchal tworczych duchéw objawienia? kto w nich
Ciebie widzial, styszal, czul? Nie widzialem Cie, nie stuchatem, nie czulem,
przeto objawienia nie pojatem, ize mieszkanie Twoje we mnie jest; zawsze tez
przektadalem je kedy$ poza siebie, [...] przeto przystep miata falszywa nauka,
ktora byla przydatna $wiatu na jeden ciata zywot. (Hulewicz, 1919, s. 53)

Wezytujac sie w przywolane stowa, nie sposdb poming¢ milczeniem swo-
istego metafizycznego powinowactwa z duchowymi fundamentami Genezis
z Ducha Juliusza Stowackiego. Chodzi oczywiscie o zwigzek Boga z ,,twor-
czymi duchami objawienia’, ktére reprezentuja wole Absolutu w $wiecie ma-
terialnym. Warto w tym miejscu przypomnie¢, ze Stanistaw Przybyszewski
(1868-1927) uznat 6w poemat polskiego romantyka za podstawowy metafi-
zyczny przewodnik dla calej literatury i duchowosci w Mlodej Polsce. Pisal
o tym obszernie w artykule Ekspresjonizm — Stowacki i ,,Genezis z Ducha”, ktory
opublikowal w wydawanym w Poznaniu Zdroju (1917-1922), czyli pierw-
szym czasopi$mie literacko-filozoficznym (Kosidowski, 1931; Ratajczak,1967,
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s. 83-128), wydawanym w odradzajacej si¢ Rzeczpospolitej (Przybyszewski,
1918, 1, 5-7; 2, 36-39; 3, 66-68; 4, 99-101; 5, 132-134; 6, 164-169). Kolejnym
waznym elementem, na ktéry wypada zwrdci¢ uwage podczas lektury Chéru
choréw, jest przekonanie Hulewicza gloszace, ze cztowiek podlega procesowi
reinkarnacji. Te manifestacje religijnego synkretyzmu pisarz zawdziecza po-
pularnym wdwczas neognostycznej teozofii i antropozofii, ktére na polskim
gruncie propagowala m.in. Stanistawa Hausnerowa. (Hausnerowa, 1918,
s. 103-108; Prokopiuk, 1999, s. 89-233; Prokopiuk, 2000, s. 107-137) Jednakze
jeszcze ciekawsze zagadnienia mozna odnalez¢ w kolejnej wypowiedzi Ducha
uwiezionego z Choéru chérow:

Weielites sie, Duchu Wolny, izby przez ofiare da¢ swiadectwo Prawdzie. Wcie-
litem sie i ja, izby przez ofiare doj$¢ do Prawdy. Nie widziatem Ciebie przez
dlugie lata bytowania tego, albowiem obce mi bylo Prawo Twoje. Narzucono
mi prawo $wiata, ktére mi przystonilo Ciebie; wszelako szuka¢ jatem, a wtedy
bdl wstapil na ma dusze i wielka tesknota. [...] Odkad twarz moja zwrécilem
ku Tobie, ktory sie states Synem Czlowieczym, izby ofiarg da¢ swiadectwo
Prawdzie [...], odkad w sobie Ducha szuka¢ jagtem - znienawidzil mnie $wiat.
[...] Tak tedy wolny jestem od $wiata i ztud jego, a wolno$¢ moja wzmaga
$wiata nienawis¢ ku mnie, ize on wolny nie jest. (Hulewicz, 1919, s. 55)

Z przytoczonego ustepu tekstu wynika, ze Hulewicz dokonuje wlasnej
reinterpretacji tradycji chrzescijanskiej, i to wtasnie w duchu wspomnianego
juz synkretyzmu. Z pierwszego i drugiego fragmentu Chéru chéréw mozna
wywnioskowa¢ réwniez i to, ze jego metafizyczne poszukiwania sg dalekie
od chrzescijanskiej ortodoksji. Zbudowane s3 jednak na chrystologicznym
fundamencie. Z drugiej jednak strony pisarz zdecydowanie przeciwstawia
nauczanie - gnoz¢ — Chrystusa porzadkowi §wiata materialnego, ktéry zgod-
nie z ortodoksyjnym nauczaniem jest przeciez manifestacjg aktu stwérczego
chrzescijanskiego Boga. Odwolujac sie do tradycji gnostyckiej (Myszor, 1979;
Jonas, 1994; Jocz,1995; Prokopiuk, 1988; Quispel, 1988; Rousseau, 1988) Hu-
lewicz przedstawia Syna Czlowieczego jako przekaziciela prawdziwej wiedzy,
gnozy o naturze rzeczywistosci (Jocz, 2009, s. 159-196). Wynika z niej, ze 6w
Duch uwieziony byt bezgranicznie poddany porzadkowi §wiata materialnego,
a takze urokowi i powabom fizyczno$ci. Dowodem na to jest wypowiedz glow-
nego bohatera Choru chéréw, ktéry oswiadcza: ,,poki mlodzienca takomem
okiem na $wiat patrzatem.” (Hulewicz, 1919, s. 55) Okazalo si¢ jednak, ze owe
pragnienie zmystowego uzycia szczgsliwie nie zdominowalo swoiscie usypia-
jacej, ale jednocze$nie permanentnie obecnej checi dazenia do Prawdy. Warto
w tym momencie odwola¢ si¢ do wczesniej cytowanego fragmentu Choru ché-
réw, z ktérego mozna wyczyta¢, ze pomiedzy Bogiem Stwdrcg i czlowiekiem
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- Duchem uwigzionym istnieje nieomal quasi-substancjalna tozsamos¢. Te
gleboka taczno$¢ wyrazaja nastepujace stowa: ,,mieszkanie Twoje we mnie jest”

Z przywolanych rozwazan mozna zatem wywnioskowac, ze wedtug Hule-
wicza najdoskonalszy rodzaj spotkania cztowieka z Absolutem dokonuje si¢
w ludzkiej immanencji. W jaki zatem sposob powinna manifestowac sie (jesli
powinna) obecno$¢ rzeczywistosci sakralnej w sferze publicznej? Chcac odpo-
wiedzie¢ na tak sformulowane pytanie, nalezy siegna¢ do jego dramatu Kain,
ktory jest neognostyczng reinterpretacja jednego z archetypicznych przejawow
judeochrzescijaniskiej duchowosci, religijnoéci. Kreujac swoja literacka rze-
czywisto$¢, Hulewicz gtéwna 0§ sporu pomiedzy Kainem i Ablem organizuje
wokot ezoterycznego lub egzoterycznego charakteru ofiary skfadanej Bogu.
Dlatego Kain nature wlasnej relacji z Bogiem wyjasnia nastepujacymi stowami:

Rzekliscie - (po chwili): Ze modlitwy mej nie stysza uszy twoje, bracie Ablu,
ani uszy braci twoich, jako moje uszy slysza glosnie pacierze wasze, przeto
nie méw, ze modlitwy niemasz, gdy jest. (Hulewicz, 1920, s. 14)

W cytowanym fragmencie dramatu na plan pierwszy wybija si¢ postawa
Kaina, ktory nie chce publicznie oddawac czci Bogu i wspoélnie z innymi
czlonkami spolecznosci sktada¢ mu ofiar. Jednocze$nie bardzo jednoznacznie
przeciwstawia si¢ ich sugestiom, w ktérych glosza, ze jego hold nie zostat zlo-
zony Stworcy w sposob nalezyty, czyli w formie dopuszczonej mocg tradycji.
Prébuje domagac si¢ poszanowania dla wlasnych, ekskluzywnych manifestacji
religijnych. Twierdzi, ze jesli nawet modlitwa nie jest wypowiadana w prze-
strzeni publicznej, to wcale nie znaczy, iz nie zostala realnie wypowiedziana.
Kreujac posta¢ swojego Kaina, autor Chéru choréw idzie bardzo daleko
w nieortodoksyjnym postrzeganiu istoty religijnosci. Z akcji dramatu wynika
wprawdzie, ze Kain zaczyna nasladowac swojego brata i buduje dopuszczony
przez tradycje stos ofiarny, ale jednocze$nie wypowiada kwestie, ktora przeczy
podjetym dziataniom:

O! Swiatlo, co jasniejesz w dzien i w noc!

Cieniu Stonica!

Zycie Ziemi!

Ruchu Nieba!

Duchul!

Oto wola brata zawista nad duchem moim! oto po raz pierwszy bratu uchy-
lam czolo miast Tobie! Wielka szta moc z oblicza brata; moc utwierdzona
wszystkiem jego otoczeniem, wszystkg bracig — gdy ja sam jeden... Wielka
sita stow brata - jako ze ofiare jego czynia wszyscy bracia i czynili ojce.
(Hulewicz, 1920, s. 17)
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Rozmyslajac nad przytoczonym wyimkiem tekstu, uwaga czytelnika powin-
na przede wszystkim zwrocic sie w strone ekstatycznej pochwala mocy Ducha,
ktora legta u podstaw stworzonego $wiata. Dlatego tak niesamowicie kontrastuja
z nig kolejne sformutowania. Wygtaszajac je, Kain $wiadomie probuje ulec
wplywowi swojego brata Abla i podporzadkowac sie tradycyjnemu rytuatowi
oddawania czci Bogu. Wspomina m.in. o tym, ze w podobny sposéb zacho-
wywali juz ich przodkowie. A zatem w ich postepowaniu wypada upatrywac
wartosci publicznego, wspdlnego skladania holdu Absolutowi. Jednoczesnie
w pelni zdaje sobie sprawe z tego, ze tak istotna dla calej spotecznosci tradycja
zwyczajnie bladzi. Dlatego rozpaczliwie stwierdza, ze podporzadkowuje sie
woli brata i przeciwstawia Bogu. Z drugiej jednak strony zwraca si¢ z bezpo-
$rednig prosba do Boga o dyskredytacje dokonanej przez siebie ofiary. Jego
pragnienie wyrazaja ponizsze sformulowania:

Ofiare Ducha sam jeden czynig, jako sam jeden czynilem ja od poczatku.
Wszystka moc ziemi przeciw mnie jest i wszystka moc stworzenia Zywego
[...] - Zachwial si¢ w swej mocy duch mdj - Panie! Ty jeden umocnisz go,
gdy zechcesz. [...] Spraw, ze oczom ablowym nie objawi si¢ tajemnica mo-
jej ofiary, az gdy odrzuci ztote runa z duszy a naga wzniesie ku Tobie. [...]
Mocny Panie! spraw, ze znak Twdj nie umocni formy - jako chcg bracia, ale
umocni ducha ofiary - jako chce ja. Niech wiec ofiara ablowa uczyni znaki,
jako pragnie Abel, brat; od ducha mego zasi¢ niech oddalony bedzie wszelki
znak ziemi. (Hulewicz, 1920, s. 18-19)

Chcac w pelni odczyta¢ przywotany przekaz Kaina, nalezy zwrdcic¢ uwage
na duchowy wymiar ofiary, ktéra zawsze skladal Bogu. Jej ekskluzywnos¢
polegala zatem nie tylko na ezoterycznym charakterze, ale réwniez na prze-
ciwstawieniu si¢ usankcjonowanej przez tradycyjna religijnos¢ i autorytet jego
brata, Abla, materialnej egzemplifikacji ofiary. Z tego podniostego monologu
Kaina wynika wiec, ze zmaga si¢ on z odwiecznym ludzkim przywigzaniem
do materialno$ci i tendencja do swoistego uwiedniecia w zyciu doczesnym.
Wymiar metafizyczny tej tendencji uwidoczniony zostal przez Hulewicza
w Chorze chérow. Niestety okazuje sig, Ze owo pragnienie zasiedzenia w Zyciu
codziennym determinuje réwniez religijna obrzedowos¢. Jednakze Kain nie
pragnie jakiego$ gwaltownego, rewolucyjnego jej zburzenia i dlatego zwraca
sie do Boga z prosba o opieke nad ezoterycznym charakterem sprawowanej
ofiary. W swojej wypowiedzi podkresla, ze Abel musi dojrze¢ do zaakceptowa-
nia duchowego sposobu skladania ofiary Bogu, tzn. powinien ,,odrzuci¢ zlote
runa z duszy”. Jest to oczywiscie niestychanie czasochfonny proces, poniewaz
materialne manifestacje w obrzedowosci wynikajg z natury wszelkich bytow
stworzonych. Duchowo$¢ jest natomiast zawsze kwestig $wiadomego wyboru,
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a nie wynika z instynktownego odruchu. Nie chcac przyspiesza¢ wspomnia-
nego dojrzewania do duchowosci, Kain prosi Boga o wzmocnienie w Ablu
wrazenia, Ze jego materialny rytual oddawania czci Absolutowi jest stuszny.

Kreujac w Chdrze choréw ekskluzywistyczny model religijnosci depre-
cjonujacej rzeczywistos¢ materialng, Hulewicz stangl wobec problemu jej
spolecznej recepcji. Dlatego sprobowal opisa¢ w dramacie Kain proces dojrze-
wania ludzkiej spolecznosci do uwolnienia si¢ z niewoli oddawania czci Bogu
przede wszystkim w wymiarze materialnym. Modelujgc sposéb zachowania
Abla, dramaturg odkrywa, ze czlowiek jest niestychanie mocno przywigzany
do materialnej formy obrzedéw liturgicznych i dlatego proces odchodzenia
od jej wplywu bedzie mial wielowiekowy charakter.
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