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»-Na skrzydtach pokoju, w porannym wietrzyku...”
Tersteegen, Klopstock, mlody Holderlin:
poetyckie wizje ciszy

Streszczenie: Teologicznie wazny temat ciszy byl podejmowany réwniez
w poezji XVIII w. Trzej niemieccy poeci znajdujacy sie pod wpltywem
pietyzmu - Gerhard Tersteegen (1697-1769), Friedrich Gottlieb Klop-
stock (1724-1803) oraz Friedrich Hélderlin (1770-1843) realizujg go
na trzy rézne sposoby. Gerhard Tersteegen, w ujeciu ciszy najblizszy
teologii chrzedcijanskiej, korzysta z tradycji mistycznej, w ktorej cisza
zwigzana jest z kontemplacjg oraz stanowi warunek zjednoczenia duszy
z Bogiem. Takze dla F. G. Klopstocka pojecia ciszy i pokoju wyptywaja
z doswiadczenia religijnego, chociaz poeta uzywa ich réwniez w utwo-
rach o tematyce §wieckiej. Mlody E Hoélderlin ukazuje cisze jako alego-
ryczng posta¢ bdstwa. Laczac mysl platonska z tradycja chrzescijanska
dazy do stworzenia uniwersalnej, duchowej, ale nie religijnej wizji ciszy.

Stowa kluczowe: Holderlin, Klopstock, literatura niemiecka XVIII w.,
mistyka, pietyzm, Tersteegen.

Auf den Fliigeln der Ruh, in Morgenliiften,
Hell vom Thaue des Tags, der hoher lichelt,
Mit dem ewigen Friihling,

Kommst du den Himmel herab".

Witep

W wydanej w 1752 r. odzie An Cidli (Do Cidli) niemiecki poeta Friedrich Gott-
lieb Klopstock (1724-1803) opisuje pewne wzniosle uczucie: ,,na skrzydtach
pokoju”, posrod ,,wiecznej wiosny”, z powiewem porannej bryzy, w blasku swiat-
ta schodzi na ziemie zestana przez anioty milo$¢. Nastaje blogi czas (selige Zeit),
ktdry dla poety jest ,,zwiastunem najlepszych radosci” (Verkiindigerin der besten

' [E. G. Klopstock], Klopstocks Sdmmtliche Werke. Erster Band. Oden. Erster Band, Leipzig
1823, 5. 106. ,,Na skrzydlach pokoju, w porannym wietrzyku,/ Opromieniona rosg dnia, co jas-
niej usmiech wznosi,/ Z wieczng wiosna,/ Zstepujesz z nieba” (ttum. A.H.).
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Freuden). Do cierpien i ,wylania wielu lez” doprowadzita wczesniej nieodwza-
jemniona mito$¢. Odnalezienie prawdziwego uczucia okredla poeta jako ,czas
blogostawiony”. Okolicznosci nastania czasu mitosci przedstawia Klopstock
przy pomocy mitycznej symboliki: zstepujaca z nieba milo$¢ przypomina bo-
stwo, na jej nadnaturalne pochodzenie wskazuje symbolika $wiatlta. W ostatniej
strofie czytamy, Ze stgskniong dusze, ktora doznaje wzniostego uczucia, ogarnia
zachwyt, tak iz zatraca si¢ w sobie i zapomina o wszystkim. Wchodzi w stan
przypominajacy ekstaze, gltebokie religijne, niemal mistyczne uniesienie.

Mimo prostoty wiersza, zarowno w zakresie stownictwa jak i metryki oraz
tropow stylistycznych, z jego kontekstu nie wynika jednoznacznie, iz poeta
opisuje mitos¢ ziemska. Méwi o uniesieniu i zachwycie, ktére w utworze lite-
rackim czesto pojawiajg si¢ rowniez w kontekscie doznania duchowego. Gtéwny
przekaz wiersza koncentruje si¢ na tresciach o takim charakterze: stowa klu-
czowe — dusza, zachwyt, niebo, ,wieczna wiosna” pozwalajg rozumie¢ ziemska
milo$¢ jako dar niebios. W wielu wczesniejszych utworach siega Klopstock
po ten obraz: idealna milo$¢ pochodzi od Boga, zsylaja ja aniotowie, ktorzy
biorg czynny udzial w odnalezieniu przeznaczonych sobie dusz. Jej duchowe
znaczenie podkreslaja towarzyszace jej uczucia - schodzaca z nieba milos¢
przynosi pokdj i rados¢.

Z komentarzy wiersza An Cidli, w innych wydaniach noszacego tytul An Sie
[Do Niej], dowiadujemy sie, jakie okolicznosci towarzyszylty jego powstaniu:
poeta opisuje tesknote za wymarzong mitoscig, zachowujac w pamieci bolesne
doswiadczenia, rozczarowanie i odrzucenie. W uzytej w wierszu metaforyce
odnajdujemy pojecia teologiczne (dusza, niebo, ,wieczna wiosna’, ,,blogosta-
wiony czas’, pokdj), ktdre nadajg poetyckiemu wyznaniu cech doswiadczenia
duchowego. Pojecia pokoju i ciszy, ktérych Klopstock uzywa w wielu innych
utworach, s3 z calg pewnoscig pochodzenia religijnego. Przyjrzyjmy sie, jakie
mogly by¢ zrodla jego inspiracji.

1. Biblijne i mistyczne znaczenie ciszy, milczenia oraz pokoju

Znaczenie poje¢¢ pokoju i ciszy, do ktérych odwotywat si¢ Klopstock w cytowa-
nym wierszu, pierwotnie uksztaltowalo si¢ na gruncie religijnym. W Biblii ci-
sza byta uznawana za atrybut Boga. W Starym Testamencie sygnalizowata jego
blisko$¢, manifestujaca si¢ takze w odczuwalnym fagodnym powiewie wiatru
(1 Krl19,12). Réwniez Jezus nazywa siebie cichym (,,jestem cichy i pokorny ser-
cem’, Mt 11, 29)*. Nastanie ciszy w przyrodzie jest w Ewangelii efektem dziata-
nia Syna Bozego: na jego rozkaz ustajg gwaltowne fale, burza mija, wraz z cisza
przychodzi wewnetrzne ukojenie i pokéj (Mt 8,25; Mr 4,39, £k 8,24). ,,Cicho$¢
serca’ pochwala Pismo Swiete takze u cztowieka, to cnota (Mt 5,5), dlatego Pan

2 Cytaty z Pisma Swietego za: Biblia Tysigclecia. Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu,
Poznan — Warszawa 1971 (wyd. 2).
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»objawia swe tajemnice cichym” (rkp Syr 3,19), jej panowanie w duszy daje sity
pochodzace wprost z uzmystowienia sobie obecnosci Boga i zazylosci z nim
(,Dusza moja spoczywa tylko w Bogu”, Ps 62,2). W podobnym kontekscie byt
ukazywany w Starym i Nowym Testamencie pokdj — 6w stan ducha oznaczat
dzialanie taski lub zapowiadal zblizanie si¢ Boga.

Autorzy literatury duchowej upatruja w ciszy i pokoju widzialnych skutkéw
dzialania faski, uwazajg ja za warunek dobrej modlitwy lub okolicznos¢ towa-
rzyszaca mistycznemu zjednoczeniu duszy z Bogiem®.

Swoistg formg istnienia ciszy jest milczenie. W rozumieniu religijnym
jest ono pokorng postawa modlitewng, nastawionym na stuchanie dialogiem
ze Stworca. Milczenie to takze bezstowne wyrazenie bezradnosci ludzkiej
mowy wobec niepoznawalnego do konca Boga. Te mys$l chetnie podejmuje
teologia negatywna, wielokrotnie powracaja do niej mistycy. Thomas Merton
przypomina poglad Pseudo-Dionizego Areopagity, iz Boga poznaje si¢ poza
pojeciami, przez ,niepoznawanie” Go, ,w ciemnosci poza pojeciami’, kontem-
pluje przez zapomnienie, w milczeniu*.

Zrbdet przekonania o niedoskonatosci ludzkiej mowy wobec Absolutu szu-
ka¢ trzeba jednak znacznie wcze$niej, w filozofii przedsokratejskiej. Juz Par-
menides krytycznie odnosit si¢ do uzywanych przez ,$miertelnikow” nazw
pustych (ondmata), gdyz cechowala je skoniczonos¢, niepewnosé, wieloznacz-
nos¢, a to, co skonczone i uwarunkowane, nie moze wyrazi¢ niczego, co dotyczy
nieskonczonej i niczym nie uwarunkowanej istoty bostwa’.

Z drugiej strony stowo w teologii chrzescijanskiej zyskuje wartos¢ ontolo-
giczng. W Starym Testamencie Stowo Boga posiada moc stworczg, stwarzanie
$wiata odbywa si¢ w akcie mowy. W Nowym Testamencie Logos przemawia
przez Chrystusa (J 1,1), Logos staje si¢ ciatem (J 1,41). Mimo to, a moze wlasnie
dlatego Stowo Boga i ludzka mowa nie mogg by¢ sobie réwne, s3 wobec siebie
nieprzystawalne. Probujac potaczy¢ kwestie niedoskonatosci mowy z czcig na-
lezng Stowu Stwdrcy §w. Augustyn wyrdznia stowo wewnetrzne, poprzedza-
jace dzwiekowa realizacje (verbum ante omnem sonum, ante omnem cogita-
tionem soni), stowo, ktére nie przynalezy do zadnego jezyka (verbum linguae
nullius) oraz stowo mdwione, ,,zewnetrzne’, bedace jego dzwickowa realizacja
(vox verbi)®.

Wobec niepoznawalnosci Boga pozostajagcego w ukryciu i niemoznosci
wyrazenia jego istoty przy uzyciu mowy, zardwno w pismach teologicznych
i filozoficznych, jak i w literaturze, wielokrotnie podejmowany jest temat ,,ogra-
niczonosci” jezyka oraz milczenia jako jedynej formy wyrazu dla zetknigcia
z Niewyrazalnym.

* Por. ]. W. Gogola, Teologia komunii z Bogiem, Krakéw 2003, s. 316-327.

* T. Merton, Doswiadczenie wewnetrzne. Zapiski o kontemplacji, Krakéw 2005, s. 123.

> T. Borsche, Sprechen, w: Worterbuch der philosophischen Metaphern, red. R. Konersmann,
Darmstadt 2008, s. 396.

¢ T. Borsche, Sprechen..., s. 396.
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W sceptycznym podejsciu do jezyka jako narzedzia poznania bierze poczg-
tek spekulacja teologii negatywnej nt. imion boskich, zapoczatkowana przez
Pseudo-Dionizego. Mikotaj z Kuzy twierdzi, iz Zadne imie (zadne stowo, Zaden
opis), »,nie moze odda¢ przedmiotu poznania, jakim w istocie jest Bog™’. Wobec
problemu niewystowionej istoty Boga, ktory ,,nie moze by¢ korelatem zadnego
ogladu rozpoznajacego ewentualng obecnos¢ Boga jako pewnego przedmiotu™,
teologia negatywna podejmuje proby usytuowania go poza wszelkim uprzed-
miotowieniem’, ktére podobnie jak jezyk nie moze oddac jego istoty™.

Nieporadno$¢ mowy wobec Najwyzszego Bytu, staje si¢ jednym z motywdéw
przewodnich spekulacji mistycznej, zaréowno w chrzescijanstwie, jak i w innych
religiach. W definicji mistyki proponowanej przez Carla A. Eschenmayera kwe-
stie niepoznawalno$ci bostwa i jego niewystowionej istoty sa dla niej konstytu-
tywne. Eschenmayer uznaje mistyke za

»spogladanie w $wiatlocien, w ktérym z niezglebionej otchtani bostwa przedzieraja
si¢ pojedyncze promienie, ktorego [istote] Smiertelny jezyk, mimo ze sama
w sobie pozostaje niewystowiona, chce uja¢ w stowa, choc ujaé nie moze
[inaczej] jak w zywym obrazie (...), w micie pelnym ukrytych senséw, i w symbolu
zakrytym przed oczami niewtajemniczonego’'.

(thum. i podkr. A.H.)

Z przekonania o niedoskonalo$ci jezyka jako narzedzia poznania i poszuki-
wania prawdy wyplywa stwierdzenie, iz aktem najwigkszej czci wobec Boga jest
trwanie na milczeniu. Kazda proba méwienia o nim przy uzyciu poje¢ prowadzi
do znieksztalcen. Boga nie mozna ani poja¢, ani wypowiedzie¢ o nim petnej
prawdy. Gerhard Tersteegen dochodzi do paradoksalnego wniosku, powta-
rzajac w pewnym sensie refleksje Mistrza Eckharta, ze ,,Bég, ktérego mozna

7 Tamze, s. 397.

8 K. Tarnowski, Czlowiek i transcendencja, Krakow 1995, s. 165.

’ Tamze, s. 166.

1 Epistemologiczny problem osobowego Boga zywo interesowal klasyczna filozofie niemiecka
(I. Kant, J. G. Fichte, E. W. ]. Schelling, G. W. E. Hegel). Pod koniec XVIII w., w kontekscie dysku-
sji o ksztalcie przysztej metafizyki, gléwnie zas w kontekscie metafizyki przyrody oraz metafizyki
moralnosci, dyskurs przebiega w dwoch niezaleznych nurtach — w agnostycznym podejsciu re-
prezentowanym przez krytycyzm Kanta oraz jego kontynuatoréw (Fichte, Schelling, Hegel) oraz
w optymistycznie nastawionej do mozliwosci poznania tradycji mistyczno-panteistycznej, na-
wigzujacej do mysli Plotyna, G. Bruna i Spinozy (E. Jacobi). Filozoficzne proby usytuowania Boga
poza wszelkim uprzedmiotowieniem, podejmowane np. przez Schellinga, prowadza do podej-
rzen o ateizm (por. E Jacobi, Von den gottlichen Dingen und ihrer Offenbarung, 1811; odpowie-
dzig na rozprawe Jacobiego bylo pismo polemiczne pt. E W. J. Schellings Denkmal der Schrift von
den gottlichen Dingen etc. des Herrn Friedrich Heinrich Jacobi und der ihm in derselben gemachten
Beschuldigung eines absichtlich tiduschenden Liige redenden Atheismus, 1812). Owczesny dyskurs
filozoficzny nt. niemoznos$ci poznania Boga $§wiadczy o niezwyklej Zywotnosci tematu milcze-
nia wobec Niepoznawalnego. Réznorodnos$¢ dociekan znalazla odzwierciedlenie takze w poezji
inspirowanej religia i filozofig.

' C. A. Eschenmayer, Religionsphilosophie, cz. 1, Rationalismus, Tibingen 1818, s. 312.
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pojac, nie jest Bogiem™'?. Mimo to w cztowieku ciggle Zywe pozostaje prag-
nienie, by méwi¢ o tym, co go ,,ostatecznie obchodzi’, jak powiedzialby Paul
Tillich. Préba przyblizenia si¢ do Boga realizuje si¢ zatem takze w akcie mowy,
w mowieniu o nim w sposob metaforyczny i obrazowy.

Mysl o ograniczonym poznaniu Boga, pojawiajaca sie w filozofii II pol.
XVIII w. poprzedzala dluga i wielowatkowo rozwijajaca si¢ tradycja. Podej-
mowala jg takze literatura niemiecka tego okresu. W dobie o$wieceniowego
kryzysu religii kultywowana byta odmiana zycia duchowego, ktorej tematy ci-
szy, pokoju oraz motyw ograniczonosci ludzkiego poznania i mowy byly szcze-
golnie bliskie.

2. Pietyzm XVIII w.

Pietyzm, bo o nim mowa, byt ruchem reformatorskim w obrebie kosciota pro-
testanckiego, dazacym do uksztaltowania nowego typu poboznosci indywidual-
nej. Wyrosty na gruncie walki ze skutkami wyniszczajacej wojny trzydziestolet-
niej XVII w., stawial sobie za cel wezwanie do nawrdcenia oraz spirytualizacje
zycia codziennego we wszystkich aspektach zycia'’. Nowa fala odradzajacej sie
religijnosci, ktdrej kulminacja przypadala na lata 1690-1740, a jej wptywy byty
znaczace do pol. XIX w.", znalazta wyraz w zadaniu odnowy doktryn teolo-
gicznych, ale przede wszystkim odnowy zycia religijnego jednostki. Inicjatorem
formacji byt Philipp Jakob Spener (1635-1705), protestancki duchowny, ktéry
we Frankfurcie zapoczatkowal religijne zebrania wiernych zwane ,,collegia pie-
tatis”. Ich celem bylo poglebianie indywidualnej poboznosci, praktykowanie
milosci blizniego i réznego rodzaju ¢wiczen duchowych. Programowym pis-
mem pietyzmu stala si¢ rozprawa Spenera Pia desideria, napisana pod wplywem
jezuity Jeana de Labadie (1610-1674). Propagowala takie ,,metody” przyblizania
sie do Boga jak medytacja i doswiadczanie go na drodze osobistej modlitwy™.
Praktyki religijne w duchu pietyzmu wymagaly zatopienia w ciszy, poszukiwa-
nia wewnetrznego pokoju, zaufania Bogu oraz czynienia aktéw milosierdzia.
Pierwszym oficjalnym o$rodkiem pietyzmu byl powstaly dzigki staraniom
Spenera Uniwersytet w Halle, niemniej ruch rozwijat si¢ réwniez w innych re-
gionach Rzeszy Niemieckiej, gléwnie w Szwabii, gdzie gtéwnym przedstawicie-
lem tzw. ,,pietyzmu wirtemberskiego” byl Johann Albrecht Bengel (1687-1752),
wydawca pierwszego w Niemczech krytycznego wydania Nowego Testamentu.

12 Cyt. za R. Otto, Swigtos¢. Elementy irracjonalne w pojeciu béstwa i ich stosunek do elemen-
tow racjonalnych, Wroctaw 1993, s. 49.

1 U. Gleixner, Pietismus und Biirgertum. Eine historische Anthropologie der Frommigkeit,
Gottingen 2005, s. 13.63.

4'S. A. Jorgensen, K. Bohnen, P. @hrgaard, Aufklirung, Sturm und Drang, Friihe Klassik
1740-1789, Miinchen 1990, s. 32.

15 U. Gleixner, Pietismus..., s. 58.
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Pietyzm nie byl wolny od wptywéw duchowosci katolickiej, na jego podatny
grunt trafialy elementy obce duchowi protestantyzmu, np. refleksje i symbole
zaczerpnigte z literatury mistycznej. Inicjatorzy tego ruchu, pisarze i teolodzy
tacy jak Johann Arndt (1555-1621), Johann Gerhard (1582-1637), Ludwig
Dunte (1597-1639) Heinrich Miiller (1631-1675), kiadli nacisk na rozwijanie
modlitwy osobistej, medytacje i studiowanie Pisma Swietego. Zwlaszcza Arndt
wyraznie czerpal inspiracje z tekstow mistycznych (Johanna Taulera, Tomasza
a Kempis De Imitatione Christi), przenoszac ich tresci w kontekst luteranski'.

Drugi obok wojny trzydziestoletniej impuls powstania pietyzmu w Niem-
czech wyszedt od autoréw angielskich i francuskich, takich jak Miguel de Molinos
(1628-1696), Madame de Guyon (1648-1717), Fenelon (1651-1715). Oni réwniez
podkreslali znaczenie medytacji i pasywnosci w modlitwie'”. Poboznos$¢ mistyczna,
kultywujaca ,smakowanie” Boga w modlitwie'®, znalazla zastosowanie w do$wiad-
czeniu religijnym, ktorego efektem miato by¢ osiagniecie pokoju wewnetrznego.

W literaturze niemieckiej z przelomu XVII i XVIII w. medytacja i modlitwa
coraz czesciej zaczynaja pojawiac si¢ takze w kontekscie kontemplacji natu-
ry. Pojmowana jako dzielo stworzenia przyroda odsylala w ich przekonaniu
do Stworcy i inicjowala refleksje metafizyczng. W pigknie i ciszy natury pisarze
dostrzegaja odzwierciedlenie ciszy panujgcej w Bogu. Zrédel tego przeswiad-
czenia nalezy szuka¢ w Biblii (1 Krl 18,12) oraz w licznych pismach ducho-
wych”. Przykladem tworczos$ci, w ktérej postrzeganie natury jako dzieta rak
Bozych jest zainspirowana fizykoteologiag poezja Hinricha Bartholda Brockesa
(1680-1747). W obszernym, dziewigciotomowym dziele Irdisches Vergniigen in
Gott... [Ziemskie rozkosze w Bogu]* ukazuje nature jako manifestacj¢ boskiej
immanencji w §wiecie. Podobnie jak przyroda objawia czastke boskosci, tak
cisza daje wg poety przedsmak pokoju wiecznego.

W powstalej na gruncie pietyzmu literaturze i wywodzacej si¢ zen mysli filo-
zoficznej (Tersteegen, Klopstock, Hamann, Herder, Lenz, Kant, Goethe, Wieland,
Schubart, Schiller, Holderlin, Novalis, Schelling, Schleiermacher)*, temat ciszy,

16 Tamze, s. 33.

7 Tamze, s. 58. Gerhard Wehr, badacz nurtéw mistycznych w protestantyzmie, dostrzega
ich $cisly zwiazek na przestrzeni kilku stuleci. Elementy mistyczne odnajduje Wehr u takich
filozofow, teologdw i autoréw jak: Marcin Luter, Valentin Weigel, Johann Arndt, Jakob Bohme,
Daniel Czepko, E J. Spener, G. Arnold, G. Tersteegen, F. Ch. Oetinger, Friedrich Schlegel, Nova-
lis oraz Friedrich Holderlin. Zob. Gerhard Wehr, Mystik in Protestantismus. Von Luther bis zur
Gegenwart, Miinchen 2000.

18 U. Gleixner, Pietismus..., s. 58.

1 Sw. Jan od Krzyza rozwazanie o stworzeniu uznaje za pierwszy stopiefi poznania Boga.
»BOg przyodzial swoje dziela w piekno. One sg sladami Jego potegi i madrosci”; zob. J. W. Go-
gola, Teologia komunii..., s. 324.

0 H. B. Brockes, Irdisches Vergniigen in Gott bestehend in Physicalisch- und Moralischen Ge-
dichten, Tibingen - Hamburg 1721-1748, t. 1-9.

2! Por. A. Langen, Einleitung. Forschungsstand. Probleme. Methode, w: A. Langen, Der Wort-
schatz des deutschen Pietismus, Tiibingen 1968, s. XLIX. Pietyzm, jak pisze August Langen, przy-
czynit si¢ do ,,odkrycia duszy” w literaturze niemieckiej.



»INa skrzydtach pokoju, w porannym wietrzyku...”. Tersteegen... 409

pokoju oraz milczenia pierwotnie pojawiajg si¢ w kontekscie religijnym, z czasem
jednak od niego sie uwalniajg, cho¢ nie traca w pelni swego duchowego kontekstu.

3. Cisza i milczenie w pietyzmie

Kultywowanie ciszy, zardwno tej zewnetrznej, jak i dazenie do wyciszenia
wewnetrznego, opisywane w tekstach teologicznych (Johann Arndt, K. Bo-
gatzky) i literackich, np. w piesniach religijnych i wierszach (Nikolaus L. Zin-
zendorf, Gerhard Tersteegen), mialo pomaga¢ w zblizeniu oraz zjednoczeniu
z Bogiem?*. Wyciszenie rozumiano jako podazanie za przykladem Chrystusa.
Pokoj wewnetrzny, niezalezny od okolicznosci, miat juz za zycia przynosic
ukojenie, wyobrazano go sobie jako stan przypominajacy pokéj wieczny. Ta-
kie rozumienie ciszy bylo, jak wspomnieliémy, zakorzenione mig¢dzy innymi
w tradycji mistycznej, ktora cechowala rezygnacja ze zbytniego angazowania sie
w sprawy doczesne, w skrajnych przypadkach asceza, cz¢sto takze wyrzeczenie
sie wlasnej woli i poddanie woli Bozej*.

Juz Mistrz Eckhart w kazaniu nawigzujacym do Ksiggi Jeremiasza (Jer 7,2) od-
najduje moc Stowa Bozego w duszy, niemniej jednym z warunkdéw ,,ustyszenia”
go jest cisza zewnetrzna oraz zachowanie milczenia:

,Ojciec niebieski wymawia stowo i wymawia je na wieki, a w tym Stowie zawiera calg
swoja moc, wymawia w tym stowie calg boska nature i wszystkie stworzenia. Sfowo
lezy ukryte w duszy, tak ze [czlowiek] ani si¢ nie dowie ani nie uslyszy, dopoki nie
bedzie mu dane ustysze¢ w glebi (...), niemniej wszystkie glosy i wszystkie dzwieki
muszg znikng¢, musi nastaé catkowita cisza, milczenie w ciszy™.

(ttum. A. H.)

Dopiero w ciszy Bég przemawia do duszy®.

Podobny wydzwigk religijny mial w literaturze pietystycznej pokdj (Ruhe).
Rozumienie tego pojecia utrwalilo si¢ w odniesieniu do jego przeciwienstwa —
niepokoj (Unruhe), czy tez ,,niepokoj serca’, o jakim pisal $w. Augustyn, $wiad-
czyl o stanie nielaski, o ciemnosci duszy i oddaleniu od Boga, byt zatem czyms$
przeciwnym wobec uczucia blogosci i wyciszenia, traktowanych jako warunek
lub skutek mistycznego zjednoczenia z Bogiem™.

22 Por. A. Langen, Der Wortschatz..., s. 174.

» Temat odwrocenia od $wiata (Abgeschiedenheit) konsekwentnie ukazuje Mistrz Eckhart.
Dla $redniowiecznego mistyka, posmiertnie oskarzonego o herezje, wyzbycie si¢ wlasnej wolnej
woli oznacza osiggniecie najwyzszego stopnia wolnosci, jest bowiem tozsame z pozwoleniem
na pelne dzialanie Woli Bozej w duszy. Zob. A. K. Haas, Lob der Freiheit. Einige Bemerkungen
zu den Unterschieden in der Auffassung der Armutspredigt bei Meister Eckhart und Erich Fromm,
w: Angewandte Sprach- und Kulturwissenschaft, red. G. Lopuszanska, Gdansk 2007, s. 195-212.

*]. Quint, Meister Eckhart, Deutsche Predigten & Traktate, Miinchen — Wien 1995, s. 237.

% Tamze, s. 238.

%6 Por. A. Langen, Der Wortschatz...,s. 133.
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Temat pokoju i ciszy, ktérym nadawano wartos$¢ kontemplacyjna, wspotist-
nial z przekonaniem o niemoznosci wyrazenia tego, co dotyczy Boga. Wpraw-
dzie w ciszy i milczeniu, jak pisal Mistrz Eckhart, ,dokonujg si¢ narodziny Boga
w duszy i w milczeniu dochodzi do stycznosci duszy z Bogiem™, ale zjedno-
czenie najglebszej istoty duszy (Seelengrund) z istota Boga (Gottesgrund) odby-
wa sie juz ,,poza i ponad mowg”. Istoty Boga oraz prawdy o nim ludzkie stowo
wyrazi¢ nie potrafi. To przekonanie, tak czesto podkreslane przez Eckharta,
weszlo do niemieckiej literatury mistycznej wszystkich epok?, a takze do tra-
dycji pietystyczne;j.

4. Gerhard Tersteegen — mistyczne znaczenie ciszy

Opisy do$wiadczen mistycznych odnajdujemy w poezji Gerharda Tersteegena
(1697-1769). Ten pietystyczny poeta i kaznodzieja pozostaje najwierniejszy chrzes-
cijanskiej tradycji ukazywania ciszy. W poetyckich wizjach odwotuje si¢ do pism
innych luteranskich teologdw, zwlaszcza Johanna Arndta ijego obszernego dzie-
ta Vier Biicher vom wahren Christentum (1605)*. Tersteegen postuluje odlacze-
nie duszy od wszystkiego co ziemskie, uwolnienie od bodzcéw zmystowych oraz
wzniesienie do Boga. Taki stan przypomina mistyczne uniesienie lub kontemplacje,
pozwalajacg wg poety osiagnac szczesliwosé juz za zycia. W wierszu Hier ist gut seyn
[Dobrze tu by¢], pochodzacym ze zbioru Geistliches Blumengirtlein inniger Seelen
(1729) poeta pokazuje, ze osiaggnieciu podniostego stanu, spotkaniu z ,,rajem’, beda-
cym metaforycznym wyobrazeniem sacrum, towarzyszy glteboka cisza wewnetrzna:

»M6j duch w swych posadach najgtebsza cisze czuje:
Wszedtem do raju, raj zawital u mnie™.

(thum. A.H.)

Poeta zdaje si¢ opisywac skutek dzialania taski — wewnetrzny pokdj i ufnosé
w Bogu to skutki ujawniajace ,glebie Bozego obdarowania™!. W spotkaniu

77 Cyt. za K. Albert, Wprowadzenie do filozoficznej mistyki, Kety 2002, s. 177.

%8 Na pocz. XX w. stalo si¢ takze inspiracjg dla filozofii podejmujacej temat kryzysu jezyka; por.
J. D. Caputo, Die Trianen und Gebete einer diabolischen Hermeneutik. Derrida und Meister Eckhart,
w: Dem Geheimnis auf der Spur. Kulturhermeneutische und theologische Konzeptualisierungen des
Mystischen in Geschichte und Gegenwart, red. S. Klinger, J. Schmidt, Leipzig 2007, s. 132.

» 0d 1695 r. dzieto Arndta Vier Biicher..., rozszerzone o inne jego pisma, m.in. Paradies-
gdrtlein, nosi tytul Sechs Biicher vom wahren Christentum; por. Johann Arnd’s sechs Biicher vom
wahren Christentum nebst dessen Paradies-Gdrtlein, Bielefeld 1996.

% ,Mein Geist in seinem Grund die tiefste Stille spiirt;/ Ich bin ins Paradies, und es in mich
gekommen®. G. Tersteegen, Geistliches Blumengiirtlein inniger Seelen oder: Kurze SchlufSreimen,
Betrachtungen und Lieder iiber allerhand Wahrheiten des inwendigen Christenthums, zur Erwek-
kung, Stirkung und Erquickung in dem verborgenen Leben mit Christo in Gott: nebst der Frommen
Lotterie, Frankfurt - Leipzig 1818, s. 126.

' ]. W. Gogola, Teologia komunii..., s. 319.
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lirycznego ja z rajem aktywnos¢ przejawia nie tylko dusza (,,méj duch (...) cisze
czuje”). Takze raj, rozumiany nie tyle jako miejsce, ile jako stan ducha i manife-
stacja boskiej obecnosci w duszy, przybliza sie do cztowieka (,,zawital u mnie”).
Stan opisywany przez Tersteegena przypomina skutek dzialania ,,modlitwy od-
pocznienia™:

»Gdy czlowiek otrzymuje taske wlasciwej modlitwy - pisze Jerzy Wiestaw
Gogola, powolujac si¢ na $w. Teres¢ od Jezusa — rozwazanie dyskursywne staje
sie niemozliwe. (...) Wierzacy us§wiadamia sobie, ze jego przylgniecie do Boga
nie zalezy tylko od niego, lecz jest przede wszystkim owocem udzielania si¢ Boga
cztowiekowi w postaci gtebokiego pokoju™2.

Tersteegen, podobnie jak kilka wiekéw wczesniej Eckhart i wielu innych mi-
stykow, dostrzega zalezno$¢ miedzy dwoma rodzajami ciszy - ciszg zewngtrzna
i wewnetrzng. W wierszu o takim wlasnie tytule (AeufSere und innere Stille) ci-
sza panujgca w otoczeniu przygotowuje na osiggniecie duchowego pokoju,
a tym samym przybliza do Boga:

»Jak stodko, gdy mysli, cztonki, zmysty,
Afekty, wola, namigtnosci prysly,

Gdy wszystko milczy, na zewnatrz i w srodku,
A czlowiek rad, w sobie zatopiony, w Bogu™.

(thum. A.H.)

Opis podobnego stanu wewnetrznej ciszy, towarzyszacej spotkaniu z Bogiem
ukrytym w ciemnosci odnajdujemy u Johanna Arndta. W Ksiedze V, w rozdziale
szostym, zatytutowanym Jak najwyzsze i wieczne Dobro ukazuje sig czgsto w jednej
chwili w naszej duszy; i gdzie znajduje si¢ miejsce i siedziba Boga w duszy*, Arndt,
nawigzujgc do fragmentu Piesni nad Piesniami® pisze, ze ,,przyjaciel’, ,,Oblubie-
niec’, cho¢ ,,ukryty”, trwa przy oblubienicy: ,Nie daje si¢ caly czas zauwazy¢,
poza tym, kiedy serce cichnie, gdy wszystkie zmysty sg zwrécone ku wnetrzu,
uspokojone’, ,, kiedy w rozumie zadna ziemska rzecz nie zabty$nie™*. W milczeniu
i ciszy, uwaza protestancki teolog, objawia si¢ Bog.

Jego ukazanie si¢ w ciszy opisujg mistycy jako efekt dziatania faski — w bo-
skim $wietle rozbtyskujagcym w ciemnosci duszy jawi sie¢ Bog zakryty. ,,Ciem-
no$¢, w ktérej mieszka Bog’, to takze ciemnos¢ wyciszonej duszy, to — jak pisze
Johann Arndt - ,,noc, w ktdrej wola $pi i trwa w zjednoczeniu z Bogiem, [noc],

2 Tamze, s. 316-317.

» G. Tersteegen, Geistliches Blumengiirtlein..., s. 24.

* Wie sich das hochste und ewige Gut oft in unserer Seele erzeigt in einem Augenblick; und
wie die Statt und der Sitz Gottes sey in der Seele; zob. Johann Arndt’s Sechs Biicher vom wahren
Christenthum, Frankfurt a.M. 1832, s. 342.

% PnP 5,17, obecnie PnP 6,1: ,Dokad odszed! tw6j umitowany, o najpiekniejsza z niewiast?”.

3 Cytowane fragmenty w oryginale (Johann Arndt’s Sechs Biicher vom wahren Christenthum. ..,
s. 342): ,,...er lasst sich nicht allezeit merken, aufler wenn das Herz stille ist, wenn alle Sinne hinei-
ngekehrt, zur Ruhe gebracht (...) sind (...) wenn im Verstand kein irdisch Ding scheinet"
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kiedy pamie¢ zapomniala o $wiecie i czasie”. Tego stanu nie moze pojac ani
zatrzymac ani ludzka wola, ani pamiec™.

Powyzszy fragment obszernego dziela Arndta wg Magnusa Schlettego od-
twarza tre§¢ doswiadczenia mistycznego, w ktérym doznania zmystowe, rozum
i wola, mogace w jakikolwiek sposob zaktdcic lub przerwac kontakt z Bogiem,
ulegaja catkowitemu wyciszeniu®.

Milczenie o Bogu mozna rozumie¢ zaréwno jako rezultat kontemplacji, jak
réwniez jako jej warunek. Z takim ujeciem mamy do czynienia w poetyckim
przestaniu Tersteegena. Podobnie jak Arndt, poeta eksponuje zwlaszcza milcze-
nie pozwalajace oczysci¢ umyst z niedoskonatych wyobrazen i przygotowac sie
na przyjecie taski poznania. Rzadziej natomiast ukazuje stan pokoju i milczenia
jako efekty kontemplacji.

Tersteegen wielokrotnie powtarza mysl, iz cisza zewnetrzna sprzyja pieleg-
nowaniu ciszy wewnetrznej, stwarzajacej przestrzen na dziatanie Boga. Poeta-
-teolog zdaje sobie sprawe z koniecznosci uczenia si¢ zachowywania ciszy:

»1yle gtoséw wokolo powtarza:
Umilknij i ucz ku sobie si¢ zwracac,
Tam glos Stworcy ustyszysz z bliska™.

(thum. A.H.)

Zalecenie koncentrowania si¢ na wlasnej duszy i poszukiwanie w niej Boga
utrwalilo si¢ w mysli chrzescijanskiej za sprawg $w. Augustyna, ktory mysl o sa-
mopoznaniu przejal od platonikéw. W wyzej cytowanym fragmencie Terste-
egen staje sie kontynuatorem tej mysli. Poeta-teolog prezentuje takze zasady
przygotowania do modlitwy. ,,Skupienie oznacza wyciszenie. Wymaga odda-
lenia od siebie niespokojnych pragnien i zwrécenia si¢ ku temu, pisze Jerzy
W. Gogola, co w danej chwili jest istotne”*. Nie mozna postawic tezy, ze poe-
ta, opisujac gtownie warunki wlasciwej modlitwy i rzadziej wskazujac na jej
efekty, zna doswiadczenie mistyczne jedynie z drugiej reki. Nie mozemy tej
tezy takze odrzucié. Poeta pisze bowiem zaréwno o procesie przygotowania
do (milczacej) modlitwy, jak i o jej rezultatach, gdy dzialanie taski objawia sie
poprzez osiggniecie wewnetrznego pokoju. Z cala pewnoscig pokdj jest poza-
danym stanem ducha:

37 Das ist das Dunkel, darin der Herr wohnt, und die Nacht, in welcher der Wille schlaft
und mit Gott vereinigt ist, darin das Gedéchtnis vergessen hat der Welt und der Zeit®; tamze.

* ,...und es kanns doch weder Verstand, noch Wolle oder Gedéchtnifd begreifen noch be-
halten®; tamze.

3 M. Schlette, Die Selbst(er)findung des Neuen Menschen, Gottingen 2005, s. 62-63. Schlette
powoluje si¢ takze na poglad religioznawcy i psychiatry Williama Jamesa, ktéry réwniez uznaje
Arndta za autora mistycznego; tamze, s. 73; por. W. James, The Varieties of Religious Experience,
w: W. James, Writings 1902-1910, New York 1987, s. 342.

% ,Es ras't in die, du kannst nicht horen,/ So viele Stimmen reden da:/ Schweig still, und lern in
dich einkehren,/ Da ist des Schopfers Stimme nah®; G. Tersteegen, Geistliches Blumengirtlein...,s. 533.

*1]. W. Gogola, Teologia komunii..., s. 326.
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»O tchnienie ciszy wiekuistej

przenikaj w lot duszy otchtanie:

Niech pelnia wszelka we mnie zamieszka;
Gdzie grzech i brzydota,

Niech wiara, miloé¢ i chwata nastanie,

By w duchu stuzy¢ Bogu i prawdzie™.

(thum. A.H.)

W innym miejscu Tersteegen nazywa Boga ,,cichg wieczno$cig’, wyrazajac
mistyczne pragnienie zjednoczenia z nim:

,O cicha wiecznosci!

Stodki raju btogostawienstw!
Otocz mnie pokojem;

Dusze zmien, odlgcz od $wiata:
Ach! jakzem zblgkany (...)
Odszukaj mnie, wierny Pasterzu”.

(thum. A.H.)

Bez wzgledu na to, na ile opisywane stany ducha sg swiadectwami auten-
tycznych doswiadczen, a na ile efektem kreacji literackiej, mozna stwierdzic,
iz Tersteegen poddaje literackiej obrébce wizje i obrazy mocno zakorzenione
w tradycji mistycznej, czynigc z tekstu poetyckiego swego rodzaju przekaz
teologiczny. Wytania sie z niego koncepcja ciszy przyblizajacej dusze do mi-
stycznego zjednoczenia z Bogiem. Swiat zewnetrzny, jak pisze Tersteegen, moze
sprzyjac¢ temu dgzeniu, gdy bowiem wszystko milczy, w glebi duszy ma szanse
zaistnie¢ prawdziwa cisza — ,,stodkie” i radosne doznanie ,,otchtani” duszy, gle-
bi, w ktérej uobecnia sie Bog. Tersteegen, podobnie jak $w. Augustyn, poszuku-
je ciszy wewnetrznej, a ,,samotno$¢ z Bogiem” w jego rozumieniu gwarantuje
odzyskanie wolnosci i szczgscia:

Ten jeno zyje radosny i wolny, kto z Bogiem samotnie przestaje,

W $wiecie bedac — obcym si¢ zdaje, w myslach szybuje nad $wiatem:
Tlum nie sprawi, Ze nie zostaniesz samym;

Co w sercu zamkniesz, z tobg zostanie *.

(thum. A.H.)

2 ,Du Athem aus der ew’gen Stille/ Durchwehe sanft der Seelen Grund:/ Fiill mich mit aller
Gottesfiille;/ Und da, wo Siind und Gréuel stund,/ Laf} Glaube, Lieb’ und Ehrfurcht griinen,/ Im
Geist und Wahrheit Gott zu dienen; G. Tersteegen, Geistliches Blumengdrtlein..., s. 431.

# O du stille Ewigkeit!/ Siifles Reich der Seeligkeit!/ Nimm mich ein in deinen Frieden;/
Mach mich innig, abgeschieden:/ Ach! ich bin so verirrt.../ Sammle mich, mein treuer Hirt®
G. Tersteegen, Geistliches Blumengdrtlein..., s. 308.

# Nur der lebt frei und froh, wer mit Gott einsam lebet,/ Zwar in der Welt, doch fremd, ja,
innig driiber schwebet:/ Die Menge thut’s nicht just, dafy man nicht einsam ist;/ Das, was dein
Herz 1a£3t ein, ist bei dir, wo du bist®; tamze, s. 125.
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W Der Stand der Beschaulichkeit; Sonst genannt Der Stand der Gegenwart Gottes
[Stan kontemplacji zwany Stanem obecnosci Boga] ze zbioru poezji Geistliches
Blumengdrtlein... [Duchowy ogrodeczek], poeta siega po symbolike pustyni
i morza, oddajaca nieskonczonos¢ bostwa* oraz snuje wizje jego poszukiwa-
nia w zyciu doczesnym?*. Nawotywanie do ,,powrotu do siebie” i wyciszenia®
oraz do osobistego doswiadczenia tego, czego ludzki jezyk nie potrafi wyrazi¢
(»Davon schweigt meine Zunge still;/ Erfahr es selbst, wers wissen will™*), takze
odsyta do zrédet chrzescijanskiej tradycji mistycznej oraz apeluje do odbiorcy,
by osobiscie dos§wiadczat spotkania z Bogiem. Nieogarniona samotno$¢ pustyni
oznacza dotarcie do glebi wlasnego wnetrza, moze wlasnie dlatego, ze ,,czlowiek
sam w sobie kryje pustyni¢”*:

»Co$ na pustyni¢ mnie ciggnie,
Tam Bog i ja jesteSmy sami,
Tam duch si¢ z duchem spotyka™®.
(ttum. A.H.)

Tersteegen, kaznodzieja i duszpasterz, ukazuje cisz¢ jako warunek zaistnie-
nia boskiej obecnosci w ludzkiej duszy, ale takze jako skutek dziatania faski.

5. Klopstocka obrazy ciszy

Pojecia ciszy i pokoju, coraz czgsciej pojawiajace sie nie tylko w literaturze re-
ligijnej, ale takze $wieckiej, stajg sie w pot. XVIII w. coraz bardziej powszech-
ne. Nierzadko oderwane od pierwotnie religijnego kontekstu, tylko cze$ciowo
zachowujg swoje duchowe znaczenie. Rowniez przekonanie o niemoznosci
stownego wyrazenia tego co transcendentne stopniowo uwalnia si¢ z tegoz
kontekstu, stajac sie jednym z czestych literackich topoi.

Zanim dochodzi do zatracenia mistycznej i religijnej wymowy toposu mil-
czenia i ciszy, ich znaczenie utrwala si¢ w typowym stownictwie pietystycznym,
zawierajacym nie tylko neutralne wyrazy typu ,,schweigen” (milczec), ale réw-
niez oddajagcym niedoskonalos¢ ludzkiej mowy wobec absolutu (,,stammeln”,
wyjakac, ,,lallen”, betkotac). Temat milczenia jako reakcji na spotkanie z Naj-
wyzszym czesto podejmuje wspomniany na poczatku Klopstock. W Mesjadzie,
eposie o mece, Smierci i zmartwychwstaniu Chrystusa, daje poetycka ilustracje

# ,Meer/ Der ewgen Gottheits-Fiille”; tamze, s. 387.

% ,...kto szuka Boga, musi uda¢ sie na pustynie”; por. D. Forstner, Swiat symboliki chrzesci-
janskiej, Warszawa 1990, s. 83.

¥ ,Kehrt ein, und werdet stille; G. Tersteegen, Geistliches Blumengdrtlein..., s. 387.

8 Tamze.

 Por. D. Forstner, Swiat symboliki..., s. 83.

%0 Man lockt mich in die Wiiste ein,/ Da Gott und ich nur sind allein,/ Da Geist mit Geist
umgehet; G. Tersteegen, Geistliches Blumengirtlein..., s. 385.
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bezradnosci anielskiej mowy wobec Boga. Serafin Eloa wraz z caltym orszakiem
niebieskim, w milczeniu i podziwie wznosi spojrzenie ku Przenajswigtszemu.
Jedyna odpowiedzia natury, stworzenia i samego aniota na spotkanie z Bogiem
moze by¢ tylko milczenie:

»Milczal Eloa w zadziwieniu, i milczac spogladalo niebo
W goére ku Przenajswietszemu™'.

(ttum. A.H.)

Tworczos¢ Klopstocka, w ktorej religijny watek pozostaje jednym z najwaz-
niejszych, jest przyktadem wlaczania mysli chrzescijanskiej wraz z systemem jej
poje¢ i odwotan w konteksty swieckie. Takze pojec ciszy i pokoju uzywa poeta
w znaczeniu, jakie uksztaltowalo si¢ pod wplywem pietyzmu. Duchowos¢ pro-
pagowana przez ten ruch zalecala wlaczanie przezy¢ religijnych do wszystkich
sfer ludzkiej aktywnosci. By¢ moze z tego powodu poeta korzysta z pojec za-
sadniczo zwigzanych ze sferg religijng w celu ukazywania uczuc i stanéw ducha,
odnoszacych si¢ do innych doswiadczen czlowieka.

W 1751 r., w drodze do Kopenhagi, niespetna trzydziestoletni Klopstock,
przezywszy rozstanie z Fanny Schmidt, opiewana we wczesnych odach sio-
strg przyjaciela i obiektem westchnien, poznaje w Hamburgu Margarete
(Mete) Moller. Trwajacg ponad dwa lata, a podtrzymywang gléwnie listow-
nie znajomos¢ z Margaretg, rdwniez literatka, prowadzacg korespondencje
ze znanymi pisarzami (Samuelem Richardsonem i Youngiem), w 1754 r.
wienczy malzenstwo. Dla Klopstocka rozpoczyna si¢ najszczesliwszy okres
w zyciu. Jeszcze przed pamigtnym wydarzeniem powstajg ody skierowane
do ,,Cidli” - tym imieniem, zapozyczonym z Mesjady, nazywa Klopstock w li-
stach oraz wierszach wybranke serca. Wydaje sig, Ze oboje zakochanych gczy
niemal metafizyczna wigz.

Opisanemu zejsciu lirycznego ,,ty” z nieba na ziemie w odzie An Cidli, o ktorej
byta mowa na poczatku niniejszego szkicu, towarzyszy swiatlos¢ i wrazenie nasta-
nia ,wiecznej wiosny”. Poeta siegnal zatem po stownictwo zaczerpniete z jezyka
religijnego. Do opisu mitodci idealnej Klopstock uzywa uniwersalnej metaforyki
mitycznej i religijnej, tak iz odbiorca, nie znajac kontekstu biograficznego ani ty-
tulu, mdglby traktowac wizje jako opis doswiadczenia duchowego.

O tym, jak bardzo przepetniona duchowoscig byla wizja ukazana w odzie
swiadczy dyskusja wokot adresata utworu. Elisabeth Smith, ttumaczka poe-
zji i listow Klopstocka na jezyk angielski, prywatnie siostra Margarety, w przy-
pisie do przekltadu wspomnien o szwagrze, przypomina, ze imi¢ Cidli nosifa
w Mesjadzie corka Jaira, w odach za$ poeta zwracal si¢ nim do ukochanej
Mety*. Na innym miejscu Elisabeth zastanawia si¢ jednak nad wlasciwym

51 Staunend schwieg Eloa, und schweigend sahe der Himmel/Zu dem Allerheiligsten auf”;
E G. Klopstock, Der Messias. In einem Bande, Leipzig 1844, s. 20.

2 Wskrzeszona przez Chrystusa cérka Jaira, ktorej poeta nadaje imie Cidli, pojawia si¢ w piesni
IV Mesjady. W pie$ni XV ukazuje sie¢ wérdd innych wskrzeszonych postaci. Scena ukazujaca Cidli
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adresatem badz adresatkg 6d Klopstocka: ,,Przejde teraz do 6d. Jest ich szes§¢
adresowanych lub odnoszacych sie do jego zony, nazywanej Cidli. Sg zrobione
[przetozone], a takze oda do Boga, bo ci na niej zalezalo; ale mysle, ze musia-
te$s pomyli¢ sie sadzac, iz odnosi si¢ do jego zony, poniewaz powstala w 1748,
co, wg jej listdw do Richardsona, miato miejsce na trzy lata przed ich pozna-
niem. Prawdopodobnie miat on [Klopstock] na mysli Fanny, siostre przyjaciela
Schmidta, do ktérej adresowanych bylo kilka wierszy w tym samym roku”>.

Sam Klopstock w liscie do Cecylii Ambrosius z 26 wrzes$nia 1767 r., w dzie-
wiec lat po $mierci Margarety, przyznaje, ze w odach imieniem Cidli zwracat
sie do zony**. Wspomina o tym réwniez Cramer, jeden z pierwszych komen-
tatordw tworczosci Klopstocka. Poeta mial mu osobiscie wyzna¢, ze ode An
Cidli pisat oczekujac spelnienia swego uczucia. W komentarzu utworu Cramer
jednoznacznie wskazuje, ze taka wlasnie interpretacja jest ,wlasciwa”.

Ton, w jakim utrzymany jest utwor oraz inne utwory moéwigce o mitosci,
swiadczg o tym, iz poeta traktuje jg jako rodzaj doswiadczenia duchowego.
W liscie do Mety pisze Klopstock o dzigkczynieniu skladanemu Bogu za otrzy-
mang mifos¢. ,,0, jakze dzickowalem Bogu, ze dal mi te blogostawiong duszg’,
pisze poeta, proszac ukochang, by przekonatla $wiat, Ze mozna ,jednoczesnie
kocha¢ i modli¢ si¢” . ,Naucz go [$wiat] czystej mitosci, ktéra jest milg Bogu
cnoty. Ale Cidli, jakze cie teraz kocham! Kocham cig¢ tak, ze moje serce tgskni
za tobg nawet w niebie™’. List Klopstocka zdradza jego przeswiadczenie o du-
chowym charakterze milo$ci. W wypowiedz wpleciony zostaje takze motyw
niedoskonalosci mowy wobec Niewypowiedzianego, czgsto wyzyskiwany takze
w epopei Mesjada. W liscie do Mety poeta pisze o niemoznosci pelnego wy-
powiedzenia prawdy o Bogu: ,,O Cidli, ogarnia mnie $wieta groza. Kto moze
moéwic o ogladaniu Wiecznego? (...) Ona jest niewypowiedziana, ta milos¢,
ktérg on [Bog] nas miluje™®.

w pies$ni XV odpowiada przebiegowi §mierci Mety, ktéra w 1758 r. umarla przy porodzie. Por.
Memoirs of Frederick and Margaret Klopstock. Translated from the German by the Author of «Frag-
ments in Prose and Verse», Bath — London - Edinburgh 1808, s. 42-43: ,,Cidli is an imaginary
name from the Messiah. Klopstock gave that name to Jairus’s daughter, and that of Semida to the
youth of Nain. (...) In his Odes he gives this name to his beloved Margeret Moller”.

3 ,I come now to the Odes. There are six addressed to, or relating to, his wife, under the
name of Cidli. These are done, and so is the Ode to GOD, because you desired it; but I think you
must be mistaken in supposing it related to his wife, because it was written in 1748, which, ac-
cording to her letters to Richardson, was three years before he ever saw her. He probably meant
Fanny, the sister of his friend Schmidt, to whom he addressed several poems in the same year”.
Por. E. Smith, Fragments in Prose and Verse, Bath — London - Edinburgh 1811, s. 170.

> E. G. Klopstock, Briefe 1767-1772, t. 1, Text. Werke und Briefe, Berlin — Boston — New
York 1989, s. 32.

% Klopstock. Er: und iiber ihn. Dritter Theil 1751-1754, red. C. F. Cramer, Dessau 1782, s. 390.

**E G. Klopstocks Sammtliche Werke. 11. Bd. HinterlafSne Schriften von Margareta Klopstock,
Leipzig 1823, s. 129.

 Tamze (thum. A.H.).

% Tamze.
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W okresie tworzenia 6d do Cidli Klopstock byt juz autorem hymnow religij-
nych, mial tez za sobg prace nad pierwszymi trzema piesniami chrzescijanskiej
epopei Mesjada. O regutach tworzenia ,,§wietej poezji” w odniesieniu do tego
utworu wypowiedzial si¢ najpetniej w traktacie Von der heiligen Poesie.

6. Rozwazania o ,,$wietej poezji”

W Von der heligen Poesie [O $wietej poezji] (1754), rozprawie traktujacej o regu-
tach tworzenia poezji religijnej, Klopstock zwraca uwage, iz nie moze ona odwo-
tywac si¢ jedynie do kwestii racjonalnych: ,,Sam geniusz pozbawiony serca — pisze
autor Mesjady — bylby geniuszem w polowie”. Tekst poetycki winien odwotywaé
si¢ zar6wno do umystu, jak i uczu¢, innymi stowy — porusza¢ ,,catg dusze”. Klop-
stock, przeciwnik o$wieceniowego wolnomyslicielstwa i zwolennik irracjonali-
zmu, poete poréownuje do biblijnych prorokéw, ktérych powinien nasladowac.
Ujmujac Prawde objawiong w poetyckie obrazy musi by¢ jednak takze wprawnym
interpretatorem Pisma Swietego®, wiedze o objawieniu czerpie bowiem nie tylko
z Biblii, ale takze z wyobrazni. W ten sposéb ksztaltuje tresci religijne w oparciu
o sztuke interpretacji Stowa objawionego: dopowiada i poszerza obrazy ukazane
w Pismie Swietym. Klopstock uwaza jednak, ze interpretacja Pisma nie wystarcza,
by oddac¢ tresci objawione prorokom. Religia, podobnie jak poezja, musi ksztatto-
wac rowniez ,serce” poety, jego umyst i emocjonalnos¢, a wiec dotykac czlowieka
w kazdym wymiarze jego istnienia. Klopstock podkresla konieczno$¢ zachowania
w procesie tworczym réwnowagi miedzy sercem a rozumem, by tworzy¢ i ro-
zumiec ,,$wietg poezj¢” trzeba dysponowac okreslonym typem wrazliwosci reli-
gijnej. Klopstock - co istotne — uwzglednia caly proces komunikagcji literackiej,
nie tylko akt twdrczy, ale takze jego odbior. Tylko czytelnik wrazliwy na tresci
religijne, pisze autor Mesjady, bedzie zainteresowany tego rodzaju przekazem®.
Irracjonalizm Klopstocka opowiadajacego si¢ za pozarozumowym poznaniem
i doceniajgcym role uczucia, posiada zatem mocne, racjonalne podstawy.

Takze w kwestii przekazu tresci religijnej poeta poszukuje klasycznej réwnowagi
— obraz poetycki winien cechowa¢ si¢ umiarem i dopasowaniem, pobudza¢ myslenie
i przekazywac tresci poruszajace serce. Pozbawiona obrazowosci prawda, twierdzi
dalej Klopstock, bedzie dawa¢ argumenty dla rozumu, podniostosci dodaje jej dopie-
ro fakt, iz przemawia takze do serca®. ,,Swieta poezja” pelni wazna funkcje etyczna:
obrazy religijne stanowia wg Klopstocka przekaz warto$ci moralnych, maja podnosic¢

* E. G. Klopstock, Von der heiligen Poesie, w: E. G. Klopstocks sammtliche Werke, erginzt in
drei Binden durch seinen Briefwechsel, lebensgeschichtliche und andere interessante Beitrige von
Hermann Schmidlin, Stuttgart 1839, t. 2, s. 167-183.

0 Tamze, s. 171.

! Tamze, s. 181.

2 Tamze, s. 170.

% Tamze, s. 176.
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na duchu, przypominac o nieSmiertelnosci i uswiadamia¢, ,,ze juz w tym zyciu moze-
my wie$¢ bardziej blogostawione zycie™. Uwagi o ,,$wigtej poezji” odnosity si¢ do Me-
sjady, poematu, w ktorym watek ciszy i milczenia pojawia si¢ wielokrotnie.

Poeta korzysta z utrwalonego w chrzescijanstwie przekonania, iz cicho$¢
stanowi ceche Boga oraz Trojcy Swietej. Z modlitwy Jezusa w Ksiedze I do-
wiadujemy sie, ze zamyst Zbawienia zostal podjety w ,,ciszy wiecznosci, sa-
motnie, bez [udzialu] stworzenia” (,,In der Stille der Ewigkeit, einsam und
ohne Geschopfe®)®. Cichosé¢ charakteryzuje takze zachowanie Jezusa - kiedy
przebywa w hatasliwym i wrogim ttumie, zachowuje ,,cierpliwg cicho$¢” (,, mit
jener erduldenden Stille®). Cicho$¢ Syna Bozego pozostaje niedostepna i nie-
zrozumiala dla cztowieka — nie potrafi on jej w pelni wyrazi¢, nawet jesli o niej
moéwi. Klopstock siega tu po motyw niedoskonatosci jezyka: ,,jezyk wprawdzie
[ja] nazywa, lecz dusza do niej nie sigga” [nie rozumie jej]*. Wielkos$cii chwaty
Boga nie potrafig nazwac takze aniolowie. W modlitwie do Boga aniof Eloa
wyznaje: ,O Ty, ktérego nazwa nie nazywa, mysl nie mysli,/ Pierwszy! Do niego
sie wzniostem, twarza w twarz chcialem / Ogladac, Tego, co wydaje sad, ogladac
Gniewnego w ciemnosci,/ W straszliwej chwale, Boga!” (ttum. A.H.)".

Klopstock ukazuje Boga w konwencji znanej z pism mistycznych, ale tak-
ze ze Starego Testamentu. Doswiadczenie obecnosci Boga nastepuje w ciszy,
wejscie w Boska ,,ciemno$¢” wigze si¢ ze Swiadomoscig ludzkich ograniczen,
przemieszang z radoscig istnienia. Spotkanie ze Swietoscia wywotuje ,,$wig-
ta groze” (,heilige Schauer”) — poeta opisuje tu (podobnie jak w cytowanym
powyzej liscie do Mety) doznanie religijne, mysterium tremendum, stan, ktéry
Rudolf Otto nazywa uczuciem numinotycznym®. Klopstock konsekwentnie
siega po mistyczne fopoi — z pozycji poety-proroka pragnie przekroczy¢ ,,skon-
czono$¢ [wlasnych] granic” i przejs¢ do ,,ciemnosci chwaly Bozej™®.

% Tamze, s. 172.

% ,Du, mein Vater, und ich, und der Geist die Erl6sung beschlossen./ In der Stille der Ewig-
keit, einsam und ohne Geschopfe,/ Waren wir bei einander...“; E G. Klopstock, Der Messias, s. 5.

6 ,Sie stiirmeten, ruften (sic!), /Standen, weineten, staunten, verfluchten, segneten! Jesus/
Ging in diesem Sturme mit jener erduldenden Stille,/ Welche die Sprache zwar nennt, doch die
Seele so hoch nicht hinausdenkt...“; tamze, s. 248.

7 ,O du, welchen der Name nicht nennt, der Gedanke nicht denket,/ Erster! Zu ihm erhub
ich mich, wollte von Antlitz zu Antlitz/ Schaun, der Gericht hielt, schaun den Unausgesohnten
im Dunkeln,/ In der furchtbaren Herrlichkeit, Gott!...*; tamze, s. 292.

% Por. R. Otto, Swigtos¢..., s. 43: ,W jezyku niemieckim wystepuje (...) «das Heiligen», sko-
piowane z jezyka Biblii, ale na oznaczenie surowych i nizszych stopni przygotowawczych tego
uczucia istnieje wlasciwe samorodne wyrazenie, a mianowicie «Grauen» (lgk) i «Sich Grauen»
(lekanie sie) (...). «Schauervoll» (petne grozy) i «Schauer» (groza) oznacza dla nas, nawet bez
dodania przymiotnika, §wietg groze” (s. 41).

% ,Heil mir, daf$ ich geschaffen bin! Heil, dafl ihr ewig seyd! Heil euch,/ Vater und Sohn!
Und ihr, die meine Seele noch fiillen,/ Die mit der Stille der Gegenwart Gottes noch tiber mich
kommen,/ Heilige Schauer, fahrt fort, aus meiner Endlichkeit Granzen/ Mich hiniiber zu tragen
ans Dunkle der Herrlichkeit Gottes!/ Ganz empfind’ ich, was einst die Auferstehenden fiihlen!*;
E G. Klopstock, Der Messias..., s. 195-196.
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Cisza wspotwystepujaca z ciemnoscig staje sie w poemacie Klopstocka ele-
mentem obecno$ci i do§wiadczenia dziatania niepojetego numinosum. ,,Swieta
grozg~ i cisza napelnia si¢ takze sama natura w obliczu $mierci Syna Bozego
- milknie, zastyga w bezruchu we wszystkich wymiarach swego bytowania,
od ptakéw, po ,,robaki” i zwierzeta oraz zywioly. Natura milczy takze wowczas,
gdy Jezus umiera na krzyzu.

Klopstock, zgodnie z tre$cig swego programu ,,poezji $wietej, dazac do po-
ruszenia serca i poszukujac inspiracji dla rozumu, korzysta z symboli i obrazow
utrwalonych w jezyku biblijnym oraz w literaturze duchowej. W rozprawie Von
der heiligen Poesie stawia poete na réwni z prorokiem, realizuje to zalozenie
w Mesjadzie, ale takze w religijnych odach i ,,pie$niach duchowych”.

Klopstock ukazuje cisz¢ takze jako stan duszy i warunek tworzenia poezji
»Swietej”. Cisza i samotnos$¢ oznaczajg czas blogostawiony, sprzyjajacy twérczo-
$ci. Milczenie poprzedza modlitwe, akt uwielbienia Boga, ale takze akt tworczy.
To polaczenie, ktérego nie spotykamy u skoncentrowanego na opisie duchowe-
go doznania Tersteegena:

»Przylozylem dlon do ust, i milczalem

Przed Bogiem!

Teraz podnosze harfe z prochu,

Niech zabrzmi przed Bogiem, przed Bogiem!””!

(thum. A.H.)

Poeta, niczym psalmista, poprzez milczenie dokonuje aktu oczyszczenia,
ktdry jest przygotowaniem do gloszenia chwatly Pana.

Wytrwaniu w ciszy wewnetrznej sprzyja cisza zewnetrzna — motyw, kto-
ry spotykamy w tworczosci Tersteegena. W wierszu Die Stunden der Weihe
(1748, Godziny namaszczenia) Klopstock prosi ,,blogostawione godziny”, wy-
stanniczki Boga, o separacj¢ od $wiata. Niosgce z nieba natchnienie godziny
przynosza dar samotnosci dla natchnionego mtodzienca, tak by mogt odda¢
sie tworzeniu:

»Przykryjcie go ciemnej i chfodnej nocy
ztotymi skrzydtami, by w samotnosci

W niebianskim cieniu pisal wiersze™”2.

(thum. A.H.)

70 ,Stumm entflogen die Vogel des Himmels in tiefere Haine;/ Bis zu dem Wurme verschli-
chen bestiirzt die Thiere der Felder/ Sich in die einsame Kluft. Die Lifte rauchten nicht, todte/
Stille herrsche. Der Mensch sah schwer aufathmend gen Himmel®; tamze, s. 281. Obraz mozna
traktowac réwniez jako nawigzanie do popularnej na przetomie XVII i XVIII w. fizykoteologii.

! ,Ich legte meine Hand auf den Mund, und schwieg/ Vor Gott!/ Jetzt nehm’ ich die Harfe
wieder aus dem Staub’ auf,/ Und lasse vor Gott, vor Gott sie erschallen!“. Wiersz Die Gliickseligkeit
Aller [Szczesliwos¢ wszystkich]; Klopstocks Sammtliche Werke. Erster Band..., s. 143.

72 ,Deckt ihn mit dieser schattigen kithlen Nacht/ Der goldnen Fliigel, dass er einsam/ Unter
dem himmlischen Schatten dichte®; tamze, s. 54-55.
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Cisza zewnetrzna gwarantuje odzyskanie ciszy wewnetrznej, a ta prowadzi
do aktu tworczego, ktdry z kolei staje sie czynnoscig swieta.

W Geistliche Lieder (1758) [Piesni duchowe], zbiorze powstalym po $mier-
ci ukochanej Margarety, przezywajacy zatobe Klopstock ukazuje cisze i pokoj
gltéwnie w kontekscie wyobrazen na temat zycia wiecznego. Poszukuje jej w gro-
bowej ciemnosci, widzi w niej ucieczke, uwolnienie serca od bélu po stracie.
Pojawia sie tez pesymistyczna mysl, iz prawdziwe ukojenie i pokdj przyniesie
dopiero $mier¢. Mimo to w tekstach powstalych w latach 1758-1770 dominuje
ton podniosly, nadzieja, ale i zal po $mierci Zony, ktérego poeta nigdy nie wyra-
za wprost. Wiersze traktuje jako sposéb uporania si¢ z wlasnym bolem i zatoba,
chciatoby sie rzec, jako rodzaj terapii. Bég w Piesniach duchownych Klopstocka
jawi sie jako zZrodlo wewnetrznej réwnowagi, cel chrzescijanina, ktéry poza
Nim nie moze odnalez¢ pokoju. W piesni Die GrofSe der Christen [Wielkos¢
chrzescijan] pisze Klopstock o zatopieniu duszy w ciszy:

»Gdy dusza w glebokiej ciszy
Zatopiona; gdy wola jej
Wolg Tego, ktéry ja kocha!””
(thum. A.H.)

Klopstock sigga po mistyczne obrazy ukazujace dusze znajdujaca ukojenie
w Chrystusie, rezygnujaca z wolnej woli po to, by pozwoli¢ dziata¢ woli Boga.

7. Friedrich Holderlin - synkretyczne wizje ciszy

Zaréwno Klopstock jak i Tersteegen ukazujg cisze w zgodzie z konwencja
utrwalong w ciggu wiekdéw chrzescijanstwa. Korzystajg z obrazéw biblijnych
oraz z przekazéw mistycznych, swe poetyckie przestanie poddajac jedynie nie-
znacznej indywidualizacji. Inny sposéb ukazywania ciszy — chociaz nadal zwia-
zany z tresciami religijnymi, a raczej duchowymi — wybiera Friedrich Holder-
lin (1770-1843). W swej wczesnej tworczosci temat ciszy i spokoju podejmuje
kilkakrotnie. Poeta znajduje si¢ wowczas pod wplywem pietyzmu, z czasem
jednak ulegnie innym inspiracjom: watki platonskie, stoickie i panteistyczne
przeplatajg si¢ subtelnie z chrzescijaniskimi. Mlody Holderlin cze$ciowo wzo-
ruje sie na poezji Klopstocka, niemniej jego wiersze mlodziencze $wiadczg o sa-
modzielno$ci w realizowaniu nawet sprawdzonych tematow literatury. Utwo-
ry, o ktérych bedzie tu mowa, powstawaly podczas edukacji poety w szkotach
klasztornych w Maulbronn i Denkendorfie, przygotowujacych do zawodu pa-
stora, do ktorych uczeszczal w latach 1784-1788, oraz w Instytucie Tybinskim
(Tubinger Stift), gdzie do 1793 r. studiowal teologie protestancka™.

7 [E G. Klopstock], G. E Klopstocks Geistliche Lieder und Epigramme. Wien 1817, s. 20: ,Wenn
die Seel’ in tiefe Stille/ Versunken ist; wenn ganz ihr Wille/ Der Wille dess ist, der sie liebt!.
7 Pomimo stosownego wyksztalcenia Holderlin nie zajmowat sie dziatalnosciag duszpasterska.
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W mtodzienczych wierszach Holderlina cisza wigze si¢ z osobistymi do-
swiadczeniami poety. Klasztorne otoczenie negatywnie wptywa na wrazliwg
nature chlopca. Poszukuje wiec ciszy i samotnosci poza murami szkoty. Podzi-
wianie pigkna przyrody i ucieczka w lekture pomagaja radzic sobie z codzien-
noscig. Odosobnienie daje poczucie wolnosci, okazje do zajrzenia w glab siebie
i medytacji. W autobiograficznym wierszu Die Meinige [Moi bliscy]” religijne
uniesienie miesza si¢ z wyrazami milodci do najblizszych — matki, przyrodniego
rodzenstwa, zwlaszcza brata Karla oraz babki. Poeta powierza bliskich boskiej
opiece. Wspomnienie zabawy z dziecinstwa przechodzi w religijne uniesienie
i zachwyt nad picknem $wiata, ,,drgnienie serca’, poruszonego picknem natury’,
dzietem ,,Pana Swiatéw”, do ktorego zwraca sie w inwokacji wiersza, wiedzie
do refleksji nad glebokim zwigzkiem natury ze Stworca i cztowiekiem”. Holderlin
ukazuje spontaniczne wzruszenie wywotane przezyciem duchowym. Obserwa-
cja fal uderzajacych o brzeg rzeki i widok rozproszonego w wieczornym mroku
swiatla wprawiaja w religijny zachwyt (,,Ein heiliges Gefiihl/ Bebte mir durchs
Herz””®, w. 126-127). Bracia spontanicznie przystepuja do zarliwej modlitwy
na kolanach, ktdrej towarzysza gesty unoszenia i sktadania rak. Tak zywga rela-
cje z Bogiem, jaka prezentuje w wierszu, wyniést Holderlin z rodzinnego domu
pielegnujacego tradycje pietystyczne. Nalezala do nich kontemplacja poranna
i wieczorna, modlitwy odmawiane w samotnosci, na kolanach, wazny element
indywidualnej formacji duchowej. Modlitewne gesty, uwielbienie Boga — Stwdrcy
natury, $wiadczg takze o typie wrazliwosci, jakg reprezentuje poeta.

Podczas studiow teologicznych w Tybindze Holderlin zaznajamia sie¢ z filo-
zofig platonska, starozytng literaturg grecka, a takze z pismami Kanta, Fichte-
go, Jacobiego, za posrednictwem ktorego poznaje filozofi¢ Spinozy. Stopniowo
uwalnia si¢ takze spod wptywu ortodoksyjnego protestantyzmu i pietyzmu,
co znajduje wyraz w twdrczosci tego okresu.

W wierszu Die Stille [Cisza] z 1788 r. Holderlin wiaze cisz¢ ze sferg sacrum,
ale dazac do jej pelnego ukazania sigga takze po tropy antyczne. Juz wtedy za-
rysowuje si¢ jego sktonnos¢ do synkretyzmu w zakresie podejmowania tema-
tow religijno-filozoficznych. Cisze przedstawia jako alegori¢ bostwa, z drugiej
strony nie rezygnuje z nawigzywania do biblijnej konwencji jej ukazywania:
nazywajac ja ,wierna na zawsze”’, fagodna, ,,rozkoszg nieba’, uzywa okreslen
odnoszacych si¢ w Starym Testamencie do Boga.

Poeta czerpie takze inspiracje z fizykoteologii i postrzega cisze w naturze
jako manifestacje boskiej obecnosci w $wiecie - sygnalizuje ja wieczorne stonce

> Mocna deklinacja przymiotnika, typowa dla jezyka poety.

76 F. Holderlin, Sdmtliche Gedichte, Frankfurt a.M. 2003, s. 23 (w. 126-127).

77 Martin Vohler dostrzega w niej przywrdcenie pierwotnej, utraconej niegdys jednosci; por.
M. Vohler, Friihe Hymnen, w: Holderlin-Handbuch. Leben — Werk — Wirkung, red. ]. Kreuzer,
Stuttgart - Weimar 2002, s. 291.

8 W $wietym uczuciu/ zadrzalo me serce” (ttum. A.H.); E Holderlin, dz. cyt., s. 23.

7 Por. ,Wierny jest Pan” (2 Tes 3,3).
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ukrywajace si¢ za horyzontem. Alegoryczna Cisza zachowuje si¢ w wierszu jak
bdstwo - jest dawczynig taski, ,,niebianskiej rozkoszy”. Obraz przypomina cy-
towany na poczatku fragment elegii Klopstocka:

»1y$ wlata

Spokoéj w mysli chlopca

Niebianska rozkosz z ciebie wyplywata

O ciszy wzniosta! Szlachetna rado$ci dawczyni™.

(thum. A.H.)

W rozumieniu Hoélderlina cisza wspoélwystepuje z radoscia, poczuciem
blogosci. Nie zalezy od bodzcéw zewnetrznych, wywolane przez nig stany
ducha dojrzewaja w osamotnieniu, przypominajacym okolicznosci modlitwy,
opisane przez Jezusa (Mt 6,6). Holderlin, przy okazji wspominania domu
rodzinnego, ukazuje ideal ewangelicznej modlitwy: ,,O! w ciszy malej mej
izdebki/ Bylo mi ponad wszystko dobrze” (tlum. A.H.)%.

Odseparowanie od $§wiata zewnetrznego, o ktérym pisze mlody poeta, przy-
pomina nizsza forme kontemplacji, chociaz, jak uwaza Thomas Merton, podob-
nie jak wczesniej Mistrz Eckhart, ,kontemplacja nie wigze si¢ z wycofaniem
z rzeczywisto$ci’®, aczkolwiek moze ono pomagaé w osiggnieciu wiekszego
skupienia.

Holderlin, przywiazujac wage do wycofania ze §wiata, nie tylko odwoluje
sie do osobistych, trzeba przyzna¢ negatywnych wrazen z pobytu w klaszto-
rze, jak twierdzi Elena Polledri®, ale takze ukazuje pewien rodzaj kontempla-
cji, a mianowicie taki, ktory zalezy od bodzcow zewnetrznych®:. Uzaleznienie
od nich daje o sobie zna¢ pod koniec wiersza. W prosbie do personifikowanej
Ciszy o uzyczenie schronienia, poeta pragnie, by wyrwala czlowieka znaj-
dujacego si¢ w potrzebie, tj. nieszczgsliwego, ze zgietku i ukryta w bezpiecz-
nym cieniu. Cisza staje si¢ tu przestrzenia zajmowang przez sacrum, w niej
»~mieszka niebo’, staje si¢ opiekunka i schronieniem przed swiatem zewnetrz-
nym. Motywy te, znane z utwordéw Klopstocka i Tersteegena, nawigzuja takze
do Psalméw (por. Ps 31,16):

»O tak, wyrwij go ze zgietku,
Otul w swe cienie,

80 ,Du, o du nur hattest ausgegossen/ Jene Ruhe in des Knaben Sinn,/ Jene Himmelswonne
ist aus dir geflossen,/ Hehre Stille! Holde Freudengeberin!“ (w. 13-16); F. Holderlin, dz. cyt., s. 41.

81 _O!in meines kleinen Stiibchens Stille/ War mir dann so tiber alles wohl“ (w. 33-34).

82 T. Merton, Doswiadczenie wewnetrzne..., s. 193-194.

8 E. Polledri, ,,...immer bestehet ein Maas“. Der Begriff des MafSes in Holderlins Werk, Wiirz-
burg 2002, s. 27-28.

% Wg nazewnictwa stosowanego u Mertona kontemplacja ukazana przez Holderlina bylaby
kontemplacja nizsza. Szczebel wyzszy osigga sie w obcowaniu z Bogiem w sferze pozazmystowej,
gdy ,,cztowiek odnajduje rzeczy i cieszy sie nimi we wznioslejszy sposob’; kiedy ,,wyrasta ponad je-
dynie zmystowy i powierzchowny kontakt z nimi”. T. Merton, Doswiadczenie wewnetrzne...,s. 194.
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O! Droga! w twych mrokach mieszka niebo
Pokoj bedzie w nich trwac i posrod burz”®.
(ttum. A.H.)

Odnalezienie ciszy zewnetrznej prowadzi do odzyskania ciszy wewnetrznej
i harmonii. W strofie méwigcej o koncu zycia i dotarciu do ,,ciszy absolutnej,
mozna odnalez¢ §lady Piesni duchowych Klopstocka. Takze ostatnia strofa wier-
sza Holderlina, zawierajaca prosbe do Ciszy o opieke, nawigzuje do stylistyki
Psalmow (Ps 23,4):

»O tak, prowadz mnie swg laska —
Przy niej trwac chce pochylony,
Péki w upragnionym, cichym grobie
Nie ucichng glupcow wrzaski, caly zgietk™®.
(ttum. A.H.)

Podczas teologicznych studiéw w Tybindze (1788-1793) Holderlin ponow-
nie podejmuje temat ciszy, spokoju oraz milczenia: w utworach An die Stille
[Do ciszy], An die Ruhe [Do spokoju], a takze w Hymne an die Unsterblichkeit
[Hymn do niesmiertelnosci].

Cisza, podobnie jak Harmonia, Pigkno$¢ i Wolnos¢, jawi sie jako personifi-
kacja abstrakcyjnego pojecia, noszacego znamiona bdstwa. Okreslana mianem
bogini, wplywa na istnienie kosmosu i bieg historii®, reprezentuje cechy bostwa,
pod wieloma wzgledami odpowiadajgce cechom judeochrzescijanskiego Boga.

Podejmujgc tematy religijne Holderlin $wiadomie rezygnuje z nawigzywania
do konkretnej koncepcji teologicznej czy filozoficznej. Dazy raczej do stwo-
rzenia uniwersalnego obrazu $wiata i transcendencji. Cechy biblijnego Boga
poddaje amalgamacji z obrazami mitycznymi i koncepcjami filozoficznymi.

W odzie An die Stille (1790) Cisza ukazana jest jako wszechobecny
w Kosmosie fenomen, dzialajacy takze w cztowieku, ktéremu przynosi site,
madros¢ i pocieszenie. Rowniez w tym wierszu ,,bogini Cisza” posiada ce-
chy przypominajace biblijng Madros¢. Cisza, podobnie jak Madros¢, pel-
ni role posredniczki miedzy Stwdrca a cztowiekiem i daje si¢ poznac jako
wszechobecne zjawisko®®. Stosunkowo liczne w utworze nawigzania do na-
pisanej po grecku w I w. przed Chr. Ksiggi Madro$ci, zawierajacej z kolei
odniesienia do filozofii greckiej i przedsokratejskiej*, pozwalaja poecie

85 O so reifSe ihn aus dem Getiimmel,/ Hille ihn in deine Schatten ein,/ O! in deinen Schat-
ten, Teure! wohnt der Himmel/ Ruhig wirds bei ihnen unter Stiirmen sein“ (w. 81-84); E Hol-
derlin, dz. cyt., s. 43.

% ,,0 so leite mich mit deinem Stabe — / Harren will ich auf ihn hingebeugt,/ Bis in dem
willkommnen, ruhevollen Grabe/ Aller Sturm, und aller Lirm der Toren schweigt® (w. 89-92);
F. Holderlin, dz. cyt., s. 43.

87 Por. M. Vohler, Friihe Hymnen..., s. 298.

88 ,Siega poteznie od kranca do kranca” (Mdr 8,1); zob. M. Vohler, Frithe Hymnen. .., s. 298.

% ]. Schmidt, Teologia filozoficzna, Kety 2006, s. 17.
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skonstruowac synkretyczne, cz¢sciowo wolne od dogmatéw religijnych
ujecie nieskonczonosci bostwa. Holderlin ukazuje je z dwoch perspektyw
- w wizji Ciszy uwzglednia zardwno Zrodla biblijne, jak i pochodzace z fi-
lozofii antycznej oraz mitologii.

Najbardziej istotnym boskim atrybutem Ciszy w wierszu jest jej wszech-
obecnos¢. Jej wladza i niemozno$¢ okreslenia jej granic jest analogiczna z kon-
cepcja nieskonczonosci i wszechobecnos$ci Boga, ktore obrazowo przedstawia
Psalm 139 (Ps 139,8-10)*. Psalm w zwigzly sposob pokazuje dwa krance po-
znawalnej i wyobrazalnej rzeczywistosci, dwa przeciwlegte bieguny swiata skia-
daja sie¢ na cato$¢ widzialnego istnienia. Holderlin rozbudowuje wizje¢ o kolejne
elementy ukazujace wszechobecnos¢ Boga. Opis odpowiada przekazowi wielu
fragmentow Pisma Swietego, w tym Ksiegi Hioba®":

»Gdybym dzielnie do Hadesu zstapit,
Gdzie zaden $miertelny ciebie nie ogladal,
Gdyby ptak chyzo
Ku Orionowi wzlecial, ty juz by$ tam byta™.
(ttum. A.H.)

Wszechobecnos¢ Ciszy, rozciagajaca si¢ na Hades, mitologiczng niedostep-
ng dla zywych krain¢ zmarlych, oznacza niemoznos$¢ pelnego jej poznania.
Poznanie Ciszy musi zatem wykracza¢ poza poznanie zmystowe i rozumowe.
Paradoksalnie pozostaje ukryta i niepoznawalna, cho¢ jest dostepna i obecna,
a nawet ,wszechobecna”

Znaki obecnosci Ciszy odnoszg si¢ w wierszu tak naprawde do tego, co po-
zostaje ,,nieobecne’, ukryte®. Niemoznos$¢ poznania, zaréwno Ciszy z wiersza
Holderlina, jak i biblijnej Madrosci, wynika zaréwno z ich istnosci, jak i ogra-
niczonej mozliwosci poznawczej cztowieka: ,,Podziemie i Smieré o$wiadczaja:
»Nie doszlo tu echo jej stawy«,, (Hi 28,22). Biblijng Madros¢, atrybut Boga,
z Ciszg ukazang przez Holderlina taczy wszechobecnos¢ i niedostepnos¢ oraz
wyrazne, widzialne i odczuwalne dzialanie w rozmaitych przejawach zycia
i $mierci. W kolejnych wersach poeta rozwija obrazy nieskonczonosci ilustru-
jace wszechobecnos¢ — morze, wieczno$¢, glebiny Chaosu symbolizujg istnienie
ciszy na granicy czasu i przestrzeni, wskazujac jednoczesnie na Bycie, transcen-
dencje poza nimi:

»Jak w odlegte morze ujda rzeki
Tak i w tobie ging czasy,

% Por. M. Vohler, Friihe Hymnen..., s. 298. Badacz wskazuje takze na podobienstwa do Syr
24,5-22 1 Mdr 7,22-8,1. ,,Gdy wstapi¢ do nieba, tam jestes; jestes przy mnie, gdy si¢ w Szeolu
poloze” (Ps 139,8-10).

1 ,On przenika krance ziemi” (Hi 28,24).

92 ,Stieg ich kithnen Sinns zum Hades nieder,/ Wo kein Sterblicher dich noch ersah,/ Schwinge
sich das mutige Gefieder/ Zum Orion, so war’st du da“ (w. 9-10); E Holderlin, dz. cyt., s. 98.

% W. Noth, Handbuch der Semiotik, Stuttgart — Weimar 2000, s. 422.
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W wiecznosci onie,
W Chaosu glebinach mieszkanie twoje”*.

(thum. A.H.)

Holderlin, chcgc oddad totalnos¢ obecnosci Ciszy, jej transcendencje i niedo-
stepnos¢ (wieczno$é, ,chaosu glebiny”), postuguje sie poréwnaniem do morza
jako niezmierzonej przestrzeni. Zestawienie nasuwa pewne skojarzenia z obra-
zami znanymi z pism mistycznych, w ktérych pojawia si¢ nosna teologicznie
metaforyka wody - rzeki uchodzace do morza przypominaja wedréwke dusz
do Boga, zakonczong zjednoczeniem z nim: ,Widze je, wielkie wody! Widze
i stysze je, gtosne i szumiace strumienie. Sptywaja z gor; ptyna przez niwy; spa-
daja ze skaly na skale; rozdzielajg sig, by znéw si¢ polaczy¢; gubia sie, by znow
wyplyna¢ ze zwickszong sila; bez ustanku podazaja swoim torem, az wreszcie
ging w morzu... To bieg dusz w pielgrzymce do Boga” (tlum. A.H.)*.

W Hymne an die Stille [Hymn do ciszy] Holderlin powraca do tematu ciszy,
ukazujgc jej dziatanie jako zywiolu, wiatru i tchnienia. Zrédlem tego poréwna-
nia jest réwniez Biblia. W Starym Testamencie oddech i wiatr oznaczajg stwor-
cza moc Boga, obecno$¢ Ducha Sw. i wreszcie obecno$é¢ boskiej Madrosci®.

Wszechobecnos¢ i dzialanie Ciszy idzie w parze z samotnoscig lirycznego
ja, poddanego jej wptywom: zachwyt, upojenie, szczesliwos¢, ekstaza, w jakie
wprowadza Cisza poete, przynosi natchnienie i gotowos¢ wyspiewania pies$ni
pochwalne;j:

»Upojenie z twej bogdw czary
[spijatem] Owiany twym milosnym tchnieniem””.
(ttum. A.H.)

Pocalunek, a takim jest ,,mitosne tchnienie” owiewajace liryczne ja przypo-
mina zjednoczenie, akt mitosci, osiggniecie lub przynajmniej zdazanie ku jed-
nosci. Warto zwroci¢ uwage, ze aktywna jest tylko strona boska, poeta-wizjoner
pozostaje bierny (owiany mitosnym oddechem, spija upojenie z czary). Na pa-
sywnos¢ cztowieka w tej relacji wskazuje takze kierunek dzialania sit ,,boskich’,
wertykalny ruch z géry ku dotowi redukuje aktywnos¢ cztowieka do odpowie-
dzi i realizacji natchnienia. Brak aktywnosci, rozumiany jako stan przyjmowania
mocy i pozwalaniu do przenikniecia boskiej sity ukazywaty takze Psalmy (,,Jah-
we, przenikasz i znasz mnie’, Ps 139, 1; ,, Iy ogarniasz mnie zewszad”, Ps 139, 5).
W obu tekstach mamy do czynienia z biernoscig czlowieka i poddaniem sie

# Wie ins weite Meer die Strome gleiten/ Stiirzen dir die Zeiten alle zu,/ In dem Schof}
der alten Ewigkeiten,/ In des Chaos Tiefen wohntest du® (w. 13-16); F. Holderlin, dz. cyt., s. 98.

% ]. M. Bouvier de la Motte Guyon, L. G. Kosegarten, Strome, Stralsund 1817, s. 5.

% ,Jest bowiem tchnieniem mocy Bozej i przeczystym wyplywem chwaty Wszechmogacego”
(Mdr 7,25).

77 ,[Schlirft’ ich] ... Trunkenheit aus deiner Gétterschale,/ Angeweht von deinem Liebes-
hauch” (s. 98, w. 3-4).
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zbawiennemu dziataniu faski. Laska w hymnie Do Ciszy jest nie tylko poety-
ckie uniesienie, $ciezka wiodgca ku poznaniu krajobrazéw boskiej obecnosci
i siebie samego, ale takze odnalezienie Ciszy w wymiarze eschatologicznym,
w pytaniach o rzeczy ostateczne. Dwie ostatnie strofy wiersza dostarczajg roz-
budowanego obrazu $mierci i zjednoczenia z Cisza, taczac jednoczesnie temat
$mierci i milodci. Znalezienie si¢ w objeciach oblubienicy®, ktdra jest Cisza oraz
motyw powrotu dopelniajg obrazu wewnetrznego krajobrazu duszy.
Milczenie w mltodzienczych hymnach Holderlina jest takze forma zatrzyma-
nia, wstrzymania si¢ od dzialan, biernoéci. Ten stan dotyczy réwniez przyrody.
W Hymne an die Unsterblichkeit [Hymn do niesmiertelnosci] milczenie nastaje
w momencie, gdy zachwyt nad niesmiertelnoscig osiagga apogeum, w chwili roz-
toczenia wizji ojczyzny niebieskiej, czekajacej na nie§miertelng dusze”. W skie-
rowanym do natury apelu poety o zatrzymanie si¢ cial niebieskich i milczenie:

»Wstrzymajcie bieg na chwile, Oriony!
Zamilcz, na orbitach Plejad gromie!
Zaslon, Stonice, promienistg korone
Zawie$ oddech, sztormie, oceanie (...)
Bo w zachwytach zatracony wieszcz,
W myslach o nie§miertelnosdci pograzyt si¢”'®.
(ttum. A.H.)

U Klopstocka natura w milczeniu skfada hold Bogu. Natura zatrzymuje sie
i milknie w oczekiwaniu glosu Pana:

~Wszystko czekalo glosu Pana. Niebianski cedr
Nie szumial, milczat ocean u brzegéw stromych
Boski wiatr zycia zastygl posrod gor spizowych
w bezruchu i czekal z rozpostartymi skrzydtami,
az z gory zabrzmi glos Pana™".

(thum. A.H.)

W wierszu Holderlina natomiast miejsce bdstwa zajmuje wzniosta mysl o nie-
$miertelno$ci. Kosmiczna cisza, zachowanie milczenia, skupienie na wzniostym

% ,Wie ein Traum verfliegen Ewigkeiten/, Schldft der Jiingling seiner Braut im Arm.” (s. 99, w.
47-48); ,,Niczym sen uplynie wieczno$¢/, Gdy mlodzieniec $pi w oblubienicy ramionach” (ttum. A.H.).
% F. Holderlin, dz. cyt., s. 102 (w. 89-92).

10 Harret eine Weile, Orione!/ Schweige, Donner der Plejadenbahn!/ Hiille, Sonne, deine
Strahlenkrone,/ Atme leiser, Sturm und Ozean (...)/ Denn, verloren in Begeisterungen,/ Denkt
der Seher der Unsterblichkeit® (w. 96-104); E. Holderlin, dz. cyt., s. 102. Fragment zawiera po-
nadto nawigzania do rozwinigtej juz przez pitagorejczykow, a podjetej w czasach nowozytnych
koncepcji muzyki nieba.

101 "All’ erwarten die Stimme des Herrn. Die himmlische Ceder/ Rauschte nicht, der Ocean
schwieg an dem hohen Gestade./ Gottes lebender Wind hielt zwischen den ehernen Bergen/
Unbeweglich und wartete mit vorbereitete Fliigeln/ Auf der Stimme Gottes Herabkunft...;
E G. Klopstock, Der Messias..., s. 16.
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mysleniu o nie$miertelnym bytowaniu, wspoétgraja z ciszg ludzkiej piesni. Mil-
kng one wobec radosci duszy i zapomnienia o skonczonosci'®, gdyz na spotka-
nie z Bogiem ,,jedynie stosowna (...) odpowiedzig jest milczenie™'®.

Wspomnienie stanu odosobnienia, temat wyciszenia powracajg u Holder-
lina takze w zwigzku z tematem $mierci. Najbardziej zblizone do mistycznego
ujecie milczenia i ciszy ujawnia si¢ w tych z jego wierszy, ktére traktuja o poe-
tyckiej misji. Cisze, podobnie jak samotnos¢ i odzyskiwang w niej wolnosc,
rozumie poeta jako warunek przyblizenia do bostwa. Nie jest to juz, jaku Ter-
steegena, czy nawet Klopstocka biblijny Bég, ale bostwo uniwersalne. Zajmuje
ono miejsce réwnie poczesne jak ,§wieta poezja”.

Podsumowanie

Sw. Ignacy Antiochenski uwazat cisze za wyraz najglebszej istoty Boga, gdyz
w niej dokonywaly si¢ dzieta Zbawienia'®. Jest ona takze uzewnetrzniong forma
zaprzeczenia, przestrzeniag wolnosci, miejsca i czasu wymagajaca zapelnienia.
Mistyk zapelnia ja obecnoscig Boga, pozostaje w stanie kontemplacji i zapra-
sza Niepoznawalnego do siebie. Bedac ,w odosobnieniu, wymusza na Bogu
jego byt”'. Motyw ciszy w poezji, jak pokazujg powyzsze przyklady, nierzadko
wspolwystepuje z wyobrazeniami ciemnosci. Juz Pseudo-Dionizy Areopagita
pisal, ze w mroku i ciszy promienieje to, co niepoznawalne, oslepione intelekty
napelniajac swoim blaskiem'®. Poezja II pol. XVIII w. zdaje si¢ t¢ mysl konty-
nuowac. Ukazuje cisz¢ jako doznawany ,,brak’, pustg przestrzen i ,,pusty” czas
— czas czekania na Boga albo chociaz na ludzka milos¢. Mistyka kazdej chyba
epoki w braku - a cisza, podobnie jak ciemnos¢, jest swego rodzaju brakiem -
dostrzega ogromny potencjal mozliwosci zwigzanych z poznawaniem boskiej
transcendencji. W tekscie literackim doskonale sprawdza si¢ jako metafora Ab-
solutu, czy to biblijnego Boga (Tersteegen), czy ,,boga filozoféw” (Holderlin).

Skutkiem doswiadczania boskiej obecnosci w ciszy jest milczenie. To takze
warunek spotkania z Bogiem. Wobec niepoznawalnego cztowiek musi zamil-
kng¢. Zadne stowo nie oddaje bowiem tego, co wymyka si¢ poznaniu. Aniot
Slazak, piszacy po niemiecku $laski poeta baroku, postuzyt sie paradoksem:
nakazywal méwienie ,,milczeniem”:

102 Schiichtern sinkt des Lobgesangs Gefieder,/ Wo der Endlichkeit der Geist vergisst® (w.
107-108); E Holderlin, dz. cyt., s. 103.

103 K. Albert, Wprowadzenie..., s. 176. Albert cytuje opracowanie: O. Casel, De philoso-
phorum Greaecorum silentio mystico, Gieflen 1919.

19 A. Louth, Mystik I, Kirchengeschichtlich, w: Theologische Realenzyklopddie, red. G. Miiller,
Berlin 1994, t. 23, s. 550.

195 Cyt. za K. Albert, Wprowadzenie..., s. 73.

1% Pseudo-Dionizy Areopagita, Teologia mistyczna. Do Tymoteusza, I, w: tenze, Pisma teolo-
giczne. Imiona boskie. Teologia mistyczna. Listy, Krakow 1997, s. 163.
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»Gdy pragniesz tres¢ wiecznosci oznajmic i nie sklamac,

musisz pierw w sobie, czlecze, calutkg mowe ztamac™'”’.

Poeta-mistyk w odrzuceniu narzedzi jezyka upatruje sposobu zblizenia
do wiecznosci. Milczenie w literaturze religijnej wigze si¢ jednak przede wszyst-
kim z uswiadomieniem sobie faktu, zZe ludzka mowa - jako niedoskonala, od-
noszaca sie do tego, co skonczone, w kontakcie z Absolutem zawodzi. O ile jed-
nak paradoks barokowego poety-mistyka brzmi §wiezo, o tyle poezja XVIII w.
poddaje te mysl obrébce, ktdrej wtornego charakteru nie da sie zaprzeczy¢.

Ale milczenie mimo wszystko domaga si¢ mowy, wypowiadania, ktére-
wobec niewyrazalnego przechodzi w mdéwienie symboliczne, metaforyczne.
Pseudo-Dionizy za modlitwe uznaje wchodzenie w ciemnos¢ niepoznawalna.
Skoro nie mozna jej zrozumie¢, to nie mozna jej takze wyrazic: ,,Im bardziej
bowiem wznosimy si¢ do §wiata wyzszej rzeczywistosci, tym bardziej ograni-
czony staje sie¢ nasz jezyk i nasze stowa skracajg si¢ dla $cislejszego wyrazenia
tego, co pojmowalne”. O paradoksie wyrazania tego, czego wyrazi¢ nie mozna
pisal Jaspers: mistyk musi milcze¢, ale jednoczesnie milcze¢ nie moze'®. Reli-
gioznawca Gerardus van der Leeuw, takze za istote mistyki uznajacy milczenie,
twierdzit, ze w nim nastaje ,,na dnie duszy” ,,glucha cisza™'*°.

Jak pokazujg zgromadzone przyklady, bedace jedynie skromnym wycinkiem
bogatej niemieckiej literatury podejmujacej religijne watki w XVIII w., milczenie
i cisze autorzy tego okresu ukazujg w Scistym zwigzku z wielowiekowsa tradycja
chrzescijanisky i filozoficzng. Niejednokrotnie trudno ustali¢, jakie zrodta inspi-
racji postuzyly jako punkt wyjscia ich literackiej twérczosci. Faktem pozostaje,
ze powtarzaja i poddajg poetyckiemu przetworzeniu refleksje od dawna znane
chrzescijanskiej duchowosci - przedstawiajg je badz to w powigzaniu z fenomenem
niewyrazalnego (Tersteegen), tematem umierania, $mierci, samotnosci, ucieczki
od $wiatowego zgietku (Holderlin), z potrzebg samotnego obcowania z naturg lub
—jak to wyrazil Klopstock — oddania sie poetyckiej, natchnionej twdrczosci, poprze-
dzonej pelnym zachwytu trwaniem w milczeniu przed Najwyzszym.
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“On Wings of Peace and Morning Air...” Klopstock,
Tersteegen and the Young Holderlin:
Poetical Visions of Silence

Summary

The theologically important theme of silence was undertaken by poets of the 18th cen-
tury. Three German poets under the influence of Pietism - Friedrich Gottlieb Klopstock
(1724-1803), Gerhard Tersteegen (1697-1769) and Friedrich Holderlin (1770-1843) -
realize this theme in three different ways. In his way of showing silence Gerhard Ter-
steegen has come nearest to the Christian doctrine. He uses the mystical tradition, in
which silence is part of contemplation and the condition of the fellowship of the soul
with God. The concepts of silence and peace in the poems of F. G. Klopstock are con-
nected with the religious experience, but he also uses them with secular subject matter.
The young E. Holderlin shows silence as an allegorical figure of the pagan god. Holder-
lin, uniting the Platonic thought with the Christian tradition, aims to create a universal,
spiritual, non-religious concept of silence.

Keywords: German Literature of the 18" century, Holderlin, Klopstock, Mysticism,
Pietism, Tersteegen.



