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Antropologia prawoslawial

Za moment przetomowy dla wyodrebnienia si¢ antropologii prawoslawia z antropologii
chrzescijanstwa uznajemy ukazanie si¢ ksigzki Eastern Christians in Anthropological
Perspective, pod redakcja Chrisa Hanna i Hermanna Goltza (2010). Pada tu kluczowe
spostrzezenie tych badaczy, ze ,,w odroznieniu od zachodnich tradycji [chrzescijanskich] w
naukach spotecznych wilasciwie nie zostaly rozwinigte zadne paradygmaty, ktore
analizowatyby wzorce wschodnie” (Hann, Goltz 2010: 3,8). Wschodnie chrzescijanstwo nie
stato si¢ tez przedmiotem zadnej znaczacej debaty czy powaznych studiow podjetych przez
wptywowego zachodniego filozofa czy badacza spotecznego (Hann 2011:14).

Sadzimy, Ze sytuacja ta wptyne¢la niekorzystnie zar6wno na rozwoj antropologicznych
teorii religii, jak 1 wiedzy na temat zwigzkow prawostawia z rozmaitymi praktykami zycia
spotecznego. W teoriach tych prawostawie nie tylko jest ,,niedoreprezentowane”, lecz w ogoble
nieuwzglednione, mimo ze liczy ono obecnie ponad 200 mln wyznawcow (Hann, Goltz 2010:
2). Wedlug Hanna 1 Goltza spoteczenstwa zachodnie wyparty ze swojej pamigci
bliskowschodnie pochodzenie chrzescijanstwa (Hann, Goltz 2010: 8). Prawostawie jest
obecnie postrzegane przez nie jako derywacja zachodniego chrzescijanstwa, mato znaczacy
jego odtam, ,.chrzescijanstwo peryferyjne”. Ulatwia to bowiem postrzeganie $wiata w
kategoriach dualistycznych, gdzie Zachdd i chrzescijanstwo sa ze soba utozsamiane i

traktowane w politycznym dyskursie jako przeciwwaga dla czesto traktowanego
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protekcjonalnie i orientalizowanego Bliskiego Wschodu, kojarzonego niemal wylacznie z

islamem, cho¢ jest to ewidentnie miejsce narodzenia si¢ obu tych religii (Hann, Goltz 2010).

Zachodni badacze w swoich pracach w ogole nie uznajg prawostawia za istotny czynnik
»genetyczny”, ktory do pewnego stopnia moze wyjasnia¢ dtugotrwate wzorce politycznego i
ekonomicznego rozwoju (Hann 2011: 15; Hann, Goltz 2010: 3). Hann i Goltz (2010: 14)
proponuja w zwigzku z tym, by antropolodzy zaj¢li si¢ rozpoznawaniem ,,odmiennych
prawostawnych wzorcow nowoczesnosci”’, ktorych genealogii doszukujg si¢ miedzy innymi
w pojmowaniu w prawostawiu samej teologii jako liturgicznego dyskursu mi¢dzy Bogiem a
cztowiekiem, koncepcji dialogicznosci ludzkiej egzystencji, czy tez bizantynskiej symfonii
wladz. Zalecaja, by badac¢ je ,,w kontekscie szeroko rozumianych instytucjonalnych zmian i z
uwzglednieniem znaczenia relacji wiadzy i ich konsekwencji dla zrozumienia nas samych”
(Hann, Goltz 2010: 3). Do mysli tej powracaja w swoim tekscie kilkakrotnie. Twierdza, ze
zdecentralizowana struktura organizacji Wschodnich Kos$ciotéw i wysoki stopien zgodnosci
migdzy nimi a $wieckimi, narodowymi tozsamos$ciami pozwala na podjecie badan
przystawalno$cig kosmicznych (cosmic) i spotecznych porzadkow.

Inspirujac si¢ tym podejsciem, sadzimy jednak, ze nadmierne podkreslanie znaczenia
prawostawia dla zrozumienia zycia spoleczno-politycznego prawostawnych spotecznosci
moze prowadzi¢ do esencjalizacji prawostawia 1 nadawania mu zbyt znaczacej roli, kosztem
innych czynnikow w procesie rozumienia aktualnych procesow spotecznych, politycznych
czy ekonomicznych. Grozi to migedzy innymi zbyt arbitralnym ustanawianiem cigglosci
pewnych przekazow, odnajdywaniem mylnych, uproszczonych genealogii pewnych instytucji
czy procesOw spolecznych.

Wystarczy bowiem zwrdci¢ uwage na pominigte w artykule Hanna 1 Goltza panstwa
prawosiawnez, ktorych mieszkancy w przesztosci znajdowali si¢ w strefie wplywow
osmanskich (jak np. Butgaria, Macedonia, Gruzja czy Serbia), by zda¢ sobie sprawe, ze nie do
konca da si¢ podzieli¢ antropologi¢ religii na odrgbne subdyscypliny wiedzy, badajace
odmienne genealogie lokalnie realizowanych porzadkéw politycznych i ekonomicznych oraz
ich wplyw na Zycie spoteczne. Prowadzac badania w spoteczno$ciach prawostawnych Europy
poludniowo-wschodniej trzeba bowiem jednocze$nie uwzglednia¢ genealogie zwigzane tak ze
sferg oddziatywania prawostawia, jak 1 islamu. W tym kontekscie watpliwosci budzi

doszukiwanie si¢ genealogii odmiennych koncepcji sekularyzmu w obrebie tych spotecznosci

? Wyjatkiem jest tu Grecja, ktéra jednak wydaje si¢ przypadkiem szczegolnym, gdyz nie panowat tu
socjalizm, a prawostawie wydaje si¢ o wiele bardziej zgodne z prawostawng teologia niz np. w oSciennej
Butgarii.



wylacznie w bizantynskich koncepcjach teologiczno-politycznych, jak na przyktad w
odniesieniu do Butgarii proponuje Kirsten Ghodsee (2009).

Hann i Goltz we wstgpie do omawianej powyzej ksigzki podkreslaja, ze jest to pierwsza
praca na temat chrze$cijanstwa wschodniego oparta na etnograficznych badaniach
terenowych, uwzgledniajaca rozne lokalne konteksty i rezygnujaca z ujecia dychotomicznego,
w ktorym religijno$¢ popularna czy heterodoksyjna przeciwstawiona zostaje religijnosci
oficjalnej, opartej na autorytecie Pisma (Hann, Goltz 2010: 4, 5). Nie do konca jednak mozna
si¢ z tym stwierdzeniem zgodzi¢. Warto zaznaczy¢, ze W Polsce w Instytucie Etnologii i
Antropologii Kulturowej Uniwersytetu Warszawskiego od poczatku lat 90. prowadzone sa
badawcze ekspedycje studenckie do krajow bylego ZSRR w ramach tak zwanych grup
laboratoryjnych. Ich efekty opublikowane zostaly w artykutach, ksigzkach 1 pracach
zbiorowych Magdaleny Zowczak (red., 2009), Karoliny Bielenin-Lenczowskiej (red., 2009),
Wojciecha Lipinskiego (red., 2013), Katarzyny Waszczynskiej (np. 2003), Magdaleny
Lubanskiej (red., 2007) i Magdaleny Zatorskiej (2007). Doswiadczenie etnograficzne zdobyly
tez tutaj takie badaczki prawostawia, jak Aleksandra Sulikowska-Gaska (2007), Zuzanna
Grebecka (2006), Justyna Straczuk (2006), Agata tadykowska (2011, 2013) 1 prowadzaca
badania ws$réd grekokatolikow Agnieszka Halemba (2007). Realizowane od ponad
dwudziestu lat przez Instytut badania terenowe w prawostawnych spotecznos$ciach sprzyjaja
zatem wyksztatceniu miodej kadry badaczy, ktorzy moga utozsamiaé si¢ z antropologia

prawostawia.

W efekcie badan prowadzonych na pograniczu polsko-ukrainskim i w Butgarii, Zowczak
(2000; red., 2009) i Lubanska (red., 2007; 2012), niezaleznie od Hanna i Goltza, réwniez
zwrocity uwage na ,,protestanckie skrzywienie” antropologicznej teorii religii i problem
niedoreprezentowania prawostawia w antropologii studiach. Magdalena Zowczak pierwsze
spostrzezenia na temat poczynita jeszcze w swojej pracy Biblia ludowa (2000). Pisze tam, ze
w charakterystyce religijno$ci ludowej formutowanej w przedwojennej polskiej literaturze
przedmiotu, miedzy innymi przez Stefana Czarnowskiego, Williama Thomasa i Floriana
Znanieckiego, mozna wyraznie ,,dostrzec nie tylko nastawienie ewolucyjne, ale 1 preferencje
protestanta, ktory krytycznie komentuje formy kultu przyjete na obszarze tradycji katolickiej”
(Zowczak 2000: 28). Z kolei Lubanska (2007) twierdzi, ze cho¢ pojecie religijnosci ludowe;j
nie zostalo stworzone przez teologow, jest de facto uzaleznione od tego, jaka wrazliwos¢ i
estetyka religijna jest badaczowi bliska. Zauwaza, ze sytuacja ta sprawia, ze w przypadku

prawostawia malo zasadne wydaje si¢ traktowanie jako ,Jludowych” zespolu praktyk



religijnych, ktore Czarnowski (1958 [1938]), Ryszard Tomicki (1981) czy Ludwik Stomma
(1979) okreslaja deprecjonujaco jako ,naiwny sensualizm”, ,,mys$lenie magiczne”, czy
»Iytualizm magicznego charakteru”, gdyz sa one zgodne z oficjalng prawostawna
religijnoscia® (Lubanska 2007: 14-15).

Za przyktad moze postuzy¢ wykonywany przez wyznawcoéw prawostawia gest calowania
ikon (aspasmos), uznany za oficjalny sposob komunikowania si¢ z sacrum jeszcze na
siodmym soborze powszechnym (787 r.), ktory tym samym w przypadku prawostawia nie
moze by¢ traktowany jako przejaw religijnosci ,,ludowej”. Wedlug prawostawnej teologii z
jej koncepcja uobecnienia, ,kazdy symbol w sensie liturgicznym zawiera w sobie jaka$
obecno$¢ symbolizowanego” (Evdokimov 1999: 31), nie przystaje bowiem do perspektywy
protestanckiej, dla ktérej materia nie moze by¢ nosnikiem Bozej taski (por. np. Luehrmann
2010: 59; Taylor 2007: 72). Zmystowy aspekt kultu obrazu, wyrazajacy si¢ w utozsamianiu
wizerunku przedstawionego na obrazie ze $wietym kwalifikowali oni pogardliwie jako
przejaw ,,naiwnego sensualizmu” czy postaw magicznych definiowanych w kategoriach
poznawczej utomnosci, mylenia signans z signatum (Lubanska 2007: 17). Nie uwzgledniali
natomiast w swoich rozwazaniach sytuacji, gdy wierny catujac ikong¢ nie utozsamia signans z
signatum, lecz uznaje, ze pozostajg one ze sobg w ,,.bytowym zwigzku”, co jest zgodne z
prawostawna teologia, a zarazem znajduje swoj filozoficzny odpowiednik w hermeneutyce
Gadamerowskiej (Lubanska 2007: 17). Proskynesis moze by¢ zarazem roznie przez wiernych
odczuwana i interpretowana, czgsto w sposob blizszy duchowosci New Age niz prawostawnej
teologii (Zatorska 2007: 48).

Wydaje sig, ze zbiezno$¢ spostrzezen badaczy z wymienionych wyzej osrodkow
naukowych $wiadczy to o silnym zakorzenieniu naszej dyscypliny wiedzy w empirii,

przemoznym wplywie etnograficznych badan terenowych na antropologiczng teorig.

Powyzszy przyklad pokazuje, Ze oparte na ukrytych normatywnych zalozZeniach
ksztaltowanych przez protestanckg epistemologi¢ teorie antropologiczne, czgsto okazujg si¢
nieadekwatne do analizy praktyk religijnych, podejmowanych przez wyznawcow
prawostawia, gdyz o wiele trudniej wyznaczy¢ tu granice migdzy tym co ortodoksyjne, a tym
co ludowe (nieortodoksyjne), oficjalng religijno$cia i nieoficjalnym kultem religijnym.

Apokryficzne motywy sa na przyktad wilaczane do prawostawnej liturgii oraz ikonografii.

* Jednoczesnie Lubanska catkowicie podwaza zasadno$¢ stosowania kategorii ,,religijnosé¢ ludowa” jako
zideologizowanej i anachroniczne;j.



Dlatego dobrym tropem dla antropologéw i etnografow jest odwotanie si¢ nie tylko do
literatury teologicznej (autorstwa m.in. Johna Meyendorffa, Paula Evdokimova, Sergieja
Butgakowa, Leonida Uspienskiego, Jaroslava Pelikana i Henryka Paprockiego), ale takze do
literatury mediewistycznej. Badacze reprezentujacy te dyscypliny majg bowiem dluzsza
tradycje poszukiwania zwigzkow prawostawia z praktykami spotecznymi jego wyznawcow.
Warto tez zadba¢ o wymiang intelektualng migdzy badaczami z Zachodu i panstw
postsocjalistycznych. Czgsto bowiem dochodzi do paradoksalnej sytuacji, gdzie ci pierwsi
cytuja w swoich pracach niemal wytacznie literature dostepng w jezykach zachodnich, zas ci

drudzy przede wszystkim literatur¢ rodzima.

Przyczyny tego stanu rzeczy nalezy oczywiscie szuka¢ w czynnikach koniunkturalnych i
historycznych. Obszar pozostajacy pod historycznym wptywem prawostawia (z wyjatkiem
Grecji’) znajdowal sie bowiem od kofica II wojny $wiatowej do lat 90. w obrebie bloku
socjalistycznego (gdzie szczegdlnym przypadkiem byta Jugostawia). Zachodni badacze nie
mieli zatem czesto dostepu do ,terenu”, rodzimi za§ do literatury antropologicznej
powstajacej w anglosaskich o$rodkach naukowych. Ponadto badania terenowe prowadzone
przez lokalnych etnografow dotyczyly niemal wytacznie folkloru, co wigzato si¢ z
politycznym projektem ateizacji i negatywnym ustosunkowaniem do chrzescijanstwa wladz
tych krajow. Wigzalo sie to z powaznymi ograniczeniami teoretycznymi i z géry narzuconym
zakresem badan. I tak, cho¢ wolno bylo wprawdzie bada¢ folklor i tak zwang religijnos¢
ludowa, akcentowano jej przedchrzescijanski, majacy niewiele wspolnego z oficjalng religia

charakter.

Na przyktad w odniesieniu do Rosji®, wéréd stosunkowo niewielu opracowan oferujacych
antropologiczng i socjologiczng perspektywe badawcza, nalezy wymieni¢ prace badaczy z
Instytutu Antropologii Spotecznej Maxa Plancka w Halle. Przeprowadzili oni badania
zespotowe w ramach trzyletniego projektu badawczego ,,Religion and Morality in European
Russia”. Zespot, w ktorego sktad wchodzili Tiinde Komaromi, Tobias Kollner, Agata
Ladykowska, Detelina Tocheva 1 Jarrett Zigon prowadzit badania w latach 2006-2009 w
europejskiej czesci Rosji, koncentrujgc sie na zwigzkach prawostawia ze zjawiskami

spotecznymi okresu transformacji. Podkresli¢ warto unikatowy charakter pracy zespolowej

* Badania prowadzili tu m.in. Michael Herzfeld (1990), Jill Dubisch (1995), Charles Stewart (np. 1991)
czy Juliet de Boulay (2009).

* W niniejszym artykule ograniczymy si¢ przede wszystkim do przedstawienia skroconego opisu stanu
badan dotyczacego prawostawia w Rosji, Bulgarii i Polsce, gdyz sg to panstwa, w ktérych od lat juz prowadzimy
lub planujemy badania terenowe.



przyjety w Instytucie, ktory zawazyt na poroOwnawczym charakterze prowadzonych
projektéw. Wyniki opublikowane zostaly w szeregu publikacji (np. Koéllner 2010, 2011;
Ladykowska 2007, 2011; Ladykowska, Tocheva 2013; Tocheva 2011a, 2011b; Zigon 2010,
2011). Do najbardziej przekrojowych nalezg ksigzki Mileny Benovskiej-Sabkovej i in. (2010)
oraz pod redakcjg Zigona (Zigon, ed., 2011). Do postepoéw prac zespotu przyczynili si¢ takze
inni naukowcy z instytutu — m.in. Vlad Naumescu (2007), Stephanie Mahieu (por. Mahieu i
Naumescu 2008) oraz z instytutem wspolpracujacy, jak np. Milena Benovska-Sabkova
(2008).

Na uwage zashuguja tez publikacje takich autoréw, jak Melissa Caldwell (2010), Jeanne
Kormina (np. 2004, 2010, 2012), Kormina, Alexander Panéenko i Sergiej Syrkov (red., 2006),
Nikolai Mitrokhin (np. 2008), Rogers (2009), Inna Naletova (2010), Kathy Rousselet i Alex
Agadjanian (np. Russele, Agadzanan, red., 2006; Agadjanian, Rousselet 2010), Mark D.
Steinberg i Catherine Wanner (eds., 2008), Cesnokova (2005), Stella Rock (2007). Pewne
$wiatto na rosyjskie prawostawie rzucajg szeroko znane na Zachodzie prace Galiny Lindquist
(2006) czy Olega Kharkhordina (1999), poswiecone odpowiednio praktykom magicznym i
uzdrowicielskim oraz utrzymanej w duchu Foucaultowskim genealogii sowieckiego dyskursu
stanowienia jednostki i zbiorowosci. W Polsce podobng problematyka zajmowata si¢
Grebecka (2006).

Nie do przecenienia jest tez takze nie w pelni zasymilowana na Zachodzie spus$cizna
semiotykow tartuskich, jak na przyktad ogromy korpus prac Jurija totmana, czy
przettumaczone na jezyk polski ksigzki Car i Bég Borysa Uspienskiego i Wiktora Zywowa
(1982), Borysa Uspienskiego Kult sw. Mikotaja na Rusi (1985) czy Krzyz i koto (2010), a
takze wspotczesnych folklorystow rosyjskich, na przyktad Narodnad Biblia Olgi Belovej
(2004) czy praca Grigoreva (2006).

Jednym z najwazniejszych zagadnien antropologii prawoslawia wydaje si¢ kwestia tak
zwanego odrodzenia religijnego, wyrazajacego si¢ w wielkiej liczbie nawrocen zarowno w
obrebie "tradycyjnych religii”, jak i nowych form duchowosci (Pelkmans 2009; Rogers 2005;
Pawluczuk 1988; Borowik 2000). Na przyktad w Rosji, gdzie obecnie otwarcie podkresla si¢
znaczenie prawostawia w tworzeniu narodowego uniwersum symbolicznego, okoto 82 %
etnicznych Rosjan (czyli 75-85 min ludzi, por. Filatov, Lunkin 2006) deklaruje przywigzanie
do prawostawia. Jest to zjawisko catkowicie nowe, nie znajdujace oparcia w zadnej formie
wczesniejszego przekazu religijnego, czego skutkiem jest niezwykta rozmaito$¢ 1 rozbieznosé

wyobrazen o tym, czym prawostawie ,naprawde” jest, takze wsrod religijnych elit.



Podstawowym zagadnieniem w tym konteks$cie jest wigc pytanie o sposoby budowania
indywidualnej 1 zbiorowej tozsamosci religijnej oraz o formy zaangazowania w zycie religijne
(Benovska-Sabkova i in. 2010). Formy te oparte sa czgsto na syntezie prawostawia z
duchowoscia New Age, co ma zwigzek z tolerowaniem przez socjalistyczne wiladze tej
ostatniej. Jak zauwazyla Irena Borowik: ,,Ateizm pod powierzchnia odejscia od religii
przeobrazat si¢ w pewne folklorystyczne kompleksy wierzen, oparte na sojuszach z nauka,
paranauka, teozofia w istocie odleglych od naukowego materializmu nie mniej niz
chrzes$cijanstwo” (Borowik 2000: 307).

Na przyktad w Bulgarii szczegdlng role w propagowaniu tego typu duchowosci odegrata
Ladmila Zivkova oraz narodowa wrézbitka baba Wanga, do chwili obecnej (nawet po
Smierci) cieszaca si¢ u Bulgaréw nierzadko wigkszym autorytetem niz duchowni prawostawni
(Valtchinova 2007). Problem powigzan prawostawia z duchowo$cia New Age w Butlgarii
nadal wymaga poglebionych studidw, zwlaszcza, ze dotychczas perspektywa bulgarskich
uczonych badajacych praktyki i wierzenia religijne zdominowana jest przez ujgcie
folklorystyczne. Sam termin folklor uzywany jest bez uzasadnienia, traktowany niemal jako
kategoria ontologiczna, zrozumiala sama przez siqe, a etnografowie uwazaja si¢ czg¢sto po
prostu za folklorystow. Za przyktad moga postuzy¢ niektére prace takich badaczy, jak
Florentyna Badalanova (1994), Albena Georgieva (2012), Ivanicka Georgieva (1983),
Magdalena El¢inova (2000) czy Racko Popov (1991). Perspektywa ta sprawia, ze wiele
zagadnien dotyczacych powiazan prawostawia z innymi sferami Zycia spotecznego umyka

uwadze butgarskich badaczy.

Zarazem mozna mOwi¢ o probach przetamania tego paradygmatu poznawczego nawet
przez badaczy, ktorzy do niedawna go reprezentowali, jak Vihra Baeva (2012, 2013), Galia
V”I¢inova/Valtchinova’ (1999, 2004) czy Georgi Minczew (2003). Ten ostatni, dzicki
swojemu mediewistycznemu wyksztalceniu 1 etnograficznym zainteresowaniom, zwraca
uwage na silne powigzania prawostawnych rytuatow z oficjalnym piSmiennictwem
cerkiewnym, porownujac na przyklad lokalne interpretacje liturgii z mistagogiami®i odnoszac
je do wspotczesnych praktyk religijnych (Minczew 2003: 18). Proponuje on, by bada¢ je w
kategoriach wspotdziatania, a nie rdéznicujacej dychotomii. W tym sensie jego podejscie

metodologicznie jest zbiezne z przyjetym przez autorow tekstow pomieszczonych w zbiorze

® Nie oznacza to oczywiscie, ze nie sg to prace warto$ciowe.
” Autorka publikuje po butgarsku i angielsku, stad roznice w zapisie jej nazwiska.
8 S to bizantyjskie utwory wyjasniajace porzadek liturgii.



Hanna i1 Goltza (eds., 2010) oraz pracach Zowczak (2000; red., 2009) i Lubanskiej (red.,
2007; 2012).

Badacz poszukujacy literatury antropologicznej na temat prawostawia w Polsce napotka
znaczne trudnos$ci. Nauke polska reprezentujag w sferze badan nad prawostawiem tacy wybitni
uczeni jak Aleksander Naumow (np. 1976), Cezary Wodzinski (2000), Elzbieta Przybyt
(1999, 2000), Wtodzimierz Pawluczuk (1988) czy Irena Borowik (2000). Cho¢ ich prace nie
sg pisane z perspektywy antropologii, daja antropologowi doskonaly wglad w konteksty
historyczno-kulturowe, przygotowujac go do pracy terenowej. Z kolei nieliczne prace
polskich antropologow, takich jak Straczuk (2006), Zowczak (red., 2009), Grgbecka (2006),
Sulikowska-Gaska (2007) czy Ewa Kocdj (2006) pokazuja rozne konteksty i zwigzane z nimi
modele oddziatywania prawoslawia na praktyki spoteczno-religijne, a tym samym s3
bezcenne dla wypracowania nowych kategorii analitycznych z zakresu dopiero rozwijajacej

si¢ antropologii prawostawia.

Podsumowanie

Poszukujac genealogii podstawowych kategorii stosowanych w teorii antropologii
religii antropolodzy w ostatnim okresie niespodziewanie odkryli ich rodowdd teologiczny.
Wywotato to nagla potrzebe przewartoSciowan w obrebie naszej dziedziny wiedzy, ktorej
jednym z efektow jest wzrost zainteresowania chrzescijanstwem. Zrozumienie procesu
laicyzacji 1 jednoczesna dekonstrukcja wtasnych kategorii naukowych okazuja si¢ niepetne, a
nawet niemozliwe bez skierowania zainteresowan naukowych w strone teologii. Konieczne
stato si¢ szukanie teologicznych podstaw nie tylko kategorii antropologicznych, ale takze
spotecznych i politycznych porzadkow. Teologia prawostawna i jej wplyw na praktyki
spoleczne wydajg si¢ szczegolnie istotne, gdyz problematyzujg nazbyt zachodniocentryczne
kategorie, ktorymi dotychczas postugiwali si¢ antropolodzy chrzes$cijanstwa. Ponadto badania
prowadzone w prawostawnych spoteczno$ciach moga dostarczy¢ antropologom
teoretycznych podstaw do poszukiwania alternatywnych, niezachodnich wzorcéw
nowoczesnosci (Hann, Goltz 2010), a takze niezachodnich przejawow trwajacego wiasnie
zwrotu postsekularnego. Zadaniem antropologéw za§ niezmiennie pozostaje troska o
spluralizowany dyskurs naukowy, w ktorym swoje odzwierciedlenie odnajdag rozne

partykularne przypadki. Nie chodzi zatem tylko o to, aby antropologi¢ chrzescijanstwa rozbic¢



na antropologi¢ chrze$cijanstwa zachodniego 1 wschodniego, lecz takze samo prawostawie
bada¢ w jego wielorakich przejawach (Rogers 2010: 357), przy uwzglednieniu réznych

kontekstow spoteczno-politycznych.
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