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O ZBAWIENIU STWORZENIA
| ODNOWIE OBLICZA ZIEMI
WPROWADZENIE DO EKOTEOLOGII BRUNO LATOURA

Twérczo$¢ Bruno Latoura wielokrotnie przecierala nowe szlaki w szerokim
spektrum dyscyplin, od badan nad nauka i technologia, poprzez filozofi¢ no-
woczesnosci, az po problematyke kryzysu klimatycznego i jego ontologicznych
i politycznych implikacji. Jednym z aspektéw tej nowatorskosci bylo podejscie
Latoura do religii. Epoka antropocenu, w ktérej dualistyczny podziat miedzy
naturg a kulturg staje sie w coraz wiekszym stopniu nie do utrzymania, gene-
ruje potrzebe alternatywnych perspektyw i narracji, by umozliwi¢ zmierzenie
sie z zagrozeniami, w obliczu ktérych stoi dzi§ cata ludzka i nie-ludzka rze-
czywisto$¢. Taka narracje badZ — jak ujalby to Latour — rodzaj mowy, w ktérej
tkwi potencjal na odnowe ,oblicza Ziemi”’, moze oferowac wiasnie religia. Su-
gestia ta stoi u podstaw tego, co zaczeto by¢ okreslane mianem latourowskiej
ekoteologii®.

Mimo ze na gruncie polskim powstato juz wiele prac analizujgcych rézne
aspekty tworczosci Latoura badz wykorzystujacych zaproponowane przez niego
ramy teoretyczne w badaniach empirycznych?, religijnos¢ w jego perspektywie
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omawiano stosunkowo rzadko*, cho¢ dla samego Latoura bylo to zagadnie-
nie kluczowe®. Celem niniejszego artykutu jest wiec wprowadzenie polskiego
czytelnika w te problematyke i naswietlenie miejsca religii w uniwersum ide-
owym Latoura na podstawie szeregu jego pézniejszych tekstow. Pochylam sie
w zwigzku z tym nad refleksjg Latoura dotyczacg potencjatu religii dla ,odnowy
oblicza Ziemi” w dobie antropocenu; nad tym, jak w jego twdrczosci zarysowu-
ja sie zwigzki religii z nauka; a takze nad jego dazeniem do tego, by rozplesc
powszechnie utrzymywana miedzy nimi opozycje. Nalezy przy tym zaznaczyc,
ze Latour pisat o religii z perspektywy kulturowego i ideowego przywigzania do
chrzescijanstwa, i to wlasnie chrzescijaniska metaforyka i terminologia ksztaltu-
ja jego propozycje. Niniejszy tekst nie wyczerpuje analizy latourowskiego ,,spoj-
rzenia” na religie, wylania jedynie watki, ktére zastuguja na szersze oméwienie
w dalszych pracach.

RELIGIAW UNIWERSUM IDEOWYM LATOURA

Dziatalno$¢ Latoura wymyka sie prébom jednoznacznego przyporzadkowania
do okreslonej dziedziny lub nurtu intelektualnego®, cho¢ najczesciej utozsamia-
na bywa z teorig aktora-sieci [actor-network theory, ANT], studiami nad nauka
i technologig’, a takze zwrotem ontologicznym w naukach spotecznych®. Pod-
czas gdy refleksja nad religia moze nie by¢ intuicyjnie z nim kojarzona, uwaz-
niejsze przyjrzenie sie jego dorobkowi wykazuje, ze religia to dla Latoura rejestr
niezbedny, by zrozumie¢ ludzi ,nowoczesnych” oraz zapewnic ramy narracyjne
pozwalajace na nowo przemysle¢ przyczyny i potencjalne remedia na katastrofe
klimatyczna.

Korzeni zainteresowania religia mozna doszukiwac sie po pierwsze w kon-
teks$cie biograficznym Latoura, ktéry okreslal sie jako katolik i wspominat
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o katolicyzmie swojej rodziny’. W miodosci silnymi inspiracjami teoretycz-
nymi byli dla niego tacy filozofowie i mysliciele religijni, jak Charles Péguy
czy Rudolf Karl Bultmann®. Potwierdzenie tego wczesnego zainteresowania
stanowit jego doktorat La religion a l'épreuve de l'écologie: suivi de Exégese et On-
tologie [Egzegeza i ontologia. Préba kilku dziel wskrzeszenia], opublikowany
dopiero poémiertnie, w 2024 roku. Fascynacji tej nie nalezy jednak postrzega¢
w oderwaniu od zagadnien, ktére zdominowaly jego twoérczos¢ w publicznym
odbiorze — badanie religii stanowito dla Latoura kontynuacje jego antropolo-
gii nowoczesnosci. Jak wyjasnit podczas Henry Meyers Lecture w 2008 roku,
niewystarczajace jest negatywne ujecie stwierdzajace, ze ,nigdy nie byliSmy
nowocze$ni”, pozostaje bowiem naglace pytanie o pozytywna tozsamosé
tych niedoszlych nowoczesnych'. Dokonanie takiej pozytywnej charakte-
ryzacji wymaga zdefiniowania wszystkich kontrastujacych cech i wartosci,
ktére ,nowoczesnych” uksztattowaly'?, co powoduje, ze badacz musi posigsc
umiejetno$¢ ,moéwienia jezykami”, a wiec bycia wrazliwym na réznorodne
rejestry prawdziwego przemawiania'®. Do tych rejestré6w Latour zalicza nauke,
prawo, polityke, ale takze religie. Kazdy z tych rejestréw powinien méc mé-
wi¢ sam o sobie swoim jezykiem. Jezeli chcemy bowiem méwic o nauce jako
o wartosci, nie mozemy sprowadza¢ jej jedynie do stojacych za nig ,spotecz-
nych czynnikéw”* — podobnie jest z religig. Dlatego tez Latour stanowczo kry-
tykuje klasyczne badania religii, ktére traktowaly wierzacych protekcjonalnie,
odrzucajac ich narracje o sitach duchowych oddziatujacych w ich zyciach, i za-
stepowaly je innymi, ,czysto spotecznymi” wyjasnieniami®. Perspektywa ANT
zaklada bowiem, ze:

[Nlie ma nic specyficznego w porzadku spolecznym; ze nie istnieje wymiar spoleczny zad-
nego rodzaju, ani ,kontekst spoleczny”, ani jakas osobna dziedzina rzeczywistosci, ktéra
mozna by opatrzy¢ etykieta ,spoteczny” czy ,spoleczenistwo”; ze nie sg dostepne ,sity
spoleczne”, dzieki ktérym ,wyjasniono by” pozostate wlasciwosci, ktérych nie sg w stanie
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opisa¢ inne dziedziny; ze uczestnicy wiedza bardzo dobrze, co robig, nawet jesli nie arty-
kutuja tego ku zadowoleniu obserwatoréw'.

Latour postuluje wiec, by méwi¢ o religii religijnie, czyli jej wlasnym jezy-
kiem". Powinno sie to wigza¢ z przyjmowaniem przy badaniu religii sprawczo-
$ci wszystkich zaangazowanych aktoréw i aktant6w, tych ludzkich i nie-ludzkich
(np. technologia, przedmioty, teksty §wiete), ale takze tych ,nad-ludzkich” — sit
duchowych, béstw, anioléw, ktére generuja okreslone dziatanie w wierzacych
jednostkach™.

Wedlug Latoura o religii mozna méwic religijnie, poniewaz jest ona przede
wszystkim okre§lonym rejestrem mowy”. O wyjatkowosci mowy religijnej
stanowi to, ze nieustannie przemienia ona sama siebie, lecz zawsze powraca
do punktu wyjécia i nigdy nie pozostaje niezmieniona®. W naturze mowy re-
ligijnej tkwi nieustanne odnawianie — samej siebie, jak i os6b, ktére sg w nig
zaangazowane”. Tak samo jak sednem jezyka milosci, stéw ,kocham cig”, jest
ciagte, trwale odnawianie blisko$ci miedzy kochajacymi sie osobami?, tak jezyk
religijny nie zawiera informacji ani odniesien® — charakteryzuje sie raczej zbli-
zeniem rozmoéwcow, a w rezultacie takze ich przemiana:

Nie oceniamy prawdziwos$ci stéw mitosci lub religii na podstawie ich stopnia starosci lub
nowosci, ale na podstawie sposobu, w jaki faczg sie ze soba, aby przekazywac energie lub
nie przekazywac energii, ktéra bedzie dystansowac lub pojednywaé, wyniszczac lub rato-
wac. Nie ma wiekszego znaczenia, czy [stowa te] wydaja sie przestarzale, spatynowane,
czcigodne, czy wrecz przeciwnie — nowe, efektowne, blyskotliwe. W zasadzie nie maja
one sensu same w sobie: sens ma tylko faficuch, procesja, polaczenie®.

Mowa religijna przede wszystkim generuje blisko$¢. Jak Latour wielo-
krotnie podkresla, religia nie zapewnia dostepu do czego$ transcendentnego,
postulujac raczej przekroczenie dualizmu miedzy tym, co transcendentne
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ttumaczeniami wlasnymi autorki.
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(m.in. Bogiem), a tym, co immanentne. Religia powoduje, ze mozemy poczud
sie zwigzani relacjami, takze tymi z Ziemia, z tym, co tutaj. Dlatego tez reli-
gia moze odegrac role w tytutowym odnawianiu oblicza Ziemi, umozliwiajac
glebokie poczucie zwigzania ze ,stworzeniem” i odpowiedzialno$ci za nie”.
Jednak, co istotne, religijna transformacja dokonuje sie w teraZniejszosci.
Musi by¢ aktualna, wypowiadana zrozumiale, nieustannie dostosowywana do
okolicznosci i kontekstu. W tym sensie mowa religijna daleka jest od konser-
watyzmu. Jak pisze Ewa Binczyk, ,nalezy wcigz na nowo dokonywac transfor-
macji przekazu religijnego po to, aby w zmieniajacej sie rzeczywisto$ci mégt
zachowad swoj autentyczny sens. Trzeba go ttumaczy¢ i zdradzaé na nowo”?.
Dlatego tez, w pewnym sensie, méwienie religijnie nie wymaga teizmu — sam
Latour pisze jako agnostyk?.

Od religii zdefiniowanej wyzej jako okreslony tryb mowy nalezy odrézni¢
znacznie szersze pojecie kontrreligii, ktérym okresli¢ mozna pewne manifesta-
cje zaréwno religii, jak i nauki. Latour zaczerpnat je od Jana Assmanna, ktéry
wigzatl geneze kontrreligii z tzw. rozréznieniem mojzeszowym, a wiec momen-
tem dziejowym narodzin monoteizmu, w ktérym wtadza boska/religia zostata
utozsamiona z prawdg i zaczeta domagac sie wylacznosci?®. Niemozliwe stato
sie juz ,tlumaczenie” béstw miedzy tradycjami — istnienie prawdziwego Boga
zaczeto wymusza¢ konieczno$¢ odrzucenia wszystkich innych®. Mimo ze dzi$
niedoszli ,nowocze$ni” odcinajg sie od religijnych zabobonéw przesztosci, we-
dlug Latoura pozostajg dziedzicami tego rozréznienia, wyznawcami kontrreli-
gii, podtrzymujac opozycje miedzy o§wieconym poznaniem prawdy o naturze
a trwaniem przy religijnej iluzji (ktére to przekonanie musi zosta¢ odrzucone,
skrytykowane i obnazone)*. Kluczowy w tego rodzaju ujeciach jest aspekt cza-
sowy — dziejowy przelom objawienia prawdy oddzielany bywa jednoznacznie od
minionej epoki zabobonéw.

Natura [...] odziedziczyta [...] wszystkie funkcje wszechwidzacego i wszechogarniajacego
Boga z dawnych czaséw, [...] i jest w takim samym stopniu zdolna spowodowac, by jej
Opatrzno$¢ osiggneta na Ziemi dowolny cel!®
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