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Recenzja rozprawy doktorskiej pani mgr Eweliny Berdowicz pt.:
Verbal strategies in Neo-Pentecostalism. Language as a trigger for spiritual awakening
and transformation (Strategic werbalne w neopentekostalizmie. Jezyk jako wyzwalacg

duchowego przebudzenia i tmnsform'acji)

Recenzja zostala sporzadzona w zwigzku z powolaniem mnie przez Rad¢ Naukows Dyscyplin
nauki o kulturze i religii oraz etnologia i antropologia kulturowa Uniwersytetu im. Adama
Mickiewicza w Poznaniu uchwala z dn. 1 lipca 2024 r. do pelnienia funkcji recenzentki w
postepowaniu w sprawie nadania stopnia doktora pani mgr Ewelinie Berdowicz.

Podstawa faktyczng recenzji jest przediozona mi rozprawa doktorska, w jezyku
angielskim, liczaca 258 stron tekstu naukowego, w tym spis tresci oraz bibliografia liczacg 8
stron.

Przedstawiona dysertacja pos$wiecona zostala zjawiskom perswazji w jezyku grup
religijnych z kregu chrzescijanistwa ziclono$wigtkowego (neopentekostalnego). Wybdr takiego
obiektu badan przez polska Badaczke wydaje si¢ wyjatkowo trafny, poniewaz ze wzgledu na
dominacje katolicyzmu w Polsce wiekszoé¢ uwagi skupia sfera komunikacyjna tego wlasnie
wyznania, inne natomiast pozostaja trochg na uboczu. Ponadto praca pani Berdowicz dotyczy
nurtu, ktéry zajmuje coraz wazniejsze miejsce W pejzazu religijnym $wiata, warto wigc rozwazac,
na czym polega jego fenomen. Po trzecie wreszcie, opisywany ruch jest na tyle inny od form
tradycyjnej poboznosei chrzesdcijanskie]j, zwlaszeza katolickiej, ze weigz budzi zainteresowanie, a
jego badania moga znacznie poszerzy¢ horyzonty wiedzy o religii i zwigzanych z nig zjawiskach.

Pytanie, w jaki sposobuzycie j¢zyka wyzwala to, co ujmuje si¢ jako duchowe przebudzenie
i transformacia, jest pytaniem zasadnym, poniewaz istnieja ludzie, ktérzy wierza, iz to wlasnie sie

dokonuije i ze jest wynikiem dzialania cztowicka akitywujacego sity nadprzyrodzone przy pomocy



(m.in.) jezyka, a takze rezultatem dzialan czlowieka wobec czlowieka — réwniez przy pomocy |
(m.in.) jezyka. Idea pani mgr Berdowicz bylo wiec zobaczy¢ 1 opisaé, na czym polega ten udziat i
jak wyglada jezyk, ktory pelni takie funkgje.

Procesy perswazji to zjawiska skomplikowane w swej naturze, trudno uchwytne, gdyz nie
nalezg bynajmniej wylacznie do sfery jezyka, ‘ale tez do psychiki czlowieka, jego sfery -
intelektualnej oraz emocjonalnej, maja tez swa strone spoleczng. Mloda Badaczka zdaje sobie z
tego sprawe, dlatego wiasnie oczytata si¢ w literaturze z r6znych dziedzin i w. niej szukala
wyjaénief.. Swiadoma jest takze, iz rzeczywisto$é jest zlozona i wieloaspektowa i dlatego trzeba
do niej podchodzi¢ z wielu stron i na rdzne sposoby. Wiozyla wiec wiele staran, by Jgj
przedstawienie problemu bylo wyczerpujgce, spdjne i eksplikatywne, a badania wlasne — owocne,
dlatego tez do znanej juz wiedzy o ruchu pentekostalnym i jego jezyku proponuje dotozy¢ wiasng
koncepcje mechanizmdéw, na ktérych moze si¢ opieraé skutecznosé¢ dziatan jezykowych.

Najpierw wigc nakreslita pani Berdowicz kontekst kulturowy problemu, poswigcajac
obszerny. rozdzial historii ruchu pentekostalnego na §wiecie, a nastepnie we Wioszech i w Polsce.
Jest to narracja ciekawa, uporzadkowana chronologicznie, a takze ideowo, co — wobec bogactwa
faktéw — stanowi nie.lada wyzwanie, trzeba wigc pochwali¢ Autorke. Jako: niereligioznawca
pelniejsza -ocen¢ tej czesci pozostawie specjalistom, 'wspomnq jeszeze tylko monografie
Zbigniewa Paska z 1992-roku; do ktorej — jak sadze — tez warty by sie odwolaé.

Tytu! rozdziatu drugiego brzmi Multimodality in Religious Communication, pani
Berdowicz wyroznita wige fakt, ze teksty realizowane w ramach opisywanej dzialainodci religijnej
majg charakter wielokodowy. Umiejetnie zreferowata giéwne idee tzw. multimodalnej -analizy
dyskursu, opracowanej wlagnie na potrzeby takiego calosciowego badania, wielokrotnie tez w
pracy wspomina o udziale elementéw pozawerbalnych i trafnie ocenia ich znaczenie (wskazujac

- Dp. na aranzacjg przestrzeni, udzial muzyki, operowanie dynamika glosu, dmut::hanie w mikrofon,
by zasugerowa¢ obecno$é Ducha §w., itp.). Trudno jednak uznaé, ze wiasne analizy Doktorantki
. 83 rzeczywiscie realizacja opisanej metodologii, zadnego bowiem ze swoich przykladéw nie
rozpatruje w taki sposéb, ze ujmuje wszystkie semiotyczne tryby przekazu i okresla udziat
(hierarchi¢, sposGb, miare itd.) kazdego z nich w powstaniu sensu, realizacji funkcji i osiggniecia
efektu danej wypowiedzi. Do pracy musiataby dotaczy¢ nagranie, aby dokladnie omowié
wszystkie skladniki danego wystapienia — parametry mowy lidera, jego ruchy, czynnosci,
operowanie muzyka, $wiatlem itp. Deklaracja zlozona na str. 95, iz nie tylko jezyk, ale takze inne
~sposoby wyrazania siebic stosowane przez Wyznawcéw religijnosci pentekostalnej zostang tu

szczegbtowo (in detail) zbadane, jest wige nazbyt optymistyczna,



W sekcji o multimodalno$ei mgr Berdowicz wyjaénia tez zjawisko resemiotyzacji, czyli —
zgodnie z definicja, ktéra podata na s. 100 — zmiany znaczenia przekazu pod wplywem zmiany
kontekstu, w ktérym jest on umieszczany. Dalej jest tez osobna sekcja zatytulowana
Resemiotyzacja (Resemiotization). W swietle poprzednich wywodow oczekuje si¢, iz chodzi o
resemiotyzacje multimodalnego komunikatu (a2 wigc bytu znakowego), tymczasem podrozdzial
jest o zmianie postrzegania ludzi bedacych po transformacji religijnej. Niejasnosé wynika juz z
tego, ze tytulowe stowo nic ma uzupelnienia: resemiotyzacia czego lub kogo? Pomogloby ono
kwestic doprecyzowacé, choé raczej trzeba by uzy¢ jakiego$ innego terminu.

Wracajac jednak do rozdzialdéw wezeéniejszych, zatrzymam si¢ na tym, ktory
charakteryzuje jezyk religijny (2.1.). Stusznie przywoluje pani Berdowicz funkcjonalng definicje
Ireny Bajerowej. Ale nie mogeg pochwali¢ uznania za kluczowe zestawu cech w brzmieniu
proponowanym przez ksiedza Jana Sochonia, teologa i poety. Cho¢ o jezyku czgsto méwimy
metonimicznie, to w tym wypadku metonimie troche za bardzo odbiegaja od precyzji dyskursu
naukowego. Czy na przyklad caly jezyk religijny ma ,niezwykla moc perswazyjng”? Czy
wszystkie wypoWiedzi .sklaniaja do zadawania pytan egzystencjalnych™? Czy to jezyk ,,podkresla
wage czynienia dobra” lub ,,zwraca si¢ do Boga™? Tu nalezatoby uscisli¢, ze chodzi nie o jezyk,

“ale 0 jego uzycia, o teksty (wypowiedzi/dyskurs), ktore powstaja i funkcjonuja w sferze religii. Z
konkretnych uzyé (tekstow) da si¢ wyodrgbnié¢ pewne typowe, wzglednie stale wlasciwosci —np.
w warstwie poznawczej (typowe tematy i sposoby ich ujecia), genologicznej (typowe gatunki),
pragmatycznej (typowi nadawcy, odbiorcy i uklady miedzy nimi, typbwe funkcje, sytuacje
komunikacyjne itp.), wyrazeniowej (formulicznosc, stownictwo i terminologia, metaforycznbs’é,
érodki retoryczne, stylistyczne etc.). Pojecie jezyk religijny mowl o istnieniu pewnego repertuaru
zachowan, strategii, srodkow jezykowo-tekstowo-komunikacyjnych typowych dla sfery religijnej,
ktore — w rdznej mierze i w réznych konfiguracjach — pojawiaja si¢ w wypowicdziach. Nie jest to
jednak zaden kod, ktéry byltby realnym bytem o ustalonej, zawsze takiej samej postaci,
wywolywanej w kazdorazowym uzyciu.

Irena Bajerowa sformulowala swa definicj¢ jesicze w poprzednim wieku, postulujac
zarazem podjecie badaf nad komunikacja w Zyciu religijnym, co tez si¢ stajo, tak iz dorobek
polskiej teolingwistyki jest naprawdg spory (syntezg tych badan zawiera np. tom Style
wspélczesnej polszczyzny, Uniwersitas 2013). Trudno wige nic zalowaé, iz Doktorantka nie
skorzystala z tego bogatego, a zarazem atwo dla niej dostgpnego zasobu.

Pragmatyczne nachylenie pracy pani mgr Berdowicz wyrazito si¢ w skupieniu na
funkcjach, jakie pelni jezyk w zyciu religijnym, co jest madra decyzja, ktéra ujawnia, ze mloda |

Badaczka zdaje sobie sprawg, iz pytanie: po co ludzie uzywajq Jezyka? daje szansg na zrozumienie,



dlaczego ten jezyk jest wlasnie taki, jaki jest. Doktorantka widzi wiele roznorodnych funkcji, w
czym na pewno pomogla jej obserwacja uczestniczaca: robila co$ razem z grupg religijng i
doswiadczyla sensu tych dziatan. Pochwali¢ réwniez nalezy, ze — wykonujac prace lekturows —
dla swych przezy¢ i spostrzezen szuka whasciwych kategorii naukowych. Zgadzajac si¢ zasadniczo
z Jej propozycjami, chciatabym upomnie¢ sig o bardzo istotng role jezyka w religii, jaka jest
konstruowanie rzeczywistosci religijnej (co dobitnie u§wiadomit w swych znakomitych pracach
Stawomir Sztajer), czy chocby rolg kreacyjna jezyka w szerszym sensie, polegajaca né tym, ze za
jego pomocg stwarza si¢ okres§long wizje rzeczywistosci. Doktorantka wymienia funkcje
poznawczg, ktorg definiuje jako opisywanie. i .kategoryzowa.nie sfery nadprzyrodzonej (describing
and categorizing the supernatural sphere, s. 103), ale problem polega na tym, ze cziowick nie
moze opisaé tego, czego nie postrzega zmystowo (zob. Sztajer). Ponadto — z tego, co wiemy —
proces nawr6cenia religijnego polega na reinterpretacji (obrazu $wiata, ludzkicgo zycia itp.), a
- wigc na aktywnosci twérczej, a nie opisowej (zob. pracg Zaleckiego umieszczong w bibliografii
doktoratu). Sekcj¢ 2.1. pani Berdowicz konczy informacja, ze przy okazji spotkan grupowych
jezyk stuzy jako katalizator emocjonalnych wybuchéw i aktéw retrospekcji (On this occasion, the
language serves as a catalyst for emotional outburst and acts of retrospection, s. 104), czym
~ rozbudza cickawoséé czytelnika, ale jej nie zaspakaja.

| Przedstawienie teorii aktéw mowy dobrze wpisuje si¢ w logike wywodu i stuzy spéjnosci
dysertacji, Uwage mozna tu mieé tylko do wiasnych analiz Doktorantki, jak np. co do stwierdzenia
pragmatycznej szczero$ci Tomasza Dorozaly wykonujacego egzorcyzm — szezero$é mozna
~ Jedynie zalozy¢, a nie badawczo stwierdzi¢ (a jesli ,,przedsiebiorca” religijny chee tylko daé
przekonujacy spektakl?). Mam tez powasniejszy zarzut, taki mianowicie, ze ani tu, ani gdzie
indziej nalezytej uwagi nie podwigcono wlasnie specyfice performatywow tego réligijne‘go ruchu
— ruchu znakow i cudow (the signs-and-wonders movement,.s. 103), jak pisze sama Autorka.
Czasownikom wynotowanym z tekstu Dorozaly pani Berdowicz przypisata tylko bycie
performatywami — co jest poprawne, ale nie wystarczajace, bo az si¢ prosi, by szerzej
skomentowaé owe: przeklinam (2 razy), usuwam demoniczne sily, wyciggam wszystkie zaklecia
(s. 104-105). My$1 o magicznej naturze tego typu aktow przewija sig co prawda w pracy (stad tez
odwolanie m.in. do ksiazki Anny Chudzik), lecz jest za malo wykorzystana, cho¢ jest to mysl
istotna dla podjetych badan. Podobnie za szybko i bez wiasciwych konsekwencji przemkneta
uwaga, ze Dorozala czesto uzywa czasownika oglosié, aby sprawowaé wladze, ale jeéli. mowi:
»Ojcze, oglaszam nowy sezon jego zycia”, czyli zwraca si¢ do Boga, to performatyw ten nabiera
innego charakteru_ niz. w komunikacji miedzy ludzmi, a céz, jesli nie td, czyni ten jezyk

specyficznym i wartym badan?



Dalej spotykamy rozdziat pod tytutem Rejestr i gatunek (2.1.2.), co takze nalezy pochwalié
jako zasadne. Wielka szkoda jednak, ze Doktorantka ogélnikowo zdefiniowata t¢ kategori¢ na
podstawie prac anglojezycznych, cho¢ daleko bardziej precyzyjnych i owocnych badawczo
koncepcji dostarcza znakomita genologia polska (m.in. Bozena Witosz, Danuta Ostaszewska,
Maria Wojtak oraz liczni autorzy zajmujacy si¢ poszczegdlnymi gatunkami, w tym religijnymi,
jak np. modlitwa, kazanie, proroctwo lub $wiadectwo). Znajomo$¢ tego dorobku moglaby
zaowocowaé analizami znacznie wnikliwszymi, gdyz mozna si¢ z niego nauczy¢ np. rozkiadania
wypowiedzi na czynniki pierwsze i obserwacji kazdego z nich z osobna oraz we wzajemnych
relacjach.

Przede wszystkim chodziloby mi o znacznie bardziej precyzyine potraktowanie sytuacji
nadawczo-odbiorczej tekstow religijnych. Wyraznie trzeba by odrézni¢ od siebie poszezegéline
typy odbiorcéw, nalezacych do réznych plaszezyzn ontologicznych (a wige ludzkich i nie-
ludzkich, jak istoty nadprzyrodzone lub- choroby czy inne stany); jasno okresli¢ status odbiorcy,
ktory jest 1) adresatem, jesli jest expressis verbis wpisany w tekst, lub 2) odbiorca niewyrazonym
w tekscie, ale jak najbardziej uwzglednianym, jak publicznos¢, na ktorg ob.liczony jest przekaz.
Swiadomo$é tych wielowarstwowych ukladéw, nazwanych potem przez Marie Wojtak
rozszezepieniem komunikacyjnym, zawdzigczamy klasycznej pracy Jana Wierusza-Kowalskiego
7. 1973 roku pt. Jezyk a kult. Pani Berdowicz jest bystrg obserwatorka i dostrzega to zjawisko, ale
brak odpowiedniego warsztatu nie pozwala Jej docenié wagi tego spostrzezenia ani tez
odpowiednio go wykorzysta¢. Za Anna Chudzik méwi co prawda o odbiorcach bezposrednich i
posrednich, ale nie wyjasnia, o co chodzi, co znaczg te okreélenia. '

Dokladnych rozrozniefi domaga sig tez kategoria nadawcy: co znaczy ja oraz my w
konkretnym tekécie? Kiedy nadawca ma rzeczywiscie charakter zbiorowy, a kiedy za my ukrywa
sie jo, nadajac my znaczenie retoryczne (tu przydatna bylaby np. ksigzka Tomasza F.ysakowskiego,
Wplywowe osoby: gramatyka i perswazja).

Analiza aktéw mowy, ktére widzimy w cytowanych w pracy tekstach, oraz zastosowanych
w nich strategii bylaby glebsza i wigcej wyjasniajgca, gdyby jasno rozroznié, kto do kogo lub do
czego si¢ zwraca. W ten sposob tak kluczowe zj awiska, jak magiczny charakter aktoéw mowy oraz
kwestia ich dyrektywnoéci, zostalaby nakreslone wyrazistsza kreska, a byloby to bardzo cenne w
pracy o religii, w ktorej czlowiek rozkazuje chorobom i usiluje poddaé swej woli samego Boga.
Przytoczone przykiady az si¢ proszg, by zapytac: czym jest dany akt? Prosba, poleceniem,
rozkazem? Jak stopiefr dyrektywnosci koreluje z gatunkiem, czyli jak to si¢ ksztaltuje w
egzorcyzmie oraz w modlitwie (i jej réznych odmianach)? Czy liderzy zwracajg si¢ do Sacrum w

spos6b niezalezny od jch usytuowania w danej tradycji (np. w katolicyzmie, gdzie wobec Boga



obowigzuje postawa pokornego petenta)? Jakie efekty dane zwroty do pozaludzkiego adresata
majg osiggnacé wobec czltowieka - co zasugerowac, o czym przekonaé? Co moze by¢ tu obliczone
na ksztaltowanie wizerunku lidera, ktéory — zgodnie z teza obecng w doktoracie — jest
»przedsigbioreg™ cheacym zdobyé religijny ,,rynek™?
Watek genologiczny (o. gatunkach) kontynuowany jest w kolejnych sekcjach (2.1.3. i
2.1.4.), ktorych tytuly powiadamiaja, ze rozpatruje si¢ w nich rytual jako ceche omawianej
komunikacji. Bez uwzglednienia tego fenomenu rzeczywiscie nie mogloby sie obejéé, wiec
obecnosé tej problematyki niewstpliwie podnosi warto$é dysertacji. Znajdujemy tu wiele
przekonuj qdych uwag o naturze, funkcjach 1 znaczeniu rytuatow. Dzieki §wiadomodécei, Ze ich istota
jest regularnod¢ i powtarzalnos$é, umiala pani Berdowicz dostrzec znamiona rytualizacji w
6bserwowanych przez siebie formach Zzycia religijnego. Wladnie z powtarzalno$cia dzialan
- Doktorantka powiagzala wspomniang kategori¢ gatunku, ktéry jako ﬁtrwalony WZOTZEC
komunikacji rzeczywidcie wnosi element stalosci do opisywanych praktyk. Slusznie tez
- wyakcentowane zostaty akty o charakterze magicznym, potraktowane jako te, ktc’)ré naleza do
specyfiki -omawianej poboznosci, inspirowanej stylem Johna Wimbera, cho¢ troche mgliscie
rysujg si¢ tu zakresy pojeé: rytual, gatunek oraz akt mowy.,

Jeszcze parg¢ uwag do watku gemologicznego. Jak wspomniatam, stusznie dostrzegata
Badaczka ich charakter formalizujgcy, a przez to rytualizujgcy poboznosé neopentekostalng, cb
tez thumaczy méwienie o gatunkach w tym miejscu (cho¢ byla juz poswigcona im sekcja). Pojawia
si¢ wiele nazw gatunkowych, jak: proroctwo (prophecy), modlitwa (z rozrdznieniem na kilka
form), piesni, maksymy, zart, a takze publiczne spowiedzi, §wiadectwo, nauczanie i dzielenie si¢
(slang duszpasterski to nie jest gatunek). Nalezy pochwali¢ zamiar mgr Berdowicz zarysowania
pola gatunkowego badanego jezyka. Tu jednak charakferystyki sq takze bardzo skrotowe, niewicle
moéwigce ani o samym gatunku, ani o sferze czy typie dzialan, z ktoérymi jest on zwigzany. Co
wlasciwie kryje si¢ za nazwami, ktére mogg byé wspélne dla wielu religii czy konfesji, ale ktorych
desygnaty moga by¢ r6zne? Na ile moje wyobrazenia np. o modlitwie, uksztalttowane w badaniach
komunikacji katolickiej, przystaja do tego, co tutaj nazywa si¢ modlitwg? Rodzg si¢ tez pytania:
na ile kompletna jest to lista gatunkéw? W dalszym toku pracy, przy innych temataéh, pojawiaja
jeszeze jakies — gdzie§ jest mowa o poradzie, gdzie indziej o kazahiach, wykladach,
nabozefistwach, blogostawienstwic. Warto byloby zatrzyma¢ si¢ chociazby przy gaMach
szczegélnie istotnych, a s takie, w kolejnej sekcji bowiem pisze Badaczka, ze w Hillsong Rome
Connect oczekuje si¢, ze niedawno nawrdcona osoba zlozy swiadectwo i podkresli réznice miedzy
jakoscia swojego zycia przed i po chrzcie, ze chrzest w Duchu $w. daje szczegblng moc sktadanym

$wiadectwom. To sg wazne fakty dla tych badat..



Kolejny fragment pracy (2.1.5.) wyniknat z dostrzezenia metaforycznego charakteru
jezyka uzywanego w badanym nurcie religijnym. Dowiadujemy si¢, ze wizje rzeczywistosci w
ruchu pentekostalnym ksztattuje metafora wojny migdzy sitami zta i dobra, metafory orientacyjne
typu géra-dot czy ontologiczne, reifikujgce Iub personifikujace zjawiska, w tym metafora
pojemnika. Co trzeba szczegdlnie doceni¢, ma tez Doktorantka $wiadomo$é, iz jest to myslenie
wediug metafor, a nie tylko uzywanie ich jako $rodka wyrazu. Rzec by mozna, ze szukajac
»wyzwalaczy” duchowej transformacji, tu wlasnie zlapata wyjgtkowo obiecujgcy trop. Szkoda
jednak, ze tak szybko trop ten porzucita. O metaforach, ktére wida¢ w kazdym z cytowanych
fragmentéw Jej materialu analitycznego, mozna by bodajze napisa¢ osobny doktorat.
Niewykorzystana pozostala przede wszystkim rola metafory pojemnika. Postrzeganie wielu
obicktow i zjawisk $wiata, w tym samego siebie jako pojemnik nalezy do najbardziej
podstawowych schematéw wyobrazeniowych cztowieka, a rozumienie jako pojemnik ciala, serca,
duszy czy umystu, a takze grup spolecznych jest gleboko zakorzenione w naszej kulturze (o tym
np. w literaturze na temat jezyka religijnego). Z fatwoscia wigc mozna kreowaé wizje, ze jesteSmy
pojemnikiem na zdrowie i chorobe, na boska moc i na demony, na cierpienie i rados¢ etc. Wimber
mowil w Warszawie: Napefnij ich..., a potem stwierdzik: Teraz moc, ktdrq widzisz w cialach tych

ludzi, jest mocq Ducha Panskiego, pytat: czy czujecie moc w_swoich ciatach? W tekicie

Krzywodajcia mamy: uznajesz moc Ducha Swietego w sobie; jednostka powinna usungé z duszy

wszystko, co zaglusza komunikacje..., boskosé, ktdra cig zamieszkuje, ziarno, ktore spoczywa w

Tobie...Bozg obecno$¢ zaréwno w_fobie, jak i nad tobg. Wiele performatywow ma wlasdnie

znaczenie czynnoéci oprézniania i napelniania pojemnika — napenic, wylaé Ducha sw., a takze
zajmowania §cian zewnetrznych na pojemniku, gdzie moze zstgpi¢ lub spasé Duch $w. W
pojemniku deponowane sa dary od sacrum, tam tez moga si¢ toczy¢ dalsze procesy, np. — jak u
Zielifiskiego — ogies Bozy wypali wszystkie choroby. '

Dobro i zto moze do pojemnika przyjé¢ z zewnatrz i odejsé na zewnatrz. Wola wigc
Wimber: Nich to przyjdzie! W tekécie Zieliniskiego czytamy: Niech przyjdzie T woj ogien, niech
prayjdzie Twoja rado$é, Twoj pokdj. Egzorcyzymy sa wyrzucaniem, wypedzaniem ztych duchow,
uzdrawianie — wypedzaniem chordb (por. magie ludows oparta na tych samych wierzeniach).
Metafora pojemnika dobrze tez k'oresponduje z tym, co Doktorantka okresla jako reatrybucja, czyhi
,Wyjmowanie” np. przyczyn ziych stanow z cziowicka, a umieszczanie ich poza nim. Wazne
pojecie zanurzenia tez bazuje na metaforze pojemnika (zob. s. 163, gdzie metaforyczny charakier
tego stowa zostal podkreslony, ale blizej niecomowiony).

Warto by tez zauwazy¢, ze pojemnik sugestywniej orientuje przestrzef, wyznaczajac w

niej kierunki: wertykalny i horyzontalny. Moce Boga schodza sponad pojemnika (z géry, z nieba),
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a nastgpnie moga byé po wektorach poziomych przekazywane migdzy ludzmi. W ten sposob lider
wyrazi§ciej kreuje obraz akcji dziejacej sie migdzy dwoma ontologicznie réznymi $wiatami, a przy
okazji moze tez wykreowaé niezwykly charakter swego w niej udziahu. _

Nie sposdb tez pomingé faktu, ze metafora oprdzniania i napelniania pojemnika odwotuje
sie do odruchﬁ higienicznego — checi pozbycia si¢ brudu, ktéry budzi obrzydzenie, i pragnienia
bycia czystym. Stad tez symboliczna rola wody, a takze krwi Chrystusa jako I_substancji
oczyszczajacych.

| Sumujac — metafora pojemnika jest tak silnie.z_akotwiczona_w ludzkim do$wiadczeniu, Ze
bardzo ulatwia przyswajanie senséw, ktére kreujg liderzy religijni. Co wigcej — wlatwia tez
liderowi religijnemu wykreowanie obrazu wiasnej aktywnodci, jako tego, ktéry ,,przeprowadza”
.akcje. Jak shusznie zauwazyla Doktorantka, spektakl wspoltworza rézne kody, a jest to tym
latwiejsze, ze metafora, ktorej domenag irédldwa[ sg dziatania fizyczne, moze by¢ dodatkowo
wizualizowana wladnie takimi dzialaniami, stad np. gesty imitujgce czynnosci — wyrzucania,
usuwania, sciggania czego$ z gory itp., co ponadto mozna robié z r6zng dynamika, sugerujgc
wysitek. _ |

~ To tylko pojemnik; ale jest jeszcze wiele innych, réwnie no$nych 1 silnie perswazyjnych
metafor (np. drogi — por. zmiana kursu, nawrdcenie, koniecznos¢ powrotu etc.). Naprawde warto
eksplorowa¢ to pole i tutaj szuka¢ mocy jezyka w skutecznym oddziatywaniu na ludzi, Cheg
jednak podkresli¢, ze doceniam samg intuicj¢ pani Berdowicz, ktdra Jej kazala zwréci¢ oczy w te
wlasnie strong, . |

Sporo cennych informacji przynosi natomiast kilka kolejnych ksekcji, poswieconych
- charakterystyce lidera religijnego typowego dla omawianego ruchu. Siggajgc do prac, ktore
zjawiska religii ujmujg w kategoriach ekonomicznych, pani Berdowicz nakreslila typ lidera
wprzedsigbiorcy”, ktory musi zdobywac religijny “rynek” i utrzymaé sie na nim, pokazata tez, jak
wyglada struktura organizacyjna jego dzialalnoéci i zasady jej funkcjonowania, poruszyla problem
cech osobowosciowych ludzi odnoszacych tego rodzaju sukcesy, stusznie odwolujge sig do pojecia |
charyzmy. Za réwnie dobra uznaé nalezy decyzje przywolania koncepcji Goffmanna, by wyrazniej
zaakcentowaé sceniczng nature zadan, jakim lider i jego wspolpracownicy muszg sprostat,
zaréwno podczas spektaklu, jaki i poza nim, by utrzyma¢ swéj wizerunek. Trafnie tez Doktorantka
uswiadamia, ze wizerunek lidera dla wiarygodnos$ci i skutecznosci perswazyjnej jest w tym
- wypadku szczegdlnie istotny. Cenne sa uwagi, ze ta specyficzna rola odzwierciedla si¢ W jezyku
wyrazeniami typu: ,, Duch Swiety prébuje mi powiedziec”, ktore tworzg sposéb definiowania (czy
autodefiniowania) statusu lidera, a wigc jego wyrdznionej pozycji migdzy ontologicznie réznymi

Swiatami. Oprécz wymienionych dwoch wyrazen z pewnoscia jest cos jeszeze, co te liderska (czy



nawet kaplanska) role manifestuje. To $wietny trop, ale znéw porzucony, cho¢ bylby to watek
arcycickawy.

Ladnie zsyntetyzowane zostaly gléwne mechanizmy perswazji opracowane przez A.
Awdicjewa, G. Habrajskg oraz R. E. Petty’ego. Przedstawienie retorycznych typdw argumentoéw
nie znalazto co prawda kontynuacji w ich konsekwentnym wykorzystaniu w analizach, niemniegj
przywolane tu tresci rzeczywiscie pomogly we wskazaniu i wyjasnieniu roéznych faz oraz strategii
perswazyjnych, jakic Badaczka zauwazyla w obserwowanych wspélnotach neopentekostalnych.
Nie raz i nie tylko w tym migjscu pada stwierdzenie o emocjonalnym charakterze tego typu
religijnosci, a tym samym o emotywno-aksjologicznym typie perswazji. Jak wynika z pracy, do
specyfiki tego nurtu nalezy wywolywanie silnych emocji czy wrgcz wstrzasu emocjonalnego,
glebokich przezy¢ (ekstaza, odmienne stany swiadomosci itp.), pisze tez pani Berdowicz o energii
emocjonalnej, szkoda wiec, ze Jej opis tak malo wnika w konkretng materi¢ jezykowsa. Jakie
stownictwo, jakie érodki retoryczne s tu typowe? Przydaloby si¢ choé¢ pare przykladow, aby w
pracy bylo mniej gotowych stwierdzen, wigcej analizy.

W kolejnej sekcji Doktorantka konsekwentnie podgza za teza o ekonomicznej naturze
omawianego nurtu religijnego, przekonujac, ze spotykane tu formy dziatalnosci oraz ich okreslona
sckwencja w istocie odwzorowuja postepowanic marketingowe, obliczone na zdobycie oraz
utrzymanie wyznawcow-klientéw, w ¢zym — podobnie jak w bandlu — pomaga tzw. marka. Ma
oczywiscie racje pani Berdowicz, ze wszystko to tworzy aurg zaufania do lidera, a tym samym
zrédio jego mocy perswazyjnej.

Rozdziat 3. pt. Neo-Pentecostal Awakening and Transformation roZpoczynajg rozwazania
definicyjne nad kluczowym w pracy pojeciem przebudzeﬁia i transformacji, z ktorych Autorka
wywodzi swoje glowne zadania analityczne. Poniewaz w centrum jest kwestia jezyka, definiuje tu
réwniez jezyk neopentekostalny, okreslajac go jako wyjatkowy rodzaj mowy, ktory ,,powstal, a
nastepnie zostal ukszialtowany we wspdlnotach neopentekostalnych, ktére uzywaly go do
nawigzania bliskiej relacji z nadprzyrodzonym, do eksploracji sfery chrzescijanskiej i do interakeji
z innymi czlonkami poprzez zastosowanie specjalnego kodu”. Akceptuje funkcjonalny charakter
tej definicji (jezyk uksztattowany przez uzywanie go gdzie i do czego), ale nie mogg nie zapytac,
co jest tym specjalnym kodem? Wyjasnienie: Jezyk X to wyjqthowa mowa powstala przez
zastosowanie specjalnego kodu niczego nie wyjasnia. Definicja nie jest poprawna, gdy thumaczy
jedno pojecie przy pomocy jeszcze bardziej nigjasnego (btad logiczny typu ignotum per ignotum).

Z aprobata natomiast i satysfakcja poznawczg czyla sie dalszy ciag wywodu, pani
Berdowicz opisuje bowiem przebieg rytualu neopentekostalnego, kt(’)regd byta $wiadkiem i ktory

przekonujaco zinterpretowala, wykorzystujac koncepcje R. Collinsa. Tym razem mamy wglad w



konkrety, a uwzglednienie réznych elementéw tworzgcych sens, nastrdj, dynamike i w rezultacie
— efekt perlokucyjny wydarzenia rzeczywiscie zbliza ten oglad do analizy mult'im.odaln__ej. Mozna
by oczywiscie zapytaé, na ile opisany rytual byl reprezentatywny, typowy, a takze specyficzny, |
odrézniajacy go od rytuatéw innych nurtéw zielonoswigtkowych, ale studium jcdnego. przypadku

- -tez ma swojg wartos¢ (byle jej nie przeceniac), Mimo dwukrotnego poruszenia kwestii rytuatu w
pracy nic do konca tez wiadomo, wjakim miejscu jezyk neopentekostalny lokuje si¢ na osi miedzy
biegunami 'ry‘tualizacji oraz spontanicznosci, nie ma tez calkowitej klarownosci w kwestiach
terminologicznych — jak si¢ maja do siebie pojecia: rytual uzdrowienia, zanurzenia i chrztu
Duchem sw.

Ciekawe sg opisy permanentnej praktyki komunikacyjnej omawianej grupy, ich réznych
form, kanaléw oraz funkcji. Doktorantka uj¢la wiec perswazyjna dzialalnoé badanego podmiotu
w szerok_iej perspektywie, wiarygodnie przekonujgc, ze wszystko to w sumie ma znaczenie dla
duchowej <s.ransformanc:ji, co dalej logicznie powiazala z teza, ze jest to proces, sktadajacy si¢ z
trzech etapow: przygotowania, zanurzenia i wzmocnienia. W przyszlo$ci mozna by tu bardziej
wnikngé w kwestie jfgzykowyéh strategii kreowania wigzi miedzyludzkich, cieplej, intymnej,
rodzinnej atmosfery, wszystkiego tego, co moze stanowi¢ magnes dla czlowieka jako istotny
spolecznej.

Sekcja zatytulowana Restrukturyzacja poznawcza oraz nastgpujace po niej sekcje
empiryczne to (jak si¢ wydaje) clou dysertacji. Doktorantka, czerpiac z literaturf psychologicznej,
proponuje tezg, ze posigpowanie perswazyjne w badanym typie religijnosci ma charakter terapii.
poznawczo-behawioralnej, polegajgcej na zmianie tzw. nieadaptacyjnych schematow
poznawczych na schematy przystosowawcze. To interesuj gcy pomyst, swiadczacy o tym, ze mloda
Badaczka poszukuje oryginalnych rozwigzan. W tym wypadku uzasadnia go wimberowski styl
dzialalnosci religijnej, o ktorym w pracy wielokrotnie si¢ przypomina, iz ma on charakter
uzdrawiania zaréwno ciata, jak i duszy. Jak najbardziej mozemy wige przypisa¢ mu funkcje

terapeutyczng, w pelni tez zgodzi¢ si¢ mozna, ze zaréwno w terapii psychologicznej, jak i w
dziatalnosci religijnej chodzi o zmiane stanu mentalnego. Interpretacja przytoczonych tekstéw
polega wige na zidentyfikowaniu w nich strategii sktadajgcych si¢ na postgpowanie terapeutyczne,
majgce przeprowadzi¢ uczestnikow neopentekostalnych rytualéw ze éwiata chorych do $wiata
zdrowych (w réznym sensie tych stow). Interpretacjom pani Berdowicz nie mozna odméwié
pewnej wartosci eksplikacyjnej — rzeczywiscie mozna wraz z Nig dostrzec. takie prowadzenie
narracji przez badanych lideréw, ktére tematyzuje sytuacie cierpienia cziowieka, daje wyjasnienie
tej sytuacji, odcigzajac jednoczes’nie od osobistej winy za nig (co nazywa si¢ tu reai‘rybuch), a

nastgpnie przedstawia sposoby na pozbycie sie problemow i uzyskanie nowego, szczesliwego
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zycia (co nazywa si¢ dekatastrofizacjg oraz reorientacjg pozytywna), widzimy takze typowe
watki, z ktdérych utkana jest ta narracja (szatan jako sprawca zla, Bég jako ratunek itp.), choé
niestety zbyt ,,migawkowo”.

Na ile koncepcja pani Berdowicz adekwatnie odkrywa psychologiczne mechanizmy
thumaczace sukces perswazyjny badanych liderow, moglby to kompetentnie oceni¢ (ale rowniez
po stosownych badaniach) wytrawny psycholog, do jego to bowiem kompetencji nalezy taki
sposéb ujecia badanej materii. W moim odczuciu obrana metoda nie catkiem wyjasnia udzial tego,
co — jak wielokrotnie przekonuje pani Berdowicz — stanowi specyfike badanego nurtu, a
mianowicie cuda i znaki, czyli — jak si¢ wierzy — powodowanie interwencii sit nadprzyrodzonych,
odczucia ich obecnosci, wstrzasu emocjonalnego itp. To chyba jednak element jakoSciowo rozny
od kazdego z faz psychologicznej terapii. Co innego przekonywanie do zmiany spojrzenia na swa
sytuacj¢ i przyjecie nowej perspektywy, a co innego wiara, ze oto wlasnie Bog mnie — tu i teraz —
uzdrowil, a Duch §w. wstapil na mnie. Co innego proces terapeutyczny, co innego operowanie
wiara w dzialanie sit nadprzyrodzonych. Pani Berdowicz wspomina o wykotzystaniu okreslonych
performatywo6w, ale bardzo pobieznie, nie wnikajgc w ich semantyke, a tym samym mozliwe
oddzialywanie na odbiorce ludzkiego, zbyt pobieznie tez potraktowata owo feraz, ktére — jak pisze
— znamionuje omawiany styl wimberowski i ktére na pewno ma istotne znaczenie dla dynamiki
performansu. Nie zawsze mam tez jasno$é co do trybu epistemologicznego nicktorych twierdzen,
np. czy Badaczka uzdrowienie umieszcza na plaszczyznie faktow czy przekonan? Jak w
odniesieniu do uzdrawianych nalezy rozumie¢ okre§lenia o nieadaptacyjnych schematach
poznawczych (czy nawet chorobach psychicznych)? Czy wszyscy ludzie (kazdy z thumu na
spektaklach) cierpia na nie? W jakim sensie sa to schematy nieprzystosowawcze — kto i w Swietle
jakich kryteriéw uznal je za takie? Mgliscie rysuje sig kwestia kreacyjnego charakteru religijnej
narracji, niezaleznie bowiem od tego, jakie kto ma schematy my$lowe, zadaniem lidera jest takie
skonstruowanie ogladu rzeczywistosci, zeby lokowato sig w wizji Swiata, ktorg proponuje. Zatgcki
pisze o wprowadzaniu nawracanego do nowej dziedziny znaczen, o zmianie uniwersum dyskursu.
Nie sposéb rozwinaé tu tej my$li, dodam wige tylko, ze kreowanie stanu cierpienia i sposobow
wyjécia z niego nalezy do regut tego dyskursu.

Zamyst drugiej empirycznej czesci pracy, poswigcone) analizie wypowiedzi oséb po
transformacji, jest trafny, jesli bowiem pytanie brzmi, jak jezyk wyzwala transformacje duchowa,
to pytanie o efekty nasuwa si¢ samo. Jak wiadomo, dane pochodza z ankiet przeprowadzonych w
srodowisku wioskim, choé¢ Doktorantka twierdzi, ze miejsce jest bez znaczenia, gdyz badane

 zjawiska maja charakter uniwersalny (i tu zalecitabym ostroznos¢ w takim odgdrnym wykluczaniu

ewentualnego wplywu danej kultury). Przedstawiony materiat jest bardzo ciekawy i chwala pani
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Berdowicz za jego zebranic. Samg interpretacje natomiast przyjmuj¢ juz mmniej entuzjastyqznie.
Przede wszystkim niejasne jest zastosowane pojecie konceptualizacji (jak respondenci
konceptualizujg pfzygn@bienie, boskie spotkanie itp.). Definicji nie ma, a z samych komentarzy
Autorki tez nie do kofica mozna sig zorientowac, do jakich kategorii (motywéw, obrazéw, struktur
. mentalnych) cheialaby sprowadzi¢ uzyskane narracje. Najczytclniej brzmigca uwaga 0 yjmowaniu
swych doéwiadczen w kategoriach relacji dziecka do Boga jako kochajacego ojca to tylko jedno
zdanie, bez rozwiniecia (zob. 227). Wydaje sig tez, iz w swych badaniach pani Berdowicz na
wlasng reke odtwarzalta strukturg zjawisk juz opisang w literaturze, choéby w ksigzce Pawla
Zateckiego, w ktorej autor przekonujaco opracowat morfologie konwersji, wyr6zniajac w niej trzy
kolejne fazy i charakteryzujac ich istotg. Cho¢ religioznawca zastosowat inng siatk¢ pojeciows, to
ta proponowana przez Doktorantke nie wydaje si¢ bardziej eksplikatywna. Mato klarownie rysuje
sie tez $wiadomo$¢, ze respondenci wypowiadali si¢ z pozycji ex post, czyli po wigczeniu ich w
nowe uniwersum . dyskursu (por. Zatecki) lub — po restrukturyzacji poznawczej (w terminologii
pani Berdowicz), patrza wigc na przeszlos¢, moment (czy faz¢) przebudzenia i terazniejszos$¢ z
tego wlasnie punktu widzenia, a wigc w okreslony sposob, wedlug regul dyskursu, w ktory weszli
(a zarazem tez wedlug gatunkowych regut $wiadectwa, bo to do niego zasadniczo mozna
sprowadzi¢ tresci ankiet. Nota bene o $wiadectwie jako gatunku i jak on odwzorowuje proces
konwersji, tez juz pisano, zob. np. ksigzke Malgorzaty Nowak). Struktura $wiadectwa jest
przewidywalna: przeszlo$¢ ze znakiem minus (w czamych czy chocby szérych_ barwach),
terazniejszo$¢ ze znakiem plus (i przez ,,rézowe™ okulary), moment przebudzenia — swietliscie (by
rzec najkrocej). Tu réwniez narracja ma charakter kreacyjny, a nie opisowy, nie mozna wiec
wnioskowa¢ z materiatu, ze kazdy z respondentow byl w szczegélnej sytuacji osoby cierpiacej lub
nieprzystosowanej — wszyscy tacy jeste$my, wystarczy tylko odpowiednio popatrze¢ na siebie i
swoje zycie. Zgoda, iz to wlasnie ludzie na r(’)zﬁy sposob utrapieni stanowig najlepsza ,,klientels”
religijnych uzdrowicieli, moze tez by¢ tak, ze opis zlej prze.szlo_éci zawiera fakty, w dalszym ciagu
jednak mamy tu do czynienia z narracja wedh]g. okreslonego wzorca, z realizacja oczekiwan
gatunkowych (jak we wspomnianym Hillsong Rome Connect).

Niestety, sporo tez zastizezeri mam do tego, na co — jako lingwistyka — cieszylam sig
. najbardziej: do charakterystyki jezyka badanego nurtu religijnego, okreslonego tu jako jezyk
neopentekostalny. Proponowany zestaw cech jest zbiorem zjawisk z roznych — 7e tak powiem —
parafii, a nawet diecezji: por. (1) zdania rozkazujgce (imperative sentences) i (17) opinie eksperta
- (expert opinion). Enumeratywnie wylicza si¢ tu: zjawiska natury gramatycznej, semantycznei,
tematycznej, prozodycznej, akty mowy, gatunki, kategorie estetyczne {humor), érodki retoryczne

- — réznego rodzaju, bo i te nalezace do fazy inwencji, i te czysto elokucyijne. Whyliczenie to, jak
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rowniez kolegjne, ktore otrzymujemy w wyniku analizy kazania ojca D’Aloisi’ego, sg nazbyt
ogolnikowe, ale tez jakby nie catkiem wynikaly z tejze dysertacji.

Stwierdzi¢, ze na specyfike jezyka neopentekostalnego sktadaja si¢ zdania rozkazujace, to
praktycznie nic nie powiedzie¢ — gdziez takich nie mamy? Nawet w matematyce: wezmy dowolng
liczbe naturalng n. Koniecznie trzeba by wige dopowiedzieé, jaka role one tu pelnia, w jakich
typowych dla tejze komunikacji aktach illokucyjnych si¢ pojawiaja. To samo dotyczy zdan
oznajmyjacych i warunkowych (nota bene nie zostaly dokiadniej omoéwione). Czasowniki
modalne tez spotkamy wszedzie, dlatego nalezy dodaé, ktore z nich znajduja tu szczegdlne
zastosowanie, Gdzie umknely wyjatkowe performatywy, zwigzane z religia znakow i cudow? Te
o magicznym charakterze oraz te wynikajgce z terapeutycznego charakteru perswazji religijngj?
Na ile typowe jest fagodzenie (6) mitigation, o ktorym dowiadujemy sig na str. 231. Nagle mamy
komplementy i pochlebstwa, cho¢ dopiero we Wnioskach sa one jako$ (ale niewystarczajaco)
opisane. Sa opinie ekspertéw, a gdzie§ sie podzialy pozostale gatunki, przez ktore realizuje si¢
badany jezyk, w tym tak znamienne, jak $wiadectwo, modlitwa (i jej rozne rodzaje), egzorcyzmy
itp. Metafory tez s3 wszedzie, metaforycznoéé jest cechg calego naszego myslenia, trzeba by wigc
koniecznie dopowiedzie¢, jakie metafory sg tu typowe i do czego wykorzystywane. Stownictwo
nacechowane wartosciujaco i emocjonalnie tez nie jest wyr6znikiem jezyka neopentekostalnego —
wystarczy przywola¢ domows kiotni¢. Bez wskazania typowych funkeji, ktére pelnig, typowych
wartosci, ktore wyrazaja, typowych emocji, ktore budzg, konstatacja ta nic nie mowi. Szkoda, ze
Doktorantka nie weszla w szczegoly, bo emocjonalnosé uwaza sig za wyréznik religijnosci
charyzmatycznej, a takze czynnik, ktory tak do niej przycigga. Brakuje wskazania typowych
motywow, na ktérych bazuje neopentekostalna perswazja, jak réwniez wzmianki na temat roli
odniesien do Biblii, ktéra na pewno nie sprowadza si¢ do funkcji ,.dowodow anegdotycznych” w
religii chrzescijanskiej o charakterze ewangelikalnym (por. sola scriptura, autorytet Biblii, jej
znaczenie dla zycia religijnego itp.).

Powt6rze mojg uwage juz wyrazong na poczatku, ze pojecie jezyka neopentekostalnego
jako jezyka obstugujacego dang sfere komunikacji nie jest dla Doktorantki zupelnie jasne, stad te
rozbieznoéci miedzy analizami a ich synteza, jak rowniez zmagania z mglistoscia tej kategorii
wyczuwalne w calej pracy.

Konczace doktorat Wnioski u$wiadamiajg rozmach problemowy dysertacji, raz jeszcze
przeprowadzajac czytelnika przez jej zasadnicze watki. Podsumowujgc wyniki i podkreflajgc ich
znaczenie dla odpowiedzi na pytanie badawcze, w nieustajgcej trosce 0 jej wyczerpujacy i
przekonujacy charakter Autorka czyni tez pewne uzupelnienia, cho¢ bylyby one znacznie

cenniejsze poznawczo, gdyby rozwingé je w odpowiedniejszym miejscu. Pozostale elementy te]
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sekcji czynig zado$é regutom gatunkowym, jak np. zarys drog, ktérymi mozna (czy nalezatoby)

dalej podgzyé, biorgc przedstawiona pracg za punkt wyjscia. Tu takze — zgodnie z anglosaskim

‘stylem narracji naukowej — pani Berdowicz dokonuje ewaluacji (czy tez autoewaluacji)
uzyskanych wynikéw. Kto i z jakim efektem z nich skorzysta, czas pokaze, cho¢ z pewnoscia

praca pani Berdowicz inspiruje i zachgca do dalszych badan. |

W ostatecznej konkluzji cheialabym podkredlic moj szczery i wielki podziw dla

~ Doktorantki za podjecie tak trudnego, a jednocze$nie wazkiego zadania, za ogromny wysilek, jaki
‘wlozyla w skonstruowanic bogatego instrumentarium badawczego, by uzyskaé wglad w
skomplikowang nature dzialan perswazyjnych, odbywajgcych sie przy udziale jezyka, ale takze

‘innych kodéw semiotycznych, w sferze komunikacji o bogatej charakterystyce, .obejmujqcej tak
wiele specyficznych wiasciwosei. Pracowitosé, solidnosé i pasja badawcza pani Berdowicz jest tu

widoczna na kazdym kroku, jak réwniez nieprzecigtna bystro$¢ umystu oraz dar intuicji, dzieki

ktéremu wchodzila na whasciwie szlaki (cho¢ zbyt szybko porzucane). Taka intuicja jest niezwykle

cenna w nauce, a nie wszystkim si¢ ona trafia. J edyne, czego zabraklo miodej Badaczce, to bardzicj

zaawansowany warsztat metodologiczny, ale tu -~ wykorzystujac Jej wiasng propozycj¢ — dokonam

aktu reatrybucji, stanowczo i catkowicie lokujac przyczyng nie w Doktorantce, a w obecnym

systemie ksztalcenia. Uwazam bowiem, ze w tak krotkim czasie, gdy doktoranci muszg jeszeze

wykona¢ mndstwo innych czasochlonnych zadan, a podkresle, ze pani Berdowicz ambitnie sama

ich sobie dolozyla (stypendium badawcze), nie ma szans na skoficzone i dojrzale opracowanie

problemu, nielatwego nawet dla doswiadczonego badacza.

Stwierdzam zatem, iz praca doktorska autorstwa mgr Eweliny Berdowicz pod tytulem:
Verbal strategies in Neo-Pentecostalism. Language as a trigger for spiritual awakening and
transformation (Strategie werbalne w neopentekostalizmie. Jezyk jako wyzwalacz duchowego
przebudzenia i transformacyi) spelnia warunki okreslone w art. 13.1. ustaWy Z dnia 14 marca 2003
r. W mojej ocenie, dysertacja ta stanowi oryginalne rozwigzanie problemu naukowego, wykazuje
o0g6lng wiedzg teoretyczna Kandydatki w Jej dyscyplinie naukowej i zagwiadcza o J ej umiejetnosci
samodzielnego prowadzenia pracy naukowej. Wnosze wigc o to, aby pani mgr Ewelina Berdowicz

zostala dopuszczona do kolejnych etapéw postepowania doktorskiego.
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