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Religioznost građana Srbije u evropskom kontekstu

Kad govorimo o religioznosti ljudi u Srbiji i u evropskom religijskom i konfesionalnom

prostoru, svakako su nezaobilazna prethodna pitanja koja tematizuju pojam religije i

religioznosti, pojam konvencionalne i nekovencionalne religioznosti, procese

sekularizacije i desekularizacije, pojam socioloških indikatora konvencionalne

religioznosti, pojam i problem statistike u naucnom proucavanju religije. Svim ovim

pitanjima, temama i problemima bavio sam se u svojim dosadašnjim tekstovima, za koje pretpostavljam da su jednom delu današnjeg auditorijuma poznati. Ovo naglašavam zbog toga, što cak i u naznakama, danas nema vremena ni prostora da se tome posveti pažnja, a koliko je takva predradnja važna za današnju temu, mislim da ne treba ni govoriti. Prema tome, ono što sada budem iznosio o religioznosti građana nekih evropskih zemalja I građana Srbije uvek podrazumeva i kontekst samokritickog pristupa u smislu mogucnosti i granica sociološke metode u naucnom istraživanju religije i religioznsti. Drugo, hocu da na ovom skupu ostavim više vremena našim kolegama iz Rusije, zato što su njihova tematizovanja navedenih problema našem citaocu manje dostupna od domacih I evropskih rezultata proucavanja savremenog religijskog fenomena.
Religiozna Evropa danas

Za evropski istorijski kontekst složenog i fluidnog odnosa religije i šireg društva dobro je istaci nekoliko poznatih cinjenica važnih i za savremenu duhovnu i religijsku situaciju u evropskim društvima i Evropi kao celini: najpre, evropska istorija je neraskidivo povezana sa hrišcanstvom, specificnom i nejednoznacnom vezom religije i države I određenim shvatanjem religije i crkve kao javnih ustanova; potom, treba istaci da, iako je hrišcanska religija u Evropi univerzalizacijom vere stvarala zajednicke, homogene vrednosti, hrišcanska Evropa nije konfesionalno monolitna, pa to što su se uspostavile tri hrišcanske tradicije (crkve) mora da ima, ako ne samostalan i određujuci, onda ipak određeni znacaj i za današnju religijsku situaciju u njima; te najzad treba istaci cinjenicu da se zemlje današnje Evrope brzo menjaju, narocito u poslednjih dvadesetak godina, od pada komunizma u Evropi do snažnih evropskih integrativnih procesa u koje ulaze I postkomunisticke zemlje. Istina, religijska situacija u tim zemljama, narocito u onima koje su još uvek na cekanju ispred vrata EU, nece biti predmet analize ovog teksta.

U ovom tekstu nas prevashodno interesuje religijska situacija u tzv. Zapadnoj Evropi I Srbiji. I tu Evropu treba posmatrati diferencirano: istorijsko nasleđe, dominantnost jedne ili šarolikost konfesija, odnos religija i crkava prema državi nisu identicni. Religijska situacija u evropskim zemljama nije jednoznacna pa ju je pogrešno prosuđivati istom merom. Sa druge strane, prethodna istraživanja nas upucuju da je neke opšte zakljucke ipak moguce izvesti o procesu sekularizacije u njima s obzirom na konfesionalni sastav tih zemalja. Tako je Grejs Dejvi (Davie) u jednoj svojoj knjizi (Davie, 2005:25-26)2
analizirajuci profil religije u savremenoj Evropi na osnovu rezultata evropskog

istraživanja ljudskih vrednosti iz 1990. godine, evropske zemlje uslovno podelila na:

katolicke (Belgija, Francuska, Irska, Italija, Portugalija, Španija); konfesionalno mešovite zemlje (Velika Britanija, Holandija, Severna Irska, Zapadna Nemacka) i luteranske zemlje (Danska, Finska, Island, Norveška, Švedska). U tom kontekstu je posmatrala dva važna indikatora konvencionalne religioznosti: ucestalost odlazaka u crkvu i stepen religijskih verovanja: u boga, dušu, zagrobni život, uskrsnuce mrtvih itd.

Prema pokazateljima ucestvovanja u obrednim radnjama i religijskoj institucionalnoj

pripadnosti, Dejvi zakljucuje da rezultati ovog istaživanja pokazuju neporeciv stepen

sekularizacije u celoj Zapadnoj Evropi.1 Sa druge strane, sociološki pokazatelji koji su manje vezani uz institucijski okvir, kao što su npr. moralna uverenja ljudi kao jedan od aspekata religijskog života, pokazuju znatnu istrajnost. Ovakvi ambivalentni rezultati, prema tome, nalažu oprez u generalizovanju dijagnoze religijske situacije u savremenoj Evropi kao jasno sekularizovane sredine. Ako savremenu religijsku situaciju procenjujemo ne samo preko etabliranih religija nego i preko tzv. subjektivne, institucionalno neisposredovane religioznosti, pa ako u razmatranje te situacije ukljucimo i neetablirane religije, Nove religiozne pokrete, mistiku i ezoteriju i tome slicno, razne fundamentalisticke pokrete, uspon islama, onda sigurno danas ne treba reci da je Evropa duboko sekularizovana. Danas je u Evropi religijska slika sveta raznovrsnija nego ranije, samim tim je i religijsko-duhovna ponuda raznolikija a izvancrkveni oblici vere sve prisutniji. Kao nalicje takve Evrope, hrišcanska ortodoksalnost više nije tako ni individualno ni društveno važna.
 Dolazi do pada ugleda crkve i crkvene prakse deklarisanih vernika. Hrišcanska Evropa je dakle necrkvena. U toj Evropi narocito su luteranske zemlje sa izraženom slabom posecenošcu crkve: u Danskoj jednom mesecno ili cešce u crkvu odlazi 13% stanovništva, na Islandu 9%, u Norveškoj i Švedskoj po 10%stanovništva (Davie, 2005:25). Iz istog istraživanja saznajemo da sa ovim pokazateljem religioznosti daleko bolje stoje katolicke zemlje, kao što su Irska (81% i to u intezitetu od najmanje jednom nedeljno), Italija (41%), Portugalija i Španija po 33%. I konfesionalno mešovite zemlje prema ovom indikatoru pre naginju katolickim nego luteranskim. Ipak i tu ima izuzetaka koji se ponajpre mogu objasniti istorijskim razlozima: u Francuskoj npr. samo 10% stanovništva redovno, nedeljno posecuje crkvu, u Belgiji 23%, u Britaniji 13% ali u Severnoj Irskoj kao mešovitoj zemlji cak 49%.

Medutim, hrišcanstvo danas u Evropi ipak nije neživotna, bleda slika u ljudskoj svesti. Još uvek su hrišcanska verovanja sastavni deo ljudskih vrednosti i identiteta pojedinaca. Takva situacija je ponukala Grejs Dejvi da promoviše sitagmu «verovanja bez pripadanja», pre svega na slucaju religije u Velikoj Britaniji (Davie, 1994). Ako je prema citiranom istraživanju evropskih vrednosti 1990. godine evropski prosek ucestalosti odlazaka u crkvu u intezitetu od najmanje jednom nedeljno bio 29% a nikada cak 40%, evropski prosek za verovanje u boga je bio 70%, za verovanje u dušu 61%, u greh 57%, u uskrsnuce iz mrtvih 33%. U svim nabrojanim katolickim zemljama verovanje u Boga je apsolutno vecinska pojava: recimo u Irskoj u 96% slucajeva, u Italiji 83%, u Španiji 81%, Portugaliji 80% a u Belgiji 63%. Pa i u luteranskim zemljama sada imamo podatke koji višestruko nadilaze crkvenu obrednu praksu: Islandjani veruju u Boga u 85% slucajeva, Finci u 76%, Norvežani u 65%, Danci u 64% a Šve_ani u 45% slucajeva.

Do slicnih zakljucaka se dolazi i ako se konstantuju rezultati Svetskog istraživanja

vrednosti, koje je u periodu od 1999. do 2001. godine obuhvatilo zemlje svih

kontinenata, i Evropskog istraživanja vrednosti iz 2008. godine koje je obuhvatilo zemlje Evrope 2. U Evropi u vecini zemalja je Svetsko istraživanje vrednsti obavljeno u 1999.godini sem u slucaju nekoliko zemalja kada je istraživanje objavljeno kasnije (npr. u Finskoj 2000. godine, u BiH 2001., u Tuskoj iste godine itd.). Ako se opet poslužimo podelom zemalja u Evropi na katolicke, konfesionalno mešovite i luteranske, onda cemo konvencionalnu religioznost u njima predstaviti u tri tabele koristeci sledece indikatore:

religijsku samodeklaraciju, verovanje u Boga i posecivanje crkve. I podaci ovih

istraživanja u tabelama koje niže dajemo, pokazuju slicne rezultate onima koje iznosi

Dejvi. Sekularizacija nije tako cvrsta kad smo na terenu osnovnog hrišcanskog verovanja u Boga dok je redovno posecivanje crkve daleko problematicnije, narocito u tradicionalno luteranskim zemljama Evrope gde je redovno posecivanje crkve više od jednom nedeljno ili bar jednom nedeljno uveliko zaboravljena stvar. U nekim luteranskim zemljama poput Danske, Norveške i Švedske preko 40% ispitanika nikada ne predje prag svoje tradicionalne crkve. U konfesionalno mešovitim zemljama slicna je situacija u Velikoj Britaniji i Holandiji a u katolickim zemljama u Francuskoj i Belgiji.
Međutim, poznato je da Evropa puna praznih crkava. Ono što je bitno za proces

sekularizacije u njoj jeste ne da je religija potpuno nestala iz života ljudi, nego da se

religija, pa i konvencionalna, individualizovala, privatizovla. Nije nužno za individualnu religioznost redovno prelaziti prag crkve; može se biti religiozan i na svoj, subjektivan nacin. Govor o postsekularizaciji poslednjih godina, narocito u italijanskim i nemackim intelektualnim krugovima, repozicionira religiju i crkvu iz privatne u javnu sferu.
Nemacki profesor sa Humbolt Univerzuiteta Klaus Eder, prvo istice kako proces

sekularizacije nije u evropskom slucaju definitivno poništio religijski izraz nego ga je

samo ucinio nevidljivom za javnu sferu, a potom definiše savremeni proces

postsekularizma u Evropi kao povratak religije iz privatne u javnu sferu (Boseti, Eder,
2008).

Ovi podaci o konvencionalnoj religioznosti gra_ana navedenih zemalja dozvoljavaju

nekoliko važnih zakljucaka u vezi sa religioznošcu gra_ana Srbije. Pod pretpostavkom da

se religioznost građana navedenih evropskih zemalja nije do danas bitno promenila u odnosu na situaciju kada su u njima istraživanja vršena, može se zakljuciti da religioznost u Srbiji svakako više nije primer masovnog bega ljudi od religije i crkve. Iako su najvažniji pokazatelji konvencionalne religioznosti u katolickom religijsko-duhovnom krugu takvi da je deklarisana religioznost najproširenija pojava u njima u odnosu na mešoviti, protestanski i pravoslavni milje, što se Srbije tice taj razmak se dosta smanjio pa se religijska deklaracija i verovanje u boga u Srbiji približava situaciji u katolickim zemljama (Italija i Portugalija) a znacajno je viša ne samo u odnosu na protestanske (Danska i Švedska) i konfesionalno mešovite zemlje (kakva je V. Britanija i Holandija) nego i u odnosu na pravoslavnu Rusiju. Međutim, kad je u pitanju neizostavni element svake institucionalizovane religioznosti, redovno crkveno obredno ponašanje ispitanika odnosno vernika, onda se razmak među zemljama katolicanstva, konfesionalno mešovitih, protestanskih i pravoslavnih jasno uocava. U katolickim zemljama bar jednom mesecno u crkvu je odlazilo više od polovine ispitanika, u konfesionalno mešovitim državama najviše do jedne cetvrtine ispitanika, u protestanskim zemljama najmanji broj ispitanika se pridržava ove verske obaveze a slicna toj je i situacija u modernoj pravoslavnoj Rusiji. Situacija u Srbiji je bolja u odnosu na navedene primere i približava se situaciji u konfesionalno mešovitim državama.
Prema tome, zakljucci na osnovu navedenih podataka za Srbiju se mogu

precizirati na sledeci nacin: deklarisana religioznost i verovanje u sržnu hrišcansku

dogmu su se proširili u poslednjih desetak godina na cetiri petine ispitanika. Crkvenoobredno praksa ispitanika je proširenija nego sredinom 90-ih godina prošlog veka ali ne u toj meri znacajno da bismo danas mogli govoriti o neproblematicnim crkvenim vernicima u Srbiji. No takva situacija nam pokazuje da se vernicka struktura koja se formirala devedesetih godina ocuvala, u predstavnoj dimenziji religioznosti ojacala a u obrednoj dimenziji «racjim hodom» napredovala.
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Moskva

Religioznost građana Rusije (1989-2012)

Proces promene odnosa stanovništva prema religiji u Sovjetskom Savezu počeo je već krajem 60-ih i početkom 70-ih godina prošlog veka i to u uskom krugu inteligencije, a srеdinom 80-ih godina počeo se rasprostirati na sve slojeve društva, što je bilo, po svoj prilici, uslovljeno sledećim okolnostima:

· propadanjem oficijelne ateističke ideologije i razočaranjem u nju;

· uklanjanjem zabrana i ograničenja prema vernicima;

· nastankom pozitivnog odnosa prema religiji u javnom mnjenju stavaračke i naučne elite i sredstvima masovnih komunikacija;

· postepenom promenom odnosa prema crkvi od strane vlasti i prelazom ka saradnji i podršci;

· shvatanjem religije kao kompenzatora u situaciji teške socio-ekonomske situacije;

· vraćanjem na izvore, na veru predaka, viđenje religije kao vida samoidentifikacije;

· interesom za hrišćanstvo kao baze opšteevropske i ruske kulture;

· interesom za novim, nečim što je ranije bilo zabranjeno.

Čini nam se da proces rasta religioznosti građana Rusije u proteka dva desetleća možemo podeliti u četiri vremenske etape. Prva etapa traje od 1989. godine pa negde do sredine 90-ih godina prošlog veka (do 1993. ili do 1995. godine – tu se podaci socioloških istraživanja unekoliko razilaze). Vremenska etapa koja počinje 1989. godine je najvažnija, jer se upravo tada pojavljuju verodostojni podaci iz masovnih anketnih istraživanja o realnom broju verujućih i neverujućih ljudi. 
Ova se etapa ponekad naziva i «religioznim bumom». Prema podacima mnogobrojnih socioloških istraživanja možemo govoriti o praktično dvostrukom rastu broja vernika u periodu od 1989. do sredine devedesetih godina: od 20 do 30% vernika u 1988-1989. godini do 50-60% 1995. godine. Ovaj proces se poklapa sa sniženjem broja neverujućih (ateista) od 50% na 30%. Značajan rast broja vernika u osnovi je rezultat povećanja broja ispitanika koji sebe nazivaju pravoslavnima: od 20% krajem osamdesetih godina prošlog veka do 40-50% u periodu od 1993. do 1995. godine (videti tabele 1, 2 i 3). Teško je precizno odrediti godinu kojom završava prva etapa, pošto neka sociološka istraživanja fiksiraju deo pravoslavnih vernika na nivou od oko 45% već 1992. godine a druga od 1993. do 1995. godine, no baš po dostizanju tog nivoa (45-50%) tempo rasta broja pravoslavnih opada. Druga sociološka istraživanja pokazuju da je broj ispitanika koji se identifikuju kao pravoslavni posebno resko rastao od 1991. do 1992. godine. Možda je ovo povezano sa slomom Sovjetskog Saveza kada je konačno srušena sovjetska ideologija koja je do tada objedinjavala ljude. U tom periodu ljudima je bila potrebna nova identifikacija, bilo je potrebno sebe nekako opredeliti. Ukoliko su prestajali biti «sovjetski» utoliko su ponovo postajali «ruski» a «ruski» znači – «pravoslavni». Prema tome, za prvu etapu je karakteristično brzo uvećanje udela pravoslavnih među ispitanicima i snižavanje broja onih koji sebe vide kao neverujuće.

Mnogi sociolozi su smatrali da je 1995-1996. godine nivo religioznosti u Rusiji dostigao svoj maksimum te su uvideli neke simptome njegovog mogućeg pada (D. E. Furman; M. P. Mčedlov). U stvarnosti se ove prognoze nisu ostvarile
. Od tog vremena nivo religioznosti je rastao nešto sporijim tempom u odnosu na prethodni period (prema podacima nekih socioloških instituta ovaj nivo se na određeno vreme stabilizovao, dostigavši 50%) ali svakako nije padao (pogledati tabelu 1, grafike 1 i 2). Moguće je stoga, od sredine devedesetih godina prošlog veka, izdvojiti drugu etapu u razvoju konfesionalne situacije u Risiji, koja traje otprilike do 2004. godine. Kao i u prvoj etapi, ove pojave su u osnovi određene procesima koji se dešavaju unutar Pravoslavne crkve, pošto je udeo ispitanika koji se identifikuju sa islamom ostao praktično neizmenjen a ukupni procenat ispitanika koji se identifikuju sa drugim veroispovestima ne prelazi granicu od 2-3%. Prema podacima socioloških istraživanja Fonda «javno mnjenje» i Odeljenja za sociologiju religije Instituta za socijalno-politička istraživanja Ruske akademije nauka, udeo ispitanika koji se samodeklarišu kao pravoslavni povećao se sa 45-50% u periodu 1995-1996. godine na 65-70% 2006. godine. Prema tome, drugu etapu u poređenju sa prvom karakateriše smanjenje tempa rasta nivoa religioznosti u odnosu na prvu etapu. Drugu etapu razvoja religioznosti u Rusiji obeležava izvesna stabilizacija broja neverujućih ispitanika. Kao što smo već napisali, u prvoj etapi došlo je veoma reskog pada broja «neverujućih» ali se zatim njihov broj stabilizovao.

Od 2004-2005. godine rast nivoa religioznosti je praktično prestao, pojavili su se znaci stabilizacije udela pravoslavnih vernika u stanovništvu. Predlažemo da se ovaj period posmatra kao treća etapa u kretanju nivoa religioznosti ruskih građana. Treba priznati da smo ranije pretpostavili da su ovde dostignute krajnje tačke nivoa religioznosti i konfesionalnosti pravoslavno izjašnjenih vernika. Međutim, kako su pokazali podaci naših istraživanja iz 2011. godine, kao i podaci do kojih su došli druge kolege, rast vernika se nastavio. S naše tačke gledišta, ovu tendenciju možemo imenovati kao četvrtu etapu u promeni nivoa religioznosti stanovništva. 

Tabela 1. Dinamika udela pravoslavnih vernika u ukupnom stanovništvu Rusije u periodu 1989-2012. godine (% od ukupnog broja ispitanika)

Pitanje: Verujete li u Boga, i ako verujete kojoj veroispovesti pripadate?

	Samodeklar.
	1989.
	1990.
	1991.
	1992.
	1997.
	2000.
	2002.
	2008.
	2012.

	Neverujući
	53
	45
	40
	28
	35
	31
	31
	26
	20

	Pravoslavni
	20
	25
	34
	47
	54
	56
	57,6
	59
	68

	Verujući drugih konfesija
	9
	13
	10
	10
	7
	8
	7,4
	10
	8

	Bez odgovora
	18
	17
	16
	15
	3
	5
	3,9
	5
	5


Izvori: podaci iz istraživanja Sveruskog centra za istraživaњe janog mnjenja (VCIOM) i Fonda «javno mnjenje», (Česnokova, 2005:8), podaci Fonda javnog mnjenja za 2008. i 2012. godinu (sajt: FOM http://fom.ru/obshchestvo/10434
Grafikon 1. Pravoslani i neverujući ispitanici prema podacima istraživanja VCIOMa i FOMa 1989-2008. godine (podaci tebele 1).
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Grafikon 2. Pravoslavni i neverjući ispitanici prema podacima Odeljenja za strateška društvena i socio-politička istraživanja ISPI RAN
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Источник:  Отдел стратегических социальных и социально-политических исследований ИСПИ РАН

U poslednjih dvadeset godina menjala se i sama RPC. Da bi predstavili sebi obim kvalitatativnih promena, treba citirati statističke podatke o crkvenom životu, najpre publikovanih u vezi sa Pomesnim Saborom 1988. godine. Tada je u RPC bilo 76 eparhija i 74 arhijereja, 6893 parohije, 6674 sveštenika i 723 đakona, 22 manastira sa 1190 monaha, 2 duhovne akademije i 3 seminara. Danas vidimo principijelno drugačiju situaciju: prema popisu sa kraja 2008. godine u RPC je 157 eparhija i 203 arhijereja (149 redovnih i 54 vikarnih), RPC ima 29263 parohija, 30670 je duhovnih lica a od tog broja 27216 su sveštenici, 3554 lica su đakoni (tabela 2). Broj aktivnih hramova se u glavnom gradu povećao 22 puta (sa 40 na 872). Do 1990. godine postojao je samo 1 manastir a danas ima 8 manastira i 16 manastirskih podvorja. U gradu rade 3 seminara i 2 pravoslavne škole (ranije nije postojala nijedna crkvena škola
. 

Tabela 2. Statisički podaci o crkvenom životu

	
	1989.
	2008.

	eparhija
	76
	157

	arhijereja
	74
	203

	parohija
	5893
	29263

	sveštenika
	6674
	27216

	đakona
	723
	3454


Druga religija prema broju sledbenika u Rusiji jeste islam. Broj ispitanika koji u istraživanjima sebe određuje kao muslimane u poslednjih petnaest godina ustalio se prema podacima istraživanja u intervalu od 4% do 7%. Ostale konfesije u Rusiji ukupno zauzimaju od 2% do 3% a broj njihovih pristalica se takođe malo promenio. U pomenuta 2-3% ulaze protestanti, katolici, budisti, judaisti. Utoliko se najvažnije promene zapravo tiču onog dela ispitanika koji se identifikuju sa pravoslavljem pošto procesi u tom delu ruskog društva određuju karakteristične promene religiozne situacije u zemlji za poslednjih dvadeset godina, pa samim tim i pomenute četiri vremenske etape. Treba, sa druge strane, naglasti da neka istraživanja fiksiraju rast protestanata i privrženika nekih sekti (jehovinih svedoka) ali se na nivou sveruskih istraživanja ovi procesi ne primećuju.
U prvoj polovini novembra meseca 2011. godine Odelenje za sociologiju religije ISPI RAN sprovelo je redovno sverusko istraživanje religioznosti stanovništva
. Preliminarna analiza rezultata ovog istraživanja omogućila nam je zaključak da je tendencija rasta religioznosti stanovništva Rusije na delu i dalje, mada poslednjih godina postoji mišljenje sociologa religije da je potencijal ekstenzivnog rasta religioznosti blizu svojih krajnjih granica. Broj vernika je porastao sa 59% 2004. godine na 65% 2011. godine (tabela 3). Udeo ispitanika koji se kolebaju između vere i nevere ostao je nepromenjen – oko 16%.  Važna tendencija promene nivoa religioznosti stanovništva je i pad udela naverejućih ispitanika sa 16% 2004. na 9% 2011. godine. Skreće pažnju i bitno povećan broj ispitanika kojima je teško da odgovore na postavjeno pitanje: «Verujete li u Boga?». Stiče se utisak da se ispitanici sve navoljnije identifikuju kao verujući.

Tabela 3. Raspored odgovora ispitanika na pitanje «Verujete li u Boga?»

(RF, oktobar 2004., novembar 2011., procenat od ukupnog broja ispitanika)

	
	2004.
	2011.

	Verujem
	59
	65

	Kolebam se između vere i nevere
	17
	16

	Ne verujem
	16
	9

	Ne verujem u Boga već u druge natprirodne sile
	4
	0

	Teško je odgovoriti
	4
	9
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Rast nivoa religioznosti stanovništva potvrđen je i podacima zajedničkog anketnog ispitivanja Centra situacionih istraživanja i Odeljenja za sociologiju religije ISPI RAN, sprovedenog u februaru 2012. godine na uzorku od 3000 ispitanika. U ovom istraživanju dobijeni su podaci koji pokazuju još viši nivo religioznosti (tabela 4). Interesantno je da su ispitanici u istraživanjima iz 2011. godine ignorisali predloženi odgovor u varijanti vere «ne u Boga već u druge natprirodne sile» a 2012. vere u sudbinu, viši razum, višu energiju, iscelitelje. Moguće je da je reakcija ispitanika u istraživanju 2011. godine bila takva zato što je od njih traženo da u odgovoru preciziraju u šta tačno veruju. U anketnom upitniku iz 2012. godine bile su predložene zatvorene varijante odgovora koje smo već pomenuli. Može se pretpostaviti da se snižava broj ispitanika koji su izabrali varijantu odgovora da veruju u različite natprirodne sile a koji se u određenom stepenu mogu poistovetiti s religioznim pokretima New Age. U monitoring istraživanjima Odelenja za strateška i socijalno-politička istraživanja ISPI RAN 2010. i 2011. godine, udeo ispitanika koji «veruje u postojanje natprorodnih sila ali sebe ne svrstava u bilo koju konfesiju» iznosio je 9%.

Tabela 4. Verujete li u Boga? (RF, februar 2012., procenat o ukupnog broja ispitanih, N=3000).

	
	2012.

	Verujem
	78

	Kolebam se između vere i nevere
	13

	Ne verujem
	6

	Verujem u viši rezum
	0

	Verujem u sudbinu
	0

	Verujem u višu energiju
	0

	Verujem u isceljitelje
	0

	Teško je odgovoriti
	3


Centar situacionih istraživanja i Odelenje za sociologiju religije ISPI RAN

Komparacija rezultata istraživanja iz 2011. i 2004. godine prema konfesionalnoj pripadnosti pokazuje da i dalje značajna većina stanovništva ispoveda pravoslavlje (72%) a na drugom mestu je islam sa 5%. Relativno je visok udeo ispitanika koji su se opredeli za staroobredaštvo (5%), što je nova pojava koju treba dalje izučavati i analizirati. Zbog toga mi i ne smatramo da je moguće dati bilo kakve ozbiljnije zaključke na osnovu ovih podataka. Za katolicizam i protestantizam se opredeljuje po 1% ispitnika.

Tabela 5. Raspodela odgovora ispitanika na pitanje: «Kojoj veroispovesti pripadate?»

(RF, oktobar 2004, novembar 2011. i febuar 2012. godine, procenat od ukupnog broja ispitanika)

	
	2004.
	2011.
	2012.

	Pravoslavlju
	76
	72
	82

	Staroobredaštvu
	0,5
	5
	2

	Katolicizmu
	0,4
	1
	0

	Protestantizum
	0,1
	1
	0

	Islamu
	7,0
	5
	5

	Judaizmu
	0,1
	0
	0

	Budizmu
	0
	0
	0

	politeizmu
	-
	0
	0

	nijednoj
	-
	8
	6

	Neko drugoj
	3,2
	0
	-

	Teško je odgovoriti
	12,7
	5
	3
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Možda bi bilo moguće govoriti o stabilizaciji rasta pravoslavnih ispitanika ali podaci anketnog istaživanja iz februara 2012. godine i to na uzorku od 3000 ispitanika pokazuju da se rast pravoslavno izjašnjenih ispitanika nastavlja. Radi poređenja, podaci VCIOMOV-e ankete iz aprila 2012. godine pokazuju da se pravoslavno konfesionalno identifikovalo 77% ispitanika, sa islamom 6% a neverujućih je bilo 7% (http://wciom.ru/fileadmin/nayuka/sovet/federov.pdf). Dalje, prema rezultatima anketnog ispitivanja koje je u aprilu 2012. godine sproveo FOM, na pitanje: «Smatrate li sebe vernikom i ako smatrate kojoj veroispovesti (konfesiji) pripadate?», 68% ispitanih se identifikovalo sa pravoslavnom konfesijom, 6% sa islamom, 20% se izjasnilo da ne veruje, a manje od 1% se izjasnilo u prilog drugih hrišćanskih konfesija (http://fom.ru/obshchestvo/10434).

Prema istraživanju IS RAN, u Ruskoj federaciji 79% njenih žitelja se svrstava u pripadnike pravoslavlja, 4% u pripadnike islama, 9% veruje u višu silu ali ne pripada nijednoj konfesiji, 7% se pridržava ateističkog pogeda na svet. Upoređivanjem ovih podataka sa odgovarajućim indikatorima iz istraživanja sprovedenog 2009. godine, autori beleže sniženje za 2% broja nekonfesionalnih vernika i za 5% broj ateista (sa 12% na 7%). Istovremeno je broj ispitanika koji sebe identifikuje sa pravoslavljem porastao za 7% (Analitičko saopštenje IS RAN «O čemu maštaju ruski građani – ramišljanja sociologa»).

Istraživanje je potvrdilo postojanje fenomena, prisutnog u savremenoj religijskoj situaciji u Rusiji, da udeo ispitnika koji se identifikuju sa pravoslavljem prevazilazi broj ispitanika koji se samodeklarišu kao vernici. A to znači da jedan deo ispitanika sebe vezuje pre za pravoslavnu kulturu nego za pravoslavnu veru iskazujući na taj način svoju kulturnu samoidentifikaciju. Među pravoslavno izjašnjenim ispitanicima 73% sebe smatra vernikom, 17% se koleba između vere i nevere a 4% pravoslavno izjašnjenih ispitanika sebe ne doživljava kao vernike. Slična je situacija i kod ispitanika koji se izjašnjavaju kao pripadnici muslinamske veroispovesti. Među muslimanima, 83% je vernika, 11% kolebljivih i 4,5% neverujućih. Pažnju dalje usmeravamo prema ispitanicima pravoslavne veroispovesti i to onih koji sebe smatraju pravoslavnim vernicima i pravoslavnima koji se kolebaju između vere i nevere zanemarujući u analizi pravoslavne koji smatraju da nisu vernici i grupu ispitanika kojima je bilo teško da odgovore na pitanje o veri u Boga. 

Značajan deo ispitanika odgovara da ne pripada nijednom veroispovesti – 8%. Najveći deo ove grupe ispitanika čine neverjući ispitanici (68%), kolebljivi (7%), i verujući (4%). Prema tome, prema podacima našeg istraživanja, verujući ispitanici bez konfesije ipak čine veoma malu grupu ispitanika.

 U našoj anketi je bilo postavljeno i pitanje o važnosti religije za život čoveka, pitanje koje se veoma retko postavljalo u domaćim istraživanjima. Tako 23% ispitanika smatra da je religija veoma važna, 38% da je važna, 19% da nije uopšte važna a 9% ispitanika smatra da je teško odgovoriti na postavljeno pitanje. Prema tome, 61% ispitanika građana Rusije smatra da je religija važna (tabela 6). Među pravoslavnima, religiju veoma važnom za život smatra 28% a važnom 46%, dok za ovu grupu religija uopšte nije važna u 3% ispitanih slučajeva.

U istraživanju iz 2011. godine grupa muslimana je bila prilično malobrojna pa zbog toga dalja analiza ove konfesionalne grupe, prema svim pokazateljima religioznosti, zahteva određeni oprez u izvođenu zaključaka. Ipak da kažemo, religija je veoma važna za 32% muslimana, važna je za 50% a nije važna za 9% i uopšte nije važna za 8% muslimana.

Tabela 6. «Koliko je važna religija u Vašem životu?»

	
	Ukupno
	Pravoslavni
	Muslimani

	Veoma važna
	23
	28
	32

	Važna
	38
	46
	50

	Nije mnogo važna
	19
	20
	9

	Uopšte nije važna
	11
	3
	8

	Teško je odgovoriti
	9
	3,5
	1,5
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Važan pokazatlj religioznog života je učešće vernika u životu religijske opštine ili parohije. U anketnom upitniku smo pokušali da formulišemo pitanja na taj način da omogući ustanovljavanje veze savremenih vernika sa parohijom ili  crkvenom opštinom. Rezultati istraživanja su pokazali da samo 7% ispitanih aktivno učestvuje u životu parohije ili crkvene opštine, još 14% ponekad učestvuje, 9% samo oseća pripadnost određenoj parohiji ili crkvenoj opštini, dok 63% ispitanika nikada ne učestvuje u životu religijske organizacije (tabela 7). Na ovakav ili onakav način učestvuje u životu crkvene opštine 21% pravoslavno izjašnjenih vernika a od njih kontinuirano učestvuje oko 10%. Još 11% oseća da pripada životu parohije. Kod muslimana je učešće vernika u životu religijske opštine sasvim nisko, ali opet naglašavamo malobrojnosnost i nereprezentativnost ove konfesionalne grupe u našem uzorku.

Tabela 7. «Učestvujete li u životu bilo koje crkvene opštine (parohije)?»

(RF, novembar 2011., procenat od ukupnog broja ispitanika)

	
	Ukupno
	Pravoslavni
	Muslimani

	Da, stalno učestvujem
	8
	9
	1,5

	Da, ponekad učestvujem
	14
	12
	3

	Ne, ali osećam pripadnost

crkvenoj opštini (parohiji)
	9
	11
	6

	Ne
	63
	64,5
	83

	Teško je odgovoriti
	5
	5
	6
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Važan indikator odnosa društva prema religiji jeste novo poverenja ljudi prema religijskim institucijama. Posebno bismo se zadržali na analizi pokazatelja poverenja prema Crkvi kao društvenoj instituciji, uzimajući u obzir svakako ozbiljnu diskusiju nastaloj u poslednje vreme oko crkveno-državnih i crkveno-društvenih odnosa.

Grafik 3. Poverenje i nepoverenje prema Crkvi kao socijalnoj instituciji (1997-2012)

(RF, procenat od broja ispitanika)
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Источник:  Отдел стратегических социальных и социально-политических исследований ИСПИ РАН

Monitoring poverenja – nepoverenja u socijalne institucije, koji od 1995. godine sprovodi Odelenje strateških socijalnih i socijalno-političkih istraživanja ISPI RAN, pokazuje od 1997. godine postojani rast poverenja i sniženje nivoa nepoverenja građana prema Crkvi. Anketno istraživanje iz aprila 2012. godine pokazuje najviši nivo poverenja u Crkvu za čitav ovaj tok praćenja koji sada iznosi 55%. Štaviše, posle duge pauze (od 1999.) Crkva je prema nivou poverenja prevazišla poverenje u predsednika države. Nivo nepoverenja, prema rezultatima monitoringa, ostaje stabilan. Prema rezultatima našeg istraživanja iz 2011. godine Crkvi kao socijalnoj insituciji poverenje daje 50% ispitanika, ne daje joj poverenje 39% a 12% ispitanika smatra da je teško odgovoriti na ovo pitanje (tabela 8). Za upoređenje: 2006. godine poverenje Crkvi je iskazalo 51% ispitanika a nepoverenje 24%.

Prema podacima VCIOM-a iz aprila 2012. godine u celini odobrava delatnost RPC i sveštenika 71% ispitanih a ne odobrava 11%, da im je teško da odgovore reklo je 17% ispitanika (http://wciom.ru/fileadmin/nayuka/sovet/federov.pdf). Prema podacima anketnog upitnika FOM-a iz maja 2012. godine, na nivou uzorka poverenje prema Crkvi iskazuje 64% ispitanika, ima i nema poverenje 14% a nema poverenje 8% ispitanika (http://fom.ru/obshchestvo/10434). U poslednjih deset godina Crkva je čvsto zauzimala drugo mesto prema stepenu poverenja u društvene i državne institutcije. Obraćamo pažnju i na podatak iz 2006. godine da Ruska akademija nauka, prema stepenu poverenja, zauzima treće mesto.

Tabela 8. «Odredite, molimo Vas, svoj odnos prema društvenim strukturama i institucijama vlasti u zemlji» (RF, novembar 2011., procenat od ukupnog broja ispitanika)

	U
	Imam poverenje
	Nemam poverenje
	Teško je odgovoriti

	predsednika RF
	61
	32
	7

	Crkvu
	50
	39
	12

	RAN
	47
	41
	13

	vladu RF
	45
	46
	9

	armiju
	43
	46
	11

	Savet federacije
	38
	52
	10

	Dumu
	36
	55
	10

	tužioce
	34
	58
	9

	sud
	32
	57
	12

	policiju
	31
	57
	12

	Sredstva masovne komunikacije
	33
	55
	12

	preduzetnike
	28
	62
	10

	Političke partije
	25
	62
	13
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Međutim, prema podacima našeg istraživanja iz 2011. godine, udeo ispitanika koji Crkvi uskraćuju poverenje bitno je porastao na 39% u odnosu na istraživanje iz 2006. godine kada je procenat ovih ispitanika bio 23. Verovatno se ovo može objasniti aktivnijom ulogom Crkve u životu društva, Crkva je postala uočljivija, a neke aktivnosti Crkve i crkvene hijerarhije ulaze u vidno polje javnog mnjenja i kritike. Sa druge strane, anketna istraživanja drugih socioloških instituta ne potvrđuju rast stepena nepoverenja u Crkvu. Ako ocenjujemo posledice skandala 2011. i 2012. godine oko RPC, to, sudeći prema rezultatima anketa svih socioloških službi i istraživanja ISPI RAN, oni nisu uticali na stepen poverenja u Crkvu, štaviše, stepen poverenja u Crkvu je porastao u odnosu na podatke prethodnih istraživanja. Može se pretpostaviti da je došlo do određene konsolidacije pravoslavnih oko svoje Crkve kao odgovor na negativnu informacionu kampanju. Međutim, da li to znači da u Crkvi nema razloga za uznemirenost? Svakako ne. Negativan odnos prema delatnosti RPC u pojedinim delovima društva uvek je postojao. Dovoljno je setiti se 1997. godine kada je negativna informacija na televizijskim kanalima ORT, NTV i u nizu drugih novina, nagnala patrijarha Alekseja II da na eparhijalnom saboru 16. decembra te iste godine izjavi kako «negativan odnos prema RPC, demonstriran u sadašnje vreme na televiziji i štampi, nagoveštava moguću novu ofanzivu protiv Crkve».  Zatišje koje je nastupilo, s naše tačke gledišta, rezultat je «zamrzavanja» političkog procesa u Rusiji u poslednjih deset godina. No nepoverenje u Crkvu za čitav taj period se stabilno očuvalo, ako se nije i snizilo. Čini nam se da je zbog opšte aktivizacija ruskog društva i oživaljavanja političkog procesa jedan deo ruskog društva postao aktivniji i javno je istakao svoje mišljenje o mnogim problemima pa i o crkveno-društvenim i crkveno-državnim odnosima. Verovatno je za ovaj deo ruskog društva autoritet Crkve opao, iako taj proces nije fiksiran reprezentativnim anketnim istraživanjima. 

Svakako važan pokazatelj religijske svesti jeste vera u besmrtnost duše: 36% ispitanika veruje, 32% se koleba a 25% ne veruje u besmrtnost duše. U istraživanju iz 2006. godine, 48% ispitanika se izjasnilo da veruje u besmrtnost duše. Istina, treba primetiti da smo donekle izmenili formulaciju pitanja u smislu da smo u mogućnost odgovora dodali i «kolebam se između verovanja i neverovanja u besmrtnost duše», što je, čini nam se, uticalo na odgovore ispitanika pošto je ranije bilo moguće birati samo dve pozicije: verujem i ne verujem. Tako su ispitanici 2006. godine odgovorili na sledići način: verujem, 48%, ne verujem 30%, teško je odgovoriti 21%. U besmrtnost duše veruje 40% pravoslavnih, koleba se 35% a ne veruje 19%. U istraživanju iz 2006. godine u besmrtnost duše je verovalo 55% pravoslavnih ispitanika, nije verovalo 21% a da im je teško bilo da odgovore izjasnilo se 23%. Razmotrimo sada potrobnije religijsko ponašanje pravoslavnih i muslimana.

Religiozno ponašanje pravoslavnih i muslimana
Jednom mesečno i češće 10% pravoslavnnih ispitanika posećuje crkvu, nekoliko puta godišnje i ređe od jednom mesečno 33% ispitanika, jednom godišnje 23%, veoma retko i ne svake godine još 20% pravoslavnih ispitanika a nikada nije bilo u crkvi 9% pravoslavnih ispitanika (tabela 9). Ispoveda se i pričešćuje jednom mesečno i češće od toga 2% pravoslavnih, nekoliko puta godišnje 10%, jednom godišnje obavezno 12%, retko, jednom u nekoliko godina, 27% a nikada se nije ispovedilo niti pričestilo 40% pravoslavnih ispitanika. Prema tome, više ili manje redovno, ispoveda se i pričešćuje 24% pravoslavnih ispitanika. Sa jevanđeljem je upoznato 65% ispitanika, istina od njih redovno ga čita samo 7%, nije ga čitalo 35% pravoslavnih ispitanika. Crkvenim molitvama se moli 23% pravoslanih, jutarnju i verečnju molitvu čita 2%, skoro svaki dan se crkvenim molitvama moli 6%, 53% se moli svojim ličnim molitvama a ne moli se uopšte 23% pravoslavnih ispitanika. Na neki način posti 35% pravoslavnih a ne posti uopšte 59%.

Tabela 9. Tipološke grupe prema načinu života
	
	Pravoslavni
	Svi ispitanici
	Muslimani

	Posećivanje hrama
	
	
	

	Nikada
	9
	16
	11

	Ređe od jednom godišnje
	19,5
	24
	40

	Jednom godišnje
	13
	19
	25

	Neokoliko puta godišnje, ali ređe od jednom mesečno
	33
	25
	17

	Jednom mesečno i češće
	10
	8
	2

	Teško je odgovoriti
	5
	9
	5

	Pričešćivanje
	
	
	

	Nikada
	40
	43
	-

	Ređe od jednom godišnje
	26,5
	26
	-

	Jednom godišnje
	12
	10
	-

	Nekoliko puta godišnje
	10
	8
	-

	Jednom mesečno i češće
	2
	1
	-

	Teško je odgovoriti
	10
	12
	-

	Čitanje Novog Zaveta
	
	
	Kurana

	Nikada
	35
	39
	38

	Čitao sam skoro
	12
	10
	27

	Redovno čitam
	2
	5
	17

	Redovno čitam Novi Zavet i druge tekstove 
	2
	2
	1,5

	Teško je odgovoriti
	6
	8
	3

	Molitva
	
	
	

	Ne molim se uopšte
	23
	32
	26

	Molim, se pre svega ličnom molitvom
	53
	41
	39

	Molim se pre svega crkvenim molitvama
	14,5
	12
	27

praktikujem jutarnji i večernji namaz

	Molim se svakodnevno crkvenim molitvama
	6
	8
	27

prkatikujem svih 5 obabeznih namaza svaki dan

	Čitam jutarnju i večernju moitivu
	2
	3
	3

čitam sve što je obavezno i što dupunjuje namaz

	Teško je odgovoriti
	2
	3
	0

	Post
	
	
	

	Uopšte ne postim
	59
	60
	50

	Postim ponekad ali neredovno
	28
	26
	29

	Neke postove održavam neke ne
	8
	7
	-

	Trudim se da postim sve velike postove
	2
	3
	20

obavezno postim u mesecu Ramazanu

	Poštujem sve postove plus postim sredom i petkom
	2
	1
	1,5

Sve postove plus ponedeljkom i četvrtkom

	Teško je odgovoriti
	1
	3
	0


Sektor za sociologiju religije ISPI RAN
Dakle, realnu vezu sa pravoslavnom crkvom otkrivamo kod više od 40% pravoslavno izjašnjenih ispitanika (prema poseti crkvi) i oko 23% prema indikatoru upražnjavanja crkvene molitve. Manje-više redovno se pričešćuje 24% pravoslavnih.

Bilo bi interesantno sada razmotriti dinamiku religioznosti preko nekoliko pokazatelja religioznog života pravoslvnih ispitanika u istraživanjima od 1992. do 2011. godine. Uzećemo u obzir posećivanje hrama, ispoved i pričešće, molitvu i čitanje Jevađelja (podaci sveruskih istraživanja FOMa 1992, 2000, 2012. godine i reprezentativnih istraživanja ISPI RANA-a 2004, 2006, 2011. godine (tabele 10-14).
Tabela 10. Raspored odgovora na pitanje: «Koliko često posećujete crkvu?» (procenat od ukupnog broja pravoslanvih ispitanika).

	
	1992.
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	Praktično nikada
	21
	18
	23
	9
	8
	9

	Ređe od jednom godišnje
	36
	22
	15
	34,5
	27
	19,5

	Jedan do dva puta godišnje
	20
	27
	29
	15
	16
	23

	Nekoliko puta godišnje (ali ređe od bar jednom mesečno)
	14
	21
	23
	29
	34.,5
	33

	Jednom mesečno i češće
	8
	10
	8
	10
	12
	10

	Teško je odgovoriti, ne shvatam pitanje
	2
	3
	1
	3
	2
	5


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 

ISPI RAN.

Tabela 11. Raspored odgovora na pitanje: «Koliko često se pričešćujete?» (procenat od ukupnog broja pravoslavnih ispitanika).

	
	1992.
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	Praktično nikada
	57
	63
	64
	54,5
	54
	40

	Ređe od jednom godišnje
	26
	12
	13
	25
	23
	26,5

	Jedan do dva puta godišnje
	10
	13
	14
	9
	8
	12

	Nekoliko puta godišnje (ali ređe od bar jednom mesečno)
	3
	6
	5
	5
	7
	10

	Jednom mesečno i češće
	1
	1
	2
	2
	2
	2

	Teško je odgovoriti, ne shvatam pitanje
	3
	5
	3
	4
	5
	10


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 
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Tabela 12. Raspored odgovora na pitanje: «Kojim molitvama se molite?» (procenat od ukupnog broja pravoslavnih ispitanika).

	
	1992.
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	Praktično se nikada ne molim
	52
	35
	34
	22
	18
	23

	Molim se svojim molitvama
	32
	34
	32
	49
	47
	53

	Molim se crkvenim molitvama
	12
	28
	28
	23
	27
	21

	Čitam jutarnju i večernju molitvu
	-
	1
	3
	3,5
	4
	2

	Teško je odgovoriti
	4
	2
	2
	3
	3
	2


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 
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Tabela 13. Raspored odgovora na pitanje: «Čitate li jevađelja i druge tekstove sadržane u Novom Zavetu?» (procenat od ukupnog broja pravoslavnih ispitanika).

	
	1992.
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	 Nikada ne čitam
	47
	44
	52
	39
	35
	35

	Čitao sam davno
	23
	29
	26
	38
	37
	41

	Čitao sam (prelistavao) nedavno
	11
	19
	17
	10
	13
	12

	Redovno čitam samo jevanđelja
	6
	5
	0
	6,5
	7
	4

	Redovno čitam jenađelja i druge tekstove
	-
	-
	2
	3
	4
	2

	Teško je odgovoriti
	14
	3
	1
	4
	4
	6


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 
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Tabela 14. Raspored odgovora na pitanje: «Postite li crkveni post (procenat od ukupnog broja pravoslavnih ispitanika).

	
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	 Ne postim 
	86
	81
	67
	66
	59

	Ponekad postim, ne redovno
	-
	-
	21
	20
	28

	Neke postove postim, neke ne
	10
	10
	5
	5,5
	8

	Trudim se da postim sve velike postove
	2
	2
	4
	4
	2

	Sve postove postoim plus sredom i petkom
	1
	-
	2
	3
	2

	Teško je odgovoriti
	
	
	
	
	


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 

ISPI RAN.

Istraživanja iz 2004. i 2006. godine su pokazala da pravoslavni ispitanici od pet pokazatelja  crkvenog života preferiraju posetu crkvi i molitve. Podaci istraživanja iz 2011. godine rezlikuju se u tome što se deo pravoslavnih koji se mole na crkven način i redovno čita jevanđala unekoliko smanjio, a deo njih koji redovno posećuje bogomolju je ostao praktično nepromenjen. Ali, sa druge strane, porastao je deo pravoslavnih koji je počeo redovno da se pričešćuje. A pričešće je svakako važan pokazatelj ucrkovljenosti. Najslabiji pokazatelj ostaje post, mada i ovde nastaju bitne promene. Treba primetiti da je prema svim pokazateljima opao broj ispitanika koji su izabrali «nultu» poziciju: odnosno koji nikada nisu bili u hramu, nikada se nisu pričestili, nikada se ne mole, nikada nisu čitali jevanđelja i nikada nisu postili. Posebno je opao broj takvih ispitanika kad je u pitanju molitva i post: ne moli se oko 20% ispitanika (a 2000. godine ih bilo 35%), a opšte ne posti 55% (a 2000. godine ih je bilo čak 86%). 

Za analizu dinamike religioznosti pravoslavnih koristimo metodiku F. M. Česnokove koja je usmerena na određivanje nivoa ucrkovljenosti ispitanika. Ucrkovljenost je «život» u Crkvi a podrazumeva poznavanje njenih pravila, obreda, običaja, svakodnevnog života i osećanje da je čovek u toj sferi kao u sopstvenoj kući (Česnokova, 2000:4). To je dobrovoljno prihvatanje Crkve usvajanjem njenog ustanovljenog načina života i mišljenja. Metodika Česnokove omogućava usmerenost naučne analize na proučavanje ponašanja a preko njega i na način života. A način života je pojava koju je ipak daleko lakše posmatrati nego fenomene kao što su svest ispitanika i njihovi vrednosni stavovi. I najvažnije – ova metodika apostrofira redovnost povezanu sa ovim pravilima ponašanja.

Tako ova metodika omogućava izdvajanje nekoliko ključnih promena, koje odgovaraju pravoslavnom načinu živata, i merenje intenziteta svake od njih pomoću skale koja daje predstavu o tome koliko je duboko ušao dati element u život pojedinca, koliko ga je on čvrsto usvojio. Da li je dati element na putu prelaska u naviku, u automatizam, ili ga čovek koliko-toliko usvaja ili pak u njegovom životu ne igra nikakvu ulogu? Sve u svemu, Česnokova predlaže pet pokazatelja ucrkovljenosti života ispitanika koja se može izmeriti prema petostepenoj skali: posećivanje hrama, ispovedanje i pričešćivanje, čitanje jevanđelja, molitva, održavanje postova. Na bazi ovih pokazatelja ona formira grupe prema nivou i stepenu ucrkovljenosti. Na primer, uzmimo posećivanje hrama: jednom mesečno i češće (najjača pozicija); nekoliko puta godišnje; jednom godišnje; manje od jednom godišnje; nikada (najslabija pozicija). Ili molitvu: čitam jutarnje i večernje molitve (najjača pozicija); molim se crkvenim molitvama skoro svaki dan; molim se pretežno crkvenim molitvama; molim se češće ličnom molitvom; ne molim se uopšte (najslabija pozicija). Na osnovu ove metodike, mi smo formirali pet grupa prema stepenu ucrkovljenosti: «ucrkovljena grupa», «poluucrkovljena grupa», «početna grupa», «neucrkovljena grupa» i «nulta grupa». Grupe su formirane prema najjačem pokazatelju.
Tako u uzorku identifikujemo 9% «ucrkovljenih» vernika (2004. godine bilo ih je takođe 9%), 29% «poluucrkovljneih» (2004. – 20%), «početnika» ima 22% (2004. – 13%), «neucrkovljnih» ima 26% ispitanika (2004. 225) a «nultoj» grupi pripada 11,5% (2004. – 2%).

Dijagram 1. Struktura pravoslanih
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Prema podacima iz 2011. godine, prema stepenu ucrkovljenosti prevoslavni se dele u pet grupa: uckorvljeni pravoslavni ispitanici – 12%, poluucrkovljeni 37%, početnici 24%, neucrkovljeni 21% i nulta grupa potpuno neucrkovljenih 6% (dijagram 2.).
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Tabela 14. Grupe prema stepenu ucrkovljenosti

	Grupe
	1992.
	2000.
	2002.
	2004.
	2006.
	2011.

	Ucrkovljenih
	18,7
	11,5
	12
	13
	15,5
	12

	Poluucrkovljenih
	27
	26,5
	27,2
	31
	36
	37

	Početnika
	20,2
	30,5
	32,5
	19,5
	31
	24

	Neucrkovljenih
	26,6
	24
	16,8
	33
	24
	21

	Nulta grupa
	7,5
	7,8
	11,5
	4
	3,5
	6


F. M. Česnokova: «Tesnim putem», M., 2005, str. 260, Odelenje za sociologiju religije 

ISPI RAN.

Analiza navedenih grupa prema stepenu ucrkovljenosti pokazuje da danas nikakvih pricipijelnih promena nema u odnosu na rezultate iz 2006. godine. Udeo najcrkvenije pravoslavne grupe praktično se nije promenio za poslednjih dvadeset godina. Najprimetnija je pojava porasta pripadnika grupe «poluucrkovljenih» vernika ali je ta tendencija primećena i 2006. godine. Takođe obraćamo pažnju na određeno smanjenje procentnog udela grupe «neucrkovljenih». 

Prema tome, analiza religioznosti građana, oslonjena na podatke tri reprezentativna istraživanja konvencionalne religioznosti Odelenja za sociologiju religije ISP RAN, zatim brojnih anketnih istraživanja Fonda javnog mnjenja te Odelenja za stateška sociološka i socio-politička istraživanja ISPI RAN, omogućava izvođenje sledećih zaključaka:

· pravoslavlje je jedna od baznih konfesija u samoidentifikaciji ruskih građana. Ako govorimo o kulturnom aspektu samoidentifikacije ispitanika, onda možemo reći da se sa pravoslavljem kao pravoslavnom kulturom identifikuje više od 70% ispitanika. Apsolutni deo kolebljivih ispitanika (njih 75%) i jedna trećina neverjućih (32,5%) takođe vide sebe kao pravoslavne. Verujući pravoslavni čine 52% svih ispitanika. Po broju privrženika, islam je na drugom mestu u RF sa 5% pripadnika. Broj vernika i dalje raste, broj neverujućih se smanjuje, broj kolebljivih ispitanika praktično se ne menja;

· religija je važna za većinu ruskih građana;

· broj ispitanika koji više ili manje aktivno učestvuje u životu religijske opštine kreće se oko 30%, pri čemu kontinuirano učešće u aktivnosti iskazuje 8% ispitanika;

· pokazatelji koji se odnose na religioznu svest ostaju niski što govori o tome da značajan deo vernika u stvarnosti imaju pogrešnu predstavu u ono u šta veruju pa zbog toga religijske dogme slabo utiču na njihove životne ciljeve i predstave;

· pokazatelji religijskog ponašanja pravoslavnih za poslednjih sedam godina su se malo izmenili. Može se konstatovati da se smanjio broj ispitanika koji nikada nisu bili u crkvi, nikada se nisu prišestili ili molili. Relativno značajna promena je nastala kod ispitanika koji se pričešćuju: nešto ih je danas više nego ranije. Pošto je ovaj pokazatelj religioznog života veoma važan, može se reći da izvestan napredak u ucrkovaljanju pravoslavnih postoji.

· analizom pokazatelja religijskog ponašanja i religijske svesti, kao i učešća u životu religijskih organizacija, došli smo do zaključka da se sada može govoriti kako je se u Rusiji formiralo jezgro verujućeg i religioznog stanovništva te da ono čini između 10 i 15% stanovništva od kojih su bar 10% pravoslavni a ostali su predstavnici islama i drugih konfesija). Oko ovog jezgra se formirala «periferija» religioznog i verničkog stanovništva koju čini od 30 do 35% stanovništva pri čemu je više od 30% pravoslavnih o ostatak čine predstavnici islama i drugih konfesija. To su ljudi kod kojih su pokazatelji religijskog ponašanja nešto niži ali  ipak njihov život nije manje povezan sa religijskim opštinama i parohijama, oni veruju u besmrtnost duše i smatraju religiju važnim delom svojih života. Ostale ispitanike, koji su se konfesionalno identifikovali kao pravoslavni ili muslimani, možemo posmatrati u kontekstu kulturne pravoslane ili muslimanske religioznosti za koje je religija kulturna samoidentifikacija koja je malo povezana sa njihovim životom i za koje je religija više simbol nego svetonazor. U ukupnom broju pravslavnih ovi ispitanici čine oko 20%. Kolebljivi ispitanici, po našem mišljenju, teže ovoj grupi kulturnih verujućih pravoslavaca, muslimana i drugih konfesija. 
Sa ruskog preveo Mirko Blagojević

Sergej D. Lebedev
Rusija

Metodološki aspekti sociološke interpretacije fenomena religioznosti
Problem kriterijuma religioznosti, iskustvenih pokazatelja i relevantinih indikatora, jedan je od osnovnih problema u sociologiji religije. U SAD i u nizu drugih evropskih zemalja ovaj problem je predmet aktivne diskusije još od pedesetih godina prošlog veka. Poslednjih godina on se ponovo aktuelizuje i to kao rezultat kako unutarnaučnih procesa stvorenog novog saznanja i konceptnualnog razvoja znanja uopšte, tako i kao posledica spoljašnjih procesa »revitalizacije religije» koji su uticali na promene u politici, socijalnoj sferi i u samoj kulturi sekularizovanih društvenih zajednica. 

Među savremenim istraživačima nema opšteg slaganja o tome koga treba smatrati «religioznom» a koga «nereligioznom» osobom. Tako ruski sociolozi religije, prema našoj tački gledišta, teže prema dvema «polarnim» metodološkim pozicijama, od kojih  prva prioritet u određivanju suštinskog kriterijuma religioznosti pridaje religioznoj praksi (paradigma škole francuskog naučnika Gustava le Bra), a druga metodološka pozicija ruskih sociologa religije akcenat stavlja na samoidentifikaciji (Лебедев, 2005; 154-156).  Po mišljenju Mirka Blagojevića, situacija je slična i u srpskoj sociologiji religije. Moje današnje istupanje će zato biti posvećeno pokušaju razrešenja problema sociološkog shvatanja religioznosti u savremenoj sociokulturnoj situaciji.  
Sistematična refleksija o religioznosti kao društvenoj pojavi jeste originalna i zakonomerna posledica društvene situacije i kulture evropske Moderne. Istorija premoderne, uslovno nazvana «epohom Tradicije», u celini je obeležena dominacijom religije u društvenim odnosima, kulturi, svesti i načinu života ljudi. Sa ovakvom ulogom religioznih institucija i mentalilteta relativno slabo se aktuelizuje refleksija socijalnog područja. Moderna, međutim, pre svega sa filozofijom Prosvetiteljstva, prvi put radikalno postavlja problem religije, ne kao «samoj po sebi rezumljivoj» fundametalnoj realnosti, već u krajnjem slučaju, kao funkcionalnom podsistemu čovekovog (društvenog) života, koja sada treba da dokaže svoje pravo na postojanje.
Ovakav prilaz navedenom problemu implicira da takvo shvatanje «religioznosti» pretpostavlja «određeni uticaj religije na svest i ponašanje kako izdvojenih pojedinaca tako i socijalnih i demografskih grupa» (Угринович, 1985; 127). Navedeni uticaj religije se ispojava u «određenoj poziciji ljudi, društvenih grupa i zajednica koje veruju i obožavaju natprirodno» (Угринович, 1985; 127). Prema tome, u sadržinskom smislu, prema objašnjenju Jablokova, religioznost je «svojstvo pojedinca ili grupe koje se iskazuje u sveukupnosti svojstava religiozne svesti, ponašanja i odnosa» (Яблоков, 1998: 460). Ova specifična religiozna svojsta, sa svoje strane, pronalaze svoj izraz u kompleksu verifikovanih socioloških pokazatelja religioznosti. Tako se kao pokazatelji religioznosti uključuju, pre svega, vera u Boga ili vera u natprirodno, obožavanje Boga ili naprirodnog, ... privrženost religiji i prihvatanje njenih verskih učenja i naloga vere (Лопатник, 2004: 194). 
Konstatujemo da u okviru «klasičnog» pristupa u shvatanju religioznosti istraživači prvo polaze od sledeće pretpostavke: sociokulturnom statusu «religioznosti» apriorno odgovara određeni čvrst «paket» posebnih socijalnih i kulturnih svojstava subjekata koja proizilaze iz pogleda na sopstvenu poziciju kao alternativnu drugoj poziciji – poziciji nereligioznosti kao odsustvu pomenutih svojstava. U ovom kontekstu religioznom čoveku je «prirodno» i zakonomerno da priznaje određenu konfesionalnu pripadnost, da redovno odlazi u crkvu, da se periodično moli, da čita odgovarajuću duhovnu literaturu i da u konačnom bude član religijske opštine, da vodi odgovarajući način života i da se pridržava u potpunosti određenog kompeksa pogleda na važne aspekte društvene realnosti kao što su same religijske institucije, a zatim politika, ekonomija, obrazovanje, lična životna strategija itd.. Sa druge strane, za nereligioznog čoveka je isto tako «prirodno» da «ne bude», «da nema»,  «da nije», «da ne praktikuje» i da uglavnom ne simpatiše religiozne tradicije, institucije i zajednice.
U kontekstu savremene sociološke evidencije, jedna jedinstvena metodološka pretpostavka istraživanja religioznosti, ne čini se, bezuslovnom utoliko što dovodi do interpetacije savremene religijske situacije kao kompleksa teško objašnjivih paradoksa (Тощенко, 2008:356-361). Međutim, treba naglasiti da se ona duže vreme oslanjala na veoma reprezentativne objektivne i subjektivne temelje. U najopštijim crtama, takva je njena «sociokulturna genetika».
Objektivne pretpostavke nastanka, kao i objektivne socijalne reference «klasične» koncepcije religioznosti, proizilaze iz sociokulturne situacije rane Moderne. Nastajanje «informacione matrice» savremenosti – svetovne kulure – događa se u uslovima kojima je tuđa sredina tradicionalnog društva. U toj situaciji glavni zadatak nastajuće svetovne kulture bio je potvrđivanje u umu i to kroz aktivnu i pasivnu opoziciju tradicionalnoj sredini.  Njoj odgovara takva pozicija subjekta u kojoj se sekularizacija razmatra kao «svojevsna igra do poslednje kapi krvi između kapitalizmom oslobođenih produkcionih sila nauke i tehnike i moći religije i crkve koje su ograničavale njihov razvitak», i gde «svaka od strana može da pobedi samo na račun druge, pri čemu su u toj situaciji liberalna pravila povoljnija za pokretačke sile moderne» (Хабермас, 2002:120). Ova šema karakteriše i «zrelu» modernu a posebno njenu vrhovnu fazu, povezanu sa spoljašnje strane sa ranosovjetskom modernizacijom (kraj dvadesetih – početak četrdesetih godina prošlog veka). U to vreme je forsiranjem nove svetovne kulture, zasnovane na ideologiji antiklerikalizma, nastala jedna «neprijateljska društvena klima u kojoj su religija i crkva desetlećima jedva preživljavale (Blagojević, 2005:381). Takav kulturno ideološki kontekst je maksimalno pogoršao i u isto vreme konzervisao situaciju logičkog i vrednosnog antagonizma između religioznih i svetovnih enklava društvene realnosti. 
Na subjektivnom planu, «klasična» koncepcija religioznosti takođe zakonomerno izrasta iz osobitog mentaliteta Novog vremena, koje kombinuje univerzalizam i ontologizam prethodnih epoha sa radikalnim prometejskim patosom čoveka demijurga.  «Sada je ... - piše Z. Bauman - Razum a ne Otkrovenje garant istine: zakonodavni razum je sebi prisvojio pravo kreacije sveta koji je nekad bio isključivo u Božjoj kompetenciji» (Бауман, 1993:53). U skladu sa odgovarajućim intelektualnim stavom, koji Bauman zove «politikom zakonodavnog razuma», ključni pojmovi društvene realnosti, pa samim tim i društene nauke, nisu nešto slično otisku realno postojećih stvari, već su više jedan voluntaristički konstrukt. Njihova logika nije toliko rezultat «prepoznavanja oblika» u istoriji, koliko im prethodi, ovladavajući određenom normativnom moći, što slikovito i jasno izražava poznata metafora «socijalnog konstruisanja». Primenjeno na konstrukciju pojma religioznosti, ova normativna osnova je imperativ sekularizacije, jedne od najvažnijih konsekvenci procesa modernizacije (Бергер, 1990:132). Ovo je povezano sa okolnošću da su osnovni subjekti socijalne reflesije o religiji u ranoj Moderni upravo agenti sekularizacije sa čijih pozicija su «religijski način mišljenja i života u procesu sekularizacije prepleteni sa razumnim i u svakom slučaju sа ubedljivim ekvivalentima» (Хабермас, 2002:119).  
Zbog pomenutih objektivnih i subjektivnih pretpostavki, «klasična» koncepcija religioznosti formirala se od početka «u nekom protivstavu», osmišljavajući svoj predmet, pre svega, kao nešto što ne odgovara projektu Moderne, čak mu protivreči ili mu ne pripada. Pri tome, sam refleksivni subjekt stoji na poziciji Moderne i u datim okolnostima pozicionira religiju kao «svoju drugost». U tom smislu kao imlicitni kriterijumi religioznosti pojavljuju se sledeće postavke:
1. postavka o početnoj nerefleksivnosti religijskog odnosa; čovekovo prihvatanje religije u celini se poistovećuje sa tradicionalnim, rutinskim poštovanjem ustanovljenih pravila iz minimum postavljanja problematičnih pitanja; Moderni, tako svojstvena refleksija, posmatra se ili kao pretnja religiji ili kao nerelevantna u odnosu na funkciju saznanja;
2. postavka o «automatizmu» spoljašnjih manifestacija religioznosti, koje se «prećutno» razmatraju kao direktan, bezuslovan i neposredan izraz unutrašnjih religioznih pretpostavki, osećanja i doživljaja pojedinca; u tom smislu se čovekovo prihvatanje religije identifikuje i ocenjuje, pre svega, u okviru stereotipnih kultnih i izvankultnih formi njenog postojanja;

3. postavka o «celovitosti religijskog sindroma»; čovekovo prihvatanje religije shvata se kao zakonita i «prirodna» težnja takvog čoveka prema nekom uopštenom nepromenljivom tradicionalnom religioznom doktrinarno-ritualno-simboličkom kompleksu; u tom se smislu «nivo» i «stepen» religioznosti društvenog subjekta ocenjuje u skladu sa kvalitativnom razvnovrsnošću i određenom merom izraženosti religioznih manifestacija.  
Prema tome, paradigma koja je u osnovi «klasične» koncepcije religioznosti, društvenom istraživaču zadaje voluntarističku pretpostavku za utvrđivanje tipa interpretacije, ili tačnije konstrukcije, «smisla i značenja» religije. Pritom takav pristup proizilazi ne toliko iz autentične unutrašnje logike same religije, koliko iz logike kritičko-preobražavaličkih postavki samog modernističkog projekta, za koji je opet religija svojevrsni alter ego. Dakle, ovde se kriterijumi religioznosti određuju «izvana», te se ispostavlja da su «povezani» sa njenim najkontrasnijim karakteristikama u odnosu na projekat Moderne. Otuda pozitivizam njenih socioloških pokazatelja i indikatora i kod istraživača nedovoljno razlikovanje logike religije i logike Tradicije.
Do određenog istorijskog momenta, «klasična» koncepcija religioznosti, koju smo do sada razmatrali, mogla se smatrati dovoljno heurističnom i neprotivurečnom, pošto je ona u celini odgovarala sociokulturnoj situaciji sistemske ekspanzije svetovne kulture i «smanjenja socijalnog sveta religije» (D. Bel).  Paradigma se poklapala sa temeljnim socijalnim faktorima koji su predstavljali mejnstrim istorijskih promena. U Rusiji i Srbiji, kao i u nizu drugih zemalja, urušavanju socijalnog sveta religije povoljno je doprinosila specifična situacija «kulturne kao i društvene demonopolizacije i marginalizacije religije i njenih institucija» (Blagojević, 2005:381), ostavši na delu u Rusiji do kraja osamdesetih godina prošlog veka. Međutim, postavlja se pitanja: u kom trenutku dolazi do suštinske revizije pomenutog mejnstrima pod uticajem faktora, prvenstveno, objektivne prirode, a koji potom dovode u pitanje osnove «klasičnog» modela shvatanja religije?
Pre svega, jedan od takvih faktora je bio sam razvoj i socijalna ekspanzija svetovne kulture. U određenom trenutnu svetovna kultura prelazi u mejnstrim, u centar, što dovodi do gubitka njenog kontrareligioznog idiološkog naboja. Period intenzivnog stvaranja i utvrđenja svetovne kulture, koji karakteriše sveukupni konkurentni paritet između svetovne kulture i očuvanog uticaja religijske tradicije, nasleđuje period apsolutne dominacije svetovnog «obrasca» u društvu, u kome su religijski odnosi, smislovi i simboli potisnuti u privatan, i u velikoj meri, drugostepeni predeo društvenog života. Sve to imalo je za posledicu eroziju smisaonih «metakonstrukcija» same svetovne kulture, čineći u isto vreme izlišnim postojeće kontrareligiozne ideološke postavke. Za savremenog, modernog čoveka «borba sa religijom» izgubila je svoju aktuelnost na nivou metadiskursa. Prethodnu ljubopitljivost, prihvatanje i čak duboki interes, zamenila je ravnodušnost. Kulturološke kategorije «svetovno» i «religiozno» prestale su biti međusobno isključujućim kategorijama a njihov međusobni odnos je složeniji i ne tako jednoznačan, kako je bilo postulirano «modernističkim projektom». Zbog toga žestoka metodološka privrženost sociološkim pokazateljima i indikatorima «religioznosti – nereligioznosti» ne može više sebe da opravda.
Pokazalo se da je dominacija svetovne kulture povezana sa dobokim kvalitativnim promenama sociokulturne sredine društva u celini.  Osnovna tendencija tih promena bila je «praktična likvidacija poslednjih ostataka tradicionalnih društvenih normi, uključujući i refleksiju svih strana čovekovog života» (Крупкин, 2010:154). Simbolički mehanizam tradicije, sa njenom bezalternativnošću, očevidnom nepopustlivošću i totalnošću (Дубин, 2007:34), bio je potisnut i u značajnoj meri izmešan sa složenijim, kulturnim simboličkim mehanizmom, koji je pretpostavljao refleksivnost kao «postojanu usmerenost na različite i genaralno postojeće i uobražene (maštovite)  partnere.  To je zahvatilo i samu religiju – religiozne tradicije zadobijaju formu religioznih kultura.
Sve ovo znači, prvo, da se religioznost u značajnom stepenu prestala poklapati sa okvirima Tradicije, shvaćenoj kao «dosavremenost» i receptovala se u okviru celog niza svojstava Moderne.  Tako se zapravo, ona na unutrašnjem planu problematizovala: ako je ranije masovnu religijsku identifikaciju kroz religioznost garantovala tradicija, sada se «težište» umnogome smešta u saznanje i u volju subjekta – nosioca religioznih pogleda i vrednosti. Takav «subjektocentrizam» radikalno je stavio u pitanje direktnu korelaciju između unutrašnjih religioznih pretpostavki ličnosti i stabilne celovitosti spoljašnih obeležja – manifestacija religioznosti, koje su u tradicionalnom načinu života činile nerazdvojni sindrom. I više od toga: prekomerno revnosno pridržavanje spoljašnih pravila u religioznom životu savremenog čoveka, često je motivisano ne toliko ličnim religioznim osećanjem koliko kulturnim fundamentalizmom povezanim upravo sa nedostatkom «vere u Boga, tj., u globalne religiozne postavke» (Касянова, 2003:224). Zbog toga tradicionalna obeležja religioznosti sada uopšte ne pretpostavljaju obavezno neki «totalni» sindrom, utoliko što je lični izbor formi izražavanja religioznih namera sasvim proizvoljan; teorijski one mogu biti povezane čak sa obeležjima areligioznosti ako su ona nedovoljno kvalitativno određena.
Na kraju, novi položaj svetovne kulture i sociokulturne sredine koja ju je formirala, vremenom se podudario sa aktivizacijom religijskih struktura, institucija i procesa što se u literaturi imenovalo kao «desekularizacija», «religion revival», «religiozna renesansa», «revitalizacija religije». Uticaj ovih procesa na društvo u naše vreme je tako vidljiv, da se takva situacija poslednjih desetleća određuje u terminu «postsekularne kulture».  U kontekstu našeg razmatranja, veoma je značajno da navedeni procesi aktivizacije religije nose sa sobom izmene u socijalnoj refleksiji religije: njen epicentar se pomera sa «sekularnog» na «religioznog» čoveka, koji je već dobio kulturni pelcer Moderne. U prilog ovakvog zaključka govori i činjenica da su sociokulutni aktivisti i epicentri «desekularizacije» postali intelektualci, kao što su to bili i u vreme nastanka sekulatizacije (vidi: Воронцова, 1995: 90;91; Синелина, 2004:161; 163). Promenama nastalim kod pojedinca, mejnstrim refleksije postaje sada ne toliko refleksivno suprostavljanje mislećeg subjekta religiji, kao «svojoj drugosti», koliko, naprotiv, reintegracija u njoj, okretanje prema svom identitetu i to kroz težak rad na sjedinjavanju unutrašnjih religioznih intencija i spoljašnjih «kristalizovanih» formi njihovog izražavanja i osmišljavanja.
Koji su to, dakle, temeljni momenti koji, odgovarajući na izazove nove sociokulturne situacije, određuju «postklasičnu» paradigmu religioznosti? Govoreći o njima, treba, pre svega, uzeti u obzir objektivno izmenjenu poziciju subjekta, pojedinca u sociokulturnom polju. Savremeni čovek se bavi «raspakivanjem» religioznog kosmosa ne toliko «iznutra» koliko «izvana», sa svetovnih pozicija, i to često već u zrelom dobu putem samosvesnog i vrednosnoracionalnog izbora. Zbog toga nam se čini da se kriterijum religioznosti  iznutra diferencira i usložnjava. Pod religioznošću treba podrazumevati dve ravnopravne dimenzije – dimenziju ličnosti i sociokulturnu dimenziju, koje ne treba svoditi jednu na drugu. Samim tim, kvalitet i nivo religioznosti pojedinca zavisi od međusobnog odnosa ili sinergije njenog ličnosnog (unutrašnja religioznost) i sociokulturnog (uključujući religioznu kulturu i socijalnu strukturu) modusa, ne svodeći ih na njihov «prost zbir».
Smatrano opravdanim izdvajanje četiri važne posledice, značajne za sociološku interpretaciju pojma «religioznosti» na savremenoj etapi razvoja predmeta naučnog saznanja:

Prvo, kad se radi o današnjem čoveku, tradicionalne pokazatelje religioznosti, kao što su, fakticitet i frekvencija molitve, posećivanje crkve i drugih svetinja, održavanje važnijih obreda, askeza, poznavanje osnova veručenja, itd., ne treba razmatrati kao neku konstantu, koja jednoznačno svedoči o čovekovoj religioznosti. Navedena konstanta pretpostavlja dubinske i «standardne» obrasce usvojene u bezalterantivnom poretku na nivou primarne socijalizacije ličnosti. U stvarnosti, naš religiozni savremenik, najčešće ne usvaja ove navike, kao njegovi preci, u kontekstu tradicije (kako se kaže «sa majčinim mlekom»), već ih usvaja naknadno u procesu sekundarne socijalizacije a sam proces njihovog usvajanja i pounutrašnenja prilično je vremenski rastegnut na dugi niz godina. Iako u celini ovi «standardni» pokazatelji i dalje ostaju značajna obeležja religioznosti, ovakav akulturološki religiozni kompleks će imati varijativni, «plivajući» karakter, različit kod različitih pojedinaca i u raznim periodima religiozne socijalizacije ličnosti. Takođe, njegovi pojedinačni elementi ili čak čitav taj kompleks u celini mogu biti reprezentativni za ciljeve ljudi vrlo udaljenih od religioznog obožavanja.

Drugo, raste značaj konfesionalne, a posebno etnokonfesionalne specifičnosti navedenog kompleksa: aranžaman akcenata, prioriteta, javnih i latentnih naklonosti prema ovoj ili onoj religijskoj tradiciji, mogao se ingnorisati u slučaju «klasičnog» modernističkog pristupa istraživnju religioznosti. Za razliku od stavljanja akcenta na kontrastu religije u odnosu na «modernistički projekat», refleksija pozne modernosti osećajnija je za nijanse fenomena religije «onakvog kakav on jeste». Ovde, da upotrebimo termine Z. Baumana, zakonodavnu strategiju istraživača menja strategija interpretacije. Prema tome, pokazatelje i indikatore religioznosti ove paradigme ne treba toliko «graditi» u odnosu na nekog hipotetičko-idealnog prosvećenog subjekta, slobodnog od tradicionalnih predrsuda, koliko pokazatelji i indikatori treba da izraze autentičnu logiku religioznih kultura u njihovim osobenim, situacionim i partikularnim manifestacijama.  Tako je, na primer, važan kriterijum pravoslavno-hrišćanske religioznosti pojam ucrkovljenosti, koji označava najminimalniji nivo koji treba zadovoljiti polazeći od kononskih propisa Crkve, uzimajući u obzir i mnoge specifične istorijske «parametre» religiozne i uopšte, sociokulturne situacije (Лебедев, 2012).

Treće,  neophodno je postaviti i pitanje o potrebi dopune pokazatatelja kultne aktivnosti vernika drugim, ne manje važnim pokazateljima – radi se o religiozno uslovljenim aktivnostima i mišljenjima u svakodnevnom životu. Samo pitanje, u kome se religiozni život čoveka faktički ograničava na kult a nekultni kontekst «prećutno» ostaje izvan, neopravdano je sekularizatorsko. Kao što je poznato, religija zahvata celog čoveka i njen uticaj na ličnost «iza praga hrama» može biti čak objektivniji i značajniji pokazatelj religioznosti nego ritualizovana bogoslužbena praksa. Ž. T. Tošenko ispravno smatra da iz kretijuma religioznosti «ne treba isključiti i intuiciju, sklonost ka percepciji odgovarajućih dogmi crkve koje simbolizuju zdrav smisao i čuvaju moralne zahteve (Toщенко, 2008:365). Оvde postaju prioritetne takve socijalne činjenice kao što su religiozna motivacija čovekovog delanja u «svetu» i isto tako samoocena svojih postupaka i mišljenja sa religiozne pozicije.  
Na kraju, četvrto i najvažnije: u kriterijume religioznosti obavezno treba uključiti refleksivni momenat koji pretpostavlja samosvest čoveka kao vernika i pripadnika određene religije, odnosno, konfesije. Može se staviti primedba da takva samosvest može biti toliko neodgovorna, u tom smislu da iza nje često ne stoji ništa osim «simulakruma», koji ne zabljuđuje samo takvog čoveka već i druge ljude oko njega. Nju je ipak, potrebno uključiti u momenat «obrnute veze» koja orijentiše ličnost na realno mišljenje i delanje u ključu sakralnosti određene religije. Štaviše, u kontekstu onoga što smo već rekli, za detekciju «realne religioznosti» korišćenje indikatora iz kompleksa tradicionalnih manifestacija kultnih aktivnosti, u istraživanjima vodećih ruskih i srpskih sociologa, nije uvek opravdano. U svakom slučaju, ove indikatore treba dopuniti indikatorima koji prikazuju lični aspekt religioznosti. Pitanje odnosa prema religiji, dakle, treba staviti u kontekst postojanja/odsustva vrednosnih prioriteta u svesti pojedinca i pretpostavki da će oni sa velikim stepenom verovatnoće motivisati ljude za religiozno ponašanje i mišljenje. Jednu od vezija teorijske i empirijske interpretacije ovakvog prilaza autor je razmatrao s pozicije koncepcije uzajamnosti svetovne i religiozne kulture u savremenom društvu, u posebnom radu (Лебедев, 2005). 
Preveo sa ruskog Mirko Blagojević
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Chart1

		воцерковленные

		полувоцерковленные

		начинающие

		невоцерковленные

		нулевая

		остальные



Доля православных в массиве

8

24

16

13

4

35



Лист1

				Доля православных в массиве

		воцерковленные		8

		полувоцерковленные		24

		начинающие		16

		невоцерковленные		13

		нулевая		4

		остальные		35

				Для изменения диапазона данных диаграммы перетащите правый нижний угол диапазона.
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Chart1

		воцерковленные

		полувоцерковленные

		начинающие

		невоцерковленные

		нулевая



Православные по уровню воцерковленности

12

37

24

21

6
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				Православные по уровню воцерковленности

		воцерковленные		12

		полувоцерковленные		37

		начинающие		24

		невоцерковленные		21

		нулевая		6

				Для изменения диапазона данных диаграммы перетащите правый нижний угол диапазона.
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		2003		2003		2003
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		2005		2005		2005

		2006		2006		2006
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		2008		2008		2008

		2009		2009		2009

		2010		2010		2010

		2011		2011		2011



Неверующие

Православные

Столбец1

34

46
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46

33

48

30
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55

31

50

27

49
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50

22

53
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				Неверующие		Православные		Столбец1

		1993		34		46

		1995		32		46

		1996		33		48

		1997		30		51

		1998		24		55

		1999		31		50

		2000		27		49

		2001		27		50

		2002		22		53

		2003		23		60

		2004		23		57

		2005		22		59

		2006		24		61

		2007		19		62

		2008		19		65

		2009		18		64

		2010		19		61

		2011		19		63
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		1989		1989

		1990		1990

		1991		1991

		1992		1992

		1997		1997

		2000		2000

		2002		2002

		2008		2008

		2012		2012



неверующие

православные

53

20

45

25

40

34

28

47

35

54

31

56

31

57

26
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20

68
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				неверующие		православные

		1989		53		20

		1990		45		25

		1991		40		34

		1992		28		47

		1997		35		54

		2000		31		56

		2002		31		57

		2008		26		59

		2012		20		68






