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CHRZESCIJANSTWO W KULTURZE AMERYKANSKIE]J!

Rzeczywistos¢ kulturowa 1 religiyna Stanow Zjednoczonych jest od lat przed-
miotem badan 1 studidw. Wystepujace niemal od poczatku europejskiego osad-
nictwa za Oceanem bogactwo organizacji religijnych, wyznan, Kosciotow, sekt,
tradycji narodowych 1 kulturowych sprawia, ze praktycznie nie sposob znalez¢
jeden klucz interpretacyjny, ktory pozwolitby je ogarna¢ 1 metodycznie uporzad-
kowac. Badacze wptywu religii na szeroko pojeta kulture, zycie spoteczne 1 po-
lityczne napotykaja takze kolejng trudnosc¢. Jest nig niezwykta dynamika wielo-
rakich zmian spolecznych, jakie w USA nieustannie zachodza. Jest to bowiem
spoleczenstwo tworzone przez kolejne fale imigrantow: ludzi mobilnych, przed-
siebiorczych, zmieniajgcych prace 1 miejsce zamieszkania, gotowych do ryzyka
1 odznaczajacych si¢ zdolnoscig do wspotdziatania. Istotng cechg Amerykanow
jest przywigzanie do wolnosci osobistej, polaczone z umitowaniem (przynaj-
mniej do niedawna) cnot obywatelskich 1 krytycznym podej$ciem do instytu-
cj1 panstwowych. Dynamizm cechujacy Amerykandw powoduje, ze afiliacja
religiyjno-wyznaniowa znajduje si¢ (szczegolnie w 2. potowie XX w.) w stanie
nieustannej fluktuacji, zas pluralizmowi religiyjnemu towarzyszy coraz czgstsze
przyjmowanie postaw indyferentnych.

W niniejszym przedtozeniu zostang podjete cztery zagadnienia, zywotnie
zwigzane z relacjg miedzy chrzesciyjanstwem a kulturg amerykanska. Najpierw
podeymuje si¢ probe omowienia religiyjnych motywow zatozycieli Standw Zjed-
noczonych. W punkcie drugim analizowana bedzie oryginalna 1 pionierska kon-
cepcja separacji panstwa od religii, zawarta w Konstytucji Stanow Zjednoczo-
nych. Jej konsekwencjg jest amerykanski ,,wynalazek™ w postaci religijnych
denominacji, a takze ,,posrednia” obecnosC relignn w zyciu publicznym w po-
staci ponadwyznaniowej civil religion, ktorej znaczenie jest wspotczesnie zywo
dyskutowane. W religijnym zyciu mieszkancow Ameryki 1 jego oddziatywaniu
na kulture istotng role odgrywaja konkretne denominacje 1 Koscioly. Kosciol

b Artykul nawigzuje do tekstu opublikowanego przez autora w ksiazce Ecclesia semper refor-
manda’ Kolegialnos¢ Kosciota w posoborowej eklezjologii amerykanskiej, Torun 2009 s. 18-39.



www.czasopisma.pan.pl P N www.journals.pan.pl

™

54 KS. JAN PERSZON

rzymskokatolicki, stanowigcy od konca XIX w. najliczniejsza — cho¢ wzgledem
wiekszosci protestanckiej ciggle mniejszosciowa — wspolnote wyznaniowq, wia-
czyl sie w gtowny nurt kultury dopiero w potowie XX w. Przesledzenie tego pro-
cesu wykraczatoby jednak poza przyczynkarski charakter niniejszego studium.

. RELIGIJNE MOTYWY ZALOZYCIELI STANOW

Dla nikogo, kto interesuje si¢ wptywem religii na zycie spoteczenstwa ame-
rykanskiego, nie jest obca czesto powtarzana teza o ,,wyjatkowym przypadku”,
czyli American exceptionalism, jakim na tle innych nowoczesnych krajow sa
Stany Zjednoczone. Wielu obserwatoroOw wspotczesnej sytuacji chrzescijanstwa
w krajach tzw. Zachodu zwraca uwage na wystepujacy tam dynamizm procesow
sekularyzacyjnych?. Przejawiaja si¢ one — w charakterystycznej zwlaszcza dla
Europy Zachodniej — tendencji do preferowania religiynosci zindywidualizowa-
nej, obywajacej sie bez wyraznej przynaleznosci koscielnej, a takze kreowania
nieprzyjaznego religii (zwlaszcza chrzescijanstwu) klimatu spolecznego. Na-
stepstwem tych procesow jest (w niektorych krajach, jak np. wschodnich lan-
dach Niemiec czy Czechach) faktyczna bezreligijno$¢ (agnostycyzm religijny)
szerokich warstw spotecznych, ale nade wszystko zjawisko indywidualizacji
1 ,,prywatyzacji” religii’. Chrzescijanstwo przestaje by¢ spoiwem (systemem

> Amerykanski konserwatysta (katolik) G. Weigel (Katedra i szescian. Europa, Stany Zjedno-
czone i polityka bez Boga, thum. 1. 1 P. Zar¢gbscy, Warszawa 2005) analizuje przyczyny cywilizacyj-
nych réznic miedzy Ameryka 1 Europa. Kluczem, ktory stosuje, by je wyjasnic¢, jest odmiennos¢
rozwoju idei filozoficznych, trendoéw religijnych 1 rozwigzan ustrojowych.

> T. Halik (Wzywany czy nie wzywany Bog sie tutaj zjawi, thum. A. Babuchowski, Krakéw 2006
s. 76 n.) konstatuje, 1z wrogiem wiary juz dawno przestat by¢ ateizm. ,,Zmeczenie” Europejczykow
koscielnym chrzescijanstwem przeradza si¢ w przezywanie ,,niedookreslonego”, mgtawicowego
1 rozmytego ,,chrzescijanstwa niekoscielnego” oraz fascynacje religijnoscig zastgpcza, ezotery-
zmem 1 neognozy. T.A. Howard (Modern European Historiography Forum. Commentary. A ,, Reli-
gious Turn” in Modern European Historiography?, ,,Church History” 75(2006), s. 157 n.) zwraca
uwage na powszechne odrzucenie przez wspotczesnych historykow 1 socjologdw tezy o faktyczno-
Sci 1 nieuchronnos$ci sekularyzacji spoteczenstw Zachodu. Autor sugeruje, 1z gloszona od Rewolucji
Francuskiej teza sekularystow o ,,zaniku chrzescijanstwa” w wymiarze jego spotecznej walentnosci
jest przyymowana ,,na wiare”. W rzeczywistosci bowiem intelektualne zycie Europy dwoch ostat-
nich stuleci w znacznym stopniu byto pod wptywem myslicieli religiynych. Por. tez J. Cox, Secu-
larization and Other Master Narratives of Religion in Modern Europe, ,,Kirchliche Zeitgeschichte”
14(2001), s. 23-34; D. Blackbourn, The Catholic Church in Europe since the French Revolution:
A Review Article, ,,Comparative Studies in Society and History” 33(1991), s. 778-790; C. Ford,
Religion and Popular Culture in Modern Europe, ,,Journal of Modern History” 65(1993), s. 152—
175; J. Sheehan, The Enlightenment Bible: Translation, Scholarship, Culture, Princeton [NJ] 2005;
T.A. Howard, Religion and the Rise of Historicism, Cambridge 2000; D. Van Kley, The Religious
Origins of the French Revolution, Yale 1996.
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ide1 1 symboli) organizujagcym spoteczng wyobrazni¢ i1 zycie, a zostaje uznane
za sfer¢ osobistych wybordw, mnieman 1 upodoban. Nie jest juz sredniowieczng
religio, ale ,,wiarg” — jedng z wielu, ktére mozna wybra¢ na religijnym rynku®.
Dla zycia nowoczesnego spoteczenstwa, ktorego spoiwem jest gospodarka ka-
pitalistyczna oraz wszechobecne media, chrzescijanstwo jako takie wydaje si¢ —
zdaniem wielu myslicieli — nie mie¢ wigkszego znaczenia. Trudno rozstrzygnac,
czy lansowana przez niektorych socjologow teza o zjawisku ,,powrotu religii”
czy desekularyzacji odpowiada realiom europejskim’. By¢ moze chodzi jedynie
0 coraz powszechniejszg fascynacje zjawiskami parareligijnymi czy zdegrado-
wanym sacrum®. Biorac rozbrat z koscielnym modelem chrze$cijanstwa, wspot-
czesne spoteczenstwa zachodnie ciggle jednak pozostajg w jakims sensie — przy-
najmniej implicite — ,,chrzescijanskie”, kontynuujac dziedzictwo kultury, ktora
uksztattowata cywilizacje europejska’.

Znamiennym wyjatkiem zdajg si¢ by¢ Stany Zjednoczone, gdzie — pomi-
mo zaawansowania technologicznego 1 wysokiego stopnia organizacji spote-
czenstwa — chrzescijanstwo nie przestaje by¢ jednym ze znaczgcych aspektow
publicznego dyskursu (modlitwa w szkole, invocatio Dei, kwestia aborcji, do-
puszczalnos¢ wojny itd.)®. Co wiecej, badania socjologiczne dowodzg niestab-

4 Zob. T. Halik, Co nie jest chwiejne jest nietrwate. Labiryntem swiata z wiarq i wgtpliwoscia-
mi, thum. J. Zychowicz, Krakow 2006 s. 135 n.

> Z tezy nieuchronnej sekularyzacji (jako skutku modernizacji spotecznej) wycofat sie stawny
badacz Peter L. Berger. Zob. tenze, The Desecularization of the World. A Global Overview, w:
The Desecularization of the World. Resurgent Religion and World Politics, red. tenze, Washington
1999, s. 1-18. Dos¢ wczesnie skrytykowat jg tez A.M. Greeley (Unsecular Man, New York 1972.).
Badacz twierdzi, ze czlowiek zawsze bedzie mial ,,potrzeby religijne”, sama zas religia peini pigé
niedajacych si¢ niczym zastgpi¢ funkcji: 1) dostarcza sensu jako systemu, 2) sakralizuje tozsamos¢
kolektywng spotecznosci, 3) pozwala zintegrowac potencjalnie destrukcyjng sfere seksu, 4) umoz-
liwia wewnetrzng wiez z nadprzyrodzonym, 5) dostarcza spoteczenstwu liderow, ktorzy pomagajg
zinterpretowac chaos etycznych paradoksow. Zob. tamze, s. 176. J. Marianski (Sekularyzacja i dese-
kularyzacja w nowoczesnym swiecie, Lublin 2006), przychylajac si¢ do tezy o kryzysie koscielnego
chrzescijanstwa w Europie (Kosci6t katolicki jest lub bedzie w diasporze), uwaza, ze takze wspot-
czesna kultura kontynentu pozostaje — aczkolwiek w zmienionych formach — religijna.

¢ Taka tez¢ lansowat m.in. T. Luckmann (7he Invisible Religion, New York 1967, s. 36) oraz
B. Wilson (Religion in Secular Society, London 1966, s. 115). Autorzy ci zywotnos¢ religijnosci
Amerykandw wyjasniajg w sposob dos¢ oryginalny. Ich zdaniem, wigkszoS¢ wyznan chrzescijan-
skich przeszto przeksztalcenie wewngetrzne czyli ,,zeSwiecczenie” tresci religijnych. Modernizacja
ta pozwolila im jednak zachowac spoteczng relewantnosc.

7 Por. H. Waldenfels, Polityczne znaczenie i zadania Kosciota w zjednoczonej Europie, w: Zjed-
noczenie Europy jako wyzwanie dla Kosciota, red. W. Botoz, G. Hoever, Warszawa 2001, s. 153 n.

 Dyskusje nad tezami zwolennikéw teorii sekularyzacji przeprowadza J.A. Coleman, ,, Theo-
logical Studies™ 39(1978) nr 4, s. 601-632. Autor, analizujac pojecia: sekularyzacja, sekularyzm,
swieckos¢, wskazuje, ze juz w latach 60. XX w. niektorzy socjolodzy (np. R. Bellah, G.E. Swanson,
J.M. Yinger, Ph. Glasner) twierdzili, ze w kulturze Zachodu mamy do czynienia nie tyle z usuwa-
niem czy marginalizacjg sacrum, ile raczej z jego ,,przesunieciem’” w nowe obszary.
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nacej atrakcyjnosci ortodoksyjnie ,,wyraznych” denominacji chrzescijanskich,
a zdecydowana wigkszos¢ Amerykanow deklaruje si¢ jako ludzie wierzacy
1 praktykujacy”’. Sytuacja ta — aczkolwiek z zachowaniem pewnych analogii —
kontrastuje z powszechnymi odczuciami Europejczykow, przekonanych o tym,
1z chrzescijanstwo (przynajmniej w tradycyjnych jego formach) jest ,,martwe”
1 nowoczesnemu spoteczenstwu niepotrzebne. Odmiennos¢ Amerykandw wyda-
je si¢ mie¢ gteboki zwigzek z samymi podstawami spoteczno-prawnej struktury
USA 1 wytworzonym w oparciu o idee zalozycieli tego kraju etosem'’. O ile
w Europie roznorodnosc religijna przez dlugi czas byta postrzegana jako zagro-
zenie dla spojnosci spoteczenstwa, o tyle w Stanach Zjednoczonych tolerancj¢
dla r6znorodnosci uczyniono koniecznym warunkiem tozsamosci Ameryka-
noéw'!. Udalo si¢ tu — w warunkach konkurencji denominacji ze sobg — utrwali¢

> Zob. T.C. Reeves, The Empty Church. Does Organized Religion Matter Anymore?, New
York 1998. W swym obszernym studium autor uzasadnia tez¢ o stopniowym upadku wigkszosci
sposrod tzw. protestanckich Mainline Churches w USA (American Baptist Church, Christian
Church, Episcopal Church, Evangelical Lutheran Church, Presbyterian Church, United Church of
Christ, United Methodist Church). Autor podkresla, ze kryzys ten ma przyczyny wewnetrzne (odej-
scie liderow wyznan od ,,twardego” credo, zasad moralnych, wiernosci Ewangelii na rzecz liberal-
nej teologii doczesnosci), jak 1 ogdlnokulturowe: rewolucja seksualna, inwazja kultury masowej,
upadek standardow edukacji, laicyzacja mentalnosci spotecznej. Zob. tez W.C. Roof, W. McKinney,
American Mainline Religion: Its Chanching Shape and Future, New York 1987, s. 81-901 110-147;
W.R. Hutchison, Protestantism as Establishment, w: Between the Times: The Travail of the Prot-
estant Establishment in America 1900-1960, red. tenze, Cambridge 1989, s. 4 n.; P.W. Williams,
America’s Religions: Traditions and Cultures, New York 1990, s. 333 n.

0 Elementem tego etosu jest synteza chrzes$cijanstwo-demokracja-prosperita (pomyslnosc).
Silne przywigzanie Amerykanow do motywowanego religijnie mitu postepu znajduje odzwier-
ciedlenie w wystgpieniach myslicieli protestanckich 1. potowy XX w. W. Gladden, C. Reidenbach,
G.R. Dodson, D. Bradley, K.S. Latourette w latach po I wojnie swiatowej polemizowali z pesy-
mizmem O. Spenglera, argumentujac, iz kryzys dotyczy ,,Starego Swiata” czyli Europy. ,,Nowy
Swiat”, czyli Ameryka, jest antyteza zachodnioeuropejskiej dekadencji. Przejawy kryzysu (obie
wojny swiatowe, Wielki Kryzys lat trzydziestych, komunizm sowiecki) interpretowano jako
winterwaty”, z ktorych Amerykanie wyjda silniejsi. Najbardzie; wptywowym prorokiem kryzysu,
ktory dotyka takze USA, byl Reinhold Niebuhr (Moral Man and Immoral Society), ktory drwil
z liberalnego optymizmu. Mysliciele protestanccy zarzucali mu, 1z jego pesymizm jest sprzeczny
z oredziem Chrystusa. Cho¢ zto w niektorych przypadkach tryumfuje, cywilizacja zachodnia zmie-
rza ciggle w kierunku urzeczywistniania ideatu etyki Jezusa. Zob. P.A. Carter, The Idea of Progress
in Most Recent American Protestant Thought, 1930—-1960, ,,Church History” 32(1963), s. 75 n.
Echa ,,wiary w postep” autor dostrzega w wypowiedziach Jana XXIII i deklaracji Swiatowej Rady
Kosciotow w Evanston (1954 r.). Zob. tamze, s. 85.

' Zob. B. Wilson, Die christliche Gemeinschaft, w: Geschichte des Christentums, red.
J. McManners, Frankfurt 1993, s. 587—612. Jak twierdzi D. Martin (Europa und Amerika. Sakula-
risierung oder Vervielfaltigung der Christenheit — Zwei Ausnahmen un keine Regel, w: Das Europa
der Religionen. Ein Kontinent zwischen Sakularisierung und Fundamentalismus, red. O. Kallscheu-
er, Frankfurt am M. 1996, s. 161-180) jedng z przyczyn sekularyzacji Europy byta monopolistyczna
sytuacja wyznaniowa. ,,Przypadek” amerykanski dowodzi, ze pluralizm religijny moze sprzyjac
umocnieniu spotecznej roli religii.



www.czasopisma.pan.pl P N www.journals.pan.pl

™

CHRZESCIJANSTWO W KULTURZE AMERYKANSKIEJ 57

przynaleznos¢ wyznaniowg 1 wykorzystac¢ ja jako element afirmacji wolnosci
obywatelskich'?. Richard J. Neuhaus zauwaza, ze decydujace znaczenie moze
mie¢ odmienna w Europie 1 Ameryce ,,recepcja’ 1dei Oswiecenia. W USA ro-
zumiano je jako przyjazne religii (bo z niej si¢ wywodzace), na Starym Konty-
nencie jako wojne ze ,,starym porzadkiem”, ktorego elementem byty Koscioty
chrzescijanskie. Oswiecenie amerykanskie przybrato postac ,,polityki wolno-
$ci”, w wydaniu europejskim zas ,,ideologii rozumu’!®. Rozszerzone niemal na
calg Europ¢ francuskie rozumienie laickosci panstwa wyrosto ze zmagania mie-
dzy hegemonig Kosciota katolickiego (nieostabionego Reformacja) 1 panstwa,
uzurpujgcego sobie wiladze polityczng 1 moralng. W praktyce jednak ,,czyste”
typy relacji migdzy religig a panstwem nie wystepuja'®.

Amerykanskie podejscie do relacji religii 1 zycia publicznego jest gieboko
zakorzenione w — czesto przez historiografie przywoltywanym — ,,micie zatozy-
cielskim™, ktorego integralng czescia jest religia chrzescijanska, przede wszyst-
kim za$ purytanizm'. Europejska kolonizacja kontynentu zostala zdominowana
przez osadnikow brytyjskich, wsrod ktorych zrazu dominowali prezbiterianie
1 anglikanie. Tworzenie nowego spoteczenstwa pojmowali oni jako misje religij-
ng'®. Badacze fenomenu ustroju Ameryki zgadzaja si¢ co do tego, iz tzw. Ojco-

2 Por. F.X. Kaufmann, Czy chrzescijanstwo przetrwa?, Krakow 2004, s. 126 n. Konstatacja
jest aktualna mimo niezwyklego rozdrobnienia wyznaniowego w USA. W kraju tym dziata ponad
500 tys. swigtyn 1 miejsc kultu, gromadzacych ok. 2 tys. denominacji. Zob. G. Gallup Jr., Religion
in America, 1996, Princeton 1996, s. 5.

13 Zob. R.J. Neuhaus, Secularizations, ,,First Things” 190(2009), s. 24. Lider amerykanskich
konserwatystow zauwaza, ze w 2. potowie XX w. elity intelektualne w USA wyraznie zwrocily si¢
ku francuskiej interpretacji Oswiecenia, wywolujac lokalng culture wars. Autor dodaje, ze Europe-
jczycy postrzegajg religie jako ktopotliwy problem; Amerykanie — jako wspolne dobro.

14 Zob. tamze, s. 25.

> Zob. S.E. Ahlstrom, Thomas Hooker — Puritanism and Democratic Citizenship. A Prelimi-
nary Inquiry into some Relationships of Religion and American Civic Responsibility, ,,Church His-
tory” 32(1963), s. 415 n. O religii jako wiodagcym motywie przyswiecajagcym zalozycielom Stanow
Zjednoczonych oraz ich kontynuatorom pisza: P. Johnson, 4 History of the American People, New
York 1999; M.A. Noll, Americas God: From Jonathan Edwards to Abraham Lincoln, New York
2002; A. Wolfe, Return to Greatness. How America Lost Its Sense of Purpose and What It Needs to
Do to Recover It, Princeton [NJ] 2005.

16 Zob. D.J. O’Brien (The Renewal of American Catholicism, New York 1972, s. 52 n.) pisze,
1z takie wyrazenia jak ,,Providence”, ,,Manifest Destiny”, ,,the American Way of Life” ,,the Ame-
rican Dream” nawigzujg do zatozycieli Stanow Zjednoczonych, ktorzy uwazali ,,nowy kraj” za dar
Bozej Opatrznosci, a misje budowania nowego spoteczenstwa chrzescijanskiego postawili sobie za
cel nadrzedny. Historia amerykanska jest wiec w gruncie rzeczy amerykanska ,,teologig nadzie1”,
nastawiong na wolnos¢ 1 szczescie. Stagd swiadomos¢ jednostkowa 1 kolektywna jest ,,mieszaning”
lub doktadniej syntezg wyobrazen chrzescijanskich 1 swieckich, kreujacych niepowtarzalny model.
Kategorie sacrum i profanum zostaty zintegrowane do tego stopnia, 1z wydaty one Koscioty zaj-
mujace si¢ rzeczami swieckimi 1 ,,nardd z duszg Kosciota”. W odrdznieniu od krajow europejskich
Ameryka nigdy nie byla areng ostrej polaryzacji panstwa 1 Kosciotow. Panstwo popierato wyznania
chrzescijanskie jako instytucje ,,cnot obywatelskich”, te zas chwality panstwo za urzeczywistnia-
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wie Zatozyciele inspirowali si¢ ideami teologicznymi'’. Podobne zapatrywania
przypisuje si¢ takze innym wybitnym postaciom w dziejach USA'S, Wspolczes-
nie — zwlaszcza w interpretacji civil religion oraz popularnosci ruchu New Age
— badacze czesto przywotuja znaczenie masonerii’”. Idee wolnomularskie in-
spirowaly nie tylko tworcow Konstytucji, ale nade wszystko ,,ducha” narodu
amerykanskiego®.

Rosngca liczba wywodzacych si¢ z Reformacji wspolnot 1 grup wywotywata
(zwlaszcza w wieku XIX) dazenia do ich zjednoczenia lub przynajmniej ogra-
niczonej kooperacji*!. W zdominowanym przez wyznania protestanckie kraju

nie najwyzszych aspiracji narodu. Zob. tez. S.E. Mead, The “Nation with the Soul of a Church”,
,,Church History” 36(1967), s. 262 n.

7"S.E. Mead (The “Nation with the Soul”, s. 280 n.) przywotuje trzy teologiczne, koscielne
atrybuty, ktore amerykanski protestantyzm przypisywal ,,nowemu’ narodowi: 1) Ameryka jest dzie-
tem samego Boga, ktory w niej 1 przez nig chce przygotowac swiat na powtorne przyjscie Chrystusa;
2) Narod amerykanski jest narodem ,,wybranym”; 3) Celem narodu jest sta¢ si¢ wspolnota spra-
wiedliwosci (the community of righteousness). Autorka ilustruje tez teze, 1z Zatozyciele Stanow poj-
mowali wyznaniowy pluralizm jako synergie, ktorej kwintesencjg jest deistyczna koncepcija religii.

'8 Takg postacig byl m.in. wybitny przywddca Abraham Lincoln, ktory w wojnie secesyjne]
(Civil War) pojmowat walke Potnocy o zniesienie niewolnictwa w kategoriach misji religijnej. Pro-
wadzona przez Uni¢ wojna z Potudniem byta dla niego rodzajem — speinianej] w imieniu Boga —
krucjaty, ktorej celem byty wolnosci obywatelskie i religijne dla calej ludzkosci. Zob. M.B. Endy,
Abraham Lincoln and American Civil Religion. A Reinterpretation, ,,Church History” 44(1975),
s. 229-241. Autor jest zdania (tamze, s. 231-232), 1z Lincoln przypisywat narodow1 amerykanskie-
mu cechy mesjanskie, a siebie uwazat za szczegolne narzedzie (dzigki osobistemu, wewnetrznemu
oswieceniu) Bozej Opatrznosci. Zob. tez W. Wolf, Lincoln s Religion, Philadelphia 1970; E. True-
blood, Abraham Lincoln: Theologian of American Anguish, New York 1973.

¥ Cecha jezyka civil religion jest zamierzona nicokreslonos¢ Boga 1 Jego zwigzek z naturg, co
traci panteizmem. Religijne idee rewolucji amerykanskiej i ich zwigzek z wolnomularstwem anali-
zuje C.L. Albanese, Sons of the Fathers: The Civil Religion of the American Revolution, Philadel-
phia 1976, s. 129—-136. Zob. tez A.F. Tyler, Freedom's Ferment: Phases of American Social History
from the Colonial Period to the Qutbreak of the Civil War, New York 1962, s. 351 n. Transcendenta-
lizm oraz transinstytucjonalny mistycyzm (dazenie do indywidualnego doswiadczenia religijnego)
korespondujg z ideami ruchéw New Age. Zob. E. Troeltsch, The Social Teaching of the Christian
Churches, t. 1, Chicago 1976, s. 376 n.

20 C.L. Albanese (Religion and the American Experience: A Century After, ,,Church History”
57(1988), s. 342 n.) uwaza, i1z publiczna retoryka, odwolujaca si¢ do ponadwyznaniowego Boga
1 uniwersalnych zasad moralnych, a takze dgzenie do wykrystalizowania pewnego quantum wierzen,
wartosci oraz normatywnych obyczajow (,,etniczna” religia Amerykanow) sg w znacznej mierze in-
spirowane ideami masonerii. Por. tez W.C. Roof, W. McKinney, American Mainline Religion, s. 42 n.

21 Zob. L.A. Loetscher, The Problem of Christian Unity in Early Nineteeth-Century America,
,,Church History” 32(1963), s. 3—16. Autor analizuje proby konsolidacji wyznan protestanckich,
dokonywanych pod egida American Bible Society oraz American Sunday-School Union, a zmie-
rzajacych do wspolnych dziatan ewangelizacyjnych. Tendencje unifikujace oparto o Bibli¢ 1 swego
rodzaju ,.katechizm”, zawierajacy wspolne dla wszystkich zaangazowanych w dzieto Evangelical
Empire esencjalne prawdy wiary. U podtoza tak konstruowanej ponadwyznaniowej jednosci lezata
kalwinska eklezjologia, akcentujgca Kosciot niewidzialny. Mimo ostatecznej porazki, inicjatywa ta
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jedynie na potudniu (francuska Luizjana, hiszpanska obecnos¢ w Kalifornii) ko-
lonistami byty panstwa katolickie. Fundamenty pod nowa panstwowos¢ potozy-
11 — przesladowani w ojczystej Angli1 — purytanie.

Liderzy wspolnot purytanskich nie byli bynajmniej propagatorami plurali-
zmu religijnego, demokracji 1 indywidualne; wolnosci. Purytanizm odznaczat
si¢ raczej nietolerancja, autorytaryzmem, wrogoscig wobec wszelkiego liberali-
zmu. Niemniej jednak posrednio 1 w dtugim okresie ,,wytworzyl” typ spotecz-
nosci 1 jednostki, zdolny do funkcjonowania w ramach specyficznego systemu
demokracji amerykanskiej**. Wkiad purytanizmu w demokracje jest ewiden-
tny, jesli chodzi o poczucie obywatelskiej odpowiedzialnosci 1 system wartosci
moralnych, na ktorych opiera si¢ spotecznosc polityczna 1 zywotnos¢ struktur,
poprzez ktore realizuje ona dobro wspolne. Alexis de Toqueville podkreslat wy-
jatkowy szacunek AmerykanoOw wobec prawa; wynika on z przeSwiadczenia, 1z
jest ono ,,ich wlasne”, nie za$ ,,nadane” przez innych®. Reinhold Niebuhr zwra-
cal uwage na aktywna postawe purytanizmu wobec $wiata. Swiat i panstwo byty
postrzegane jako scena, na ktorej prawdziwy chrzescijanin (zdyscyplinowany,
karny, radykalny moralny atleta) urzeczywistnia Bozy plan odkupienia swia-
ta. Purytanska mentalnos¢ usposabiala wigc do odwaznego 1 optymistycznego
zadania ,,przemiany $wiata”. Nieodtaczng cechg tego typu religijnosci byt le-
galizm. Jurydyczny obraz Boga — Prawodawcy oraz legalistyczna interpretacja
Pisma Swictego kreowaty chrzeécijanina, ktory ,,bal sie Boga”, a jednoczesnie
postrzegat swa wiare jako kodeks Bozych praw, wynikajacych z przymierza. Re-
formowany legalizm wyrazat si¢ w doktrynie o predestynacji i tasce, ktorej nie
sposob si¢ oprzec. Chrzescijanskie postuszenstwo Bozemu prawu nie realizuje
si¢ w kategoriach ,,pozaswiatowej” doskonalosci, ale w osobistym powotaniu,
ktore urzeczywistnia si¢ w swiecie, czyli w ,,strukturach stworzenia”: w rodzi-
nie, panstwie, kosciele, dziatalnosci ekonomicznej. Sekularyzacja tej postawy
sprawila, 1z doktryna powotania przeszia w ,,ewangeli¢ pracy”, ta zas w ,,ewan-
gelie bogactwa’™*. Duch przedsiebiorczosci 1 etos pracy, poczucia obowigzku,
oszczednosci, gromadzenia 1 pomnazania bogactwa zawsze jednak pozostawatl

wyzwolita wielki ruch apostolatu §wieckich, a posrednio przyczynita si¢ do syntezy chrzescijanstwa
z pojeciem narodu amerykanskiego 1 jego kultury. Zob. tez S.E. Mead, Denominationalism, the Sha-
pe of Protestantism in America, ,,Church History” 23(1954), s. 291-320; W.S. Hudson, American
Protestantism, Chicago 1961, s. 33 n.; E.A. Smith, The Forming of a Modern American Denomina-
tion, ,,Church History” 31(1962), s. 74-99.

2 S.E. Ahlstrom (Thomas Hooker ..., s. 422 n.) stwierdza, 1z purytanizm wprost nie przyczynit
si¢ do stworzenia demokratycznych instytucji 1 ideatow. Jednak nacisk na dar odkupienczej taski,
jaka otrzymuje od Boga wierzacy, ,,relatywizowal” inne zaleznosci spoteczne, typowe dla spote-
czenstwa feudalnego.

= Podobnego zdania byli tez F. Grund, L. Bryce, R.B. Perry, oceniajagcy XIX-wieczne stosunki
amerykanskie. Zob. S.E. Ahlstrom, Thomas Hooker ..., s. 424 n.

24 Zob. tamze, s. 425 n.
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w relacji do wspolnoty 1 obywatelskiej odpowiedzialnosci za dobro wspolne.
Stuzba Bogu oznaczata nie tyle dgzenie do osobistego sukcesu, 1le raczej wy-
sitek budowania ,,chrzescijanskiej republiki”. Z tym zas taczyta si¢ nieustannie
odnawiana swiadomos¢ ,,wybranstwa”; Amerykanie — zwlaszcza zas purytanie
— uwazali si¢ za nowy narod wybrany przez Boga. Stad — odmiennie niz w Eu-
ropie, gdzie religia czesto byta narzedziem opresji — w USA promocja religi
uwazana jest przez wielu za sprawe konstytutywng dla ustroju®.

Wspoiczesne analizy coraz wyrazniej ukazujg Scista 1 komplementarng
wspotzaleznos¢ migdzy poczuciem tozsamosci ludow 1 narodow (jej elementem
jest takze zespot cech odrdzniajacych od ,,innych”), a ich wtasng kulturg religi;-
ng. ,,Konfesjonalizm” jest takze soczewka, przez ktorg intelektualisci 1 zwykli
obywatele postrzegaja zmiany polityczne, ekonomiczne 1 kulturowe?*®. Marju-
le A. Drury sadzi, 1z konfliktow pomiedzy mniejszosciami (katolikami) a kul-
turg protestancka nie wolno redukowac do sfery etnicznej. Nie nalezy w nich
tez widzieC i tylko protestanckiej reakcji na ,,naruszenie” ustalonego systemu
,,mieszczanskich” wartosci. Protestancka ,,odpowiedz”, czyli reakcja na kultury
odrebne od wilasnej, byla bowiem uwarunkowana wieloma czynnikami, przede
wszystkim wtasciwymi dla tzw. klasy sredniej wartosciami: przywigzaniem do
patriotyzmu 1 politycznej niezaleznosci, etyka pracy 1 dyscypliny, troska o ro-
dzine 1 stabilne relacje miedzy piciami, dazeniem do edukacji 1 awansu spotecz-
nego, racjonalng 1 autonomiczng (odwotujgca sie do indywidualnego sumienia)
moralnos$cia, religijng tolerancja 1 emocjonalna powsciggliwoscia®’. Uksztatto-
wana w Wielkiej Brytanii tozsamosc¢ protestancka odegrata znaczgcg rol¢ w re-
ligijnych relacjach wewnatrz spoleczenstwa amerykanskiego. Definiowata tez
obecno$¢ odniesien religijnych w zyciu publicznym 1 panstwowym.

I1. ,SEPARACJA CZYSTA” — RELIGIA A PANSTWO
W KONSTYTUCJI USA

W momencie pojawienia si¢ chrzescijanstwa na scenie dziejowej, relacje
miedzy panstwem a religig mozna okresli¢c jako monizm. Oznaczat on $cisle

> S.E. Ahlstrom (Thomas Hooker ..., s. 427 n.) stwierdza, iz stopniowa utrata religijnej gorli-
woscl (wyrazanej przez zycie religijno-ascetyczne) przez srodowiska purytanskie nie przyczynita
si¢ bynajmniej do porzucenia typowych dla nich cndt obywatelskich: szacunku dla prawa, poczucia
obowiazku, ducha stuzby wobec spotecznosci.

26 Zob. M.A. Drury, Anti-Catholicism in Germany, Britain, and the United States: A Review
and Critique of Recent Scholarship, ,,Church History” 70(2001), s. 98 n.

27 Zob. tamze, s. 99—100. Por. tez: J. Franchot, Roads to Rome, Berkeley 1994, s. 100.
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zespolenie religii z catoScig zycia, utozsamienie wladzy religijnej i politycznej?®.
Nauka Chrystusa jaw1 si¢ w tym kontekscie jako absolutne novum. Stynne stowa
,,Oddajcie cesarzowt1 to, co cesarskie, a Bogu to, co jest Boze” (Mt 22,17) wpro-
wadzaty rozdziat (rozr6znienie) dwoch podmiotow wiadzy: religijnej 1 politycz-
nej. Oznaczato to, ze nie mozna utozsamia¢ Boga z cesarzem ani obowi1gzkow
wobec Boga z powinnosciami wobec wiadzy politycznej. Koniecznos¢ tego roz-
roznienia 1 negacja koncepcji monistycznej wybrzmiata tez w rozmowie Jezusa
z Pilatem, gdy na pytanie: ,,Czy jestes krolem?”, Jezus odrzekt: ,,Tak, jestem
Krolem. Ja si¢ na to narodzitem 1na to przyszediem na swiat, aby da¢ swiadectwo
prawdzie” (J 18,33-37). Chrystus odrdznia wtadze opartg na sile od spoteczno-
Sc1 opartej na sile moralnej — prawdzie. Ten dualizm wiele kosztowat pierwszych
chrzescijan, oskarzanych o bunt przeciw wtadzy politycznej 1 ateizm®. Sytuacja
odwrocita si¢ po edykcie mediolanskim (313), ktory zréwnal chrzescijanstwo
z innymi religiami, doprowadzit do uznania osobowosci prawnej Kosciota ka-
tolickiego 1 przynidst upragniony pokoj religyyny. Wnet jednak pojawia sie ce-
zaropapizm, w ktorym wtadza Swiecka (cesarz katolik) podporzadkowat sobie
Kosciot, dagzac do przywrocenia jednosci polityczno-religijnej’®. Na Zachodzie
witadzy swieckiej opierali si¢ — walczgc o autonomie Kosciota — biskupi Rzymu,
ale z umiarkowanym powodzeniem. W IV w. o autonomi¢ Kosciota zmagat si¢
Sw. Ambrozy, potem doktryn¢ wspotdziatania obydwu podmiotow wypracowat
Sw. Augustyn. W V w. Leon Wielki mow1 o rozgraniczeniu dwoch wiadz: du-
chowej 1 doczesnej, a systematyczny wyktad w tej materii rozwingl papiez Ge-
lazy I (492—496)°'. Od XI do XIII w. sytuacja si¢ stopniowo odwraca. Prawnicy
rzymscy opracowali doktryn¢ o wyzszosci papieza nad wtadza swieckg (teo-
kracja papieska). Teoria potestatis directae Ecclesiae in temporalibus na dlugie

8 Monizm ten mial dwie odmiany; jedna to model teokracji (hierokracja) starozytnego Izrae-
la, druga (zachodnia), wystepujgca w Grecji 1 Cesarstwie Rzymskim, to podporzadkowanie religii
witadzy politycznej. W Imperium Romanum kwestie kultu religijnego stanowity czg$¢ administra-
cj1 publicznej, a przynaleznos¢ do r6znych religii miata wymiar czysto publiczny. Jednoczaca role
pelnit kult osoby cesarza. Nie istnialo tez pojecie indywidualnej wolnosci religinej; przynalez-
nos¢ plemienna 1 polityczna determinowaty ,.koniecznos¢” wyznawania religii ,,wszystkich”. Zob.
J. Krukowski, Koscidt i panstwo. Podstawy relacji prawnych, Lublin 1993, s. 13 n.

= Apostotowie przed Sanhedrynem oswiadczyli: ,, Trzeba bardziej stucha¢ Boga niz ludzi” (Dz
5,29). Jednoczesnie jednak Pawet 1 Piotr nauczali, 1z ,,nie ma wtadzy, ktora by nie pochodzita od
Boga” (Rz 13,1-7; 1 P 2,13—14). Przesladowania chrzescijan — od Nerona po Dioklecjana — Sciggaty
na nich najci¢zsze oskarzenie polityczne — crimen laesae maiestatis — zniewaga wladzy cesarskie;.
Por. J. Krukowski, Kosciot i panstwo, s. 14 n.

Y Juz Konstantyn Wielki nazywat siebie episcopus ad extra, przypisujac sobie wtadze nad ze-
wnetrznym wymiarem zycia Kosciota. Jego nastepcy przyymowali tytul princeps christianissimus,
dowolnie ingerujac w sprawy liturgii, dogmatyki, administracji koscielnej, obsadzanie biskupstw
itp. W skrajnej postaci polityczne chrzescijanstwo wystepowato na Wschodzie. Zob. J. Krukowski,
Kosciot i panstwo, s. 18 n.

31 Zob. tamze, s. 24 n.
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wieki zacigzyta nad katolickg eklezjologig. Polityczne wplywy papiestwa uczy-
nity za$ t¢ teorie faktem?’?.

Reformacja wytworzyta nowg forme¢ zwierzchnosci panstwa nad Kosciotem,
zwang jurysdykcjonizmem protestanckim lub katolickim. Powstaly panstwa
wyznaniowe 1 Koscioty panstwowe. Zasada cuius regio eius religio odmawiata
poddanym wolnosci religijnej, zas wtadza polityczna roscita sobie prawo do ab-
solutnej supremacji nad zyciem religijnym swoich obywateli*’. Ko$ciét katolicki
zareagowal na to przypomnieniem doktryny dualistycznej 1 skonstruowaniem
teorii ,,posredniej wladzy Kosciota w porzadku doczesnym’*. Rewolucja Fran-
cuska wprowadzita model separacji religii od panstwa, z zalozeniem calkowite;
kontroli tego drugiego nad Kosciotami®>. System ten — zwany ,,separacja wrogg”
— znalazt odbicie w prawodawstwie Francji, Belgii, Niemiec 1 Wioch, a poz-
niej takze w Holandii, Hiszpanii i Portugalii oraz w Meksyku i1 Brazylii’*®. Do
wzorcOw separacji wrogiej nawigzal potem totalitaryzm komunistyczny. Roz-

2 Dazenia do zwierzchnosci papieza nad cesarzem wigzaly si¢ z reformg gregorianskg oraz
nadinterpretacjg Mt 16,19: ,,Cokolwiek zwigzesz na ziemi, bedzie zwigzane w niebie, a co rozwig-
zesz na ziemi, bedzie rozwigzane w niebie”. Szczytem dominacji papieskiej byta depozycja cesarza
Fryderyka II przez Innocentego IV w 1245 r.

> W krajach protestanckich glowg Kos$ciota byt automatycznie wtadca. W krajach katolickich
rzadzonych przez wladcow absolutnych krolowie respektowali Kosci6t powszechny, ale na swoich
terytoriach przypisywali sobie jurysdykcje nad ,,Kosciotem narodowym” (Portugalia, Hiszpania,
Francja). System ten zmierzat do uniezaleznienia lokalnego Kosciota od Rzymu, co znalazio wy-
raz we francuskim gallikanizmie, hiszpanskim regalizmie, febronianizmie w krajach niemieckich,
jozefinizmie austriackim. Szeroka analize tych rozwigzan podaje J. Krukowski, Kosciot i panstwo,
s. 31 n.

3 Tworcey tej doktryny to: Tomasz de Vio, Franciszek de Vitoria, Robert Bellarmin, Franciszek
Suarez. Gtosita ona m.in. rownos¢ wladzy koscielnej 1 panstwowej oraz ich niezaleznos¢ 1 autono-
mi¢ w swoich dziedzinach, a takze koniecznos¢ wspotdziatania. Wiadza swiecka musi przyjac roz-
strzygniecia Kosciola na plaszczyznie moralnej 1 religijnej. Zob. J. Krukowski, Kosciot i panstwo,
s. 35 n.

> Kanadyjski socjolog C.T. Mclntire (The Shift from Church and State to Religions as Public
Life in Modern Europe, ,,Church History” 71(2002), s. 152 n.), sledzac rozwdj nowozytnej doktryny
o relacjach panstwo—Kosciot, stwierdza, iz opisany pod koniec XIX w. model francuski (jako kon-
strukcja teoretyczna) byt powielany w innych krajach europejskich. Historycy tych relacji kopiowali
tez (najczesciej bezkrytycznie) uproszczony schemat, w ktorym ,,Kosciol” to ,,funkcjonariusze in-
stytucj1”, czyli biskupi, papiez, wyzsze duchowienstwo, sobory, a pod poj¢ciem ,,panstwo’” rozumia-
no rzadzacych, dyplomatdw, parlamenty, sad najwyzszy 1 myslicieli politycznych. Co wiecej, histo-
riografia europejska koncentrowata sie na ,,kosciotach” dominujgcych w danym kraju lub regionie,
mimochodem (stad okreslenia: sekty, kulty) wykluczajac — za Ernstem Troeltschem — pozostate
wspolnoty religiyne.

3¢ Zob. J. Krukowski, Kosciol i panstwo, s. 43 n. R.J. Neuhaus (Secularizations, s. 25), przy-
wolujac opinie Davida Martina 1 Grace Davie, twierdzi, ze gdyby we Francji nastapita successful
Reformation (przez co autorzy ci rozumiejg deklerykalizacj¢ zycia koscielnego 1 spotecznego), Kos-
c10t bylby lepiej przygotowany do akomodacji doktryny separacji religii 1 panstwa. Tym samym nie
byltby przez rewolucje postrzegany jako wrog numer jeden.
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dziat religii od panstwa shuzyt zniszczeniu Kosciota i1 osiggnigciu celow ideolo-
gicznych’’. Nowy system odniesien panstwo—Koscioty zainicjowata Republika
Weimarska (konstytucja z 11 sierpnia 1919); rezygnowata ona z ide1 Kosciota
panstwowego, wprowadzala separacje, uznawata osobowos¢ publicznoprawng
Kosciotdw oraz ich autonomie. Do tej tradycji nawigzata po II wojnie swiatowe]
Republika Federalna Niemiec oraz inne panstwa europejskie’.

Stany Zjednoczone sa pierwszym w nowozytne] histori1 krajem, w ktorym
zwyciezyta 1dea rozdzialu religit od panstwa. Zalozyciele USA, zdajac sobie
spraw¢ z faktycznego pluralizmu religijnego, roznicujagcego obywateli nowego
kraju, odcieli sie od regulujacego relacje panstwa 1 Kosciota prawnego 1 ustro-
jowego dziedzictwa europejskiego®. Jednoczes$nie podjeli niezwykle $miata
(a w jakims sensie eksperymentalng) probe stworzenia porzadku prawnego, ktory
oparty bytby na poszanowaniu wolnosci religiynej kazdego cztowieka. W okresie
poprzedzajgcym proklamacj¢ niepodleglosci w Ameryce dominowaty stosunki
europejskie; poszczegdlne regiony — zaleznie od dominujacego ,,wyznania” —
kontynuowaly koncepcje ,religii panstwowej”, dyskryminujac badz zaledwie
tolerujgc inne wspodlnoty chrzescijanskie. Najsilniejszy — z powoddw wigzi po-
litycznych 1 gospodarczych kolonii z Anglig — byl Kosciot anglikanski. On tez,
przed uzyskaniem przez Stany niepodleglosci, optowat za utrzymaniem wigzi
z Anglig. Inicjatorem innowacji w zakresie relacj1 panstwa do religii (Pierwsza
karta praw i wolnosci obywatelskich) byta naymniejsza kolonia Rhode Island,
zalozona w 1636 1. przez pastora Rogera Williamsa. Idea znalazta zwolennikow
w 1innych koloniach; uchwalona w 1776 r. w Virginu Karta Praw (Bill of Rights)
stata si¢ wzorcem dla amerykanskiej mysli politycznej w procesie jednoczenia
kolonii w jedno niepodlegle panstwo®. Dla uksztaltowania oryginalnej koncep-

7 Konstytucyjne gwarancje wolnosci wyznania panstw bloku sowieckiego po II wojnie Swia-
towej relacjonuje M. Staszewski, Panstwo a zwiqgzki wyznaniowe w europejskich krajach socjali-
stycznych, Warszawa 1976, s. 61 n.

8 J. Krukowski (Kosciol i panstwo, s. 48 n.) nazywa ten uktad separacjg skoordynowang. Sto-
sunki religijne w Niemczech odznaczaty si¢ zawieraniem konkordatow (rzadow landow katolickich
ze Stolicg Apostolska, Kosciotow protestanckich z rzagdami landow). Por. V.P. Mikat, Das Kirchen-
politische System. Staat und Kirchen in der Bundesrepublik, Berlin—Zurich 1967, s. 202 n.

> Badacze problematyki wskazuja jednak, 1z inspiracjg do stworzenia oryginalnego ustroju
byta dziatalnos¢ protestantyzmu kongregacjonistycznego, ktory (zwtaszcza w wydaniu kalwinskim)
podkreslat wage indywidualnego sumienia. Jest ono podstawg indywidualistycznej teorii prawa
naturalnego. Zob. F.X. Kaufmann, Czy chrzescijanstwo przetrwa?, thum. U. Poprawska, s. 82 n.;
E.S. Morgan, Inventing the People. The Rise of Popular Sovereignty in England and America, New
York 1988, s. 295 n.

4 Brzmi ona: ,,Religia czy powinnos$¢, jaka winni jesteSmy naszemu Stworcy, oraz sposob
jej wykonywania mogg by¢ nakazane jedynie przez rozsadek i przekonanie, a nie sitg czy przemo-
cg; dlatego wszyscy ludzie majg rowne prawo do swobodnego praktykowania swojej religit zgod-
nie z nakazami ich sumienia; okazywanie chrzescijanskie; wyrozumiatosci, mitosci 1 mitosierdzia
wobec innych jest wzajemng powinnoscig”. Zob. Wolnos¢ religii. Wybor materiatow. Dokumenty.
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cj1 ustrojowe] USA podstawowe znaczenie majg dwa akty prawne: Konstytucja
z 17 wrzesnia 1787 r. 1 Pierwsza Poprawka do Konstytucji z 21 wrzesnia 1789 .
Konstytucja (art. 6 par. 3) gwarantowala, 1z obejmowanie urzedow panstwo-
wych nie moze by¢ uzaleznione od wyznania wiary. Zasada ta byla rozwigza-
niem pionierskim, cho¢ — ze wzgledu na swoj ogdlny charakter — wywolywa-
la rozbiezne interpretacje*'. Katalog praw i wolnosci obywatelskich Kongres
uchwalit w formie 10 poprawek. Pierwsza z nich (The First Amendment) doty-
czyla religii: ,,Kongres nie moze stanowi¢ prawa respektujacego religi¢ oficjalng
lub zabraniajgcego swobode praktyk religijnych™?. W 1868 r. XIV Poprawka
rozciggneta obowigzywalnos¢ I Poprawki na cate Stany Zjednoczone. Kwestie
szczegolowe, aplikujace powyzsze zasady do konkretnych sytuacji, rozstrzyga
Sad Najwyzszy, ktory — postugujac sie tradycja common law — przyczynia si¢
do tworzenia prawa. Na mocy I Poprawki zabroniono wtadzom panstwowym
ustanawiania wszelkich bytow o charakterze religijnym. Panstwo nie jest wobec
religii catkiem neutralne; traktuje bowiem religie jako korporacje prawa prywat-
nego, cieszace si¢ osobowoscig prawng. Korporacje religijno-koscielne cieszg
si¢ przywilejami w prawie podatkowym, bowiem ich dzialalno$¢ gospodarcza
zwolniona jest z podatku dochodowego®. Prawo amerykanskie w zasadzie od-

Orzecznictwo, red. T. Jasudowicz, Torun 2001, s. 17. Por. tez J. Krukowski, Kosciot i panstwo, s. 40.
M. Novak (Prawda o wolnosci religijnej, ,,First Things” [ed. pol.] 1(2006), s. 6 n.) wyjasnia, 1Z
Karta zawiera cztery twierdzenia: 1) Bog jest wielki; 2) stworzenia winny Stworce rozpoznac, by¢
Mu wdzieczne 1 oddawa¢ Mu czes¢; 3) duszy ludzkiej wiasciwa jest wolnos¢, w ktorg wyposazyt
ja Bog; 4) pragnieniem Boga jest przymierze z wszystkimi ludzmi. Za szczegolnie istotne uwaza
stwierdzenie pierwsze. Powinnos¢ rozpoznania przez rozumne stworzenie Stworcy 1 oddawania Mu
czcl musi sie dokonywac¢ w wolnosci. Jest ona uprzednia w stosunku do powinnosci osoby wobec
spoteczenstwa 1 panstwa, a skoro wigze — bez zadnego zaposredniczenia ze strony wiadzy ludz-
kiej — cztowieka ze Stworcg, to wynika z niej prawo do jej wypehienia, ktérego zadna wiadza nie
moze ogranicza¢. Wolno$¢ sumienia pochodzi wiec od samego Boga, ktory jest gwarantem naszej
wolnosci 1 rownosci. Novak zwraca uwage, 1z tworcy Karty — odwotujac sie do dziedzictwa judeo-
-chrzescijanskiego — zastosowali zasade wolnosci religijnej do wszystkich ludzi, a wiec takze do
ateistOw 1 agnostykow.

41 Zdanie to stanowilo jednocze$nie ogloszenie réwnosci praw politycznych, niezaleznie od
wyznania obywateli, a takze zakaz stosowania kryterium religii przy obsadzaniu stanowisk pan-
stwowych. Zob. J. Krukowski, Koscidt i panstwo, s. 40.

2 Zob. L. Manning, The Law of Church-State Relations, St. Paul 1981, s. 2 n. Pierwsza klau-
zula Poprawki (no establishment of religion) odmawia wtadzy Swieckiej kompetencji w zakresie
uznania jakiejkolwiek religii za religie panstwa. Druga gwarantuje free exercise of religion, czyl
swobode wykonywania praktyk religijnych.

4 Orzeczenie Sgdu Najwyzszego w sprawie Everson v. Board of Education z 1947 r. stwier-
dza, 1z pierwsza klauzula do I Poprawki oznacza, ze ani wladze stanowe ani federalne nie moga
ustanowi¢ Kosciota. Wynika stad, ze nie moga stanowi¢ prawa, ktore dawaloby subsydia jedne;j
lub wszystkim religiom, ani tez naktadac¢ jakiegokolwiek podatku na instytucje religijne badz dzia-
talnos¢ religiyng. W sprawie Walz v. Tax Commision z 1970 r. Sad Najwyzszy uznal za zgodna
z Konstytucja instytucje zwalniania nieruchomosci koscielnych z opodatkowania, o ile dochody
przeznaczone sg na cele kultu. Racjg takiego rozstrzygniecia jest uznanie, i1z korporacje religijne
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mawia subsydiowania szkolnictwa wyznaniowego 1 jego instytucji charytatyw-
no-opiekunczych. Jednak z biegiem czasu poczyniono pewne koncesje w tym
zakresie*. Kwestia ta co jaki$ czas wywotuje jednak kolejne skargi kierowane
do Sadu Najwyzszego®. Wskutek znacznego rozwoju szkolnictwa publicznego
(zwlaszcza na poziomie elementarnym 1 gimnazjalnym) w 2. potowie XX w.
(co bylo nastepstwem m.in. kryzysu szkolnictwa wyznaniowego) zglaszane sa
inicjatywy wprowadzenia do niego modlitwy 1 symboli religijnych. Sad Naj-
wyzszy jednak te proby oddalit, uzasadniajac to niezgodnoscig takich praktyk
(wlgcznie z minutg ciszy na modlitwe) z pierwsza klauzulg I Poprawki. Jednak
orzeczenia Sgdu Najwyzszego z lat 1981 1 1990 zezwalaja na zaktadanie przez
uczniow publicznych szkot srednich 1 studentdéw uniwersytetow stowarzyszen
religijnych 1 odbywania ich spotkan w budynkach szkolnych*. Ronald Reagan
ogtosit rok 1983 ,,rokiem Bibli1”, zas w grudniu 2004 prezydent Georg W. Bush
wyrazit poparcie dla dwoch sadow powiatowych w Kentucky domagajacych sie
prawa do umieszczenia w sali sagdowej kopi1 X Przykazan Bozych. W obydwu
wypadkach przywotywano I Poprawke, wyjasniajac, 1z oficjalne uznanie Deka-
logu jako zrodta tadu prawnego USA doskonale z nig harmonizuje®’.

Nie jest sprzeczna z zasada rozdziatu religii od panstwa obecnos¢ kapela-
nOw w instytucjach publicznych: w wojsku, wiezieniach, Biatym Domu, Kon-
gresie, domach opiekunczych, szpitalach. Separacja nie przeszkadza tez wyko-
nywac aktow religijnych w zyciu publicznym, np. przysiegi Tak mi dopomoz

maj3 pozytywny wplyw na zycie spoteczne, a takze troska o to, by nie doszto do uwiktania panstwa
w sprawy religijne. Zob. L. Manning, The Law of Church-State Relations, s. 134 n.

4 Sad Najwyzszy uznal, iz mozna subsydiowa¢ dowoz dzieci do szkot wyznaniowych, dofi-
nansowywac zakup ksigzek i pomocy naukowych, uprawnia¢ rodzicow posytajacych dzieci do tych
szkot do odliczania kosztow (czesne 1 inne) od dochodu podlegajacego opodatkowaniu. Jesli cel
szkoty wyznaniowej jest Swiecki, moze ona otrzymac dotacje publiczne na swe utrzymanie. Zob.
R.M. Matajny, Konstytucjonalizacja, zasady rozdziatu Kosciota od panstwa i jej ewolucja w USA,
w: Konstytucja USA 1787—1987. Historia i wspotczesnos¢, red. H. Gulczynska, Warszawa 1987,
s. 323 n.

4 Co kilka lat Sad Najwyzszy USA zmuszony byl podejmowac t¢ kwestie. Po sprawie Lemon
v. Kurtzman (1971 r.) Sad okreslit wymagania, jakie muszg spetniac rzady stanowe, jesli chca w ja-
kikolwiek sposob subsydiowac szkolnictwo wyznaniowe: postepowanie rzagdowe musi posiadac
uprawniony cel swiecki; skutkiem dziatania nie moze by¢ poparcie lub szkodzenie religii; dziatanie
nie powinno wigzac rzadu z religig. Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance and
the Meanings and Limits of Civil Religion, ,,Journal of the American Academy of Religion” 2007
(March) t. 75 nr 1, s. 126.

4 Zob. R.M. Matajny, Konstytucjonalizacja, zasady rozdziatu Kosciola od panstwa...,s. 324 n.

47 Zob. T. Fessenden, The Nineteenth-Century Bible Wars and the Separation of Church and
State, ,,Church History” 74(2005), s. 784. D.L. Jeffrey (Civic Religion and the First Amendment,
w: One Nation Under God? Religion and American Culture, red. M. Garber, R.L. Walkowitz, New
York 1999, s. 21 n.) zwraca uwage na niezwyklos¢ powotywania si¢ zwolennikow ,,wigcej religii
w zyciu publicznym” na establishment clause, nie zas — jak bywato tradycyjnie — na argument z free
exercise.
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Bog, skladanej na Bibli¢ przy obeymowaniu funkcji publicznych 1 sktadaniu
zeznan sadowych. Wywotujaca dyskusje civil religion opiera si¢ na zatozeniu,
1z SwieckoSC panstwa nie oznacza jego sterylnej neutralnosci. Ciggle przewaza
poglad, 1z demokracja amerykanska — zgodnie z intencjami jej OjcOw — odnosi
si¢ do chrzescijanstwa jak do ,,zasobnika” fundamentalnych wartosci, na kto-
rych opiera si¢ fad spoteczny*. Konstytucyjny ,,rozdzial” dotyczy instytucji, nie
oznacza tedy ,,tamy” dla wzajemnego przenikania si¢ religii 1 spoteczenstwa®.
Obywatele majg prawo nie tylko do swobodnego praktykowania religii w sferze
prywatnej, ale takze do przywolywania jej w zakresie spraw publicznych 1 kiero-
wania si¢ sumieniem religijnym na tym forum>’. Wyksztatcony w Europie (jako
dziedzictwo Rewolucji Francuskiej) laicyzm, zdaniem wielu mysliciell, zagraza
podstawom demokratycznego spoteczenstwa, prowadzi bowiem do (podporzad-
kowanego indywidualnym preferencjom jednostki) relatywizmu 1 nihilizmu mo-
ralnego oraz zastgpienia rzadow prawa dyktatem silniejszego”'.

Philip Hamburger uwaza, 1z wspolczesna, sekularystyczna interpretacja kon-
stytucyjnej zasady separacji jest w radykalnej opozycji do idei, ktore przyswie-
caly poprzednim pokoleniom. Gdy Thomas Jefferson w 1802 r. odpowiedzial
— powotujac si¢ na wall of separation czyli I Poprawke — negatywnie na skar-
g1 baptystow w Danbury na dominacj¢ innych protestantéw, prawdopodobnie
zignorowal ich prawdziwe dazenia. Pragneli oni, by ich religijne poglady mia-
ty odzwierciedlenie w rzagdzeniu krajem. Zdaniem historyka, separacja poje¢ta

% M. Novak (Prawda o wolnosci religijnej, s. 7 n.) uwaza, iz terminy ,,rozdzial” czy ,,separa-
cja” nie s3 w odniesieniu do relacji religii 1 panstwa w USA adekwatne. Poniewaz obie instytucje
(Kosci6t 1 panstwo) swiadczg sobie w przestrzeni publicznej uznanie 1 szacunek, a dostojnicy pan-
stwowi oficjalnie biorg udziat w uroczystosciach religijnych oraz w swej publicznej stuzbie odwo-
huja sie do Boga, lepiej mowic o ,,wspotgraniu” obydwu.

¥ C.T. Mclntire (The Shift from Church..., s. 155 n.) zwraca uwage, iz schematyczna termi-
nologia, ,,opisujaca” relacje panstwo—Kosciot jest bipolarna. Zafatlszowuje ona 1 sptyca rzeczywiste
odniesienia. Zestawienia: Kosciot—panstwo; duchowe—doczesne; duchowe—materialne; religijne—
swieckie; prywatne—publiczne; nieracjonalne—racjonalne; autorytet—wolnos¢ sg dalece nieadekwat-
ne do faktycznej sytuacji. Na terenie amerykanskim myslicielem, ktory nawigzal do schematu bi-
polarnych przeciwstawien, jest H.R. Niebuhr (Christ and Culture, New York 1951). Autor stosuje
ow schemat w relacjach Chrystusa do kultury, prezentujac pie¢ opcji: Chrystus przeciw kulturze;
Chrystus ,,kulturowy”; Chrystus ponad kulturg; Chrystus 1 kultura ,,w paradoksie”; Chrystus jako
transformator kultury. Autor zdaje si¢ zaktadac, 1z kultura jest czyms innym niz Chrystus (Koscio6t).

0 Por. M. Novak, Prawda o wolnosci religijnej, s. 7.

I M. Novak (Prawda o wolnosci religijnej, s. 7-9), nawigzujac do Benedykta XVI, twierdzi,
1z laicyzm, ,,wynaleziony” jako remedium na wojny religijne, wspolczesnie promuje agnostycyzm
jako postawe rzekomo najbardziej odpowiednig dla pluralistycznego spoteczenstwa demokratycz-
nego. W praktyce jednak obala jedng z fundamentalnych zasad demokracji, gdy (jak w przypadku
legalnej aborcji) przyznaje silniejszemu (kobiecie) prawo do unicestwienia stabszego (dziecko w jej
tonie); stawia site ponad prawem. Laicyzm, w imi¢ ,,wolnosci” jednostki systematycznie wykorze-
nia prawo naturalne, rozsagdek moralny 1 religie, promujac relatywizm, a w konsekwencji nihilizm
moralny.
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jako zasada interpretacji Konstytucji byta Amerykanom obca az do czasu, gdy
w polowie XIX w. protestanci uzyli jej jako srodka do powstrzymania wpltywu
katolikow na zycie publiczne. Konsekwencjg takiego ,,uzycia” I Poprawki byl
— znajdujacy szerokie oparcie w zlaicyzowanych kregach — atak na chrzescijan-
stwo w ogole oraz dgzenie do catkowitej separacji religii od zycia publicznego™.
Niepowodzenie tych dazen sprawilo, 1z w wyktadni prawa powrdcono do pier-
wotnego znaczenia metafory Jeffersona — wall of separation. 7. pogladem tym
polemizuje Tracy Fessenden, wskazujac, 1z w XIX-wiecznym sporze z prote-
stantam1 katolikom nie chodzilo bynajmniej o udzial ich wyznania w ,,zawlasz-
czaniu” przestrzeni zycia publicznego, ale o taka realizacj¢ zasady separacji,
ktora respektowataby rownos¢ wszystkich wyznan wobec prawa™.

Prawna separacja instytucji panstwowych od organizacji wyznaniowych
(Kosciotow) nie oznacza wiec, 1zby na styku religia—panstwo panowata idealna
harmonia. Swiadkiem gwattownych polemik o zakres i znaczenie zasady sepa-
racji religii od panstwa (ktorego postacia jest konfliktogenna interpretacja civil
religion) jest — o dziwo — 2. polowa XX w. 1 poczatek wieku XXI. Spor ten po-
srednio dowodzi, ze w spoteczenstwie amerykanskim ,.kwestia religiyna” uwa-
zana jest — mimo narastajacego indyferentyzmu religiyjnego — za sprawe bardzo
wazna.

[II. PROBLEMY Z CIVIL RELIGION

Praktycznie od swych poczatkow demokracja amerykanska ustami swych
liderOw zwigzana jest z Bogiem. Dzieje ,,religiyjnych” wypowiedzi politykow
panstwaoddzielonego od religii zaczagl przemodwieniem inauguracyjnym George
Washington™. Od tej pory akcenty religijne pojawiaja si¢ w wystgpieniach
prezydentow nieprzerwanie. Sam termin civil religion wylansowal w 1967 r.
socjolog Robert Bellah™. Okreslenie to obejmuje — przez prawie 200 lat uzna-

°2 Dazenia te mialy zakamuflowany charakter antykatolicki, za$ ich szczytem byla decyzja
Sadu Najwyzszego w sprawie Everson v. Board of Education (1947 r.). Autor jest zdania, 1z zasade
separacji — poniewaz nigdy faktycznie nie byta w Ameryce respektowana — nalezy uznac za prze-
brzmialg. Zob. P. Hamburger, Separation of Church and State, s. 462 n.

> Zob. T. Fessenden, The Nineteeth-century Bible Wars..., s. 810 n.

¢ Prezydent, odwotujac sie do Boga, okreslit Go jako ,,Almighty Being who rules over the
universe”. Przemowienie wygtosit 30 kwietnia 1789 r. Zob. www.americanpresidency.org

> Zob. R. Bellah, Civil Religion in America, ,,Daedalus” 96(1967 [Winter]), s. 1-21; tenze, The
Broken Covenant. American Civil Religion in Time of Trial, New York 1975. Socjolog (nawigzujac
przede wszystkim do idei J.J. Rousseau — traktat o umowie spotecznej) zdefiniowat ten fenomen
jako zespol przekonan, symboli 1 rytuatow, przez ktore spoteczenstwo interpretuje swe historyczne
doswiadczenie w Swietle rzeczywistosci transcendentnej. Zjawisko to analizujg tez (przede wszyst-
kim w perspektywie symbolicznej) takze inni historycy. Zob. Modern American Protestantism and
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wane za niekwestionowany — element dziedzictwa kulturowego 1 tozsamosci
,harodu” amerykanskiego, zwroty 1 symbole o konotacji religijnej. Oprocz
quasi-religiyjnych wypowiedzi politykow (zwyczajowe zakonczenie przemo-
wienia stowami ,,God bless America” czy fraza wypowiadana na poczatku se-
sji Sadu Najwyzszego przez przewodniczgcego: ,,God save the United States
and this Honorable Court”), chodzi przede wszystkim o ,,In God We Trust”
oraz ,,One Nation Under God’°. Civil religion uzywa tropéw biblijnych (naréd
wybrany, przymierze, ziemia obiecana, exodus, Smier¢ ofiarna, odrodzenie)
w 1nterpretacji histori1 narodowej, instytucji panstwowych, aktualnych wyda-
rzen 1 ostatecznych przeznaczen narodu amerykanskiego. Ameryka, ujmowana
jako ,,nowy Izrael”, jest w niej postrzegana w perspektywie spotecznosci po-
zostajgce] w doskonatej harmonii z wolg Bozg (na 1le cztowiek moze j3 poznaé
1 wypetnic). W rezultacie narod ten moze by¢ ,,Swiatlem dla narodow™’. Ro-
bert Bellah podkresla, ze w rozstrzygajacych momentach dziejowych 1 oby-
watelskich rytuatach wystepuje nie tylko poczucie patriotyzmu i narodowe;j
solidarnosci. Przenika je teologiczne przekonanie, ze nardd 1 panstwo nie sg
same w sobie absolutem, ale podlegaja wtadzy boskiej. Komentujac oredzie
inauguracyjne Johna F. Kennedy’ego stwierdza, ze w amerykanskiej teorii po-
litycznej suwerenem jest nardd, ale implicite ostateczna wiadze przypisuje sie
Bogu’®. Mozna wiec zdefiniowac civil religion jako symboliczny system, ktory
spaja cztonkow wspolnoty polityczne) poprzez podzielane przez jej cztonkow
narracje historyczne, mity, rytuaty 1 jakies pojecie transcendencji. Postrzegana
funkcjonalnie religia ta dostarcza legitymacji porzadkowi spotecznemu, in-
tegrujgc obywateli, mobilizujac ich do dzialania na rzecz wspolnego dobra,
wzmacniajac instytucje polityczne i autorytet wtadzy. Civil religion nie jest
jednak religig panstwa ani ,,religig publiczng”. Operuje ona bowiem niezalez-
nie od konkretnych wspdélnot religijnych (wyznaniowych) 1 ich instytucji®.
Richard J. Neuhaus rozroznia dwa rodzaje-poziomy identyfikacji religijne;j
Amerykanow. Pierwszy funkcjonuje na poziomie ogoélnonarodowym w po-
staci civil religion, drugi — glteboko osobisty 1 wspolnotowy (lokalny) — na
poziomie ,,wybranego kosciota”. Afiliacja religijna jest wiec w USA raczej

Its World. Civil Religion, Church and State, red. M.E. Marty, New York 1992; G. Parsons, Per-
spectives on Civil Religion, Burlington VT 2002; R.V. Pierard, R.D. Linder, Civil Religion and the
Presidency, Grand Rapids [MI] 1988.

6. Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance..., s. 142. Wsrdd przejawow tej
religii autorzy wymieniajg takze piesni patriotyczne 1 celebracje narodowych swiat, np. Bozego
Narodzenia i Swieta Dziekczynienia (Thanksgiving Day).

°7 Zob. R. Bellah, Civil Religion in America, w: Beyond Belief: Essays on Religion in a Post-
-Traditionalist World, Berkeley [CA] 1991, s. 168 n.

°8 Zob. tamze, s. 171.

9 Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance... s. 125.
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,Wybierana” niz przypisana; dotyczy to takze Kosciolow o wyraznej eklezjo-
logii, czyli katolicyzmu 1 prawostawia®.

Jednym z ,,punktow zapalnych” w sporze o akcenty religijne w zyciu pub-
licznym jest tekst przysiegi czyli Pledge of Allegiance. Recytujg go miliony
uczniow 1 nauczycieli podczas dorocznych promocji 1 w innych uroczystych
chwilach; przysigga konczy nadanie obywatelstwa imigrantom; senat rozpo-
czyna swe sesje je] wspolnym odmowieniem; przysiega towarzyszy oficjalnym
zebraniom rad miejskich 1 wielu organizacji spotecznych. Kilkakrotnie modyfi-
kowana od jej wprowadzenia w 1892 r., w 1942 r. zostala prawnie ustalona przez
kongres (22 VI 1942)%'. W 1954 r. z inicjatywy Knights of Columbus kongres
dodat do tekstu przysiggi fraze ,,under God”; zostata ona zaskarzona — jako naru-
szenie tresci [ Poprawki — w roku 2002. Jednak obie 1zby Kongresu USA 1 opinia
spoleczna stanely w obronie wzmianki o Bogu®. Poczawszy od lat 70. XX w.
obowiazek przysiegi, zwlaszcza zas wyrazenie ,,pod Bogiem” byt przedmiotem
skarg sadowych 1 kontrowersji spotecznych®.

CzestokroC interpretacja sagdowa (oceniajac takie rozumienie pozytywnie
lub negatywnie) traktowata przysi¢ge jako proklamacje religijng. Z jednej wigce
strony tres¢ narodowej przysi¢gi wyjasniano jako przyczyne religijnej dyskry-
minacji lub wrecz ,,poczatek teokracji”, z drugiej twierdzono, ze nadaje ona
zaangazowaniu patriotycznemu ,,poczucie transcendencji”’®. Mozna tez wyjas-
niac przysi¢ge jako typowy rytuat swiecki. Takg strategie przyymowata w czasie
prezydentury Georga W. Busha administracja federalna, przypisujac jej stowom
sens deskryptywny: jest faktem, ze nardd zostat zatozony przez indywidua, ktore
wierzyly w Boga. Swiecka interpretacja nie daje jednak odpowiedzi, czy tekst

%0 Zob. R.J. Neuhaus, Secularizations, s. 24-25.

¢1 Tekst brzmi nastepujaco: ,,I pledge allegiance to the Flag of the United States of America and
to the Republic for which it stands, one Nation indivisible, with liberty and justice for all”.

62 Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance..., s. 121-123. Na uchwalenie po-
prawki w 1954 r. mialo wplyw ptomienne kazanie prezbiterianskiego kaznodziei Georga Macpher-
son Doherty, ktorego stuchal prezydent Eisenhower z matzonka. Zaskarzenie rozpatrywat (sprawa
Newdow v. U.S. Congress, 313 F.3d 500 (CA 9 2002) Sad Najwyzszy Kalifornii. W 2004 r. (Elk
Grove v. Newdow) Sad Najwyzszy uchylil si¢ od jednoznacznej decyzji co do tresci zaskarzonej
przysiegi. Badania robione przez Associated Press stwierdzily, ze az 87% Amerykandw pragnie
zachowania frazy ,,under God”. W 2005 Sad Najwyzszy orzekl (sprawa dotyczyta stanu Wirginia),
ze stowa ,,under God” nie naruszajg Establishment Clause, poniewaz nie zmieniajg sensu przysiegi
jako aktu patriotycznego.

6 Istote sporu o tekst przysiggi stanowi fakt, ze jest ona — w odrdznieniu od innych form
civil religion, ktore mozna zignorowa¢ — obowigzkowa. Od wypowiadajgcych stowa The Pledge
wymaga si¢ osobistej afirmacji jej tresci. Zob. W.F. Sullivan, Neutralizing Religion; Or, What is the
Opposite of ‘Faith-Based?’, ,,History of Religions™ 41/4(2002), s. 376.

¢4 Zob. FM. Geddicks, The Establishment Clause Gag Reflex, ,,Brigham Young University
Law Review” (2004) nr 3, s. 995-1004; G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance...,
s. 128. Ci ostatni sadza, ze wszyscy interpretatorzy przysiegi przypisuja jej znaczenie teologiczne
1 polityczne.
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zaklada 1stnienie Boga 1 zaleznos¢ Ameryki od Niego. Wydaje sie, ze odpowiedz
musi by¢ twierdzaca. Podpisujac znowelizowana przysiege w 1954 r., prezydent
Eisenhower stwierdzil, ze miliony dzieci, sktadajac j3, beda codziennie wyrazac
oddanie narodu Najwyzszemu®. W interpretacji Pledge of Allegiance stosuje si¢
czasem rozwigzanie posrednie. Powiada ono, ze przysiega jest Swieckim, pa-
triotycznym obrzedem, ktorego ,,moc” jest przez odniesienie do transcendencji
niejako ,,wzmacniana”. Takg wykladnie prezentowat kilkakrotnie Sad Najwyz-
szy USA. W uzasadnieniu swego votum separatum (sprawa Lynch v. Donnelly
z 1984 r.) sedzia Brennan uznat odwotanie si¢ do Boga za ,,obrzedowy deizm™.
Takiemu wyjasnieniu przeczy wyktadnia prezydenta Georga W. Busha, ktory
wprost stwierdzat, ze przysiega nawigzuje do amerykanskiej tradycji ,,pokorne-
g0 szukania madrosci 1 blogostawienstwa u Boskiej Opatrznosci”™®.

Traktujac tekst przysiggi jako integralng czes¢ civil religion, czyli partycy-
pacje roznych grup obywateli w ,,swietej legitymizacji” porzadku spotecznego,
mozna wyrozni¢ — odzwierciedlajace si¢ w aktualnej dyskusji — cztery zasadni-
cze podejscia. Pierwszym z nich jest pragnienie konserwacji 1 zachowania spus-
cizny kulturowej spoleczenstwa amerykanskiego, a przez to zapewnienie naro-
dowej tozsamosci 1 stabilnosci gidwnych instytucji panstwa. Orientacja ta jasno
okresla tozsamos¢ Amerykanow jako chrzescijanska (lub judeo-chrzescijanska).
Uzasadniajac taki poglad Samuel Huntington przyznaje, ze wyznawcy ateizmu
1 relign pozachrzescijanskich mogga czu¢ si¢ zmarginalizowani. Jednakowoz,
gdy spoleczenstwo jasno okresla pryncypia 1 zrodta porzadku politycznego, out-
siderzy wiedzg, w jaki sposob stac si¢ jego pelnoprawnymi cztonkami. Gdyby
cala civil religion z zycia publicznego usunac, nastagpi moralna 1 polityczna dez-
integracja, ktorej skutki trudno przewidzie¢®. Jak wykazujg badania, to nie-
zgodne z political correctness stanowisko cieszy si¢ we wspolczesne] Ameryce
duzym poparciem®. Warto zauwazy¢, ze tendencje do amerykanizacji ,,innych”
(patrzac ex post skuteczne) wystepowaty w catych dziejach Stanow Zjednoczo-
nych®.

> Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance..., s. 129—130.

% Zob. tamze, s. 130. Cytat pochodzi z listu prezydenta z 13 listopada 2002 r. do lidera amery-
kanskich buddystow Mitsuo Murashige. Zob. tamze, s. 131 n.

7" Zob. S. Huntington, Who are We? Challenges to American National Identity, New York
2004, s. 81 n.

%8 R. Wuthnow (America and the Challenges of Religious Diveristy, Princeton [NJ] 2005,
s. 200 n.) w oparciu o siedmioletnie badania socjologiczne stwierdza, ze 50% Amerykandw mocno
wierzy, ze USA zostaty zalozone na chrzescijanskich podstawach, 52% uwaza, ze silg kraju jest
wiara w Boga, za$ 24% sadzi, ze osiedlajacy si¢ przybysze powinni przyjac¢ obyczaje typowe dla
Ameryki.

% W XVIII w. wykluczano kwakrow, w XIX mormonow, zas katolikow 1 zydow az do potowy
XX w. Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance..., s. 134.
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Narastajaca pluralizacja religiyna spoteczenstwa zrodzita ideg ,,rozszerzenia”
1 takiego przeformutowania civil religion (w tym Pledge of Allegiance) na religie
spoza kregu judeo-chrzescijanskiego, by inkluzywnie obejmowata wszystkich™.
W praktyce iicjatywy takie byty podeymowane (wobec islamu) juz w latach
90. XX w., pdzniej zas takze w odniesieniu do hinduizmu 1 sikhizmu. Spotyka-
ty si¢ jednak z glosami sprzeciwu’'. Nie oznacza to jednak, ze z biegiem cza-
su nie nastgpi amerykanizacja innych religii, tak jak stato si¢ to z judaizmem
1 katolicyzmem’?. Trudno jednak oczekiwac, ze tak rozszerzona interpretacja,
zwigzana z multikulturalizmem, bedzie si¢ miesci¢ w klasycznym pojeciu civil
religion. W dyskusji nad nig mowzi si¢ o jej funkcji kaptanskiej 1 profetyczne;.
Angazujac religijng retoryke 1 teologiczne symbole gwarantuje ona i potwierdza
porzadek polityczny. Samuel Huntington uwaza, ze civil religion taczy swiecka
polityke z religyyjnym spoleczenstwem, sprawia ,,malzenstwo” miedzy Bogiem
1 krajem, nadaje patriotyzmowi sankcje religijna, porzadkuje ewentualny kon-
flikt lojalnosci (religia albo kraj)”. Akcentuje si¢ tez jej znaczenie profetyczne.
Jest bowiem wezwaniem skierowanym do obywateli, ale odwolujacym si¢ do
autorytetu 1 porzagdku wyzszego niz narod, ktory nie jest absolutem. O 1le wigc
yjecie kaptanskie podkresla transcendencje obecng ,,w” narodzie, o tyle uje-
cie profetyczne odsyta do ,,wyzszego porzadku”, by pokazac¢, czym nardd by¢
powinien. Taki ton wybrzmiat w slynnym kazaniu dra Martina Kinga ,,I Have
a Dream” oraz w kontrowersyjnych kazaniach ewangelikalnych liderow po ata-
ku z 11 wrzesnia 2001 r.”* Wymiar kaptanski civil religion wydaje si¢ jednak

70 Oredowniczka takiej koncepcji jest M. Nussbaum (,, Radical Evil in Liberal Democracies”.
Public Presentation at the ,,Initiative on Religion, Politics, and Peace: The New Religious Pluralism
and Democracy”. Georgetown University, http://berkleycenter.georgetown.edu/8986.html 2005,
s. 16 n. [18.12.2006].

7t Po raz pierwszy w dziejach imam odmowit inwokacje w Izbie Reprezentantow w roku 1991,
zas w Senacie w roku 1992. W armii mianowano islamskich kapelanow w 1993 r., trzy lata p6znie;j
w Navy, za§ w Air Force w roku 2000. Islamskie symbole pojawily si¢ w Bialym Domu w 1997 r.
(obok narodowej choinki 1 menory), zas Pentagon serwowat positek dla muzutmandéw w czasie Ra-
madanu w 1998 r. W trzy dni po ataku na World Trade Center (11 IX 2001) podczas National Day of
Prayer and Rememberance Service prepozyt katedry w Waszyngtonie wzywat w modlitwie ,,Boga
Abrahama 1 Mahometa oraz Ojca naszego Pana Jezusa Chrystusa”. Kazanie mial dr Billy Graham,
jedno z czytan rabin, zas imam przeczytat wyjatek z Koranu 1 skierowat do Boga modlitwe za Ame-
ryke. 7 listopada 2006 r. pierwszy w dziejach muzulmanin — cztonek Kongresu sktadal przysigge
na ksiege Koranu. Inkluzywne podejscie do civil religion spotkato si¢ z licznymi aktami sprzeciwu,
zwlaszcza ze strony chrzescijan ewangelikalnych. Zob. G.Y.Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Al-
legiance..., s. 134—136.

72 Zob. 1.B. Elshtain, Faith of Our Fathers and Mothers: Religious Belief and American De-
mocracy, wW: Religion in American Public Life: Living with Our Deepest Differences, red. Al-Hibri
Azizah, Y.J.B. Elshtain, Ch.C. Haynes, M.M. Marty, New York 2001, s. 51.

75 Zob. S. Huntington, Who are We?,s. 103.

74 Pat Robertson i Jerry Falwell interpretowali atak terrorystyczny jako kar¢ Boza dla ,,bezboz-
nej” Ameryki, ktéra wyrzuca Boga z zycia publicznego, legalizuje aborcje, promuje ,,alternatywne
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dominowac; wzmacnia bowiem propanstwowe nastroje 1 postawy 1 sugeruje —
przynajmniej implicite — ze Bog ,.jest po stronie” Ameryki”. Trzeba zaznaczy¢,
ze wskazane wyzej ,,zastosowanie” publicznej religii nie jest w stanie zadowoli¢
wszystkich. Przysiega odwotlujaca si¢ do Boga budzi zastrzezenia nie tylko ze
strony zdeklarowanych ateistow; jest kontrowersyjna takze dla wyznawcow re-
ligii niechrzescijanskich’. Co wigcej, dystansuje si¢ wobec niej wielu gorliwych
chrzescijan, ktorzy — zyjac w konkretnych wspolnotach wiary — nie podzielajg
zatozycielskiego mitu Ameryki jako ,,nowego Izraela””’.

Ocena fenomenu religijnosci Amerykanow prowadzita socjologdw do sfor-
mutowania hipotezy, 1z The American Way of Life stala si¢ poniekad jedyng
1 powszechng ,religia” wieloreligijnego spoteczenstwa’®. Przekonywano, iz
,Jreligia obywatelska” lub civil religion przyjety posta¢ dominujace; mentalno-
$c1, w znaczne] mierze niwelujgce réznice miedzy denominacjami chrzescijan-
stwa”. Wyznania, konkurujac ze soba, uznajg zarazem wspolne dziedzictwo
chrzescijanskie. W latach 60. XX w. podnoszono tez kwesti¢ unikalnosci sytua-
cji religijnej w USA, ktéra oparta jest na koncepcji denominacji®*. Denominacja
jest zrzeszeniem wyznawcOow, ktore powstaje z ich wyboru, ale jednoczesnie
,wchiania” 1 przyymuje zastang strukture koscielng. A wiec, gdy ktos mowi, ze
jest ,,baptized Methodist”, ma na mysli tozsamos¢ instytucjonalng, nie zas — jak
w przypadku katolikow czy prawostawnych — koherentng eklezjologic®'.

style zycia”. Wypowiedzi te wskazujg na profetyczng forme z zawartoscig tradycyjnej moralnosci
biblijnej. Zob. B. Lincoln, Holy Terrors. Thinking About Religions After September 11, Chicago
2002, s. 104 n.

7> Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance...,s. 139 n.

76 Przysiggi i salutowania fladze odmawiaja m.in. §wiadkowie Jehowy, mennonici, cztonkowie
Church of God, ktérzy bywajg z tego powodu represjonowani. Zob. T.J. Gunn, Religious Freedom
and Laicite. A Comparison of the United States and France, ,,Brigham Young University Law Re-
view” 2004 nr 2, s. 589, http://lawreview.byu.edu/archives/2004 2.htm

77 Wielu lideréw denominacji chrzescijanskich zwraca uwage, ze jesli przysiege traktuje sie
serio (a taki jest jej sens), musi pojawic si¢ pytanie, o jakiego Boga (jakiej religii) chodzi. Gdy zas
przysiege sktadajg osoby religijnie indyferentne, mozna mowi¢ o naduzywaniu Bozego imienia.
Zob. G.Y. Kao, J.E. Copulsky, The Pledge of Allegiance...,s. 141 n.

78 Zob. W. Herberg, Protestant-Catholic-Jew, New York 1960, s. 263.

7 Zob. R.N. Bellah, Civil Religion in America, s. 1-21. Autor twierdzi, iz religia obywatelska
ma swg witasng tres¢, swych prorokow 1 meczennikow, rytuaty 1 symbole, dostarczajac wartosci oraz
1deatow, na ktoérych mozna budowac¢ wspolnote.

80 Zawarowana w Konstytucji rownos¢ grup religijnych w relacji do wladzy swieckiej 1 staty
wysilek dystansowania si¢ rzadzacych od jakiejkolwiek religijnej ,,ortodoksji” (czyli oparcia si¢ na
ktoryms$ z wyznan) wytworzyty unikalng — na tle doswiadczen europejskich — sytuacje w Amery-
ce. Wspolne dziedzictwo (ukryte pod r6znoscig wyznan) tworzy podstawe porzadku instytucjonal-
nego spoleczenstwa, ale jednoczesnie pozwala ocenia¢, reformowac 1 krytykowac panstwo. Zob.
D.J. O’Brien, The Renewal of American Catholicism, New York 1972 s. 77 n. Autor przywotluje
poglady Sidney Mead.

81 Zob. R.J. Neuhaus, Secularizations, s. 25.
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Gwaltowne zmiany kulturowe, ktore dokonywaty si¢ w USA w latach 60.
170. XX w., nie pozostaty bez wplywu na spoteczne postrzeganie civil religion.
Coraz czesciej dochodzita do glosu — formulowana z pozycji ateistycznych —
publiczna krytyka ,.religyynych” wypowiedzi wiadz publicznych. Pojawiaty sie
postulaty ,,oczyszczenia” przestrzeni publicznej z symboli 1 zwrotow, sugeruja-
cych jakikolwiek zwigzek panstwa z religig. Postulat radykalnej separacji (tzw.
the naked public square lub naked forum) panstwa 1 religii uzasadniano tez przy-
bierajacym na sile pluralizmem religijnym®*. Przejawem dazen do sekularyzacji
przestrzeni publicznej (1ch adwokatami staly si¢ przede wszystkim uniwersy-
tety) byly w USA decyzje Sadu Najwyzszego: pierwsza o usuni¢ciu wszelkie;
aktywnosci religijnej ze szkot publicznych (1957) 1 druga o dopuszczalnosci
aborcji (1973). Istotnym czynnikiem w dyskusji o zwigzkach religit z zyciem
publicznym Ameryki byli intelektualiSci o korzeniach zydowskich. O 1ile po
II wojnie Swiatowej dominowaly wsrod nich trendy laicyzujace, o tyle pozniej
wielu amerykanskich Zydow postulowalo konserwatywny sojusz judaizmu
z tradycja chrzescijanska®. Lata 80. XX w. przyniosty — trwajacg praktycznie
do dzi§ — kontrofensywe orientacji konserwatywnej, ostrzegajacej przed aksjo-
logicznym nihilizmem panstwa radykalnie odcietego od wartosci religijnych®*.
Juz w latach 70. liderzy radykalnych wyznan chrzescijanskich podjeli publiczng
polemike z ,,bezboznym $wieckim humanizmem™, ktoéry pod pozorem obrony
demokracji promuje demoralizacje®>. Prowadzona otwarcie debata publiczna,

52 Autorem, ktory zaalarmowal opini¢ publiczng zjawiskiem ofensywy sekularyzmu, byl
R.J. Neuhaus, The Naked Public Square. Religion and Democracy in America, Grand Rapids [MI]
1984. Jego wnioski okazaty si¢ jednak przedwczesne.

55 Przeciwnikami odradzaniu si¢ religii w sferze publicznej byli m.in. Abe Foxman (szef Ligi
przeciw Zniestawieniu), Leo Pfeffer z Amerykanskiego Kongresu Zydowskiego czy Michael Lerner
(magazyn ,, Tikkun”). Zwolennikami publicznej obecnosci chrzescijanstwa byli m.in. czasopismo
,,Public Interest” z redaktorem Irvingiem Kristolem, rabin David Lapin 1 ruch ,,Toward Tradition”
oraz pisarze Michael Medved, Don Feder, Dennis Prager, David Klinghoffer. Natomiast zdecydo-
wanym sojusznikiem ofensywy chrzescijanskich neokonserwatystow jest rabin David Novak 1 syg-
natariusze Dabru Emet z 2000 r. Zob. R.J. Neuhaus, Dechrystianizacja Ameryki, w: Richard John
Neuhaus. Prorok z Nowego Jorku. Wybor publicystyki i wywiadow, red. G. Gorny, R. Jankowski,
Warszawa 2010, s. 381 n.

84 Zob. R.J. Neuhaus, Niezlomna wiara Ameryki, w: Richard John Neuhaus. Prorok z Nowego
Jorku, s. 151. Jak podaja D. Domke, K. Coe (The God Strategy: The Rise of Religious Politics in
America, ,,Journal of Ecumenical Studies” 2007 nr 42(1) [Winter], s. 54 n.), poczynajac od prezy-
dentury R. Reagana w Ameryce stalo si¢ modne zaangazowanie polityczne liderow 1 organizacji
religijnych, np. skupiajgcej ponad 30 milionow chrzescijan National Association of Evangelicals
czy Konferencji Episkopatu USA. Autorzy twierdza, ze liczba 1 ton religijnych wypowiedzi samych
tylko prezydentow (R. Reagan, B. Clinton, G.W. Bush) nie majg precedensu w calej historii USA.

5 Zob. S. Blumenthal, The Religious Right and Republicans, w: Piety and Politics. Evangeli-
cals and Fundamentalists Confront the World, red. R.J. Neuhaus, M. Cromartie, Washington DC
1987, s. 271-286; M. Lienesch, Redeeming America. Piety and Politics in the New Christian Right,
Chapel Hill [NC] 1993, s. 139 n.; H. Duncan, Secular Humanism. The Most Dangerous Religion
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w ktorej uzywa si¢ argumentoOw 1 pojec¢ religijnych (teologicznych) nasila si¢
w okresie kampanii wyborczej, inauguracji prezydentury 1 momentach zwrot-
nych dla zycia kraju*. David Domke 1 Kevin Coe wyr6zniajag dwa zasadnicze
typy ,,wypowiedzi religyynych”: God-talk (gdy mowigcy odnosi si¢ wprost do
Boga: Chrystus, Stworca, Najwyzszy, Opatrznos¢) oraz faith-talk (chodzi o sub-
telniejsze, ,,miekkie” terminy, np. modlitwa, Pismo, niebiosa, wiara, misja, kru-
cjata, nadzieja)®’. Autorzy, analizujac przemowienia prezydentow w latach 1933—
2006 (F.D. Roosevelt, H. Truman, D.D. Eisenhower, J.F. Kennedy, L. Johnson,
R. Nixon, G. Ford, J. Carter, R. Reagan, G.H.W. Bush, W. Clinton, G.W. Bush),
zauwazaja, z¢ nasilenie akcentow religijnych miato miejsce w okresie wojny
1 kampanu1 wyborczych. Republikanie ,,przewyzszaja” demokratow w tym za-
kresie 0 29%. Jednak bezprecedensowy jest przyrost prezydenckiego God-talk
1 faith-talk w latach 1981-2006. W odniesieniu do wczesniejszych 50 lat wynosi
on az 116%%. Zdaniem badaczy, we wspotczesnej Ameryce kandydaci na pre-
zydenta z obawy, by nie zostali uznani za ,,apostatow”, przemawiaja ,,jezykiem
wiary”. Jest to niekwestionowany sukces religijnych konserwatystow, ktorzy
osiggneli istotny cel: przywroci¢ Boga 1 religijng wiare amerykanskiemu zyciu
publicznemu i dyskusji politycznej™.

Radykalizm wypowiedzi o publicznym znaczeniu religii zauwaza si¢ takze
w spotecznosci katolickiej. W tonie Kosciota katolickiego w Ameryce pojawit
si¢ — zauwazalny juz w latach 50. — wyrazny podziat (zwtaszcza wsrod publicy-
stow 1 1ntelektualistow) na liberalow 1 konserwatystow. Polaryzacja stanowisk
narastata wraz z kolejnymi falami dyskusji wokot Soboru, pozniej zas miata
przybra¢ posta¢ bliska schizmy®. Podobny kryzys (cho¢ z innych niz dla katoli-
cyzmu powodow) dotknat — w latach 60. ujawnity si¢ jego symptomy — Kosciotly
1 wspolnoty niekatolickie’'. Wczesniej dazyly one do ,,ukoScielnienia” wszyst-
kich mieszkancow kraju, a zarazem — w opozycji do przybierajagcego na sile

in America, Lubbock [TX] 1979, s. 15. Ten ostatni okresla swiecki humanizm jako ,,anty-bozy”,
,ZAntychryst”, ,,antyamerykanski”.

86 Zob. C. Brooks, J. Manza, A Great Divide? Religion and Political Cleavage in US National
Elections, 1972-2000, ,,Sociological Quaterly” 45(Summer, 2004), s. 421-450.

7. Zob. D. Domke, K. Coe, The God Strategy, s. 56. Drugi rodzaj niekoniecznie budzi u kazde-
go odbiorcy skojarzenia religijne, niemniej stownictwo wziete z jezyka religijnego ,.trafia” do ludzi,
ktorzy sa religiynie rozbudzeni. Badania z 2005 r. wykazuja, ze 66% Amerykanow sadzi, 1z politycy
dyskutuja o sprawach wiary 1 modlitwy ,,we wlasciwej mierze” lub ,,za mato”. Zob. Public Divided
on Origins of Life, http//people-pressorg/reports [20.06.2006].

8 Zob. D. Domke, K. Coe, The God Strategy, s. 59-74.

8 Zob. tamze, s. 75.

%0 Podziat stat si¢ ewidentny takze na poziomie periodykow 1 wydajacych je srodowisk. W la-
tach 60. National Review, Triumph, Commonweal staty si¢ agenda konserwatystow ostrzegajacych
przed demontujgcymi Koscidl reformami. Zob. D.J. O’Brien, The Renewal of American Catholi-
cism, s. 153 n.

’1 Zob. R.R. Palmer, A History of the Modern World, New York 1960, s. 603 n.
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sekularyzmu — do ,,przemiany” calego spoleczenstwa w ,,lud Bozy”. Narastajacy
rozpad na sekty interpretowano jako zanik Kosciotow na rzecz ,,chrzescijanskie-
go narodu™”.

Specyfike amerykanskich odniesien relign 1 panstwa bardzo silnie podkre-
Slano w dyskusji lat 90. XX w. Wielu obserwatoréw sceny politycznej 1 zycia
publicznego w USA konstatowalo nie tylko — po okresie dominacji pradow lai-
ckich — spoteczny nawrot do religii 1 koscielnych praktyk religijnych, ale takze
wyrazng obecnos¢ civil religion™. Okres ten zaznaczyt si¢ takze przez ekume-
niczng (prowadzong przez koalicje wyznan protestanckich 1 katolikow) kampa-
ni¢ w obronie Swigtosci zycia.

Dyskusja nad relacjami religia—panstwo w spoleczenstwie amerykanskim
ciagle powraca. Jedng z gtosnych inicjatyw jest Radical Orthodoxy Movement,
ktora usituje formutowac (z pozycji katolickich) tzw. teologie polityczng. Su-
ponuje ona swego rodzaju eklezjologi¢ polityczna, podkreslajgc spoteczno-po-
lityczng misje Kosciota. Wspolng podstawe, jaka zwolennicy tego rodzaju teo-
logii zaangazowanej (1 chrzesciyjanstwa aktywnie ksztaltujgcego wspolczesne
spoleczenstwo demokratyczne) uznajg, da sie sprowadzi¢ do czterech twierdzen:
1) opozycja miedzy objawieniem a rozumem (racjonalnoscig) jest falszywa,
a rownoczesnie sprzeczna z chrzescijanska tradycja; 2) Swieckie spoteczenstwo
wspoltczesne jest teologiczng herezjg; 3) bez wiary w Boga ludzkos$¢ zmierza do
nihilizmu; 4) wartosci wspotczesnego spoteczenstwa pozbawione wiary w Boga
sa zagrozone™. Wsrod koryfeuszy ruchu pierwszoplanowa role odgrywa John
Milbank®. Usiluje on przezwyciezy¢ marginalizacj¢ teologii w $wiecie inte-
lektualistow, konstatujac, 1z Zachod odrzucit ,,wielka narracje chrzescijanstwa”
1 przeszedl na pozycje sekularyzmu jako teori1 spolecznej ,,prywatyzujace;”
chrzescijanstwo 1 zabraniajagcej mu udzialu w dyskursie publicznym®. Migdzy

2. W ten sposob spolteczenstwo ludzi wolnych, opierajacych si¢ na indywidualnym sumieniu,
ale odnoszonym do prawdy, zdolne bytoby przekraczania granic rasowych, ekonomicznych i etnicz-
nych, 1 stawatoby si¢ 1 stawatoby si¢ ,,narodem — amerykanskim Kosciolem™. Zob. D.J. O’Brien,
The Renewal of American Catholicism, s. 73 n.

% Znakiem ,,mody” na manifestowanie przez politykdéw ich przekonan religijnych byly pub-
liczne deklaracje Hillary R. Clinton 1 jej meza (p6zniejszego prezydenta) Williama Clintona. Zob.
T. Szulc, Jan Pawet I1. Papiez niesmiertelny. Biografia i testament, Warszawa 2005, s. 450 n. Autor
wigze ozywienie religijne 1 powroét civil religion w Ameryce z wptywem Jana Pawta II.

% Zob. M. Doak, The Politics of Radical Orthodoxy: A Catholic Critique, ,,Theological Stu-
dies” 68(2007), s. 368 n.

> Najwazniejsze jego publikacje to: Theology and Social Theory: Beyond Secular Reason,
Malden 1990; Radical Orthodoxy: A New Theology, red. J. Milbank, C. Pickstock, G. Ward, New
York 1999.

%6 Zob. J. Milbank, Theology and Social Theory s. 9 n. Autor wyprowadza sekularyzm z no-
minalizmu, odrzucajacego typowe dla chrzescijanstwa myslenie analogiczne, ktore (w opozycji do
indywidualizmu) podkresla partycypacje, jednos¢ posrod roznic 1 niewykluczajgce relacje miedzy
tym, co boskie, 1 przyczynami celowymi. Skutkowato to odejsciem rozumu od objawienia, za$ sfere
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chrzescijanskim sprzeciwem wobec usuwania ,,dzialajagcego” Boga z przestrzeni
publicznej a Swieckim spoteczenstwem dziatajagcym w oparciu o przymus istnie-
je, jego zdaniem, nieusuwalny konflikt. Proby dialogu mig¢dzy nimi sg komplet-
nie jatowe’’. Teologia chrzescijanska powinna stawac si¢ silg spoteczna, zdolng
przeciwstawiC si¢ nihilistycznej herezji sekularyzmu. By to osiggna¢, Milbank
tworzy ,,model” chrzescijanstwa, ktorego zadaniem nie jest transformacja pan-
stwa poprzez uczestnictwo w jego strukturach, ale budowanie Kosciota jako
,,miasta” pokoju 1 sprawiedliwosci. Chodzitoby wigc o jakas ,,spotecznos¢ al-
ternatywna”, ktora stuzy ,,odkupieniu” grup spotecznych i struktur panstwa’®.
Koncepcja Milbanka w wielu punktach koresponduje z dokumentami Vatica-
num II, jednoczesnie jednak sprawia wrazenie odnowionego ujecia Kosciota
jako societas perfecta®™. W jego ujeciu religia powinna ,,wej$¢” na najglebszy
poziom symbolicznej organizacji spoleczenstwa, stajgc si¢ ,,metanarracja” calej
kultury'®. Takie ujecie rodzi problemy w relacjach religii z panstwem, wydaje
si¢ takze kwestionowac zawarta w Dignitatis humanae koncepcje wolnosci re-
ligijnej'°!.

Przeprowadzone analizy dowodza, ze w spoleczenstwie amerykanskim civi/
religion jest — szczegoOlnie w ostatnim 30-leciu — bardzo zywa. Wielka w tym
zashuga konserwatywnych liderow chrzescijanskich (w tym takze katolickich),

swieckg zaczeto rozumiec€ jako niezalezng od Boga. Teoria spoteczna, dgzac do wolnosci, rozwijata
sie¢ w opozycji do Boga 1 jego dziatania w §wiecie, za$ chrzescijanstwo zostato ,,odestane” w sfere
prywatng 1 odci¢te od wymiaru spoteczno-politycznego.

7 Zdaniem J. Milbanka (tamze, s. 210 n.), jest to dialog pozorny. Od teologii oczekuje sie
bowiem przyjecia modernistycznych zatozen co do teorii spotecznej (nieobecnos¢ Boga), co jest
radykalnie sprzeczne z twierdzeniem, iz taska nie jest czyms ,,dodanym” czlowiekowi z zewnatrz,
lecz dziala wewngetrznie, przemieniajac ludzi 1 wspolnoty. Co wigcej, postulaty sekularyzmu spo-
tecznego wykluczajg religie jako wehikut spolecznego wyzwolenia 1 przemiany.

8 Nie chodzi jednak o koncepcje Kosciota ,,rownoleglego™ do panstwa. Milbank (zob. Theo-
logy and Social Theory, s. 408 n.) postuluje ,,rozluznienie” granic miedzy spotecznoscig Kosciota
a panstwem.

? M. Doak (The Politics..., s. 374) odnotowuje, 1z Kosciot jest przez niego identyfikowany
z Krélestwem Bozym. Sobor woli okresla¢ Kosci6t jako ,,stuge” Krolestwa. Milbank, jak si¢ wyda-
je, nie akceptuje tez uprawnionej autonomii rzeczy doczesnych (Gaudium et spes, nr 36), odrzucajac
nie tylko sekularyzm (co uczynit Sobdr), ale takze sekularyzacje, ktora oznacza funkcjonowanie
segmentOow spoleczenstwa bez bezposredniego odniesienia do objawienia.

100 Zob. J. Milbank, Theology and Social Theory, s. 109. Zdaniem M. Doak (The Politics...,
s. 375), omawiany autor odwraca totalitarne tendencje kultury postmodernistycznej. Gdy Sobor
mowi1 o autonomii rzeczy doczesnych (KDK 36, 76), nie ma na mysli sekularyzacji, ktora pozytyw-
nie ,,wyklucza” obecnos¢ transcendencji. Uznanie sekularyzacji przez Koscidt rozréznia migdzy
pryncypiami organizacji spoleczenstwa a objawieniem Bozym, ktore je transcenduje.

1 Deklaracja potwierdza szeroka wolno$¢ religijng, ktora zabezpiecza pelne 1 rGwne prawa
do uczestnictwa w zyciu publicznym, bez wzgledu na wyznanie. Milbanka idea ,,absorpcji” przez
Kosci6t funkcji panstwa (1 dgzenie do wigkszosciowego Kosciota) zaktada chyba marginalizacje
nie-chrzescijan. Zob. M. Doak, The Politics..., s. 376 n.
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ktorzy na powrot wiaczyli religie do dyskusji o ksztalcie zycia publicznego 1 po-
litycznego. Waznym czynnikiem, ktory petni funkcje ,,spotecznego zaplecza”
dla obecnosci wartosci chrzescijanskich w polityce, s3 wyznania chrzescijan
ewangelikalnych.

IV. WITALNOSC RELIGIINA AMERYKANOW

Obecnosc religit w zyciu publicznym w postaci odziedziczone) po prote-
stantyzmie (niektorzy wolg mowic€ o purytanizmie 1 jego micie) konwenciji civil
religion sprawia, 1z Amerykanie sg w jakims sensie ,,spoteczenstwem teologicz-
nym”. Dysputa o roli religii (do niedawna tylko chrzescijanstwa i judaizmu) jako
elementu tozsamosci amerykanskiej ciggle ,,wybucha” przy okazji wyborow
prezydenckich 1 do kongresu. Jest ona przedmiotem niezwykle bogatej refleksji
historycznej, politycznej 1 historycznej. Wielu badaczy zycia spolecznego usitu-
je odpowiedzie¢ na pytanie o przyczyny tak zywotnej religijnosci w Ameryce'%.
Paul Boyer, podejmujac probe scharakteryzowania (w perspektywie calej hi-
storil Stanow) religijnosci amerykanskiej, wydobywa kilkanascie zasadniczych
cech, wspodlnych dla prawie wszystkich jej nurtow!®. Jest to religijnos¢ witalna,
zasadniczo roznigca deklaracje Amerykanow od mieszkancow Europy Zachod-
niej'"*. Znakiem tej witalnosci jest wyznaniowa edukacja, poczynajac od przed-
szkolnej az po uniwersytecka. Wiekszos¢ amerykanskie) mtodziezy do dzis ko-
rzysta wtasnie z takiej formy ksztatcenia. Jest jednak faktem, ze znaczna czgsC

wyznaniowych szkot wyzszych w 2. potowie XX w. ulegla (w sferze przekazy-

102 Ksigzka poswigcong tej problematyce jest m.in. Perspectives on Modern America: Making
Sense of the Twentieth Century, red. H. Sitkoff, New York 2001.

105 Zob. Two Centuries of Christianity in America: An Overview, ,,Church History” 70(2001),
s. 544-545. Autor, zastrzegajac, ze wychodzi z perspektywy protestanckiej, stwierdza, iz powazne
studium poréwnawcze — ze wzgledu na mnogos¢ denominacji oraz ich historyczne meandry chrzes-
cijanstwa w USA — jest zadaniem niewykonalnym. Przyktadem takiej eklektycznej, a jednoczes-
nie nieudanej proby jest ksigzka New Directions in American Religious History, red. H.S. Stout,
D.G. Hart, New York 1997.

104 Na pytanie ,,Czy Bog jest dla ciebie wazny?” twierdzaco odpowiedziato 13% Francuzow,
19% Brytyjczykow 1 58% Amerykanow. Badania praktyk religijnych dowodza, 1z 67% Ameryka-
now prowadzi zycie religijne, podczas gdy w Europie zachodniej liczba ta wynosi okoto 30%. Zob.
M. Gogan, The Decline of Religious Beliefs in Western Europe, ,,International Social Science Jour-
nal” 47(1995), s. 405-418; G. Gallup Jr, J. Castelli, The People’s Religion: American Faith in the
Nineties, New York 1989, s. 14, 46. Jak podaje R.J. Neuhaus (Secularizations, s. 24), na poczatku
XXI w. ponad 40% Amerykanow deklarowato regularne praktyki religijne. Wyrazajac swdj scepty-
cyzm wobec tych deklaracji, autor dodaje, ze przecigtny Amerykanin deklaruje udziat w praktykach
religijnych, bo sadzi, ze ,,powinien” chodzi¢ do kosciota. W Europie natomiast uczeszczanie do
kosciota ,,przynalezy” do ,,bycia” — czegsto kontrkulturowg — mniejszoscia.
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wanych tresci 1 wzorcow zycia) sekularyzacji'®. Nieodlgczna cechg religijnosci
amerykanskiej jest roznorodnos¢ 1 bogactwo form, przejawiajace si¢ nie tylko
w zwyczajach 1 rytach, ale takze w dziataniach spolecznych. Poszczegdlne wy-
znania, takze w histori1 najnowszej, niezwykle elastycznie — odpowiadajac na
znaki czasu — wykreowaly znaczace inicjatywy spoteczne'“°.

Chrzescijanstwo w Ameryce ma charakter patriotyczny; dlatego nieodtaczng
czescig retoryki publicznej pozostaje — cho¢by implicite —1dea ,,narodu wybrane-
g0”. Jej kwintesencja (jako fuzja poboznosci 1 patriotyzmu) jest mormonizm'?’,
Chrzescyjanstwo amerykanskie odznacza si¢ takze dynamizmem misjonarskim
przekonanie o szczegdlnym przymierzu ,,nowego narodu” z Bogiem powigzane
z nakazem misyjnym Chrystusa zrodzito wielki zryw misyjny. Zapal misjonarski
sprawia, ze takze wspotczesnie tysigce gtosicieli Ewangelii (zwlaszcza z ruchow
pentekostalnych 1 ewangelikalnych) przemierza Ameryke Poludniowa, Afryke,
Azje 1 Europe. Zaangazowanie misyjne ozywia 1 motywuje takze wspolnoty
macierzyste misjonarzy'®®. Amerykanie — praktycznie od poczatku — wyznawa-
I1 ,,teologie zdroworozsadkowq”; uwazali bowiem, ze zakotwiczenie w wierze
1 lasce objawia si¢ przez dobre czyny 1 cnotliwe zycie. Dlatego zaangazowanie
na rzecz wspolnego dobra ma bezposredni zwigzek z religia, a funkcje publiczne
winni petni¢ ludzie religijni'”. Olbrzymia role w zakresie integracji spoleczne;j

105 Zob. G. Marsden, The Soul of the American University: From Protestant Establishment to
Established Nonbelief, New York 1994,

196 P, Boyer (Two Centuries of Christianity in America, s. 547) pisze m.in. o zaangazowaniu
poszczegdlnych wyznan w walke z niewolnictwem, a p6zniej z drapieznym kapitalizmem. Chrzes-
cijanstwo podjeto krytyke kapitalizmu, wylansowato ruch antydarwinizmu, inspirowato sprzeciw
spoteczny przeciw zbrojeniom czasu zimnej wojny, teologie feministyczng 1 ruchy fundamentali-
styczne. Autor podkresla niezwykla zdolnos¢ chrzescijanstwa do adaptacji. Jednoczesnie jest ono
otwarte na bezlitosng krytyke. Por. Narrative of the Life of Frederick Douglass, an American Slave,
Written by Himself, red. D.W. Blight, Boston 1993 [reprint], s. 105.

107 Zob. L.J. Arrington, D. Bitton, The Mormon Experience: History of the Latter-day Saints,
New York 1979. Wspotczesne lamenty telewizyjnych kaznodziejow, nazywajacych wspotczesny
upadek moralny 1 duchowy Amerykandw panowaniem Antychrysta, sg odwrdocong ekspresja kla-
sycznego ,,mitu” o ,,narodzie wybranym”. Zob. P. Boyer, When Time Be No More: Prophecy Belief
in Modern American Culture, Cambridge 1992, s. 225 n.

108 Zob. P. Boyer, Two Centuries of Christianity in America, s. 548 n. Monograficzne opra-
cowanie dziejow misj1 amerykanskich znajdziemy w: K.S. Latourette, 4 History of the Expansion
of Christianity, t. 1-7, New York 1937-1945; D.L. Robert, From Missions to Mission to Beyond
Missions: The Historiography of American Protestant Foreign Missions Since World War I, w: New
Directions in American Religious History, red. H.S. Stout, D.G. Hart, s. 362—393.

199 P. Boyer (Two Centuries of Christianity in America, s. 549) stwierdza wrecz, ze wspolnoty
chrzescijanskie promowaty na osoby publicznego zaufania ludzi poboznych, zwigzanych z konkret-
nym Kosciotem 1,,budowaty” ich spoteczny autorytet. Z drugiej strony oparcie, jakie politycy mieli
w swych wspodlnotach parafialnych, motywowato ich dziatania (rozwigzania prawne) na rzecz ubo-
gich, bezrobotnych, imigrantow. Zob. Tez R.H. Abzug, Cosmos Crumbling: American Reform and
the Religious Imagination, New York 1994; P. Boyer, Urban Masses and Moral Order in America,
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przypisuje si¢ parafiom réznych wyznan chrzescijanskich. Spoteczenstwo ,,za-
silane” ciggle nowymi falami imigrantow jest zagrozone destabilizacjg; nadto
wielka mobilnos¢ Amerykanow (zmiany miejsca pracy 1 zamieszkania) spra-
wia, ze 1stnieje olbrzymie zapotrzebowanie na sposoby ,,wytworzenia wigz1”,
na ktorych z kolei mogloby si¢ oprze¢ wysoko zorganizowane spoteczenstwo.
Sie¢ parafii nie tylko ,,wchlania” bezradnych imigrantow, ale wytwarza stabilng
tkanke spoteczng. Rownoczesnie przynaleznos¢ do wspolnoty religijnej utatwia
akceptacje ,,nowych” obywateli w spoteczenstwie.

W swiadomosct Amerykanow religia pelni i1stotng role w duchowym
1 psychicznym dobrobycie. Terapeutyczny wymiar zycia religijnego wpisu-
je sie w spoteczne dazenie do szczescia; stad wiele wyznan mniej akcentuje
prawde¢ o grzechu pierworodnym 1 potrzebie pokuty, a podkresla uzdrawiajg-
cy 1 szczesciorodny aspekt chrzescijanstwa. Czestokro¢ nie obywa si¢ to bez
naduzy¢ 1 pomieszania sacrum z profanum''’. Chrze$cijanstwo amerykanskie
btyskawicznie wykorzystuje osiggniecia techniki 1 psychologii. W XIX w. bu-
dowalo swa potege (ogromne naktady Biblii, pomocy katechetycznych, mate-
riatdw propagandowych, ulotek, gadzetow religijnych), wykorzystujgc stowo
drukowane; po6zniej zbudowato wysoko zorganizowane stacje radiowe 1 tele-
wizyjne, korzystajac z satelitow i Internetu'"'. Zycie religijne w USA odzna-
cza si¢ — zwtaszcza w denominacjach protestanckich — duchem demokracii.
Objawia si¢ to znaczng rolg, jaka odgrywaja wytonieni ,,samorzutnie” liderzy,
charyzmatyczni kaznodzieje, dzialacze spoteczni, inicjatorzy nowych ruchow

religijnych i prorokOw odnowy moralnej''?. W zyciu spoteczenstwa dostrzec

18201920, Cambridge 1978; S.J. Stein, The Shaker Experience in America: A History of the United
Society of Believers, New Haven 1992.

10 Zob. P. Boyer, Two Centuries of Christianity in America, s. 550 n. Charakterystyczne jest
polaczenie chrzescijanstwa z psychologia, czego przyktadem jest tzw. pozytywne myslenie. Popu-
larn1 kaznodzieje charyzmatyczni zalecaja ,,wiar¢ w siebie” potaczong z wiarg w Chrystusa. Zob.
The Positive Thinkers: From Mary Baker to Ronald Reagan, red. D.B. Meyer, Middletown [Conn. ]
1988. A. Porterfield (Does American Religion Have a Center?, ,,Church History” 71(2002), s. 372—
2773) dostrzega swoisty pragmatyzm religijnosci amerykanskiej. Pochodzi on z purytanskiego prze-
konania, ze cnoty spoleczne sg warunkiem dobrobytu. W ten sposob Amerykanie potwierdzaja
zwiazek, jaki M. Weber dostrzegat miedzy racjonalizacjg zycia ekonomicznego a racjonalizacja
zycia religijnego.

111 Por. P. Boyer, Two Centuries of Christianity in America, s. 552.

112 P. Boyer (Two Centuries of Christianity in America, s. 552) wylicza postaci, ktore zainicjo-
waly odrodzenie jakiej§ wspolnoty religijnej badz utworzyty (np. Ch.T. Russell — Swiadkowie Je-
howy) dynamiczne ruchy religijne. Czasem konczyto si¢ to tragicznie (D. Koresh), niemniej jednak
przekonanie, 1z inicjatywa oddolna moze zmieni¢ Kosci6t 1 Swiat, czyni chrzescijanstwo witalnym
1 innowacyjnym. W tradycji katolickiej postaciami, ktore znaczaco wptynety na Kosciol 1 zycie
Amerykanow byli m.in. Dorothy Day (Catholic Worker Movement) oraz jezuici Daniel 1 Philip Ber-
rigan, przywodcy antywojennych ruchow (w kontekscie interwencji wietnamskiej) pacyfistycznych.
,Demokratyczny” wydzwiek (w sensie obywania si¢ bez imprimatur hierarchii) ma tez kult sw. Judy
1 fascynacja ,,objawieniami” maryjnymi. Por. R.A. Orsi, Thank You St. Jude: Women s Devotion to
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mozna wzajemne przenikanie si¢ sfery sacrum 1 profanum; religia Ameryka-
now ci3gle absorbuje 1dee, ideologie 1 techniki marketingowe z kultury ,,Swie-
ckiej”. Z drugiej strony mentalnos¢ religijna wnika niemal w kazdy wymiar
zycia osobistego 1 spotecznego'!’. Wszystko to sprawia, ze nosi ona cechy
tradycyjnej religijnosci ludowej. Taki wniosek potwierdza jej ,,materialnosc”,
czyli zamitowanie (w opozycji do protestantyzmu europejskiego, dazacego do
eliminacji katolickich ,,zabobonow”, sakramentaliow, medalikow 1 stworzenia
,,czystego” chrzescijanstwa) do znakow, symboli, obrazow, pozwalajacych na
zmystowy kontakt ze sferg swieta!'®. Poboznos¢ amerykanska jest skoncen-
trowana na parafii, lokalnej kongregacji, jest wiec ,,parafialna”; rownoczesnie
jednak przywigzuje duza wage do obecnosci chrzescijanstwa ,,zorganizowa-
nego” na forum publicznym. Tradycjg chrzescijanstwa jest organizowanie po-
nadwyznaniowych kampanii spotecznych, bronigcych konkretnych wartosci
1 praw. Nie sg one zwykle inicjowane przez hierarchi¢ (zwierzchnikow), ale
przez lokalne wspolnoty. Zdolnos¢ do zaistnienia na forum publicznym, twor-
czych 1nicjatyw, masowych ruchow spotecznych stanowi o sile (takze w sensie
politycznym) chrzescijanskiej wspolnoty''>.

Niezaprzeczalng cechg, jasno podkreslang przez uczestnikoOw dyskusji o roli
religii (a wlasciwie roznych odmian chrzescijanstwa) w zyciu Amerykanow,
jest przepas¢ pomiedzy religijnoscia spoteczenstwa a zlaicyzowanymai elitama.
C.J. Sommerville wptywy 1deologii sekularyzmu wigze z giebokim kryzysem
uniwersytetow 1 calego zycia intelektualnego. Instytucje naukowe, ktore nie-
gdy$ probowatly odpowiadac na najwazniejsze pytania cztowieka, teraz rozpadty
si¢ na wiele — coraz bardziej si¢ specjalizujacych — dziedzin. Kompletnie brak
dyscypliny, integrujgcej wyniki nauk 1 dostarczajacej spojnej wizji $wiata 1 czto-
wieka. Celem studiow nie jest juz poznawanie prawdy 1 przyswajanie wartosci
moralnych, lecz zdobycie zawodu — jako Srodka do sukcesu materialnego. Uni-
wersytety zatracity (takze w naukach humanistycznych) swa misje cywilizacyj-

the Patron Saint of Hopeless Causes, New Haven 1966; D. Wojcik, The End of the World as We
Know It. Faith, Fatalism, and Apocalypse in America, New York 1997, s. 60 n.

13- 7Zob. R.L. Moore, Selling God: American Religion in the Marketplace of Culture, New York
1994.

4 Zob. C. McDannell, Material Christianity: Religion and Popular Culture in America, New
Haven 1995; D. Morgan, Imaging Protestant Piety: The Icons of Warner Sallman, ,Religion and
American Culture” 3(1993), s. 29-47; P.W. Williams, Houses of God: Region, Religion, and Archi-
tecture in the United States, Urbana [I11.] 1997.

115 Por. R. Wuthnow, The Restructuring of American Religion: Society and Faith Since World
War I, Princeton 1988; R. Reed, Politically Incorrect: The Emerging Faith Factor in American
Politics, Dallas 1994; J.D. Hunter, Culture Wars: The Struggle to Define America, New York 1991.
Najnowszym symptomem skutecznosci inicjatyw spotecznych jest sukces konserwatywnych kan-
dydatow do kongresu 1 senatu USA, wspieranych przez tzw. Tea party. Zob. M. Rittenhause, Pat-
riotki przy kuchennym stole, ,, Tygodnik Powszechny” 2010 nr 43, s. 22-23.
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ng''®. Autor uwaza, iz postepy ideologii sekularyzmu zatrzyma wewnetrzna logi-
ka systemu nauk Scistych; nie daja one bowiem zadnej odpowiedzi na naprawde
istotne pytania egzystencjalne: o sens zycia, dobro i zto. Nadzieje na ,,wyczer-
panie si¢” narzuconego spoleczenstwu przez intelektualistow postoswiecenio-
wego paradygmatu daje tez fakt wyraznej utraty znaczenia tzw. elit. ,,Ludowy”
charakter religijnosci Amerykanow sprawia, 1z jest ona coraz bardziej odporna
na ,,odstepstwo’ intelektualistow''’. Autor stawia teze, iz Ameryka posiada nie-
mal ,,doskonale” zsekularyzowane instytucje, a jednoczesnie jedno z najbardzie;j
religijnych spoteczenstw nowoczesnego swiata. O 1le XIX-wieczny sekularyzm
positkowat si¢ sitg argumentow, usitujgc (zwlaszcza na terenie filozofii 1 nauk
spotecznych) krytykowac religie, o tyle wspotczesnie kultura postsekularyzmu
jest zdominowana przez ,,mode¢”. ,,Rynek’ 1de1 juz nie postuguje si¢ racjonal-
nymi argumentami, ale — tworzac ,,kulturowa demokracje” — lansuje ,,r6zno-
rodnos¢” 1 relatywizujacg dowolnos¢. W ten sposob sekularyzm niejako ,,zja-
da wiasny ogon”''®. Gdy chrzescijanstwo posiadato dominacje intelektualna,
oczekiwano od niego koherentnej propozycji Swiatopogladowej, systemu, ktory
obeymowatby calos¢ rzeczywistosci. Jesli staje sie ono mniejszoscig, obowigzek
,,dostarczenia” spOjnego modelu zycia spoczywa na apostotach sekularyzmu.
Sytuacja ta stwarza, zdaniem autora, korzystne warunki dla mysli chrzescijan-
skiej. Latwiej jest bowiem pemi¢ funkcje krytyczng wobec systemu, nizli go
kreowac¢'"®. D.J. Hollinger stosunkowo wysoka religijno$¢ Amerykanow oraz
znacznie wolniejsza niz w Europie dechrystianizacje spoteczenstwa uzasad-
nia specyfikg ustroju i dziejow kraju'®*. Brak Kosciota panstwowego w USA
umozliwil poszczegdlnym wyznaniom wykreowanie takiej formy afiliacji, jaka

16 Zob. Post-secularism Marginalizes the University: A Rejoinder to Hollinger, ,,Church Hi-
story” 71(2002), s. 848 n.

17 Zob. tamze, s. 852.

18 Zob. tamze, s. 853—-854.

119 W okresie kulturowej i intelektualnej dominacji chrzescijanstwa funkcje krytyczng wobec
,,systemu’ pelnita m.in. mysl oswieceniowa, racjonalizm. Zob. C.J. Sommerville, Post-secularism,
s. 855 n. Autor sadzi, 1z zakwestionowanie sekularyzmu jest tylko kwestig czasu. Spodziewane od-
rodzenie religijne moze jednak obywac si¢ poza wymiarem instytucjonalnym.

120-Zob. D.J. Hollinger, The ,, Secularization” Question and the United States in the Twentieth
Century, ,,Church History” 70(2001), s. 134. Autor wyraza zdziwienie, iz religijna ,,wyjatkowos¢”
USA nie znajduje adekwatnego odzwierciedlenia w badaniach socjologicznych 1 historycznych. Por.
R. Finke, R. Stark, The Churching of America, 1776—1990; Winners and Losers in Our Religious
Economy, New Brunswick [N.J.] 1992; S.M. Lipset, American Exceptionalism: The Double-Edged
Sword, New York 1996. D.J. Hollinger (The ,, Secularization” Question..., s. 137 n.) zauwaza, ze
zaroOwno zwolennicy tezy o wysokiej religijnosci Amerykanow, jak 1 propagatorzy tezy o szybko
postepujacej sekularyzacji (zeSwiecczeniu) spoteczenstwa mogg znalez¢ — obserwujgc wspotczesng
scen¢ — wystarczajaco duzo argumentow. Sadzi jednak, 1z termin ,,sekularyzacja” jest nieostry 1 dla-
tego mylacy. Socjolodzy jako nieudowadniane zatozenie przyjmuja schemat zmagania mi¢dzy re-
ligig a Oswieceniem o kontrole nad ,,wymiarem poznawczym”. Oswiecenie j3 wygralo, a skutkiem
tego jest postepujaca eliminacja religii. Wiekszos¢ badaczy nad tym ubolewa, tracac obiektywizm,
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charakteryzuje inne dobrowolne stowarzyszenia spotecznosci ,,cywilnej”. Wy-
znania przyjely posta¢ organizacji obywatelskich, peiniac role posrednia pomie-
dzy jednostka a narodem, pojetym jako spotecznos¢ polityczna'#!. Inaczej niz
w wiekszosci krajow europejskich, gdzie w XIX 1 XX w. chrzescijanstwo byto
czescig panstwa, amerykanska separacja wspolnot religijnych od panstwa (na
poziomie federalnym 1 stanowym) prowadzita do wzrostu aktywnej, zaangazo-
wanej formy uczestnictwa religijnego. Prawna separacja uwolnita denominacje
chrzescijanskie od patronatu panstwa, jednoczesnie ,,wyzwalajac” dynamizm
religyyny jednostek 1 wspolnot, tak ze Koscioly spelnialy bardzo istotne funkcje
spoteczne'*?. , Bycie religijnym” w jednej z wielu denominacji stato si¢ wiec
a way of being American w panstwie pojmowanym jako zbiorowosc¢, ktorej toz-
samos¢ stanow1 zrdéznicowanie religijne. Takie ujecie ,,jednoscit w roznorodno-
Sc1” wyjasnia, dlaczego takze wspotczesnie nowo przybyli imigranci (np. kato-
licy z Meksyku 1 Ameryki Lacinskiej) przejawiajg w nowej ojczyznie wieksza
aktywnos¢ religijng niz w kraju pochodzenia'*.

Dla Hollingera nie ulega jednak watpliwosci, 1z zarOwno przestrzen pub-
liczna, jak 1 zycie zwyklych Amerykandw ulegaja wspotczesnie dechrystiani-
zacjl. Grupg, ktora wykazuje najwyzszy stopien dechrystianizacji, sg intelek-
tualisci'**. Proces przechodzenia elit spotecznych (w instytucjach naukowych,
mediach, kulturze) na pozycje achrzescijanskie lub zdecydowanie mu przeciwne
autor wigze ze znacznym wzrostem w tej grupie liczby osob pochodzenia zy-
dowskiego. Do II wojny swiatowe] uniwersytety 1 instytucje publiczne a priori
wykluczaty zatrudnianie Zydow na eksponowanych stanowiskach'®. Po 1945 r.

ktory przystoi nauce. Por. tez W. Nord, Religion & American Education: Rethinking a National
Dilemma, Chapel Hill 1995, s. 377 n.

21 Zob. D.A. Hollinger, Science, Jews, and Secular Culture: Studies in Mid-Twentieth Century
American Intellectual History, Princeton [NJ] 1996, s. 35.

122 Autor zwraca uwage na quasi-etniczny charakter zycia wspolnot religijnych w USA. Religia
stwarza silne wi¢zi (na poziomie gminy, kongregacji, parafii) podobne do plemiennych, zaspokaja-
jac w religijnie 1 kulturowo zr6znicowanym spoteczenstwie, zapotrzebowanie na solidarne, oparte
o kulturowe symbole ,,jednostki socjalne” 1 dajac silne poczucie przynaleznosci oraz identyfikacii.
Zob. D.A. Hollinger, Why Is There So Much Christianity in the United States? A Reply to Sommer-
ville, ,,Church History” 71(2002), s. 858 n.

125 Zob. D.A. Hollinger, Why Is There..., s. 859.

124 Autor uwaza, iz ewidentna obecno$¢ symptomow tzw. civil religion w zyciu wspotczesnych
Stanow Zjednoczonych nie koresponduje bynajmniej z glteboka religijnoscig tych, ktorzy ja mani-
festujg. Teza o postepujace] sekularyzacji jest wigc zasadna. Zob. D.A. Holinger, The ,, Seculariza-
tion” Question, s. 132 n.

125 Autor stwierdza, 1z wczesniejsza dyskryminacja zydow — cho¢ mowi si¢ zwykle o ,,uprze-
dzeniach spolecznych” — miata podtekst chrzescijanski, by¢ moze nawet teologiczny. Podaje przy-
ktad odrzucenia w 1937 r. na Yale University kandydatury M. Cohena na dziekana wydziatu prawa.
Szersze wejscie profesury pochodzenia zydowskiego na uczelnie zbieglo si¢ z narodzinami ruchow
laickich w USA. W latach 50. intelektualisci zydowscy zdominowali ruch dazacy do wyraznego
oddzielenia religii od panstwa. Stworzyto to spoteczne wrazenie (z ktérym polemizowata American



www.czasopisma.pan.pl P N www.journals.pan.pl

™

CHRZESCIJANSTWO W KULTURZE AMERYKANSKIEJ 33

w Stanach Zjednoczonych zniesiono antyzydowskie kulturowe bariery 1 uprze-
dzenia; w rezultacie w kluczowych instytucjach kulturalnych pojawiala si¢ coraz
wicksza liczba intelektualistow, z definicji nie-chrzescijan'*°. Czgsto religijnosé
Amerykanow ocenia si¢ jako niezwykle ptytka, bo opartg na zasadzie ,,czyn in-
nym to, co chcialbys, by oni tobie czynili”'?’. Wiernos¢ tej zasadzie jest jednako-
woz zrodlem bardzo 1stotnej postawy (cnoty) tolerancji, ktorg w 1mi¢ ortodoks;i
oskarza si¢ o indyferentyzm'*®. Nowym, ale systematycznie narastajacym feno-
menem jest obecnos¢ religii spoza tradycji judeo-chrzescijanskiej. Coraz wigce;
AmerykanOw wyznaje islam 1 buddyzm; sporo zwolennikow posiada New Age.
Powigksza si¢ tez grupa chrzescijan ,,pozakoscielnych”. ,,Rynek’ religijny ulega
wigc ciagtym transformacjom, tworzac bardzo dynamiczny 1 wymykajacy sie
wszelkim generalizacjom obraz'®. Wydaje si¢ jednak, iz mozna ciagle moéwié
o jakims$ gldwnym nurcie — mainstream — religiijnym w kulturze amerykanskiej,
ktory stanowi szeroko pojety protestantyzm, z mitem purytanizmu w centrum'°,

Teza ta napotyka jednak na zdecydowany sprzeciw zwolennikow multikultura-

Civil Liberties Union), ze dechrystianizacja jest dzietem zydow. Zob. D.A. Hollinger, The ,, Secu-
larization” Question..., s. 139 n. Por. tez D.A. Oren, Joining the Club: A History of Jews and Yale,
New Haven 1985; S. Walker, In Defense of American Liberties: A History of the ACLU, Carbondale
[111.] 1999.

126 Autor zwraca uwage na fakt, iz ta nowa, w znacznej cze$ci zlaicyzowana elita jest kosmo-
polityczna 1 niezwigzana z religijno-parafialnym modelem amerykanskiego chrzescijanstwa. Zob.
D.A. Hollinger, Why Is There...,s. 861 n.

127" Socjolodzy i intelektualisci zydowscy (A. Wolfe, H. Bloom, S. Fish, D. Brooks, A. Kirsch)
lansujg teze, ze Amerykanie w swej wigkszosci nie wiedzg, w co wierzg. Deklaracje religijnosci
(1 praktyk religijnych) sg 1luzjg. Ci sami — bardzo wptywowi — mysliciele jednoczesnie uwazaja, ze
radykalny sojusz katolikow z ewangelikalnymi chrze$cijanami jest grozny dla spoteczenstwa 1 dla
mniejszosct zydowskiej w USA. Zob. R.J. Neuhaus, Dechrystianizacja Ameryki, w: Richard Jonh
Neuhaus. Prorvok z Nowego Jorku, s. 384 n.

128 Chodzi o tzw. Golden Rule Christianity, ktorg czasem uznaje si¢ za substytut ,,autentycz-
nego” chrzescijanstwa. Trzeba zauwazyc¢, ze Amerykanie zycie religijno-duchowe wigzg ze swoimi
parafiami, zas ,,zlota reguta”, przejawiana takze w postaci civil religion, umozliwia harmonijne rela-
cje z obywatelami innych wyznan. Zob. R.J. Neuhaus, Secularizations, s. 24.

129 7Zob. P. Boyer, Two Centuries of Christianity in America, s. 555 n.

P9 Takg teze stawia A. Porterfield, Does American Religion..., s. 369 n. Autorka sadzi, ze uni-
versum podzielanych spotecznie wartosci (poswiecenie dla rodziny, zainteresowanie doswiadcze-
niem religijnym, wolnos¢, millenarystyczna eschatologia, szacunek dla Biblii, reformy spoteczne,
pragnienie zbawienia) kryje w sobie ,,mit Purytanow”. Mit ten — mimo ostrej krytyki ze strony mul-
tikulturalistow (zwolennicy egalitarnego systemu politycznego, ktory wyzwoli spoleczne mniejszo-
sc1 spod opresji) — powraca w postaci wspotczesnych ruchow inspirowanych przez chrzescijanstwo,
np. Christian Coalition. Liderzy tego ruchu (Pat Robertson, Ralph Reed) wprost nawigzywali do
przymierza, jakie Purytanie zawarli z Bogiem, przyrzekajac, iz nowy narod bedzie chrzescijanski.
To przymierze sprawito, iz Ameryka cieszyla si¢ blogostawienstwem i rosta w potege. Ich zdaniem,
od lat 60. wraz z pojawieniem si¢ lewicowcow, feministek, ruchow gejowskich Ameryka, ktorg Bog
kochat, odwraca si¢ od Niego. Kryzys panstwa i narodu jest wiec konsekwencjg odstepstwa.
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lizmu"!. Twierdza oni, iz prawdziwy obraz Ameryki musi uwzglednia¢ niesty-

chang wrecz mnogos¢ religii, wyznan, denominacji, ruchow religiynych, ktore
nie poddajg si¢ zadnej generalizacji'*?. Oznacza to, 1z wszystkie podejmowane
dotychczas wysitki historn religit w tym kraju sg jakos skazone metodologicz-
na jednostronnoscia'*. Proby stworzenia inkluzywnego obrazu amerykanskiej
mozaiki religijnej, czyli odstgpienia od tezy, 1z da si¢ wytoni¢ jeden gtowny
nurt religijnosci, nie sa jednak pozbawione trudnosci'**. Male ,,narracje” opisuja
bowiem tylko jedng z grup; mozliwa jest wiec tylko ,,mikrocentryczna’ historia
religni. Odrzucenie 1de1 ,,gtownego nurtu” wiedzie do utraty z pola widzenia
kontaktow migdzy grupami religijnymi'>>. Metoda ta odnosi si¢ bowiem tylko
do kilku ,,danych” spolecznych, ktore stanowig stabilny kontekst dla roznych
grup religijnych. Chodzi przede wszystkim o system spoteczny (wolny rynek
kapitalistyczny, separacja panstwa od religii, obecnos¢ civil religion). Wszystkie
wspolnoty religijne pozostajg w interakcji ze spolecznym 1 kulturalnym srodo-

B A. Porterfield (Does American Religion..., s. 371 n.) zauwaza, iz na poziomie argumentacji
zaroOwno konserwatysci, jak 1 zwolennicy 1dei spoteczenstwa wielokulturowego sa do siebie podobni.

12 W USA dziata wspotczesnie ponad 2100 réznych organizacii religijnych. Zob. J. G. Melton,
Encyclopedia of American Religions, Detroit 1996. W.V. Trollinger (Is There a Center to American
Religious History?, ,,Church History” 71(2002) s. 381 n.) twierdzi, 1z postugiwanie si¢ pojeciem
,,centrum” w historii religijnosci Amerykandw nieuchronnie wiedzie do pomijania istotnych ele-
mentow ich réznorodnego doswiadczenia religijnego. Przyktadem zastosowania nowej metodologii
jest artykul A. Brade (Women's History Is American Religious History, w: Retelling U.S. Religious
History, red. T. Tweed, Berkeley 1997, s. 87-100). Autorka wychodzi z zatozenia, 1z aktywno$¢
religijna kobiet stanow1 decydujacy czynnik dziejow religijnosci w USA. P.W. Williams (Does Ame-
rican Religious History Have a Center. Reflections, ,,Church History” 71(2002), s. 386 n.) konstatuje
niewystarczalnos¢ dotychczasowych ujec¢ histori religit w USA. Do potowy XX w. dominowaty
opracowania konfesyjne; pdzniej pojawily si¢ ujecia syntetyczne (historia religijna Ameryki, religia
w kulturze amerykanskiej itp.). Dzis, jak twierdzi autor, zaden uczony nie moze stworzy¢ syntezy.
Dlatego konieczna jest metoda uwzgledniajgca procesy 1 dynamizmy zachodzace w swiecie religii.
Elementem tej transformacji jest kontekst kulturowy.

13 Zob. S.J. Stein, American Religious History — Decentered with Many Centers, ,,Church
History” 71(2002), s. 374 n. Wsrod opracowan, ktore usitujg unikac zatozen (teologicznych, chrono-
logicznych, wyznaniowych) ,,wykluczajacych” pozostaty catos¢, sg m.in. J. Butler, Awash in a Sea
of Faith: Christianizing the American People, Cambridge [Mass.] 1990; R.L. Moore, Religious
Outsiders and the Making of Americans, New York 1986; P. Boyer, When Time Shall Be No More:
Prophecy Belief in Modern American Culture, Cambridge [Mass.] 1992.

134 Na nurt ten miatyby sie sktadac trzy elementy: tradycja protestancka, katolicyzm i judaizm.
Jak twierdzi T.A. Tweed (Retelling U.S. Religious History, s. 2 n.) dotychczasowe ujecia fawory-
zujq religie ,,mezczyzn”; koncentrujg si¢ na anglosaskiej formacji protestanckiej stanow potnocno-
-wschodnich, ich wierzeniach, instytucjach 1 sile.

1> Zob. S.J. Stein, American Religious History..., s. 376 n. Autor uwaza, iz w dziedzinie reli-
gijnej dokonujg si¢ procesy analogiczne do rynku ekonomicznego. Polegaja one na symultanicznym
wystepowaniu procesOw dywersyfikacji, globalizacji, lokalizacji 1 prywatyzacji. Autor zawart te
rozwazania w tekscie ,,The Changing Economy of the Spiritual Marketplace in the United States”.
Distinguished Lecture of the Institute and Society for Advanced Study, Bloomington [Ind.] 2001.
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wiskiem USA, co nie pozostaje bez wplywu na ich ksztatt. Co wiecej, zadna
z tych wspolnot nie istnieje w 1zolacji od innych; granice migdzy nimi sg labilne,
za$ wzajemne wplywy — ewidentne. Ich mnogos¢ 1 r6znorodnos¢ nie pozwa-
la na zastosowanie jakiegokolwiek uniwersalnego klucza interpretacyjnego’°.
C.T. Mclntire uwaza, 1z coraz szersza wsrod historiograféw 1 socjologow religii
Swiadomos¢ pluralizmu religijnego (oraz wszechobecnosci przejawow religii)
sprawia, 1z opis religijnosci spoteczenstwa wymaga odejscia od dawnych sche-
matow 1 podziatow. Rozpoznanie, ze religia 1 duchowos¢ moze przybierac roz-
ne, pozainstytucjonalne formy obecnosci spotecznej (kultura, polityka, moral-
nos¢, symbole, jezyk itd.), nie pozwala na (czeste dotad) rozdzielanie relign od
zycia. Trzeba wigc, jego zdaniem, odrzuci¢ doktryne o separacji tych dziedzin,
poniewaz przestata ona by¢ (o ile kiedykolwiek byta) adekwatna do rzeczywi-
stosci'?’. Wspotczesna mysl spoteczna coraz czesciej zwraca uwage na zmiane
rozumienia terminu ,,kosciol”. Umocowany prawnie Kosciol panstwowy (lub
w jakims kraju dominujacy) przestaje by¢ monopolista, a staje si¢ jedng z wielu
organizacji religyynych. Zmianie ulega tez pojecie ,,panstwa’” — postrzega si¢ je
jako kompleks struktur 1 wspdlnote kultury jego mieszkancow!'>®.

Wspotczesne dyskusje, ktore mieszcza sie w szeroko pojetej dziedzinie teo-
logii politycznej, nawigzuja do dlugiej tradycji mysli amerykanskiej. Tworcom
tego panstwa przyswiecaly bowiem bardzo wyrazne i1dee religijne, nawigzujace
zarOwno do koncepcji narodu jako ,,ludu Bozego™, jak 1 do oswieceniowych

136 Zob. W.V. Trollinger, Is There a Center..., s. 383 n. Autor stwierdza, iz zadna ,,metafora
badawcza” nie jest zdolna ogarng¢ nawet samego protestantyzmu, ktory w Ameryce wyrdznia si¢
niezwykta roznorodnoscig teologiczng, organizacyjng 1 kultyczng. Por. tez F. Kniss, Listening to the
Disfranchised: Toward a Multiparty Conception of American Religion, w: Re-Forming the Center:
American Protestantism, 1900 to the Present, red. D. Jacobsen, W.V. Trollinger, Grand Rapids 1998,
s. 72-90.

B7 Autor (The Shift from Church..., s. 159) zauwaza, iz przejawy obecnosci religii zauwaza si¢
coraz czescie] w sferze niegdys okreslanej mianem ,,Swiecka”. Mowi si¢ o implicit religion, moral
religion, secular religions, public religion, a nawet o public theology. Terminologie t¢ spopularyzo-
waty osrodki badan nad religig: Center for the Study of Public Values at Harvard Divinity School;
Project on Religion and Politics in Canada and USA (Queen University w Kingston); University od
Chicago (badania prowadzone przez M.E. Marty 1 E.L. Blumhofer). Por. tez C.T. MclIntire, Secular
Religions and Religious Pluralism in European and North American Societes, ,,Fides et Historia”
30(1998), s. 32-42; P. Stock-Morton, Moral Education for a Secular Society: the Developement of
Morale Laique in Nineteenth Century France, Albany 1988; E. Baley, Implicit Religion: an Intro-
duction, London 1998; E. Bailey, Implicit Religion in Contemporary Society, Kampen 1997; G. Ke-
pel, The Revenge of God.: the Resurgence of Islam, Christianity, and Judaism in the Modern World,
University Park [Penn.] 1994.

138 Zob. C.T. Mclntire, The Shift from Church..., s. 161 n. Wspolnotowy charakter panstwa
odzwierciedlajg terminy ,,zycie publiczne”, ,,wspolnota obywatelska”, ,,dobro publiczne”. Por.
W.J. Everett, Religion, Federalism, and the Struggle for Public Life: Cases from Germany, India,
and America, New York 1997; M.E. Marty, The One and the Many.: Americas Struggle for the
Common Good, Cambridge 1997.
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postulatow uniwersalnej religii rozumu (deizm). Dla amerykanskich katolikow
(1 1stniejgcego tam Kosciota katolickiego w wymiarze instytucjonalnym) ta reli-
gijna koncepcja narodu stanowila zasadniczg trudnos¢. Napigtnowany w enun-
cjacjach papieskich z przetomu XIX/XX w. ,,amerykanizm” nie polegat bowiem
jedynie na uznaniu istniejgcego de facto pluralizmu wyznaniowego 1 religijnego
oraz akceptacji zasady wolnosci religii, tudziez oddzielenia wszystkich religii
1 wyznan od panstwa. Oznaczatl on bowiem nadto — przynajmniej implicite —
aprobate ,,teologicznego” wymiaru panstwa 1 narodu amerykanskiego. Dlatego
mysliciele katoliccy w Ameryce podkreslali przede wszystkim znaczenie wol-
nosci religijnej, ktorej podstawg jest — aczkolwiek specyficznie pojmowana —
neutralnos$¢ panstwa. Unikali oni jednak wyrazniejszych deklaracji 1 analiz idei
religyynych, ktore przyswiecaty zatozycielom Ameryki (T. Jefferson, B. Fran-
klin, A. Lincoln). Dystansowali si¢ tez wobec pozytywnej oceny pluralizmu re-
ligijnego.

Religyinos¢ Amerykanow jawi si¢ jako rzeczywisto$¢ bardzo dynamiczna
1 zarazem konkretna. Ksztattuje ona — poprzez system szkol wyznaniowych —
znaczaca czes¢ edukacji. Jest nastawiona patriotycznie, a jednoczesnie ,,dziata”
w oparciu o zasady demokracji, czyli powszechne uczestnictwo wiernych. Duzg
role w religijnym zyciu odgrywa — przede wszystkim w radykalnych odtamach
protestantyzmu — Biblia 1 wynikajace z niej standardy moralne. Amerykanie
uznaja religi¢ za integralny element zycia 1 dazenia do szczescia. Charaktery-
styczng cechg glownego nurtu chrzescijan (mainstream) jest pragnienie, by kwe-
stie religiyjno-moralne byly powaznie traktowane przez osoby pelnigce najwaz-
niejsze urzedy panstwowe. Masowej religyjnosci towarzyszy daleko posunieta
laicyzacja elit, zwlaszcza uniwersyteckich 1 mediow.

ZAKONCZENIE

Powyzsze — z koniecznosci tylko czastkowe — analizy wptywu chrzescijan-
stwa na kultur¢ Stanow Zjednoczonych pozwalajg na kilka wnioskow. Nie ulega
watpliwosci, ze bardzo silnym motywem, ktory legt u podstaw tego kraju, byto
pragnienie stworzenia prawdziwie chrzescijanskiego spoteczenstwa przez ludzi,
ktorzy bedg stanowic€ ,,nowy Izrael”. ,,Mit zatozycielski” znalazl odzwierciedle-
nie nie tylko w uchwalonej Konstytucji USA (z pionierska zasada separacji pan-
stwa 1 relign), ale przejawiat si¢ (nieustannie podsycany przez lideréw protestan-
ckich) w codziennej egzystencji szybko rozwijajacego si¢ narodu. Sil¢ tego mitu
podtrzymywaty 1 spontanicznie ozywiaty kolejne fale europejskich imigrantow,
systematycznie ,,amerykanizowane” przez miejscowych. Nieodtgcznym elemen-
tem amerykanskiego stylu zycia jest specyficzna obecnos¢ chrzescijanstwa w zy-
ciu publicznym w postaci civil religion. Po kryzysie zwigzanym z ekspansjg se-
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kularyzmu (herezja intelektualistow po II wojnie swiatowej), w latach 80. XX w.
nastgpito jej odrodzenie. Ztozyla si¢ na to z jednej strony zarliwa retoryka re-
ligijna prezydenta Ronalda Reagana, z drugiej — ofensywa konserwatywnych
srodowisk protestanckich, ktore wnet sprzymierzyly si¢ z konserwatywnymi
publicystami katolickimi. Mimo wig¢c narastania w spoteczenstwie religijnego
indyferentyzmu, zycie polityczno-publiczne wspotczesnej Ameryki nasycone
jest akcentami religijnymi, a deklarowanie wiary w Boga jest odbierane pozy-
tywnie. Wyrazne odrodzenie religijne, cho¢ obeymuje jedynie czgs¢ spoteczen-
stwa, sprawia, ze Ameryka — w odroznieniu od Starego Kontynentu (Europy)
— jaw1 si1¢ jako kraj wyraznie chrzescijanski. Znajduje to wyraz nie tylko w pub-
licznej retoryce o charakterze religyynym, ale przede wszystkim w codzienne;
egzystencji obywateli USA, niezwykle mocno osadzonej w lokalnych wspolno-
tach chrzescijanskich.

Christianity in American Culture
Summary

This paper constitutes out of necessity only a partial/fragmentary analysis of the
influence of Christianity on the culture of the United Sates. There 1s no doubt that the
wish to create a truly Christian society which could be a “new Israel” was a strong
motive which became the underlying cause for the founding of the USA. The “found-
ing myth” has been reflected not only 1n the proclaimed constitution with a pioneering
principle of separating the state from the religion but also present in everyday life of
arapidly developing nation, continually fuelled by Protestant leaders. The power of the
myth was sustained and spontaneously stimulated by the successive waves of Euro-
pean immigrants systematically Americanized by the local population. The insepa-
rable element of American lifestyle 1s a specific presence of Christianity in the public
sphere in the form of civil religion. After the crisis associated with the expansion of
secularism (intellectuals’ heresy after the Second World War) there was a great revival
of Christianity 1n the eighties of the previous century. It was influenced by a fervent
religious rhetoric of President R. Reagan and by the attack of Protestant conserva-
tives soon allied with conservatism of Catholic writers/publicists. Despite the growing
attitudes of religious indifference, political and social life of contemporary America
is permeated with religious elements, declaration of faith in God being perceived po-
sitively. A marked religious revival although encompassing only some part of the so-
ciety makes America, in contrast to Europe, a country of a clearly Christian character.

Stowa kluczowe: chrzescyjanstwo, USA, kultura
Keywords: Christianity, USA, culture





