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Podziekowania

Bezposrednig inspiracja do napisania niniejszej ksiazki byly nie tylko naukowe deba-
ty odbywajace sie w srodowisku akademickim, ale réwniez konwersacje prowadzone
ze studentami podczas moich wykladéw na temat religii i polityki oraz religii w sfe-
rze publicznej USA. Obserwacja intelektualnych potrzeb studentéw Instytutu Ame-
rykanistyki i Studiéw Polonijnych Uniwersytetu Jagiellonskiego i che¢c¢ zaspokojenia
ich ciekawosci w zakresie wiedzy o poszczegolnych religiach oraz roli rozlicznych
Kosciotéw w historii Stanéw Zjednoczonych Ameryki', a takze ich funkcjonowania
w warunkach pluralizmu religijnego i rozdziatu panstwa od Kosciota, sklonily mnie
do szczegbtowego opracowania tego tematu.

Praca jest czgsciowo oparta na pierwszym rozdziale mojej rozprawy doktorskiej
obronionej w 2011 roku na Wydziale Studiéw Miedzynarodowych i Politycznych U]J.
Rozprawa zawierala analize polityki Georgea W. Busha w kwestii religijnych orga-
nizacji charytatywnych, a pierwszy rozdzial byl wprowadzeniem do historycznych
uwarunkowan amerykanskich rozwigzan w zakresie rozdziatu panstwa od Kosciota
oraz gwarancji wolnosci religijnej. Tematy te zostaly w niniejszej pracy znacznie roz-
budowane, uzupetnione oraz poddane doglebnej analizie.

Zebranie i opracowanie materialéw niezbednych do ich omdéwienia byloby nie-
mozliwe bez finansowego wsparcia wielu instytucji, zaréwno na etapie badan do
doktoratu (stypendium w John E Kennedy Institute for North American Studies,
Freie Universitdt Berlin, grant Polsko-Amerykanskiej Komisji Fulbrighta na badania
w Harvard University i Boston College oraz stypendium im. ks. Jézefa Tischnera,
przyznane przez Instytut Nauk o Czlowieku w Wiedniu), jak réwniez na etapie uzu-
pelniania i poszerzania zakresu badan oraz zdobywania materialéw niezbednych do
calo$ciowej analizy prezentowanych zagadnien (stypendium Fundacji Ko$ciuszkow-
skiej na badania prowadzone w 2015 roku w Boisi Center for Religion and American
Public Life przy Boston College oraz w Harvard Divinity School i Harvard Kennedy
School of Government, a takze dofinansowanie Wydziatu Studiéw Miedzynarodo-
wych i Politycznych na badania realizowane w latach 2012 i 2013 na University of

! W niniejszym opracowaniu uzywam wymiennie nazw: Stany Zjednoczone oraz USA, ktdre
funkcjonujg powszechnie w literaturze przedmiotu (zaréwno polskiej, jak i amerykanskiej), pa-
mietajac jednak, ze pelna nazwa opisywanego panstwa to Stany Zjednoczone Ameryki.
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Michigan oraz Stanford University). Nalezy tez zaznaczy¢, ze wydanie tej ksigzki sta-
to si¢ mozliwe dzigki wsparciu finansowemu Wydziatu Studiéw Migdzynarodowych
i Politycznych U]J. Dlatego pragne wyrazi¢ serdeczne podzigkowania wszystkim wy-
zej wymienionym instytucjom.

Chciatabym takze podzigkowac za czas poswiecony na konsultacje naukowe oraz
za pomoc i wsparcie: Profesorowi Erikowi Owensowi i Profesorowi Alanowi Wolfowi
z Boisi Center For Religion and American Public Life, Profesorowi Brianowi Hehiro-
wi z Harvard University, Profesorowi Garryemu Dorrienowi z Columbia University,
Profesorowi Davidowi Gerberowi ze State University of New York w Buffalo oraz
Profesorowi Dominikowi Pacydze z Columbia College Chicago.

Podzigkowania jestem tez winna Doktor Marcie Kani - za inspiracj¢ odnosnie
do tytulu niniejszej monografii — oraz promotorce mojej pracy doktorskiej, Profe-
sor Dorocie Praszalowicz. Serdeczne podzigkowania chcialabym ztozy¢ zwlaszcza
wszystkim bliskim mi osobom, ktére na rézny sposéb wspieraly mnie w okresie wy-
tezonej pracy.

Szczegolne podziekowania kieruje w strong recenzenta tej ksigzki, Profesora An-
drzeja Mani, ktéremu chciatabym wyrazi¢ wdziecznos¢ za wszelkie uwagi, wskazow-
ki i pomoc.



Wstep

Ogadlne cele i zatozenia pracy

Stany Zjednoczone to panstwo o zréznicowanym wielokulturowym obliczu, hotdu-
jace zasadom pluralizmu religijnego i rozdzialu panstwa od Kosciota, a jednoczesnie
akceptujace przesycony tresciami religijnymi jezyk lideréw spotecznych i przywod-
cow politycznych. Nie ulega watpliwosci, ze jedng z cech amerykanskiej wyjatkowo-
$ci jest specyficzny stosunek do religii. Mimo iz wielu aspektom zycia Amerykanéw
towarzyszy atmosfera sekularyzmu, to jednak jako naréd s3 oni niezwykle religij-
ni'. Scieranie sie pogladéw zwolennikéw Scistej separacji paristwa od Kosciota oraz
0sob postulujacych wieksza role religii w sferze publicznej przez wieki ksztaltowato
specyfike amerykanskiej kultury. Amerykanska konstytucja wprowadzita wzorcowe
rozwigzanie dotyczace rozdziatu panstwa od Kosciota, religia jednak zawsze byta jed-
na z najistotniejszych sktadowych amerykanskiej sfery publicznej. Szczegoélng role
w ksztaltowaniu amerykanskiej kultury odegral protestantyzm, ktéry obok przy-
naleznosci etnicznej czy narodowej byl waznym elementem budujacym tozsamos¢
pierwszych osadnikéw w koloniach. Jesli podaza¢ za mysla Maxa Webera, mozna
uznad, ze protestantyzm byl rowniez niezwykle istotny dla rozwoju systemu gospo-
darczo-politycznego USAZ

Do dzi$§ w przemodwieniach politykow, kandydatéw na rézne stanowiska, a takze
innych os6b publicznych pojawia si¢ retoryka religijna, co Amerykanom wydaje si¢
zupelnie naturalne. Uzycie takich fraz jak God Bless America, One Nation under God
czy In God We Trust wywoluje niekiedy dyskusje o roli, jaka religia powinna gra¢
w sferze publicznej, co znajdowatlo kilkakrotnie wyraz w sprawach sagdowych o na-
ruszenie zasady rozdzialu panstwa od Kosciota. Niemniej wiekszo$¢ Amerykanow
opowiada si¢ za istniejacym status quo.

Sfera publiczna przepojona jest motywami religijnymi, a odniesienia do Boga
widnieja nawet na amerykanskich banknotach. Wymienione w tytule niniejszego
opracowania hasto In God We Trust (W Bogu poktadamy ufnosc) jest obecnie na-

! G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 6.
2 Wiecej na temat teorii Maxa Webera dotyczacej wptywu protestantyzmu na rozwoj kapitali-
zmu: P. Sztompka, Socjologia zmian spotecznych, Krakow 2005, s. 222-224.
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rodowym mottem Stanéw Zjednoczonych. Wbrew jednak powszechnemu przeko-
naniu o dlugim trwaniu takiego stanu rzeczy w rzeczywistosci jako oficjalna dewi-
za Stanéw Zjednoczonych fraza ta funkcjonuje dopiero od 1956 roku. Zastapiono
nig wtedy zaproponowang w 1776 roku przez Ojcéw Zalozycieli formule E Pluribus
Unum (Z wielosci - jednos¢), ktéra od 1762 roku widniata na Wielkiej Pieczeci Sta-
néw Zjednoczonych®. Fraza In God We Trust pochodzi z piesni The Star-Spangled
Banner, amerykanskiego hymnu narodowego napisanego w 1814 roku przez Fran-
cisa Scotta Keya. W 1956 roku postanowiono ja stosowa¢ w szerszym niz dotych-
czas zakresie, czynigc oficjalng dewiza, glownie ze wzgledu na konflikt zimnowo-
jenny. Stany Zjednoczone chcialy si¢ bowiem odrézni¢ od Zwiazku Radzieckiego,
ktéry promowat ateizm. Dlatego prezydent Dwight Eisenhower zgodzit si¢ podpisac
ustawe wprowadzajacg In God We Trust jako narodowe motto, mimo iz wczesniejsze
motto E Pluribus Unum zdawalo si¢ bardziej inkluzywne. Zmiana ta wywolatla, co
prawda, kontrowersje prawne dotyczace zasad przestrzegania rozdzialu panstwa od
Kosciota, jednak decyzje¢ utrzymano w mocy, gdyz Sad Najwyzszy uznal, Ze motto nie
wprowadza zwigzku panstwa z zadng konkretng religia i jest raczej wyrazem ,,cere-
monialnego deizmu” i uznania istnienia Istoty Wyzszej.

Historia wprowadzenia motta In God We Trust, jak i rozwigzania prawne doty-
czace tej kwestii, dobrze ilustrujg obecnos¢ religii w amerykanskiej sferze publicz-
nej, znaczenie religii dla spoleczenstwa amerykanskiego, a takze kontrowersje wokot
roli, jaka religia (i w jakiej formie) w sferze publicznej powinna spelniaé. Stad tez
tytul pracy.

Analiza roli religii w amerykanskiej sferze publicznej jest gtownym celem tego
opracowania. W zwigzku z tym szczegdétowo przebadane zostang takie zagadnienia
jak wplyw religii na ksztaltowanie amerykanskiej kultury, wktad poszczegélnych
wyznan w rozwoj spoteczenstwa Stanéw Zjednoczonych oraz rola religii w debacie
publicznej. Przeanalizowany zostanie réwniez wplyw idei religijnych na przyjecie
czesci rozwigzan ustrojowych oraz reform spotecznych. Bardzo wazne bedzie po-
nadto przesledzenie sporéw dotyczacych roli religii nie tylko w szeroko pojetej sfe-
rze publicznej, ale réwniez bezposrednio w polityce. Jedno z najistotniejszych pytan
badawczych dotyczy przyczyn trwatosdci i zywotnosci wielu form religijnych w USA
i ich nieustajacego wplywu na sfere publiczng w zmodernizowanym spoteczenstwie
amerykanskim. Pytanie to zostanie rozwazone zwlaszcza w kontekscie teorii seku-
laryzacji. Hipoteza badawcza postawiona na potrzeby ponizszego opracowania do-
tyczy roli, jaka odegral w tej kwestii wprowadzony bardzo wczesnie w historii USA
rozdzial panstwa od Kosciota. Wydaje si¢ bowiem, ze wbrew pozorom, to wlasnie

> 'W 1956 roku hasto In God We Trust postanowiono drukowa¢ na amerykanskich bankno-
tach. Wczesniej, po wojnie secesyjnej (1861-1865), napis taki pojawil si¢ na monetach za spra-
wa wniosku wielebnego M.R. Watkinsona, ktéry wystal do ministerstwa skarbu list z petycja
o umieszczenie w jakiej$ formie Boga na amerykanskich monetach, motywujac to przekonaniem,
ze nalezy da¢ wyraz temu, iz Bég stoi po stronie Unii. Wiecej na ten temat: L. Fisher, N. Mour-
tada-Sabbah, Adopting ,In God We Trust” As the US Motto, ,,Journal of Church and State” 44 (4),
2002, s. 671-692.
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takie rozwigzanie prawne moglo mie¢ ogromny wplyw na swobodny rozkwit reli-
gii w USA. Zgodnie czescia teorii z zakresu socjologii religii wplyneto ono takze na
stworzenie swego rodzaju wolnego rynku wyznaniowego, w ramach ktérego rdézne
Koscioly muszg intensywnie zabiega¢ i o wyznawcow, i swoja pozycje w sferze pu-
blicznej. Jest wigc wielce prawdopodobne, ze to wlasnie rozdziat panstwa od Kosciota
w konsekwencji doprowadzit do utrzymania znaczacej roli religii w sferze publicznej
USA przy jednoczesnym braku mozliwosci uzyskania monopolu przez jedno kon-
kretne wyznanie. Hipoteza ta zostanie poddana weryfikacji.

Warto podkresli¢, ze ani roli odgrywanej w amerykanskiej sferze publicznej
przez poszczegolne Koscioly, ani znaczenia tak zwanej , religii obywatelskiej”, za ma-
nifestacje ktorej uchodzi przytoczona w tytule pracy fraza, nie da si¢ zrozumie¢ bez
przeanalizowania historii rozwoju instytucji religijnych na terenach obecnych Sta-
néw Zjednoczonych. Niezbedne jest zwlaszcza przesledzenie udziatu réznych grup
religijnych w przemianach spolecznych, politycznych i kulturowych zachodzacych
w spoleczenstwie amerykanskim na przestrzeni wiekéw. Stad zaproponowana ob-
szerna analiza historyczna.

W krakowskim o$rodku studiéw amerykanistycznych od wielu lat prowadzone
s kursy z zakresu wiedzy o spoleczenstwie Stanéw Zjednoczonych, a od niedaw-
na réowniez kursy dotyczace bezposrednio religii i jej wptywu na polityke i kulture
Stanéw Zjednoczonych. Wciaz jednak odczuwany jest niedosyt analiz naukowych
w jezyku polskim na temat roli religii w formowaniu spoleczenstwa amerykanskiego.
Szczegolnie brakuje catosciowego opracowania, w ktérym systematycznie oméwiona
bytaby rola religii w sferze publicznej USA. Niniejsza praca jest probg uzupelnienia
tej luki.

Ksigzka powstawala z mysla o szerokim gronie czytelnikéw zainteresowanych
problematyka amerykanska, w tym szczegdlnie o studentach. Jej celem jest nie tylko
przekazanie wiedzy i najistotniejszych informacji dotyczacych omawianych zjawisk,
ale réwniez stworzenie punktu wyjscia do prowadzenia dalszych, pogtebionych ba-
dan w zakresie wielu szczegoélowych zagadnien.

Metodologia i literatura przedmiotu

W badaniach zostala zastosowana przede wszystkim analiza historyczna (metoda ge-
netyczna), ktéra umozliwita odwotanie sie do zrodet zjawisk religijnych na ziemiach
amerykanskich. Okazata si¢ ona przydatna takze przy wyjasnianiu genezy okreslo-
nych proceséw politycznych i spolecznych. Analiza historyczno-poréwnawcza po-
zwolifa z kolei na uchwycenie podobienstw i réznic w przemianach réznych religii
i ich roli w sferze publicznej USA, a tym samym na uchwycenie pewnych uniwer-
salnych wlasciwosci tych przeobrazen. Ponadto, w pracy zastosowano tez elementy
analizy instytucjonalnej oraz strukturalnej, zwlaszcza w kontekscie umiejscowienia
religii w poszczegdlnych koloniach i stanach amerykanskich, a takze przy badaniu
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wplywu pogladéw religijnych na wyksztalcenie sie struktur spolecznych przysztych
Stanéw Zjednoczonych. W ramach analizy instytucjonalno-prawnej zbadaniu pod-
dano szereg norm prawnych, majacych znaczenie dla omawianego zagadnienia.

Problematyka dotyczaca kwestii miejsca religii w spoteczenstwie amerykanskim
miesci si¢ w polu zainteresowania nauk o polityce. Stad wykorzystanie w pracy me-
tody politologicznej, polegajacej na zastosowaniu pojec i teorii politologicznych do
wyjasnienia zjawisk badanych przez inne nauki i dyscypliny*. Temat wymagatl jednak
przede wszystkim podejscia interdyscyplinarnego’. Dlatego wykorzystano dorobek
takich dziedzin jak historia, prawo i socjologia. Bardzo przydatna okazala si¢ per-
spektywa poréwnawcza stosowana przez religioznawcéw. Obok terminologii poli-
tologicznej, stosowanej w ramach politologii religii, postuzono si¢ wigc pojeciami
wlasciwymi dla prawa, historii, religioznawstwa i socjologii. Niezwykle istotnie byly
kategorie uzywane w ramach socjologii religii, stad ich szczegélowe omdwienie i wy-
jasnienie w ponizszych podrozdzialach.

Przy opracowywaniu tematu stosowano przede wszystkim badania niereaktyw-
ne, w tym wspomniane juz analizy historyczne i historyczno-poréwnawcze, a takze
analize tresci i analize zastanych danych statystycznych®. W sktad przeanalizowanych
materialéw zastanych weszly zaréwno zrédta pierwotne, jak i wtérne. Wsrod zrédet
pierwotnych nalezy wymieni¢ przede wszystkim pisma Ojcéw Zalozycieli, przemo-
wienia politykow, akty prawne, a takze kazania i wypowiedzi duchownych réznych
wyznan. Przy dotarciu do wielu Zrédel niezwykle pomocne okazaly si¢ archiwa elek-
troniczne, w tym zwlaszcza archiwa rzadowe dostepne w Internecie oraz archiwa
prowadzone przez instytucje badawcze i uniwersytety (miedzy innymi: Founders
Online, Archives.gov, Presidential Speech Archive przy Miller Center at University of
Virginia i White House Speeches and Remarks Archive). Wiele wypowiedzi i kazan
przedstawicieli réznych ruchoéw religijnych mozna byto znalez¢ na stronach organi-
zacji, z ktorymi sg zwigzani (na przyktad: Christian Coalition, Focus on the Family,
Red-Letter Christians, Catholic Charities i innych)’. Przy analizie zastanych danych
statystycznych wykorzystano przede wszystkim raporty i statystyki zamieszczane na
stronach internetowych réznych instytucji badawczych (w tym zwtaszcza Instytutu
Gallupa i Pew Research Center). Wsrod zrodel wtérnych przeanalizowano przede

* Wigcej na ten temat: A. Chodubski, Wstep do badan politologicznych, Gdansk 1998, s. 74-
75. Do pewnego stopnia przydatne okazalo sie przede wszystkim podejscie zwigzane z tak zwa-
nym ,,nowym instytucjonalizmem”. Wiecej na ten temat: Teorie i metody w naukach politycznych,
red. D. Marsh, G. Stoker, Krakow 2006, s. 93-106.

> Wiecej o zaletach podejscia interdyscyplinarnego w politologii: B. Krauz-Mozer, Meto-
dologia politologii w perspektywie pluralistycznej, [w:] Demokratyczna Polska w globalizujgcym sig
swiecie, red. K.A. Wojtaszczyk, A. Mirska, Warszawa 2009, s. 159-162.

¢ Pewng cze$¢ badan stanowily rowniez badania terenowe prowadzone w kosciotach amery-
kanskich w czasie mojego pobytu stypendialnego w USA w 2015. Material uzyskany w ich trak-
cie, w tym roéwniez zapisy z kazan i przeméwien duchownych zostal w pracy potraktowany jako
pomocniczy.

7 Dokladny wykaz stron internetowych znajduje sie w bibliografii.
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wszystkim opracowania historyczne, politologiczne, socjologiczne i prawne, w tym
zaréwno monografie jak i artykuly naukowe. Ich poznanie i krytyczna analiza byly
nieodzowne dla przedstawienia calo$ci omawianej problematyki. Dotarcie do tych
materiatow byto mozliwe dzigki pobytom stypendialnym na amerykanskich uniwer-
sytetach oraz przeprowadzonych w ich trakcie kwerendom bibliotecznym.

Literatura anglojezyczna dotyczaca obecnosci religii w Zyciu publicznym Stanow
Zjednoczonych, w przeciwienstwie do literatury polskojezycznej w tym zakresie,
jest do$¢ obszerna. Nie sposob tu wymieni¢ wszystkich artykuléw naukowych, prac
zbiorowych ani monografii odnoszacych sie do wybranych aspektéw funkcjonowa-
nia religii w amerykanskiej sferze publicznej, zaréwno w przesztosci, jak i obecnie.
Odwotania do wielu z tych opracowan znajda si¢ w przypisach niniejszej pracy oraz
w jej bibliografii. W tym miejscu nalezy jednak wymieni¢ kilka najistotniejszych
monografii ujmujacych problem calosciowo, ktére zreszta stanowily bezposrednia
inspiracje do opracowania tego tematu w jezyku polskim i uzupelnienia luki w pol-
skiej literaturze przedmiotu®. Wsérod anglojezycznych opracowan zawierajacych
podejscie calosciowe znajduja si¢ przede wszystkim: Religion and American Cultu-
re George'a Marsdena, Religion in American Public Life Jamesa A. Reichleya, A Re-
ligious History of the American People Sydneya E. Ahlstroma, Politics and Religion
in the USA Michaela Corbetta i Julii Mitchell-Corbett, Patterns of Power. Religion
and Politics in American Culture Davida Chidestera oraz Religion and Politics in the
United States Kennetha D. Walda®. Nalezy jednak podkresli¢, ze cze$¢ z nich zawiera
gléwnie analize historyczna (przede wszystkim opracowanie G. Marsdena), a czes¢
taczy ja z analiza politologiczng i prawng (M. Corbett, J. Mitchell-Corbett; J.A. Re-
ichley; D. Chidester; K.D. Wald) lub teologicznag (S.E. Ahlstrom). Tylko w niektérych
mozna odnalez¢ elementy refleksji socjologicznej (przede wszystkim u D. Chidestera
i K.D. Walda). Najwazniejszym watkiem z zakresu socjologii religii jest zagadnie-
nie sekularyzcji w konteksécie amerykanskim, omdéwione zwlaszcza w opracowaniu
K.D. Walda. W wigkszosci wymienionych opracowan brakuje jednak odwotan do
najnowszych teorii dotyczacych zaréwno rozumienia sekularyzacji, jak i przyczyn
odrodzenia konserwtywnych ruchdéw religijnych oraz fundamentalizméw.

Jesli chodzi o literature w jezyku polskim, to opracowania ujmujace calosciowo
zagadnienie obecnosci religii w sferze publicznej Stanéw Zjednoczonych praktycznie
nie istnieja. Dost¢pne sa natomiast opracowania czastkowe, dotyczace wybranych
aspektow funkcjonowania religii w warunkach amerykanskich. Czes¢ z nich koncen-
truje si¢ na zagadnieniach prawnych, zwigzanych z interpretacja religijnych klauzul
I Poprawki, cze$¢ dotyka tematyki wspolczesnych relacji migdzy religia a polityka,
a inne stanowig studia historii i funkcjonowania okreslonych wyznan w Stanach
Zjednoczonych.

8 Pelne dane bibliograficzne omawianych tu ksiazek znajduja sie w bibliografii.

° Nalezy tu zaznaczy¢, ze ukazato sie kilka edycji tego opracowania. W niniejszej pracy ko-
rzystano z edycji czwartej z 2003 roku oraz z edycji szostej z 2011 roku, ktdrej wspoétautorka byta
Allison Calhoun-Brown.
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Wisrdd prac dotyczacych zagadnien prawnych w zakresie relacji panstwo — Ko-
$ciét w USA nalezy wymieni¢ przede wszystkim obszerna monografie Ryszarda
Matajnego pod tytulem Mur Separacji. Panstwo a kosciét w Stanach Zjednoczonych
Ameryki, ktéra stanowi doglebng analize tematu. Ponadto, zagadnienia te omawia
réwniez Tadeusz Zielinski w pracy pod tytutem Paristwo wobec religii w szkole pu-
blicznej wedtug orzecznictwa Sqgdu Najwyzszego USA. Inng publikacja tego autora do-
tyczaca relacji panstwo — Kosciol, ktora skupia si¢ jednak w wigkszym stopniu takze
na teologii, jest Roger Williams - twérca nowoczesnych stosunkow parstwo — kosciot.
Wsréd prac o tematyce prawno-politycznej nalezy wymieni¢ réwniez ksigzke pod ty-
tulem Granice wolnosci religijnej. Kwestie wolnosci sumienia i wyznania oraz stosunku
panistwa do religii w Stanach Zjednoczonych Ameryki autorstwa Macieja Potza.

Wisrod publikacji dotyczacych relacji miedzy religia a polityka warto wyszcze-
golni¢ opracowania Anny Peck, a wérdd nich zwlaszcza: Teleewangelizm, apokalipsa
i polityka. Wspétczesna prawica protestancka w Stanach Zjednoczonych z 2005 roku,
W poszukiwaniu toZsamosci. Rasizm w amerykanskich koncepcjach religijnych z 2007
roku, Trzecia Swigtynia Jerozolimska w koncepcjach chrzescijarskiego syjonizmu w Sta-
nach Zjednoczonych z 2010 roku, a takze Religia w amerykatiskich wyborach prezydenc-
kich z 2014 roku. W 2009 roku Pawet Adamiec wydal réwniez ksigzke pod tytulem
Rola czynnika religijnego w polityce amerykariskiej, ktora dotyka pewnych aspektow
funkcjonowania protestanckiego ruchu fundamentalistycznego i jego wptywu na poli-
tyke w XX wieku. Zagadnienia zwigzane z fundamentalizmem amerykanskim omawia
takze Jan Tolwinski w swej pracy Ksztaftowanie si¢ poglgdow amerykariskiego funda-
mentalizmu protestanckiego od I wojny swiatowej, koncentruje si¢ on jednak bardziej
na kwestiach teologicznych. Warto zaznaczy¢, ze jedna z niewielu ksigzek dotyczacych
relacji miedzy religia a polityka w Stanach Zjednoczonych, ktéra ukazata si¢ w jezyku
polskim, jest praca francuskiego autora, Sebastiana Fatha, pod tytulem Religia w Bia-
tym Domu. Dotyczy ona jednak gléwnie okresu prezydentury Georgea W. Busha.

Wazne przy opracowaniu niniejszego tekstu okazaly si¢ monografie dotyczace
czastkowych zagadnien zwiazanych z funkcjonowaniem réznych nurtéw religijnych,
w tym religii obywatelskiej w Stanach Zjednoczonych. Wsréd nich nalezy wymieni¢
przede wszystkim opracowanie Stanistawa Burdzieja pod tytulem Religia obywatel-
ska w Stanach Zjednoczonych. Studium socjologiczne retoryki religijnej Billa Clinto-
na i Georgea W. Busha, publikacje Andrzeja Siemieniewskiego dotyczace rozwoju
ewangelikalizmu w Stanach Zjednoczonych, w tym przede wszystkim monografie
pod tytutem Ewangelikalna duchowos¢ nowego narodzenia a tradycja katolicka, a tak-
ze ksigzke Tadeusza Zielinskiego pod tytulem Protestantyzm ewangelikalny. Studium
specyfiki religijnej. Przy opracowywaniu tematu katolicyzmu w Stanach Zjednoczo-
nych pomocne byly z kolei monografie Hieronima Kubiaka, pod tytutem Polski Na-
rodowy Kosciot Katolicki w Stanach Zjednoczonych Ameryki w latach 1897-1964, oraz
Barbary Les: Kosciét w procesie asymilacji Polonii amerykaniskiej. Publikacje Andrzeja
Tokarczyka (Protestantyzm) oraz Zbigniewa Paska (Wyznania wiary. Protestantyzm)
pomogly natomiast przedstawi¢ podstawowe zalozenia teologiczne religii rozwijaja-
cych sie Stanach Zjednoczonych.
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Warto podkresli¢, ze przydatne przy pracy nad niniejsza monografia byty row-
niez prace z zakresu socjologii religii, w tym przede wszystkim Religie publiczne
w nowoczesnym $wiecie José Casanovy, Fundamentalizm Steva Brucea, Religia i glo-
balizacja Petera Beyera i Sacrum i profanum. Religia i polityka na $wiecie autorstwa
Pippy Norris i Ronalda Ingleharta, a takze opracowania, wstepy do monografii oraz
artykuly Ireny Borowik oraz Tadeusza Doktéra.
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1. Zagadnienia wprowadzajgce

Terminologia

Celem ponizszego rozdziatu nie jest zaprezentowanie wyczerpujacego wykladu teo-
retycznego, lecz raczej wprowadzenie i zdefiniowanie poje¢ zaczerpnietych z réznych
nauk spotecznych, zwlaszcza socjologii, ktdre przewija¢ si¢ beda w kolejnych cze-
$ciach tej pracy, miedzy innymi w toku prezentacji wynikéw analizy historyczne;j.
Pojecia te wiagza si¢ zazwyczaj ze skomplikowanymi teoriami i koncepcjami, ktérych
calo$ciowe omdwienie nie jest tu mozliwe. Czgs¢ z tych teorii zostanie jednak rozwi-
nieta w ostatnim rozdziale w ramach podsumowania i interpretacji wcze$niej opisa-
nych proceséw spolecznych.

1.1. Sfera publiczna

Okreslenie ,,sfera publiczna” nalezy do takich poje¢ z zakresu nauk spolecznych
i filozofii spotecznej, ktére bardzo trudno precyzyjnie zdefiniowad, cho¢ pozostaja
w powszechnym uzyciu i s3 intuicyjnie rozumiane. Zazwyczaj sfer¢ publiczng rozu-
mie si¢ jako przestrzen pozwalajacg jednostkom na komunikowanie swoich roszczen
i przekonan w taki sposdb, by wplywaly one na decyzje podejmowane w imieniu
zbiorowosci, do ktdrej naleza. Kiedy jednak przychodzi do doprecyzowania tego po-
jecia, pojawiajg ogromne trudnosci'.

Wedlug podrecznika do socjologii autorstwa Anthonyego Giddensa, sfera pu-
bliczna to idea kojarzaca si¢ z nazwiskiem niemieckiego socjologa Jiirgena Haber-
masa, ktérg mozna okresli¢ jako obszar dyskursu publicznego i wymiany pogladéw
w nowoczesnym spoleczenstwie’. Niemniej, warto zauwazy¢, ze oprécz Habermasa

' K. Gadowska, J. Winczorek, Sfera publiczna - funkcje, dysfunkcje, normy oficjalne i nie-
oficjalne, ,,Studia Socjologiczne” 2013, 1 (208), s. 5.

2 A. Giddens, Socjologia, thum. A. Szulzycka, Warszawa 2004, s. 733. Warto zaznaczy¢,
ze Habermas pisat o sferze publicznej miedzy innymi w kontekscie koncepcji marksistowskich.
W przeciwienistwie do Marksa Habermas uznal, ze nie ma alternatywy dla kapitalizmu i nie jest
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tematem tym zajmowali tacy wielcy mysliciele jak Hannah Arendt, John Rawls czy
Charles Taylor®.

Sfera publiczna wedlug Habermasa tworzy ramy demokracji, podczas gdy trady-
cyjne procedury demokratyczne, w tym parlamenty i partie, nie tworzg wystarczajg-
cych podstaw dla zbiorowego podejmowania decyzji*. Bardzo istotne w tym procesie
s3 natomiast instytucje spofeczne i organizacje lokalne, a takze media, cho¢ raczej
te publiczne niz komercyjne’. Warto zaznaczy¢, ze Habermas wyszczegélnit co naj-
mniej dwa modele sfery publicznej. Pierwszy nazwal modelem obywatelskiej sfery
publicznej, a drugi modelem politycznej cywilnej sfery publicznej. Do najwazniej-
szych dziatan sfery publicznej w pierwszym modelu nalezala ocena i krytyka wiadzy
politycznej. Sfera publiczna, byta w nim swoistym posrednikiem miedzy spoteczen-
stwem obywatelskim a panstwem. Tak rozumiana sfera publiczna zaczela sie jednak
zdaniem Habermasa rozpada¢ w XIX wieku, gdyz przemiany spoleczne doprowadzi-
ty do zatarcia si¢ granic migdzy tym, co ekonomiczne, polityczne i publiczne. W dru-
giej potowie XX wieku powstal jego zdaniem drugi model sfery publicznej, w ktérym
sfera publiczna posredniczy nie miedzy spoleczenistwem obywatelskim a systemem
politycznym, lecz miedzy systemem politycznym a $wiatem zycia (Lebenswelt), czyli
swiatem wypelnionym tradycja, wspdlnotami i bezposrednimi stosunkami miedzy-
osobowymi. W odniesieniu do systeméw politycznych sfera publiczna pozostaje kry-
tyczna i oceniajacy, kiedy zostaje natomiast odniesiona do $wiata zycia, to jej zadanie

ona potrzebna, gdyz kapitalizm przyniost wielki dobrobyt. Zgadzal si¢ jednak, ze pewne problemy
gospodarki kapitalistycznej, o ktérych pisal Marks, takie jak zapasci i kryzysy, nie znikly. Dlatego
spoleczenstwo powinno na nowo przeja¢ kontrole nad procesami gospodarczymi, ktére zaczety
rzadzi¢ ludzmi w wiekszymi stopniu niz ludzie nimi. Jednym z podstawowych sposobow zwiek-
szenia kontroli nad gospodarka byto, zdaniem Habermasa, ozywienie sfery publicznej. A. Gid-
dens, op. cit., s. 696. Wigcej na ten temat: J. Habermas, Teoria dziatania komunikacyjnego, przet.
AM. Kaniowski, Warszawa 1999 oraz idem, Faktycznos¢ i obowigzywanie, przel. A. Roma-
niuk, R. Marszalek, Warszawa 2005.

* Mozna réwniez wyrdzni¢ przynajmniej trzy modele typologiczne sfery publicznej: perspek-
tywe agonistyczng Hannah Arendt, perspektywe liberalng Bruce’a Ackermana i Johna Rawlsa oraz
projekt dyskursywnej sfery publicznej Jirgena Habermasa. Wigcej na ten temat: S. Benhabib,
Models of Public Space: Hannah Arendst, the Liberal Tradition, and Jiirgen Habermas, [w:] Habermas
and the Public Sphere, ed. C. Calhoun, Cambridge 1992; H. Arendt, Reflections on Little Rock,
»Dissent” 1959, no. 6, s. 45-56; H. Arendt, Kondycja ludzka, Warszawa 2000; Ch. Taylor, Moder-
nity and the Rise of the Public Sphere, Stanford 1992; J. Rawls, Teoria sprawiedliwosci, Warszawa
1994.

* Jak podkresla Habermas, sfere publiczng moga przywrocic¢ reforma procedur demokratycz-
nych i wieksze zaangazowanie instytucji spotecznych i innych organizacji lokalnych. Nowoczesne
media i $rodki komunikacji moga si¢ przyczyni¢ do rozwoju demokracji, cho¢ komercyjna telewi-
zja i prasa nie majg szans sta¢ si¢ forum sfery publicznej. Publiczna telewizja i radio oraz Internet
moga tworzy¢ doskonate warunki dla otwartego dialogu i dyskusji. Za: A. Giddens, op. cit., s. 696.

> Warto nadmieni¢, ze Habermas jest krytykowany przez feministki za to, Ze nie poswigca
uwagi kulturowym relacjom plci w porzadku demokratycznym. Wiecej na ten temat: N. Fra-
ser, Unruly Practices: Power, Discourse, and Gender in Contemporary Social Theory, Minneapolis
1989.
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polega na klarowaniu waznych dla tego swiata problemdw i czynieniu ich racjonal-
nymi i publicznymi. W rezultacie pelni funkcje opiniotworcza®.

Dorota Pietrzyk-Reeves definiuje sfere publiczng podobnie jak Habermas. Jest
to wedlug niej ,,przestrzen, w ktérej moze si¢ realizowacé prawdziwe demokratyczne
uczestnictwo obywateli w ksztaltowaniu wspolnych norm consensu i porozumienia
oraz w formowaniu opinii publicznej, a tym samym wplywania na instytucje «syste-
mu»”’. Z kolei Margaret Somers uscisla, ze ,,sfera publiczna oznacza kontestacyjno-
-partycypacyjna przestrzen, w ramach ktérej podmioty prawa, obywatele, aktorzy
ekonomiczni oraz cztonkowie rodzin i spotecznosci lokalnych tworza publiczne ciala
i angazuja si¢ w negocjacje i kontestacje zycia politycznego i spolecznego™. Jak wyja-
$nia Edmund Wnuk-Lipinski,

jest to wiec przestrzen, w ktorej zachodza relacje szczegélnego typu, a mianowicie ta-
kie, ktorych $wiadkiem moze by¢ teoretycznie kazdy aktor dzialajacy w tej przestrzeni.
Nie jest to wigc przestrzen relacji prywatnych czy nawet intymnych, lecz obszar niere-
glamentowanego dostepu do tych relacji innych uczestnikéw, aktywnych na danym ob-
szarze. [...] Moze to by¢ demonstracja pojedynczego czltowieka na rogu ulicy, informu-
jacego przechodniéw o celu tej jednostkowej demonstracji, marsz protestacyjny, strajk,
zbidrka pieniedzy na cel charytatywny, msza polowa, zbieranie podpiséw pod petycja,
czy organizowanie spontanicznej pomocy dla ofiar wypadku’.

Whnuk-Lipinski zaznacza przy tym, ze nie wszystkie dzialania podejmowane
w sferze publicznej musza wyrastac z poczucia obywatelskosci, czyli aktywnej posta-
wy w roli obywatela. Sfera publiczna jest bowiem, jak podkresla autor, przestrzenia,
w ktorej realizowane bywajg bardzo rézne role, na przyktad konsumenta, wyznawcy
okreslonej religii czy nawet kibica jakiejs druzyny pitkarskiej'.

Tadeusz Buksinski, zastanawiajac sie nad istota sfery publicznej, odwoluje si¢ do
przemyslen Immanuela Kanta, ktéry charakteryzuje ja za pomocg kilku wlasnosci.
Po pierwsze, zdaniem Kanta, jest ona otwarta dla wszystkich. Po drugie, jest to sfera
wolnych dziatan, co oznacza brak prawnych ograniczen dla dzialan, ktére nie szko-
dza innym. Po trzecie, jest to sfera wypelniona publicznoscia stanowigca uniwersalng
scene $wiata, na ktdrej wystepuja podmioty publiczne. Do sfery publicznej nie nale-
23, wedlug Kanta, dzialania pojedynczych oséb. Z definicji jest ona sfera kooperaciji,

¢ Za: M. Sikora, Modele sfery publicznej w swietle wspotczesnych probleméw spotecznych,
»Filo-Sofija” Nr 24 (2014/1), s. 46. Ibidem, s. 47.

7 D. Pietrzyk-Reeves, Idea spoleczeristwa obywatelskiego: wspolczesna debata i jej Zrédla,
Wroctaw 2000, [za:] E. Wnuk-Lipinski, Socjologia zycia publicznego, Warszawa 2008, s. 103-104.

8 M.R. Somers, Citizenship and the Place of the Public Sphere: Law, Community, and the Po-
litical Culture in the Transition to Democracy, ,American Sociological Review”, 58 (5), 1993, [za:]
E. Wnuk-Lipinski, op. cit., s. 104.

° E. Wnuk-Lipinski, op. cit., s. 104.

1 Ibidem, s. 104. Nalezy podkresli¢, ze réznymi modelami i aspektami sfery publicznej zaj-
mowali sie liczni uczeni, w tym miedzy innymi: Z. Bauman, S. Huntington, M. Walzer, M. Castells
iinni.
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komunikacji, dyskusji, wymiany opinii, uméw. Po czwarte, sfera publiczna cechuje
sie jawno$cig. Dzialania w niej to dziatania w oczach calego $wiata. Po piate, w sferze
publicznej rozwazane i zalatwiane sg sprawy dotyczace wszystkich, czyli calej zbio-
rowosci, co znaczy, ze naleza do niej sprawy wazne, obchodzace ogét obywateli. Po
szoste, cechg charakterystyczng, wedlug Kanta, jest aktywne uzycie rozumu. To wia-
$nie tymi cechami rézni si¢ sfera publiczna od sfery prywatnej, ktéra nie jest otwarta
dla wszystkich''.

Buksinski podkresla dodatkowo, ze bardzo wazne jest rozréznienie miedzy sferg
publiczng a przestrzenia publiczng, cho¢ nie wystepuje ono ani u Kanta, ani u Haber-
masa, ani u Rawlsa. Rozrdéznienia takiego nie wprowadza réwniez Richard Neuhaus
w swej pracy z 1984 roku pt. The Naked Public Square: Religion and Democracy in Ame-
rica, w ktdrej przestrzen publiczng spoleczenstwa obywatelskiego definiuje jako ideowa
przestrzen wspolng, okreslajaca przedpolityczng tozsamos¢ spoteczenstwa'. Buksinski
jest jednak zdania, ze kategorie te nalezy rozr6znic. Jak wyjasnia, przestrzen publiczna
moze by¢ ujmowana za pomocg réznego typu kategorii: prawnych, topograficznych,
politycznych, kulturowych, filozoficznych. Czgsto zazgbiaja sie one ze sobg i przepla-
taja. W odniesieniu do obszaru fizycznego (geograficznego) przestrzen publiczna de-
finiowana jest w sensie prawnym jako obszar bedacy wlasnoscig panstwa, miasta lub
wielkiej zbiorowosci, ktdry jest w zasadzie réwno dostepny, réwno otwarty dla wszyst-
kich obywateli lub dla wszystkich mieszkancéow danego regionu, lub dla wszystkich
ludzi. Przestrzen jest wiec dobrem publicznym, do ktérego dostepu nie mozna nikomu
zabroni¢. Ludzie moga w niej przebywac i dokonywac¢ dziatant dozwolonych prawem
i moralnoscig publiczna®. Nie jest jednak tym samym co sfera publiczna.

Analizujac rozwazania Kanta, Habermasa i Rawlsa, Buksinski przypomina: ,,sfe-
ra publiczna” jest terminem wieloznacznym, gdyz wieloznaczny jest sam termin ,,pu-
bliczny”, zaréwno w jezyku filozoficznym, jak i w uzyciu potocznym'. Niemniej, pod-
kresla, ze sfere publiczng mozna definiowac - szeroko lub wasko. W szerokim sensie
pojecie to obejmuje wszelkie postawy, dzialania i zachowania dokonywane w prze-
strzeniach publicznych. Sfera publiczna to obszar stosunkéw jawnych, ktéry jest re-
gulowany zbiorem norm i regul o charakterze moralnym, obyczajowym, grzeczno-
sciowym, kulturowym. Jest to sfera réznorodnych dzialan, ktdre maja miejsce poza
domem, poza rodzing, poza krewnymi. Pozostajac w sferze publicznej, znajdujemy
sie w obszarze jawnosci, ale zarazem, w dzisiejszych czasach, wigkszej lub mniejszej
anonimowosci®. Co wazne, mozna tez wyr6znic wiele odmian szeroko rozumianych
sfer publicznych. Na przyklad, z uwagi na dominujace dyskursy i rozwazane pro-

" T. Buksinski, Publiczne sfery i religie, Poznan 2011, s. 12-15.

2 Wigcej na ten temat: J. Gtodek, Nagie forum. Religia w amerykariskiej przestrzeni publicz-
nej wedtug Richarda Johna Neuhausa, Poznan 2014.

1 Taki charakter maja drogi, ulice, place miejskie i wiejskie, urzedy publiczne. Za: T. Buk-
sinski, op. cit., s. 51-52.

" Ibidem, s. 67.

1 Ibidem, s. 67-68.
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blemy, mozna wyr6zni¢ sfere publiczna: naukows, literacka, religijna, feministyczna,
polityczng i inne. W sferze publicznej szeroko rozumianej wystepuja rézne podmioty
z réznymi interesami i warto$ciami (ekonomicznymi, kulturowymi, ideologiczny-
mi). Zdaniem Buksinskiego, to wlasnie do sfery publicznej w szerokim sensie nalezy
w duzej mierze sfera religijna (Kosciotow, grup kultowych, etnicznych)*®.

W wezszym znaczeniu sfera publiczna utozsamiana jest z dziataniami i zacho-
waniami jawnymi, dostepnymi dla wszystkich, o znaczeniu waznym dla calej duzej
zbiorowosci i majacymi odniesienie do wartosci i norm konstytutywnych dla ustro-
ju i istnienia zbiorowo$ci. Stanowi ona czg$¢ szerokiej sfery publicznej. Jest jednak
bardziej od niej restrykcyjna, bo tylko niektére dziatania nalezace do szerokiej sfe-
ry wchodzg rowniez w sklad waskiej. Nazywana jest ona sferg publiczna polityczng
(Habermas) lub fundamentalnie polityczng (Rawls). W tym ujeciu sfera publiczna to
wymiar wspdlnych dziatan wielu ludzi, grup, instytucji, ktére wchodzg z soba w kon-
takty w celu przedyskutowania lub rozwigzania probleméw i spraw waznych dla
duzej zbiorowosci (narodu, panstwa). Zwykle sa to dzialania celowe, intencjonalne,
planowe'. W niniejszym opracowaniu bedziemy si¢ odnosi¢ do obu tych sfer i cho¢
czesto analizowana bedzie obecnos¢ religii w sferze publicznej rozumianej szeroko,
to jednak zrozumienie roli religii w sferze publicznej rozumianej wasko bedzie szcze-
golnie istotne.

1.2. Religia

1.2.1. Definicje religii

Zdefiniowanie religii wbrew pozorom nie jest fatwym zadaniem. Gunter Kehrer, nie-
miecki socjolog religii, stwierdza nawet, Ze: ,,Mozna odnie$¢ wrazenie, ze zaréwno
dla socjologéw religii, jak i dla religioznawcdw, samo ustalenie, co nalezy uwazaé
za religie, co zas nie, wydaje si¢ by¢ réwnoznaczne z wykonaniem znacznej czesci
pracy”'®. Definicje religii konstruowane sg w odniesieniu do réznych kryteriow. Naj-
czesciej stosowana typologia to podzial na definicje nominalne i realne (rozréznia-
ne ze wzgledu na sposéb definiowania), inkluzywne i ekskluzywne (rozrézniane ze
wzgledu na zakres) oraz substancjalne i funkcjonalne (rozrézniane ze wzgledu na
kryterium)". Z punktu widzenia niniejszej pracy najistotniejsze jest rozréznienie na

!¢ Nalezy do niej rowniez sfera korporacji (zrzeszenn dobrowolnych cywilnych, instytucjona-
lizowanych realizujacych okreslone typy intereséw). Poza nig jest oczywiscie sfera intymna, czyli
sfera relacji osobistych. Za: T. Buksinski, op. cit., s. 69-70.

7 Ibidem, s. 70-71.

8 G. Kehrer, Wprowadzenie do socjologii religii, ttum. J. Piezga, Krakéw 1997, s. 19.

¥ 1.Borowik, Skrypty do wyktadéw Socjologia religii. Program zrealizowany w roku 2007/2008,
s. 34-35. Wiecej na ten temat: W. Piwowarski, Socjologiczna definicja religii, [w:] Socjologia religii.
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definicje funkcjonalne i substancjalne. Do tych pierwszych zaliczane sg te, ktore kon-
centruja si¢ na roli, jaka religia odgrywa w rozumianym globalnie spoleczenstwie,
grupie spolecznej czy tez wobec jednostki, i to wlasnie one s3 w kontekscie oma-
wianych zagadnien niezbedne. Definicje substancjalne z kolei, inaczej zwane przed-
miotowymi, maja ambicje okresli¢, czym religia rzeczywiscie jest, a kryterium ich
definiowania stanowi tres¢*’. Wsrod definicji funkcjonalnych mozna, zdaniem Ireny
Borowik, dodatkowo wyrdzni¢ definicje odwotujace si¢ do funkcji egzystencjalnych,
psychologiczno-emocjonalnych czy kulturowo-spotecznych*.

Typowa definicja wskazujacg na funkcje egzystencjalne jest definicja Johna Mil-
tona Yingera, ktory okredla religie jako ,,system wierzen i praktyk za pomoca ktérych
grupa ludzi zmaga si¢ z ostatecznymi problemami ludzkiego zycia”*?. Warto réwniez
podkresli¢, ze Yinger jako funkcjonalista, wychodzac od koncepcji fadu spoteczne-
go, rozwaza religi¢ jako czynnik integracji spotecznej, twierdzac, ze w pewnych oko-
liczno$ciach religia moze poméc w jej utrzymaniu. Religia przez rytuat i symbolike,
przez system wierzen i etyke moze sie przyczynia¢ do socjalizacji jednostek, ktore
beda akceptowac panujacy system wartodci. Religia moze tez, jego zdaniem, legity-
mizowac cele i srodki zmierzajace do ograniczenia konfliktow. Niekiedy jednak, ze
wzgledu na pewne warunki, religia moze sta¢ si¢ powodem konfliktéw spotecznych,
a takze zmiany spolecznej?. Przyktady takich funkcji religii beda bardzo dobrze wi-
doczne w kontekscie ksztaltowania si¢ spoleczenstwa amerykanskiego, a nastepnie
w kontekscie konfliktow spolecznych, ktére beda tym spoleczenstwem na réznych
etapach historii targac.

Dobrym przyktadem definicji biorgcej pod uwage funkcje psychologiczno-
-emocjonalne jest ekonomiczna teoria religii Rodneya Starka i Williama S. Bain-
bridge’a, ktéra zaklada miedzy innymi, ze ,religia udziela odpowiedzi na pytania
«dlaczego», ktdra jest «odroczong nagroda»”. Autorzy ci formutuja réwniez ogolna
teorie zaangazowania religijnego, w ktorej uwzgledniono znaczenie ,kompensaty”
oraz zwigzanych z zaangazowaniem religijnym kosztow*. Z kolei przy definiacjach
wskazujacych na funkcje kulturowo-spoteczne nalezaloby wymieni¢ wigkszos¢ de-
finicji antropologicznych, a takze inkluzywne definicje, ktére okreslaja religie jako

Wybor tekstow, red. E Adamski, Krakow 1983; R. Robertson, Podstawowe problemy definicyjne,
[w:] Socjologia religii. Wybor tekstow.

2 1. Borowik, op. cit., s. 35.

2! Ibidem, s. 36.

2 Ibidem.

» Jednym z warunkoéw, ktére wedlug Yingera ograniczaja integracyjng funkcje religii, jest
praktykowanie w jednym spoleczenistwie wigcej niz jednej religii. Wiecej na ten temat: J.M. Yin-
ger, Religia jako czynnik integracji spotecznej, [w:] Socjologia religii. Wybor tekstéw. Wydaje sie, ze
z jego rozwazan mozna rowniez wyciggna¢ wniosek dotyczacy wyjatkowej potrzeby stworzenia
religii obywatelskiej w spoteczenistwach zréznicowanych religijnie, ktora spetniataby funkcje inte-
gracyjna religii. Wiecej na temat religii obywatelskiej w dalszej czesci opracowania.

# Wiecej na temat koncepcji Rodneya Starka i Williama S. Bainbridge’a oraz ich teorii zaan-
gazowania religijnego: R. Stark, W.S. Bainbridge, Zaangazowanie religijne - 0golny zarys teorii,
[w:] Socjologia religii. Antologia tekstow, red. W. Piwowarski, Krakow 2007, s. 108-130.
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»System” — system wierzen, system mitéw, obrzedow, znaczen. Przykladem moze tu
by¢ definicja Barbary W. Hargrove — dla niej ,religia jest ludzkim fenomenem, kto-
rego funkcje stanowi jednoczenie elementéw kulturowych, spotecznych i osobowych
w pelen system znaczen”. Warto jednak zauwazy¢, ze drugi czlon tej definicji moz-
na w zasadzie uzna¢ za przedmiotowy (substancjalny), poniewaz autorka wymienia
komponenty religii. Pisze bowiem o ,wspdlnocie wierzacych’, ktora podziela wspdl-
ny mit interpretujacy abstrakcyjne i kulturalne warto$ci w ramach historycznych re-
aliow poprzez rytualne zachowanie, umozliwiajace osobisty udzial w wymiarze do-
$wiadczenia rozpoznawanego jako dotarcie do ,,czego$ wigcej” niz zycie codzienne
(,,ducha”)?.

W definicjach substancjalnych najistotniejsze znaczenie ma rozrdéznienie na
rzeczywisto$¢ empiryczng i ponadempiryczng albo ,,naturalng” i ,,ponadnaturalng”.
Przykladem takiego podejscia jest na przyklad definicja Edwarda Burnetta Tylora,
ktéry uwaza, ze religia to ,wiara w byty duchowe™. Definicja ta okazala si¢ do$¢
trwala, mimo Ze pozostawia bez odpowiedzi pytanie, czym sg ,,byty duchowe” . Dla
Taylora religia jest proba, podejmowang przez ludzkie istoty, nadania sensu ich do-
$wiadczeniu oraz $wiatu, w ktérym zyja. Stanowisko to jest czesto okreslane rowniez
jako intelektualistyczne ujecie religii”’. Innym przykladem definicji substancjalnej
jest definicja zaproponowana przez Melforda E. Spiro - stwierdza on, ze ,religia jest
instytucja, konstytuowang przez kulturowo uwzorowane interakcje z jedng lub wielo-
ma istotami nadludzkimi, ktérych istnienie stanowi postulat danej kultury”*. Co cie-
kawe, Spiro przeprowadza tez analize zjawisk religijnych, w ktérej wyr6znione zostaja
ich dwa aspekty: doktrynalno-poznawczy oraz interakcyjny. Pierwszy aspekt odnosi
sie do struktur doktrynalnych traktowanych jako system poznawczy, ktory stanowi
uklad twierdzen oraz ich znaczen, dotyczacych zwigzkéw miedzy transcendentnym
i ludzkim $wiatem. Zadaniem tego systemu jest uzasadnienie prawdziwosci twier-
dzen wchodzacych w jego sklad; w caloéci lub fragmentarycznie jest on przyswaja-
ny przez grupy oraz jednostki, stajac si¢ kulturowo ustanowionym systemem wiary.
Drugi aspekt wierzen religijnych, interakcyjny, odnosi si¢ do celéw i znaczenia, ktére
aktorzy przypisuja swoim wierzeniom i sposobom ich realizacji. To wlasnie ten drugi
aspekt bedzie mial szczegdlne znaczenie dla niniejszego opracowania. Inna definicja,
ktéra nalezy do substancjalnych i zawiera rozréznienie na rzeczywisto$¢ empiryczng
i ponadempiryczna, jest definicja Rolanda Robertsona. Sktada si¢ z dwoch cztonow,
z ktorych jeden dotyczy kultury religijnej, a drugi dzialan religijnych. Wedlug Ro-
bertsona kultura religijna stanowi zbidr wierzen i symboli (oraz wywodzacych si¢
z nich bezposrednio wartosci) odnoszacych si¢ do rozréznienia pomiedzy rzeczywi-

» 1. Borowik, op. cit., s. 36.

* E.B. Tylor, Religion in Primitive Culture, NY, 1958 (przedruk czesci 2 z: E.B. Tylor, Primiti-
ve Culture: Researches into the Development of Mythology, Philosophy, Religion, Art, Custom, London
1871); [za:] F. Bowie, Antropologia religii. Wprowadzenie, thum. K. Pawlus, Krakow 2008, s. 22.

7 Ibidem.

# M.E. Spiro, Religion: Problems of Definition and Explanation, [w:] Anthropological Ap-
proaches to the Study of Religion, ed. M. Banton, London 1966, s. 96.
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sto$cig empiryczng i ponadempiryczna, przy czym sprawy tej pierwszej podporzad-
kowane sg drugiej. Dzialania religijne z kolei definiuje on jako dziatanie uksztattowa-
ne pod wplywem uznania istniejacego podziatu na te dwie rzeczywistosci®. Innym
rozroznieniem wystepujacym w definicjach substancjalnych jest wprowadzony przez
Emilea Durkheima podzial na sacrum i profanum. Sacrum to wedtug niego rzeczy
$wiete, to znaczy wyodrebnione i zakazane, i to do nich wlasnie odnosi sie¢ religia.
Religia formuluje specjalne nakazy i zakazy, zwiazane ze sposobem kontaktowania
sie ze $wietos$cia. Uznawanie i przestrzeganie tych zasad taczy wszystkich wyznaw-
cow w moralng wspdlnote nazywang Kosciotem. Pelna definicja Durkheima brzmi
nastepujaco: ,Religia jest wyzwalajacym solidarno$¢ spoleczng systemem wierzen
i dziatan odnoszacych si¢ do rzeczy swietych, a wigc wyodrebnionych i obtozonych
rozlicznymi zakazami. Owe wyobrazenia i dziatania jednoczg we wspdélnocie moral-
nej, zwanej Kosciotem wszystkich, ktérzy je wyznajg™.

Z punktu widzenia niniejszej pracy niezwykle przydatna wydaje sie tez definicja
proponowana przez Clifforda Geertza, przedstawiciela interpretatywistycznej kon-
cepcji religii, uznajacej za najwazniejsze w niej to, co ona reprezentuje. Interpreta-
tywistow w mniejszym stopniu interesuje, co religie usilujag wyjasni¢, a w wigkszym
to, w jaki sposob dzialaja symbole i rytualy, bedace metaforami spotecznego zycia®.
Dlatego Geertz traktuje religie jako system kulturowy:

Religia to system symboli, ktére doprowadzaja do wytworzenia si¢ u ludzi skutecznych,
powszechnych oraz trwatych usposobien i motywacji poprzez formulowanie koncepcji
ogolnego porzadku egzystencji oraz przybieranie tych koncepcji w taka powtoke realno-
$ci, iz owe usposobienia i motywacje wydaja sie wyjatkowo rzeczywiste®.

Warto wyjasnic, ze dla Geertza uniwersalna funkcja religii jest dostarczenie zna-
czen, formutowanych przez religijne symbole, ktdre umozliwiajg powstanie zgodno-
$ci miedzy danym stylem zycia i specyficzng metafizyka oraz miedzy ludzkim etosem
i $wiatopogladem. Kluczowg role odgrywa tutaj rytuat (bedacy uswieconym zacho-
waniem), gdyz nie tylko rodzi przeswiadczenia o prawdziwosci religijnych wyobra-

¥ Wiecej na ten temat: R. Robertson, Gléwne zagadnienia analizy religii, [w:] Socjologia
religii. Antologia tekstéw, red. W. Piwowarski, s. 154-181.

0 Warto zauwazy¢, ze z kolei ta definicja zawiera réwniez element funkcjonalny. Wigcej na
ten temat: E. Durkheim, The Elementary Form of the Religious Life, London 1915 (wyd. polskie:
E. Durkheim, Elementarne formy Zycia religijnego: system totemiczny, thum. A. Zadrozynska,
Warszawa 1990), [za:] I. Borowik, op. cit., s. 37. Warto tez wspomniec, ze istnieje spor miedzy
zwolennikami definicji naukowych religii oraz zwolennikami definicji fideistycznych. Dla tych
drugich nie ma mowy o ,wyobrazeniach’, jak to ujat Durkheim. Przyktadem definicji fideistycznej
jest definicja Menschinga: ,religia jest pozostawiajacym trwaly slad w sferze odczuwania spotka-
niem czlowieka z rzeczywistoécia tego, co $wigte oraz jego dzialaniem uwarunkowanym i okreslo-
nym przez $wieto$¢, [za:] I. Borowik, op. cit.

' F.Bowie, op. cit., s. 22.

2 C. Geertz, Religia jako system kulturowy, [w:] Socjologia religii. Antologia tekstow, red.
W. Piwowarski, s. 42. Definicja ta jest jedng z najistotniejszych propozycji teoretycznych po-
wstalych na gruncie antropologii.
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zen, ale réwniez umozliwia polaczenie si¢ $wiata przezywanego i Swiata wyobrazo-
nego w jedna calo$¢. Rytual stanowi dla uczestnika model tego, w co wierzy, ale jest
takze modelem jego wiary. Rytualy stabilizuja istniejace struktury (miedzy innymi
struktury wtadzy) i wzmacniajg podlegajace symbolicznym interpretacjom norma-
tywne systemy ideologiczne®.

Wielu autoréw prac poswieconych religii w sferze publicznej, polityce Standw
Zjednoczonych, polityce miedzynarodowej czy roli religii w konfliktach rezygnuje
jednak ze skomplikowanych definicji socjologicznych, skupiajac si¢ miedzy innymi
na tak zwanych ,,spolecznych manifestacjach religii”. Jonathan Fox wymienia pig¢
takich manifestacji: religia jako jeden z fundamentéw tozsamosci*, religia jako
system przekonan wplywajacych na zachowania spofeczne, religia jako doktryna
lub teologia determinujgca zachowania spoteczne, religia jako zrédlo legitymacji
i usprawiedliwienia, religia w rozumieniu instytucjonalnym?*. Michael Corbett i Julia
Mitchell-Corbett na potrzeby swojego opracowania pod tytutem Politics and Religion
in the United States definiujg religie jako zintegrowany system wierzen, stylu Zycia,
rytualéw i instytucji, przez ktére ludzie nadaja znaczenie swojemu zyciu (lub je znaj-
duja) poprzez zwrdcenie si¢ w strong tego, co $wigte, sakralizowane badz odnoszace
sie do wartosci ostatecznych®. Barbara Les z kolei postrzega religi¢ przede wszystkim
jako forme $wiadomosci spotecznej”’, a George Marsden rozumie jg jako wiare w to,
co transcendentne (zazwyczaj Boga lub bogdéw), ktdra najczesciej przyjmuje formy
zinstytucjonalizowane™.

Od pojecia religii nalezy jeszcze odrdzni¢ pojecie religijnosci. W ujeciu Ireny
Borowik religijnos¢ to ,,réznorodne tresci i formy manifestowania si¢ podstawo-
wego przekonania, ze sens ludzkiego Zycia nie wyczerpuje si¢ w jego biologicznym
istnieniu™.

3 Analizujac religie, nalezy wigc najpierw przeanalizowac system znaczen zawarty w kon-
kretnym religijnym uniwersum, a nastepnie powigzania tych systeméw ze spoleczno-struktural-
nymi oraz psychicznymi procesami. Ibidem, s. 40-68.

** Jest to nawigzanie do tezy Samuela Huntingtona. Wiecej na ten temat: S. Huntington, Kim
jestesmy? Wyzwania dla amerykarniskiej tozsamosci narodowej, thum. B. Pietrzyk, Krakéow 2007.

» J.Fox, S. Sandler, The Question of Religion and World Politics, [w:] Religion in World Con-
flict, ed. ]. Fox, S. Sandler, London-New York 2006, s. 2-3. W ramach niniejszego opracowania
interesowa¢ nas beda do pewnego stopnia wszystkie te manifestacje.

* M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, Politics and Religion in the USA, New York 1999, s. 6.

%7 Zgodnie z propozycja Hieronima Kubiaka moze ona by¢ rozumiana jako ,,historycznie wy-
tworzony i zmienny stosunek ludzi do tego, co uznajg za $wiete (w sensie dostownym), wyrazajacy
sie w wierze (aspekt teoretyczny, dogmatyczny religii), kulcie (aspekt praktyczny religii) i powodu-
jacy powstawanie zbiorowosci religijnych (aspekt organizacyjny religii)”. H. Kubiak, Religijnos¢
a srodowisko spoleczne: studium zmian religijnosci pod wplywem ruchéw migracyjnych ze wsi do
miast, Wroclaw 1972, s. 17, [za:] B. Les, Kosciot w procesie asymilacji Polonii amerykatiskiej, Wro-
claw 1981, s. 59.

* G.M. Marsden, op. cit., s. 4.

¥ Jak wyjasnia Irena Borowik: ,,Przez tresci rozumie si¢ zaréwno kulturowo dziedziczone jak
i nabyte na drodze indywidualnych poszukiwan dajace si¢ zwerbalizowa¢ przekonania na temat
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1.2.2. Koscioty, sekty, denominacje

Kiedy mowa o religii, niezwykle istotnym zagadnieniem jest typologia organizacji
religijnych. W kazdej religii istnieje bowiem spotecznos¢ wiernych, ale organizacja
tych spofecznosci bywa bardzo rézna. Organizacje religijne mozna dzieli¢ ze wzgle-
du na stopien zorganizowania, formalizacji przynaleznosci, historycznos$¢, charakter
wiezi miedzy cztonkami, odrebnos¢ od ogdtu spoteczenstwa, nazwe, relacje ,,specja-
listow religijnych” z wyznawcami, sposéb kodyfikacji doktryny czy sposéb powsta-
nia. Wérdd organizacji religijnych mozna wyréznic: stowarzyszenie, grupe religijna,
wyznanie, zwigzek wyznaniowy, ruch religijny, kult, Kosciot, sekte, denominacje,
gmine®. Z punktu widzenia niniejszego opracowania najistotniejsze jest rozréznie-
nie miedzy takimi pojeciami jak: Kosciol, sekta i denominacja*.

Klasyfikacja organizacji religijnych polegajaca na podzieleniu ich na Koscioty
i sekty zostala zaproponowana przez Maxa Webera i wspolpracujacego z nim histo-
ryka religii Ernsta Troeltscha. Kosciol to wedlug nich wielka stabilna organizacja,
ktéra zazwyczaj ma formalng strukture biurokratyczng i hierarchie swoich urzed-
nikéw. Koscioly reprezentuja zachowawcze oblicze religii, gdyz sa zintegrowane
z istniejacym porzadkiem instytucjonalnym. Wigkszo$¢ cztonkéw nalezy do danego
Ko$ciota, poniewaz nalezeli do niego réwniez ich rodzice*?. Kosciét pojmowany jest
wiec jako zinstytucjonalizowana wspolnota wierzacych, ktéra posiada scisle okreslo-
ng strukture, wlasny system doktrynalny oraz okreslone normy postepowania kulto-
wego i etycznego. Ponadto, jak podkreslaja badacze, zrzeszajac znaczne masy ludno-
$ci i pretendujac do miana organizacji wszechobecnej i wszechogarniajacej, Kosciot
realizuje swoiscie rozumiang zasad¢ uniwersalnosci®. Jego przeciwienstwo stanowi
sekta. Sekty sg zwykle stosunkowo matymi grupami, w ktérych realizuje si¢ dazenie
do wytworzenia osobistych, bezposrednich wiezi miedzy cztonkami. Sg one stabiej
zorganizowane, ale zrzeszaja gorliwych wiernych, ktérzy zazwyczaj tworza je jako
wyraz protestu przeciwko temu, co dzieje si¢ z Kosciolem. W oczach czlonkéw sekt
ustanowione Koscioly ulegaja bowiem degeneracji. Bylo tak w przypadku kalwini-
stow czy metodystow, ktorych organizacje religijne byly poczatkowo traktowane jako
sekty. O ile w przypadku Kosciota obserwuje sie zwykle dzialania, ktorych celem jest
objecie kontrolg panstwa, wykorzystanie wszelkich okolicznosci dla realizacji swych
zalozen, a w konsekwencji - zdobycie trwalego miejsca wsréd wptywowych ugrupo-
wan spolecznych, nawet za cene czesciowej utraty niezaleznosci, o tyle sekty kieruja

natury czlowieka i $wiata, celu i przeznaczenia, zasad moralnych, zwykle okres§lanych mianem
doktryny, swiatopogladu lub ideologii. Przez fromy rozumie si¢ praktyczne dzialania wynikajace
z przyjetych przekonan, wyrazajace sie w posiadaniu i manifestowaniu przywigzania do symboli,
w sprawowaniu kultu i przynalezeniu do wspdlnoty”. I. Borowik, op. cit., s. 39.

" Ibidem, s. 39-40.

1 Wiecej na ten temat: G. Kehrer, op. cit., s. 164-173.

2 A.Giddens, op. cit., s. 563.

 Wiecej na ten temat: E. Troeltsch, Kosciét a sekta, ttum. W. Adamek, [on-line:] http://
www.opoka.org.pl/biblioteka/I/IK/petrus_2010_soc_reg 03.html (10.02.2011).
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sie raczej w strone warstw nizszych lub takich, ktore objawiaja dezaprobate dla po-
rzadku panstwowego badz spolecznego.

Wedlug czesci badaczy mozna powiedzie¢, ze Kosciol i sekta s3 etapami instytu-
cjonalizacji, ktérym podlega wiekszo$¢ grup religijnych. Howard Becker, ktéry uzu-
petnit klasyfikacje Webera i Troeltscha o dwa kolejne typy: wyznanie i kult, uznal, ze
wyznanie to sekta, ktdra ,,ostygla” i z grupy czynnego sprzeciwu stala si¢ instytucja.
Jego zdaniem sekty, ktore utrzymuja si¢ przez jakis czas, nieuchronnie zmieniajg si¢
w wyznania. Na przyklad kalwinizm czy metodyzm byty sektami, dopoki panowata
w nich wielka ,,zarliwo$¢”. Z chwilg gdy ,,spowaznialy”, staly si¢ wyznaniami. Z kolei
Koscioly uznajg wyznania za bardziej lub mniej prawomocne. Kulty natomiast to
najluzniejsze i przede wszystkim przejsciowe organizacje religijne, ktore skupiaja si¢
na indywidualnym doswiadczeniu i do ktérych naleza ludzie odrzucajacy wartosci
swojego spoteczenstwa*. Jak podkresla Anthony Giddens, pojecia ,,Kosciol’, ,,sekta”
i ,wyznanie” s3 w pewnym stopniu uwarunkowane kulturowo i pomagaja przy ana-
lizie napie¢, jakie tworza wszystkie religie na granicy miedzy odrodzeniem religij-
nym a instytucjonalizacja wiary. Organizacje religijne, ktére istnieja do dawna, maja
sktonno$¢ do biurokratyzacji i usztywniania pogladéw. Jednak symbole religijne
maja dla wielu wiernych ogromna moc i nie dajg si¢ sprowadzi¢ do poziomu rutyny.
Dlatego wciaz powstaja nowe sekty i kulty*.

Jose Casanova podkresla z kolei, ze z chwila, gdy dana wspdlnota polityczna
zaczyna oficjalnie tolerowa¢ heretyckie sekty i ,apostazj¢” badz instytucjonalizuje
zasady wolnosci religijnej, nawet Kosciol panstwowy przestaje by¢, w Scistym tego
stowa znaczeniu, Kosciolem. Wobec braku Kosciotow panstwowych racje bytu tracg
tez nonkonformistyczne sekty, a wszystkie organizmy religijne, zaréwno Ko$cioty,
jak i sekty przeksztalcaja si¢ w denominacje*. Denominacja jest typowa nowocze-
sna forma dobrowolnego, indywidualistycznego i pluralistycznego stowarzyszenia
religijnego®’.

Denominacjonizm amerykanski jest najlepszym przykladem tego procesu. Dla-
tego nie méwi si¢ tam o sektach pejoratywnie, a stowo ,,sekta” (sect) stosowane jest
czesto wymiennie z pojeciami ,,Kosciél” czy ,,denominacja”™®. Inaczej jest jedynie
w przypadku pojecia ,,kult” (cult), ktore oznacza zazwyczaj radykalne, czesto nieak-

* H.Becker, Through Values to Social Interpretation, Durham, N.C. 1950, [za:] A. Giddens,
op. cit., s. 564.

* A.Giddens, op. cit., s. 565.

# J. Casanova, Religie Publiczne w nowoczesnym swiecie, ttum. T. Kunz, Krakéw 2005, s. 65.

¥ Ibidem, s. 102. Warto zaznaczy¢, ze denominacja nie jest forma instytucjonalizacji idei
chrzescijanskiej, lecz raczej forma przystosowania si¢ wszelkich organizacji religijnych do insty-
tucjonalnej, zroznicowanej struktury nowoczesnosci. Wiecej na ten temat: H.R. Niebuhr, The
Social Sources of Denominationalism, New York 1929.

* Moze to wynika¢ miedzy innymi z do$¢ szerokiej definicji Kosciola w USA. Od uchwalenia
I Poprawki wszystkie zwigzki konfesyjne w USA klasyfikuje sie jako stowarzyszenia. Niemniej po-
wszechnie nazywa si¢ je Ko$ciolami. Wiecej na temat rozwigzan prawnych w tej kwestii: R. Mataj-
ny, ,Mur separacji” - panstwo a kosciot w Stanach Zjednoczonych Ameryki, Katowice 1992, s. 114.
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ceptowane ruchy religijne. Dlatego, dla potrzeb niniejszej analizy, pojecia ,,Koscioty”
i ,denominacje” réwniez beda uzywane wymiennie. Ponadto, przyjeto tez, ze kon-
gregacja bedzie rozumiana jako lokalna wspdlnota religijna zakladana w ramach
réznych denominacji/Kosciotéw. Warto takze zaznaczy¢, ze pojecie ,,Kosciol” jest
tez powszechnie uzywane w amerykanskiej literaturze prawnej dla okreslenia relacji
miedzy zwigzkami wyznaniowymi a panstwem. Méwi sie wigc o rozdziale panstwa
od Kosciota (church and state separation), mimo iz rozdzial dotyczy wielu Kosciotéw
(sekt, denominacji). W pracy wystepuje ponadto okreslenie ,,organizacje religijne” —
beda to organizacje afiliowane przez zwigzki wyznaniowe, mniej lub bardziej z nimi
powiazane.

1.2.3. Religia obywatelska

Zjawisko religii obywatelskiej badano zwlaszcza w latach piecdziesiatych i szes¢dzie-
sigtych XX wieku. Byto ono bardzo réznie rozumiane przez naukowcow. Czes¢ z nich
okreslato religie obywatelska jako ,transcendentng uniwersalng religie narodows’,
inni uwazali, Ze to ,,religijny nacjonalizm’, ,wiara w demokracje’, ,,protestancka oby-
watelska pobozno$¢™ czy tez ,,czwarta gléwna religia w USA” (obok protestantyzmu,
katolicyzmu i judaizmu)*.

Jak podkresla Stanistaw Burdziej, bardzo istotne jest odrdéznienie religii obywa-
telskiej od politycznego wptywu tradycyjnych Koscioléw, cho¢ oba zjawiska niewat-
pliwie sie przenikaja®.W niniejszej pracy interesowa¢ nas bedzie zaréwno wplyw
tradycyjnych Koscioléw na polityke i sfere publiczng w Stanach Zjednoczonych, jak
i wplyw, znaczenie i miejsce amerykanskiej religii obywatelskiej w tej sferze. Dlatego
warto doktadniej przyjrze¢ si¢ rozwojowi koncepcji religii obywatelskiej, podobnie
jak uczynit to Stanistaw Burdziej w pierwszej czesci swej pracy pod tytulem Religia
obywatelska w Stanach Zjednoczonych. Studium socjologiczne retoryki religijnej Billa
Clintona i Georgea W. Busha i korzystajac z jego dogtebnej analizy.

Pojecie religii obywatelskiej wprowadzone do dyskursu filozoficznego przez Jea-
na Jacquesa Rousseau zostalo na gruncie amerykanskim przypomniane gléwnie za
sprawa Roberta N. Bellaha. Wnidst on najwigkszy wkiad w badania nad religia oby-
watelska, ktorg definiowal jako zinstytucjonalizowany zbidr zsakralizowanych wie-
rzen na temat narodu amerykanskiego. Bellah podkreslat jednak, Ze nie jest to tylko
zbiér wierzen, ale réwniez zestaw symboli i rytualéw. Centralnym elementem religii
obywatelskiej jest, zdaniem Bellaha, Bég, ktory jednak jest ,,Bogiem” specyficznym,

¥ Wiecej na ten temat: M.E. Marty, A Nation of Behavers, Chicago 1976, s. 186.

0 Wigcej na ten temat: W. Herberg, Protestant-Catholic-Jew. An Essay in American Religious
Sociology, Garden City 1960.

' S. Burdziej, Religia obywatelska w Stanach Zjednoczonych. Studium socjologiczne retoryki
religijnej Billa Clintona i Georgea W. Busha, Krakéw 2009, s. 9.
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bo nieposiadajagcym znamion zadnego okreslonego wyznania. Religia obywatelska
sytuuje si¢ bowiem na plaszczyznie publicznej, podczas gdy konkretne wyznanie jest
kwestig prywatnej wiary. Bellah podkreslal tez, ze religia obywatelska podlega rozwo-
jowi, a kolejne etapy jej formowania si¢ s3 wyznaczane przez najwazniejsze wydarze-
nia historyczne i ich religijne referencje. Jej umacnianiu stuzy kreowanie swoistego
kultu. Religijno-obywatelskiej oprawie podlegaja wiec odwotania do historii kraju.

Sam termin ,religia obywatelska”, jak juz wspomniano, nie zostal jednak wpro-
wadzony przez Bellaha. Pochodzi on od Jeana Jacquesa Rousseau, ktory o religion
civile pisal w swym traktacie O umowie spotecznej z 1762 roku. Warto przytoczy¢
jego rozwazania, gdyz cze$¢ z nich jest w kontekscie koncepcji religii obywatelskiej
aktualna do dzi$. Rousseau uwazal, ze istnieja dwa rodzaje religii. Pierwszy rodzaj
to ,,religia czlowieka’, a drugi to ,religia obywatela”. Pierwsza nie potrzebuje swigtyn
i obrzadkow, jest ograniczona do kultu Boga i moralnosci, jest czysta religia Ewange-
lii, teizmem czy tez prawem naturalnym. Drugi rodzaj to religia ustanowiona w da-
nym kraju, posiadajaca osobnych bogéw i patronéw opiekunczych, a takze dogmaty,
ceremonie, wlasny kult zewnetrzny, ustanowiony prawem, a poza narodem, ktdry ja
wyznaje, wszystko jest dla niej ,,niewierne, obce, barbarzynskie™. Przykladem religii
czlowieka jest chrzescijanstwo. Zdaniem Rousseau ma ono jednak charakter aspo-
teczny, gdyz ,,nie tylko nie przywiazuje serc obywateli do panstwa, lecz odrywa je od
wszystkich rzeczy ziemskich™*. Z punktu widzenia panstwa taka religia jest, wedltug
Rousseau, nieprzydatna, a nawet szkodliwa. Chrzescijanstwo, jego zdaniem, stwarza
bowiem problem podwojnej lojalnosci, zmusza do wyboru miedzy Krélestwem Bo-
zym a kontraktem spolecznym®. Religia obywatelska z kolei, cho¢ skazona instru-
mentalnym traktowaniem religii, stanowi zrédio legitymizacji porzadku panstwo-
wego: ,aczy kult boski z ukochaniem ustaw i [...] czynigc ojczyzne przedmiotem
uwielbienia wéréd obywateli, uczy ich jak stuzy¢ panstwu, stuzy opiekuniczemu bogu.
Jest to rodzaj teokracji, w ktérej nie powinno si¢ mie¢ innego kaptana précz panujace-
go ani tez innych ksiezy procz urzednikow”*®. Jak podkreslat Rousseau, trescig takiej
religii powinno by¢ kilka prostych zasad i dogmatéw, ktére beda zrozumiate dla kaz-
dego. Wymieniat wsrdd nich ,,istnienie bostwa poteznego, madrego, dobroczynnego,
przewidujacego i troskliwego, zycie przyszle, szczesliwos¢ sprawiedliwych, ukaranie
ztych, $wieto§¢ umowy spolecznej i prawa”. Dzigki takiej religii umowa spoleczna
moze, zdaniem Rousseau, zosta¢ uswiecona i otrzymac religijna moc. Mimo obowig-
zywania religii obywatelskiej nalezy jednak réwniez tolerowa¢ prywatne opinie reli-
gijne, ktdre przy zachowaniu szacunku dla spajajacych spoteczenstwo wartosci religii

2 Wiecej na ten temat: R. Bellah, Civil Religion in America, ,Daedalus” 1967, 96 (1), s. 1-21.

» ]J. Rousseau, Umowa spoleczna, ttum. A. Peretiatkowicz, Kety 2002, s. 102, [za:]
S.Burdziej, op. cit., s. 19.

* J.J. Rousseau, op. cit., 2002, s. 103, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 20.

* D. Chidester, Patterns of Power. Religion and Politics in American Culture, Englewood
Cliffs, NJ 1988, s. 81.

* J.J. Rousseau, op. cit., s. 102, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 20.

7 Ibidem.
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obywatelskiej w zadnym stopniu by jej nie zagrazaly®®. Kto nie podzielalby takiego
rozwigzania i zasad religii obywtelskiej, powinien, jak stwierdza Rousseau, zosta¢ wy-
gnany z panstwa - nie za bezbozno$¢, ale za brak uspofecznienia.

Stanistaw Burdziej stusznie podkresla, ze cho¢ Rousseau byl pierwszym filozo-
fem, ktory ,,religi¢ obywatelska” nie tylko opisal, ale i nazwal, to jednak z uzyteczno-
$ci religii dla celow wladzy zdawano sobie sprawe o wiele wczesniej. Rozbudowana
religia obywatelska istniala wcze$niej zarowno w starozytnym Rzymie, jak i Grecji®.
Chrzescijanstwo z kolei, jak podkresla autor, dos¢ dlugo odmawiato wspétuczestnic-
twa w dostarczaniu religijnej legitymacji wladzy cesarskiej poprzez oddawanie czci
wladcy. Niemniej Konstantyn Wielki, przyjmujac chrzest i czyniac chrzescijanstwo
religia panstwowa w 313 roku, zdotat je czesciowo podporzadkowac interesom swe-
go imperium. Co zdaniem badacza bardzo wazne, przez kilkanascie stuleci Kosciot
rzymski zachowal monopol na swego rodzaju ,teologie¢ publiczng’, tak iz nie bylo juz
miejsca na konstruowang przez wladze ,religie obywatelska”. Dopiero krytyka Ko-
$ciola otwierala droge postulatom religii obywatelskiej*. Jednym z takich krytykéw
byt Niccolo Machiavelli, dla ktérego religia miata by¢ uzytecznym narzedziem, zas
kwestia tego, czy wladca ja szczerze wyznaje, byta wtdrna®.

Jak przypomina Stanistaw Burdziej, swoiste propozycje religii obywatelskiej
mozna znalez¢ rowniez u Thomasa Hobbesa i Johna Locke’a. Hobbes, podobnie jak
Machiavelli i pézniej Rousseau, uznawal ewangeliczne chrzescijanstwo za religie nie-
zdolng do zapewnienia podbudowy dla trwalego fadu politycznego. Wedtug niego
wladca powinien uznac boskos¢ Chrystusa, ale zachowac¢ swobode dyktowania arty-
kutéw wiary. Locke natomiast, cho¢ w Liscie o tolerancji bronil zasady rozdziatu pan-
stwa od Kosciota oraz swobody sumienia, to jednak odmawiat obywatelstwa ateistom
oraz katolikom. Ateistom ze wzgledu na obawe, ze dla ludzi nieuznajacych béstwa
zadne przysiegi nie beda $wigte, a katolikom z uwagi na ich podwdjna lojalnos¢ wo-
bec panstwa i wobec Rzymu®. Burdziej podkresla, ze prawdziwy renesans koncep-
cji ,religijnosci obywatelskiej” nadszedt jednak dopiero wraz Reformacja i antykle-

% D.Chidester, op. cit., s. 82.

¥ Wspolistnialy tam nawet cztery rozne religie: religia wysokich bogow, jak Zeus i Jupiter,
kult domowych béstw opiekunczych i zmarlych przodkéw, mistyczne religie zbawcze pochodze-
nia orientalnego oraz religia obywatelska polis i civitas. Centralnym obiektem tej ostatniej stat si¢
z czasem sam cesarz, ktory pelnit funkcje arcykaptana kultu swojej wlasnej osoby. Wigcej na ten
temat: J. Thrower, Marxism-Leninism as the Civil Religion of Soviet Society: God’s Commissar,
Lewinston, NY 1992, s. 143-168 oraz W. Herberg, op. cit,, s. 85, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 21.

% S.Burdziej, op. cit., s. 21.

¢ Jak podkresla Jacek Bartyzel, sednem idei Machiavellego byt postulat separacji sfer religii
i polityki i podporzadkowanie polityki zasadzie utylitaryzmu. Stawiajac przed wladcg dylemat:
albo zbawienie wlasnej duszy, albo ocalenie panstwa, filozof przekonywal, ze wladca powinien
wybra¢ to drugie. J. Bartyzel, Makiawelizm, [w:] Encyklopedia ,Biatych Plam”, t. 11, Radom
2003, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 22. Wiecej na ten temat: J. Bartyzel, Demokracja, Radom
2002.

2 Wiecej na ten temat: J. Locke, List o tolerancji, ttum. L. Joachimowicz, Warszawa 1963,
s.55-62, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 22.



1.2. Religia 31

rykalnym zapatem Oswiecenia francuskiego. W wyniku tego Rousseau ostatecznie
nazwal omawiane zjawisko i rozwinat swoje poglady na ten temat. Probe urzeczy-
wistnienia wizji Rousseau podjeto przede wszystkim w czasie rewolucji francuskiej
(1789-1799)%.

Autorzy omawiajacy koncepcje religii obywatelskiej podkreslaja zazwyczaj zna-
czenie my$li Emilea Durkheima dla jej rozwoju w pézniejszym okresie. Zaznaczaja
oni, ze jego rozwazania uksztaltowaty dominujace wspodlczesnie interpretacje religii
obywatelskiej, cho¢ nie uzywat on samego okreslenia ,,religia obywatelska™*. Durkhe-
im twierdzil bowiem, ze kazde wzglednie stabilne spofeczenstwo samoistnie posiada
zbidr podzielanych powszechnie wierzen, wartosci i symboli, wyrazajacych aspiracje
zbiorowosci i bedacych zrédlem spolecznej spojnosci. Kazda religia, zdaniem Dur-
kheima, petni wigc funkcje spoteczne, w tym zwlaszcza funkcje integracyjng. Po-
dzial na sacrum i profanum odpowiada $cisle podziatowi na to, co spoteczne, i to, co
jednostkowe, a wlasciwym przedmiotem kultu religijnego jest samo spoteczenstwo.
Durkheim podkreslal, ze w religii czci ono samo siebie, zas ,,sily sakralne to jedynie
hipostazowane sily zbiorowe, a wiec moralne™®.

Jak zaznacza Burdziej, koncepcje Rousseau i Durkheima daly poczatek dwom
odrebnym podejsciom do religii obywatelskiej. Dla Rousseau religia obywatelska
byla pozytecznym narzedziem sprawowania wtadzy, ktére panujacy powinien $wia-
domie wytworzy¢ i podtrzymywac. Dla Durkheima natomiast istnienie takiej religii
byto naturalng konsekwencja istnienia spoleczenstwa — raczej wyrazem wystepuja-
cej juz wezesniej integracji i jednosci niz ich zZrédlem. Rozwijajac koncepcje religii
obywatelskiej, socjologowie opowiadaja sie zazwyczaj albo za podejsciem Rousseau,
podkreslajac, ze ukazuje ono lepiej charakter religii obywatelskiej jako narzedzia le-
gitymizowania wladzy przez elite, albo za rozumowaniem Durkheima®.

Charakterystyka spolecznej genezy i funkcji religii zaprezentowana przez Durk-
heima jest, zdaniem czgéci badaczy, bliska koncepcji civil religion, przyjetej pdzniej na grun-
cie socjologii pod wptywem Roberta N. Bellaha i przedstawionej w eseju z 1967 pod tytu-
tem Civil Religion in America®. Podobnie jak Durkheim, Bellah widzi w religii obywatel-
skiej wazne zroédto wspolnych wartosci, ktdre zapewniajg trwanie i tad spoleczny®. W tym

% Wigcej na ten temat: S. Burdziej, op. cit., s. 22-23. Wlasna koncepcje globalnej religii
obywatelskiej przedstawil réwniez Auguste Comte. Sakramenty stworzonej przez niego ,reli-
gii ludzko$ci” mialy wyznaczaé kolejne fazy ludzkiego Zycia, co przyczynialoby sie do zupelnej
identyfikacji jednostki ze spoteczenistwem w mysl zasady ,,zy¢ dla innych”. Utopijne idee Comte’a
nie wywarly jednak wickszego wpltywu. Wiecej na ten temat: B. Skarga, Comte, Warszawa 1966;
J. Domaradzki, Religia ludzkosci. Comtea socjologiczna wizja religii, Poznan 2005.

% Wiecej na ten temat: D. Chidester, op. cit., s. 83; S. Burdziej, op. cit., s. 25.

¢ E.Durkheim, op. cit., 1990, s. 310, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 25.

% S.Burdziej, op. cit., s. 25. Wigcej na ten temat: PE. Hammond, Pluralism and Law in the
Formation of American Civil Religion, [w:] R. Bellah, PE. Hammond, Varieties of Civil Religion,
New York 1980, s. 138.

¢ S.Burdziej, op. cit., s. 25.

% Podobnie podchodza do tego Talcott Parsons, Richard J. Neuhaus i Peter Berger. Wiecej na
ten temat: P. Berger, R.J. Neuhaus, To Empower People. From State to Civil Society, Washington
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sensie religia obywatelska pelni przede wszystkim pozytywna funkcje inte-
gracyjna®.

Bellach nie byl jednak jedynym amerykanskim badaczem, ktéry interesowat si¢
tym tematem. W latach piecdziesigtych i szes¢dziesigtych na temat zjawiska, ktéore
teraz okresla si¢ mianem religii obywatelskiej zaczeli si¢ wypowiadac liczni badacze,
z ktérych kazdy nazywal jg i definiowal nieco inaczej. Warto tu wymieni¢: Danie-
la Boorstina, Talcotta Parsonsa, Petera Bergera, Martina E. Martyego, Sydneya E.
Meada, Williama Lee Millera, Willa Herberga, Donalda Jonesa”. Ciekawg koncepcje
religii obywatelskiej przedstawit Martin E. Marty, ktory nazwal jg raczej ,,publiczng
teologia’, podkreslajac, ze jest to wyraz akceptacji przez Amerykandw religii w ogo-
le, bez szczegdlnego zainteresowania jej przekazem’'. Niemniej, wlasciwe odkrycie
istnienia religii obywatelskiej w Stanach Zjednoczonych przypisuje si¢ wlasnie Ro-
bertowi N. Bellahowi, gdyz przywolanie przez niego koncepcji Rousseau umozliwito,
jak si¢ zdaje, zebranie dotychczasowych rozproszonych koncepcji’>. Amerykanska
religie obywatelska Bellah opisat w nastepujacy sposob:

[...] cho¢ niektdrzy twierdzili, ze chrzescijanistwo jest narodowa wiarg, a inni, ze ko$cio-
ty i synagogi celebruja jedynie uogdlniong religie amerykanskiego stylu zycia, niewie-
lu zdaje sobie sprawe, ze obok kosciotéw i w sposéb wyraznie od nich odrebny istnie-
je w Ameryce skomplikowana i silnie zinstytucjonalizowana religia obywatelska [civil
religion]”.

Bellah podkreslat tez, ze religia obywatelska to religijny wymiar, ktory wystepuje
w zyciu kazdego narodu. Przez ten wymiar kazdy nardd interpretuje swoje doswiad-
czenia historyczne w $wietle rzeczywistosci transcendentnej’™. Po zaanalizowaniu
przeméwien prezydentéw i ich odwotan do Boga Bellah wyodrebnit podstawowe
elementy amerykanskiej religii obywatelskiej. Skfadaty sie na nig: koncepcje narodu
wybranego, ,miasta na wzgdrzu’, Nowego Izraela oraz specjalnego przymierza z Bo-
giem. Z czasem zostala ona uzupelniona kolejnymi motywami biblijnymi”.

1977; Habits of the Heart: Individualism and Commitment in American Life, eds. R. Bellah et al,,
Berkeley 1985.

% Jak podkresla Stanistaw Burdziej, Bellah nie byl jednak pierwszym mysélicielem, ktéry do-
strzegl to zjawisko na gruncie amerykanskim. Juz bowiem w 1831 roku Alexis de Tocqueville pi-
sal o istnieniu w Ameryce ,religii republikanskie;j’, bedacej potaczeniem podstawowych zatozen
protestantyzmu z ideatami demokratycznymi. Wiecej na ten temat: A. de Tocqueville, O demo-
kracji w Ameryce, ttum. B. Janicka, M. Krol, Krakéw 1996. Ponadto James Bryce pisatl o tym, ze
chrzescijanstwo w Ameryce uznawane jest nie tyle za religie panujaca na mocy prawa, ile za religie
narodowa. S. Burdziej, op. cit., s. 27.

7 Wigcej na ten temat: K.D. Wald, A. Calhoun-Brown, Religion and Politics in the United
States, Lanham, Maryland 2011, s. 52-61.

' ML.E. Marty, op. cit., s. 186.

2 S.Burdziej, op. cit., s. 28.

7 R.Bellah, op. cit., s. 21.

™ R.Bellah, The Broken Covenant: American Civil Religion in Times of Trial, New York 1975,
s. 3, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 28.

> Wigcej na ten temat: S. Burdziej, op. cit., s. 28-30.
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Zdaniem Bellaha w religii obywatelskiej niezwykle istotne jest $wigtowanie naj-
wazniejszych wydarzen w historii Stanéw Zjednoczonych. Razem skfadajg si¢ one na
kalendarz religii obywatelskiej, ktéra wyznaja wszyscy Amerykanie, niezaleznie od
wyznania, z jakim si¢ prywatnie utozsamiajg. Na przyklad na pamiatke doswiadczen
purytanskich osadnikéw, okreslanych nieraz jako zalozyciele ,,miasta na wzgorzu’,
$wietuje sie Thanksgiving, ktéry ma by¢ ,,dniem publicznego dzigkczynienia i modli-
twy”. Walka z Anglia o niepodleglos¢ kolonii poréwnywana jest do biblijnego Exodu-
su, a rocznica uchwalenia Deklaracji Niepodleglosci (1776), obchodzona 4 lipca jako
Swieto Niepodlegtosci (Independence Day), ma charakter niemal sakralny. W okresie
wojny secesyjnej w religii obywatelskiej pojawily si¢ nowe watki: $mierci, ofiary, po-
$wiecenia, cierpienia i odrodzenia, a ich ucielesnieniem stal sie Abraham Lincoln’.
Wkrétce charakter uroczystosci religijno-narodowych zyskaly tez dni urodzin pre-
zydentow Georgea Washingtona i Abrahama Lincolna”. Ponadto przemodwienie
Lincolna z okazji poswiecenia cmentarza w Gettysburgu (Gettysburg Address), za-
wierajace wiele odwotan do Boga, stalo si¢ obok Deklaracji Niepodlegtosci, a takze
Konstytucji (1787) i Karty Praw (1789) czolowym dokumentem religii obywatelskiej.
Warto przy tym pamietad, ze odwolania te byly ponadwyznaniowe, a Bég z Deklara-
cji Niepodlegtosci niemal deistyczny.

Bellah podkresla, ze lata szes¢dziesigte XX wieku byly kolejnym istotnym okre-
sem ksztaltowania sie religii obywatelskiej. Wynikalo to z sytuacji zimnowojenniej
i starcia z ateistycznym Zwigzkiem Radzieckim. W tym czasie jednak doszlo tez do
zakwestionowania wielu narodowych mitéw, co spowodowane byto kontrowersyjna
wojng w Wietnamie, dzialalnoscig ruchu na rzecz praw obywatelskich i rewolucja
obyczajowg”.

Wisrod przejawow religii obywatelskiej Bellah wymienia przede wszystkim prze-
moéwienia inauguracyjne prezydentéw USA; sama ceremonia inauguracji niesie,
wedlug niego, cechy konsekracji przywddcy przygotowywanego do nowej roli, po-
krewnej roli arcykaptana. Przysiege wiernosci Konstytucji sktada si¢ na Bibli¢. Nie-
zwykle wazng manifestacjg religii obywatelskiej s tez swieta patriotyczne. Oprocz
tych wymienionych juz powyzej na przestrzeni lat do kalendarza religii obywatelskiej
dopisane zostaly jeszcze: Dzien Pamieci (Memorial Day, obchodzony z konicem maja
na pamiatke poleglych w boju zolnierzy amerykanskich jako dzien modlitwy o po-
kéj), Dzien Weterana (Veteran’s Day, od zakonczenia I wojny $wiatowej obchodzo-
ny 11 listopada dla uczczenia zyjacych weteranéw konfliktéw zbrojnych). Niektore

76 ‘Warto podkredli¢, ze po wojnie secesyjnej w stanach konfederackiego Potudnia rozwineta
sie swoista odmiana civil religion majaca upamietnia¢ kleske oraz podtrzymywa¢ tozsamos$¢ Po-
tudnia. Religia ta przejawia si¢ w dzialalnosci stowarzyszen weterandw, kultywowaniu pamieci
generalow i Zolnierzy Poludnia, sakralizacji pdl bitewnych, a takze flagi konfederacji. Wiecej na
ten temat: S. Burdziej, op. cit., s. 30-31.

770 innych symbolach religii obywatelskiej: M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit.,
s.21-23.

8 ‘Wigcej na ten temat: R. Bellah, The Broken Covenant...
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$wieta, jak na przyklad obchodzony od 1952 roku Narodowy Dzienn Modlitwy (Na-
tional Day of Prayer), w sposob nawet bardziej bezposredni lacza elementy religijne
i patriotyczne”. Oprocz ,,pism $wietych” religii obywatelskiej (Konstytucja, Karta
Praw, Gettysburg Address) istniejg jeszcze miejsca i przedmioty kultu. Wéréd ,,miejsc
swietych” nalezy wymieni¢ cmentarze wojenne w Gettysburgu i Arlington, a wsrod
przedmiotéw przede wszystkim flage®.

Jak podkresla Anna Peck, zjawisko religii obywatelskiej odgrywalo szczegdlna
role w mlodym i podlegajacym nieustannej transformacji spoteczenstwie amery-
kanskim. Proces tworzenia nowoczesnego, wieloetnicznego i wielowyznaniowego
panstwa skutecznie wspomagany byl miedzy innymi poprzez wypracowanie zespotu
wspolnych unifikujacych - bez wzgledu na indywidualne religie — wierzen i rytuatow
panstwowych®.

Religia obywatelska okazata sie¢ dla badaczy zjawiskiem tak ciekawym i rézno-
rodnym, ze z czasem powstawaly kolejne koncepcje®. Stanistaw Burdziej wymie-
nia w swym opracowaniu najwazniejsze z nich. Zaczyna od koncepcji Russela Ri-
cheya i Donalda Jonesa, ktérzy ttumaczyli, ze przez religi¢ obywatelska naréd stara
sie zrozumie¢ swoja histori¢ oraz cele narodowe w kategoriach religijnych®. Chcac
uporzadkowac debate i doprecyzowa¢ termin, wyrdznili oni pie¢ typow religii oby-
watelskiej: religijno$¢ ludowa (folk religion), nacjonalizm religijny (religious nationa-
lism), wiare demokratyczna (democratic faith), protestancka poboznos¢ obywatelska
(Protestant civic piety) oraz transcendentng religie narodu (transcendent religion of
the nation)™. Pierwszy typ, ich zdaniem, przejawia si¢ miedzy innymi w lokalnych
obchodach $wiat narodowych i stuzy integracji wspolnot lokalnych oraz uprawo-
mocnieniu i podtrzymaniu amerykanskiego stylu zycia. Zdaniem Willa Herberga na
amerykanskie credo w ramach tego typu religii obywatelskiej skladaja sie cztery gltow-
ne elementy: $wiatopoglad teistyczny, afirmacja gospodarki wolnorynkowej, wiara
w demokracje oraz indywidualizm i optymizm®. Nacjonalizm religijny jest z kolei
kultem narodu w religijnej oprawie i stuzy legitymizacji celéw narodowych, a interes
narodowy jest tu najwyzszym dobrem. Wiara demokratyczna, wyszczegdlniona jako
typ trzeci, koncentruje sie natomiast na uniwersalnych ideatach wolnosci, réwnosci

" W. Funk, National Day of Prayer, [w:] Religion and American Law: An Encyclopedia, ed.
P.Finkelman, New York 2000, s. 329-330, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 32.

8 Sam Bellah o niej nie wspomina, piszg o tym jednak inni autorzy. Wigcej na ten temat:
S. Burdziej, op. cit., s. 32. Wiecej o rozwoju religii obywatelskiej réwniez w: A. Sepkowski,
Poczgtki misji. Narodziny amerykanskiej ,religii obywatelskiej”, Torun 2008; idem, Od misji do
krucjaty. Ewolucja amerykanskiej religii obywatelskiej, Torun 2008.

81 A. Peck, Religia w amerykatiskich wyborach prezydenckich, Warszawa 2014, s. 19.

82 Nalezy rowniez zwrdci¢ uwage, ze zjawisko to nie jest ograniczone jedynie do Stanéw Zjed-
noczonych, cho¢ w réznych krajach moze przyjmowac rézne formy.

8 K.D. Wald, A. Calhoun-Brown, op. cit.,, s. 52. Podobnie zresztg podchodzit to tego Bel-
lah w latach 1975 oraz 1980. Wiecej na ten temat: R. Bellah, op. cit.; R. Bellah, PE. Hammond,
op. cit.

% Wiecej na ten temat: S. Burdziej, op. cit., s. 34-36.

% W.Herberg, op. cit., [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 35.
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i sprawiedliwosci i stuzy wychowaniu dobrego obywatela®, a protestancka poboz-
nos¢, specyficzna dla Stanéw Zjednoczonych, czyli typ czwarty, wyrasta z tradycyjnej
purytanskiej etyki indywidualnej odpowiedzialnosci, kalwinskiego etosu pracy, bi-
blijnych obrazéw Ziemi Obiecanej, ,,miasta na wzgorzu’, ,Nowego Izraela” i Narodu
Wybranego®. Ostatni typ, czyli transcendentna religia narodu, w ktérym miesci sie
takze propozycja Bellaha, to zdaniem autoréw synkretyczna synteza ideologii demo-
kratycznej z elementami deistycznego pojmowania chrzescijanstwa. W ich ocenie
zreszta propozycja Bellaha tworzy tez pewien typ idealny religii obywatelskiej®®.

Warto jednak zaznaczy¢, ze w kwestii mozliwosci uznania religii obywatelskiej za
rodzaj religijnego nacjonalizmu zdania naukowcéw sa bardzo podzielone. Na przy-
ktad Radostaw Zenderowski podkresla, ze mimo pewnych podobienstw odnoszacych
sie gtéwnie do sposobu instrumentalizacji religii w imie celéw o charakterze politycz-
nym, nacjonalizm jako ,,$§wiecka religia” oraz religia obywatelska sg jednak zasadniczo
réznymi zjawiskami. Przywoluje on opinie Iny Merdjanovej, ktora pisze, ze ,religia
obywatelska” dokonuje transformacji transcendentalnych wartosci religii w czysto
doczesng moralnos¢, a tym samym uniewaznia niejako ich pierwotny transcendent-
ny wymiar. Tymczasem nacjonalizm jako ,$wiecka religia” nie uniewaznia wprost
transcendencji, aspirujac do bycia czyms ponadczasowym i paradoksalnie — uniwer-
salnym. Nacjonalizm, zdaniem tej autorki, potrzebuje odpowiedniej ,,dawki” sakral-
nosci i tajemniczosci, w zwigzku z czym doskonale zadomawia si¢ w réznego rodzaju
instytucjach typowo religijnych®. Niemniej, jak zauwaza Zenderowski, w literaturze
przedmiotu mozna spotkac wielu autordéw, ktorzy stawiaja znak réwnosci miedzy po-
jeciem ,,$wieckiej religii” nacjonalizmu a ,,religia obywatelska”. Przywotuje on w tym
kontekscie opini¢ Sergeja Flere i Mirana Lavricia, ktorzy uwazaja, ze pojecie religii
obywatelskiej odnosi si¢ do ,katalogu wartosci norm, wierzen oraz postaw poprzez
ktore dane spoleczenstwo ulega sakralizacji”®. Wspomina tez o podziale zapropono-
wanym przez Michaela Angrosino, ktéry wymienil trzy gtéwne typy religii obywatel-
skiej: religie obywatelska jako religie kulturowa (culture religion), religie obywatelska
jako religijny nacjonalizm oraz religie obywatelska jako religie transcendentna’’.

% Wiecej na ten temat: J. Dewey, A Common Faith, New Haven 1934; W. Lippmann, The
Public Philosophy, Boston 1955.

8 Od innych wersji religii obywatelskiej r6zni si¢ swym ekskluzywnym protestanckim cha-
rakterem. S. Burdziej, op. cit., s. 35. Samuel Huntington, uwaza nawet, ze amerykanskie credo to
po prostu ,,protestantyzm bez Boga” Wigcej na ten temat: S. Huntington, op. cit., s. 69.

8 S.Burdziej, op. cit., s. 36.

% Wiecej na ten temat: I. Merdjanova, In Search of Identity: Nationalism and Religion in
Eastern Europe, ,Religion, State, and Society” 2000, no. 3, s. 251-252, [za:] R. Zenderowski,
Religia a tozsamos¢ narodowa i nacjonalizm w Europie Srodkowo-Wschodniej. Migdzy etnicyzacjg
religii a sakralizacjg etosu (narodu), Wroctaw 2011, s. 49.

% S. Flere, M. Lavric, Operationalizing the Civil Religion Concept at Cross-Cultural Level,
»Journal for the Scientific Study of Religion” 2007, no. 4, s. 595, [za:] R. Zenderowski, op. cit.,
s. 49.

' M. Angrosino, Civil Religion Redux, ,,Anthropological Quaterly” 2002, No. 1, s. 246-248,
[za:] R. ZenderowsKki, op. cit., s. 50. Podobny podzial podaje w swoim opracowaniu David Chi-
dester. Wiecej na ten temat: D. Chidester, op. cit., s. 94-102.
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Wisrod koncepcji przytoczonych przez Stanistawa Burdzieja warto natomiast
zwroci¢ uwage na typologie Roberta Wuthnowa. Wyszczegdlnil on bowiem dwa
nurty religii obywatelskiej: konserwatywny i liberalny. Nurt konserwatywny, przy-
pominajacy poniekad religijny nacjonalizm, zaklada, ze Ameryka cieszy sie szczegdl-
nymi wzgledami Boga, ze powstala jako nardd chrzescijanski, a podstawowe zasady
chrzescijanskiej moralnoséci powinny znalez¢ odzwierciedlenie w prawie. To wlasnie
ten nurt przyjmuje, zZe Stany Zjednoczone maja szczeg6lng misje w dziejach $wiata.
Liberalna wersja odrzuca to przekonanie, ale podtrzymuje przeswiadczenie o tym,
ze majg one wobec innych narodéw szczegélne obowiazki, ktére wynikaja z ich do-
minujacej pozycji politycznej i przewagi militarnej. Zdaniem Wuthnowa liberalna
religia obywatelska taczy sie tez z kwestig praw czlowieka, rozbrojeniem nuklearnym,
ruchem na rzecz pokoju i pomocy krajom rozwijajacym si¢. Co bardzo istotne, opcja
konserwatywna zakltada, ze pafistwo i prawo powinny by¢ narzedziem zmiany spo-
teczenstwa zgodnie z zalozeniami religii, a opcja liberalna jest przeciwna odgornej
legislacji moralno$ci®’. W swym opracowaniu z 1988 roku Wuthnow wyrazil obawy,
ze powstanie wersji konserwatywnej obdarzajacej nardd $wietoscia pozostawia rzad
i system ekonomiczny Stanéw Zjednoczonych poza zasiegiem krytyki®.

Dzigki analizie przeprowadzonej na potrzeby opracowania Religia obywatelska
w Stanach Zjednoczonych... wida¢ wyraznie, ze réwniez inni autorzy doszli do wnio-
sku, iz pewne funkcje religii obywatelskiej moga odgrywac negatywna role, zwlaszcza
jesli chodzi o bezkrytyczne legitymizowanie porzadku politycznego i wladzy®. Na
przyktad Jim Wallis, przedstawiciel liberalnego skrzydla chrzescijan ewangelikalnych
oraz pomyslodawca tak zwanej ,lewicy religijnej’, zaznacza, ze religia obywatelska
moze odgrywac¢ dwie role w zyciu publicznym: stuzebng wobec wiadzy badz krytycz-
ng wobec niej. Ta druga poréwnuje do roli starotestamentowych prorokéw, ktorzy
mieli by¢ sumieniem wiladcy i sprzeciwiac sie jego naduzyciom. To wiasnie taka role,
zdaniem Wallisa, powinna réwniez teraz odgrywac religia obywatelska®. Poglady
Wallisa podzielaja Robert Jewett i John Lawrence, ktorzy wydzielaja dwa nurty religii
obywatelskiej: profetyczny realizm (prophetic realism) i gorliwy nacjonalizm (zealous
nationalism), oba zakorzenione w tradycji biblijnej i walczace o prymat w ksztalto-
waniu polityki zagranicznej USA. Podzial ten czesciowo pokrywa sie z typologia za-
proponowang przez Wuthnowa. Gorliwy nacjonalizm bowiem charakteryzuje prze-
konanie o niewystarczajacej sile prawa i demokratycznych procedur, idea ,,zbawczej
przemocy” (redemptive violence) oraz przekonanie o tym, Ze nagroda za poboznos¢
s3 materialny dobrobyt i militarne zwyciestwa, a grzech powoduje biede, choroby

%2 R. Wuthnow, The Restructuring of American Religion: Society and Faith Since World
War II, Princeton 1988, s. 244-257, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 36.

% Wiecej na ten temat: R. Wuthnow, op. cit., [za:] KD. Wald, A. Calhoun-Brown, op. cit.,
s. 59.

% Takiego zdania jest m.in. Cynthia Toolin. Por. C. Toolin, American Civil Religion From
1789-1981: A Content Analysis of Presidential Innaugural Addresses, ,Review of Religious Rese-
arch” 1983, No. 25/1, s. 39-48, [za:] S. Burdziej, op. cit., s. 37-38.

% Za:S.Burdziej, op. cit., s. 38-39.
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i kleski wojenne. Realizm profetyczny wigze si¢, zdaniem autoréw, z kolei z przesta-
niem Chrystusa oraz tradycja prorocka, a jego centralnym punktem jest przekonanie
o koniecznosci wspoétpracy narodéw i pokojowej koegzystencji ludzi o réznych po-
gladach®. Najlepszym przyktadem prezydenta, ktory zdawal sie¢ wpisywac taka tra-
dycje prorocka, byl, wedlug badaczy, Abraham Lincoln, ktéry po wojnie secesyjnej
wzywal do narodowego pojednania ponad ideologicznymi podziatami. Co bardzo
istotne, Jewett i Lawrence nie podzielaja przekonania Bellaha o integracyjnej funkcji
religii obywatelskiej. Uwazaja oni, ze czesto zamiast jednoczy¢, religia obywatelska
dzieli spoteczenstwo i stanowi zarzewie konfliktéow miedzynarodowych®.
Niezaleznie od tych rozréznien i kategoryzacji nie ulega watpliwosci, ze prezy-
denci i politycy w USA postuguja si¢ w czasie sprawowania urzedéw ponaddenomi-
nacyjna retoryka religijna. Zgodnie z konstatacja Burdzieja czesto trudno jest jednak
odrézni¢ instrumentalizowanie religii dla potrzeb polityki od tego, co jest autentycz-
nym wyrazem religijnosci osob publicznych oraz przyjeta w tradycji amerykanskiej
manifestacja religii obywatelskiej”. Badacz podkresla jednak, ze aby dobrze zrozu-
mie¢ zjawisko religii obywatelskiej, nalezy je wyraznie odrdznic¢ od tradycyjnej religii
instytucjonalnej. Jego zdaniem rozpatrywanie wszelkich powigzan wladzy swieckiej
ze sferg sakralng jako przejawow religii obywatelskiej odebraloby temu pojeciu ja-
kakolwiek specyfike. Religia obywatelska moze, wedlug niego, zaistnie¢ tylko wtedy,
gdy tradycyjna, zinstytucjonalizowana wladza religijna nie jest w stanie stawi¢ czo-
ta wladzy $wieckiej w dziedzinie ziemskiego panowania®. Religia obywatelska jest
przede wszystkim ,,atrybutem silnej wladzy swieckiej, ktéra dodatkowo jeszcze chce
korzystac z zalet religijnej legitymizacji swych rzagdow. To podporzadkowanie wladzy
$wieckiej odrdznia ja od dominacji tradycyjnego Kosciota w sferze politycznej™®.
Zdaniem wielu autoréow fakt, iz religia obywatelska zyskata tak duze znaczenie
w kulturze amerykanskiej, wynika z pluralizmu religijnego oraz braku jednej domi-
nujacej instytucji religijnej w Stanach Zjednoczonych. Znawcy tematu zaznaczaja
jednak réwniez, ze religia obywatelska na dobre wyodrebnita si¢ z ,,uogdlnionej re-
ligii” amerykanskiego chrzescijanistwa dopiero wowczas, gdy dokonaly sie dwa waz-
ne procesy: wzmocnienie panstwa (od czasu wojny secesyjnej oraz okresu Nowego

% Ibidem, s. 39.

7 Ibidem. Warto tez zauwazy¢, ze cze$¢ autoréw zupelnie podwazala teze Bellaha o istnieniu
religii obywatelskiej. O kontrowersjach wokot koncepciji religii obywatelskiej, zwlaszcza w okresie
rzadow Baracka Obamy: J. Blankholm, American Civil Religion in the Age of Obama. An Inte-
rview with Philip S. Gorski, [on-line:] http://blogs.ssrc.org/tif/2012/06/28/american-civil-religion-
in-the-age-of-obama-an-interview-with-philip-s-gorski/ (07.03.2013).

% S.Burdziej, op. cit,. s. 41.

% Za: ibidem, s. 42. Dlatego, jak thumaczy Burdziej, na przyktad w okresie papocezaryzmu nie
istniato zapotrzebowanie na religie obywatelska, gdyz wszelkie funkcje publiczne byly zmonopolizo-
wane przez jedna religie, wierng swoim dogmatom i wplywajaca na wszystkie dziedziny zycia. Ibidem.

10 Za: ibidem. Stanistaw Burdziej pokresla ponadto, ze zjawisko religii obywatelskiej nalezy row-
niez odrézni¢ od terminéw pokrewnych, takich jak ideologia i teologia polityczna. Od ideologii rézni
ja wlasnie to, ze swe gléwne dogmaty czerpie z religii tradycyjnej. Od teologii politycznej z kolei od-
roznia religie obywatelska to, ze nie pozostaje ona w sferze teorii. Wiecej na ten temat: ibidem, s. 42-43.
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tadu) i ostabienie duzego wplywu chrzescijaiistwa na zycie publiczne po I wojnie
$wiatowej. Wzmocniona wtadza federalna potrzebowata bowiem silniejszego niz
dotad zrédta legitymizacji w spoteczenstwie. Liberalne prady kulturowe w okresie
miedzywojennym z kolei oslabialy wplywy tradycyjnego chrzescijanstwa w zyciu
publicznym. Ponadto, bardzo waznym czynnikiem, ktéry przyczynil si¢ do wzro-
stu znaczenia religii obywatelskiej, byta zimna wojna, przedstawiana jako zmaganie
»bezboznego i ateistycznego komunizmu” z ,,chrzescijaniska Ameryka™'?!.

Kolejng istotng kwestia jest zadanie pytania o to, czy wzrost znaczenia religii
obywatelskiej powoduje spadek znaczenia religii instytucjonalnej. Do lat osiemdzie-
sigtych XX wieku czes¢ badaczy uwazala, ze tak. Powstanie prawicy religijnej pod
koniec lat siedemdziesigtych zdawalo si¢ jednak negowac te teze. Ponadto, statysty-
ki wykazujg niezmiennie spore przywigzanie Amerykanéw do tradycyjnych religii
i Koscioléw. Robert Bellah podkreslal, ze religia obywatelska pelni funkcje, jakich
nie podejmuja bezposrednio ani ideologie polityczne, ani tradycyjne instytucje reli-
gijne. Niemniej, wiadomo, ze Koscioly czesto probuja oddzialywaé na pozareligijne
zycie publiczne. Powstaje wiec pytanie o to, gdzie przebiega granica miedzy religia
obywatelska a wplywem na zycie publiczne zinstytucjonalizowanej religii w trady-
cyjnym rozumieniu. Zdaniem Burdzieja, cho¢ podzial ten nigdy nie bedzie ostry,
dwa kryteria sg bardzo pomocne w rozréznieniu obu zjawisk. Po pierwsze, cecha
charakterystyczna religii obywatelskiej jest uniwersalizm, sieganie ponad podzialami
religijnymi przy selektywnym korzystaniu z wielu tradycji religijnych, przy jednocze-
snym wlaczeniu elementdw, ktore nie maja zadnej bezposredniej konotacji religijnej
(flaga narodowa, pomnik Waszyngtona). Po drugie, o przejawach religii obywatel-
skiej mozna mowic tylko wtedy, gdy maja one charakter panstwowy, oficjalny®.

Kwestia wsparcia sie wladcy na kulcie religijnym zawsze byta istotnym motywem
mysli politycznej. W Stanach Zjednoczonych nie bylo mozliwe usankcjonowanie
wladzy w oparciu o jedng konkretng religie. Z tego powodu bardzo szybko pojawi-
to si¢ zjawisko religii obywatelskiej, co nie znaczy, ze tradycyjne Koscioly zupelnie
stracily wptywy w sferze publicznej. Wlasnie dlatego, omawiajac role religii w ame-
rykanskiej sferze publicznej, nalezy uwzgledni¢ zaréwno przejawy opisanej powyzej
religii obywatelskiej, jak i wpltywy tradycyjnych Kosciotéw, co tez w niniejszym opra-
cowaniu uczyniono.

1.2.4. Sekularyzacja

Obecnosci religii w amerykanskiej sferze publicznej warto przyjrze¢ si¢ réowniez
w kontekscie sekularyzacji. Pojecie ,,sekularyzacja” jest wielowymiarowe i ,,obcigzo-
ne szerokim wachlarzem znaczen, ktérymi obroslo w ciagu calej swej historii™®.

00 Tbidem, s. 43-44.
192 Ibidem, s. 45.
1% 7. Casanova, op. cit., s. 35.
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Sekularyzacja moze by¢ bowiem rozumiana jako stopniowy odwrét nowoczesnych
spoleczenstw od religii, proces dyferencjacji instytucjonalnej (czyli wycofania sie
religii z uprzywilejowanej pozycji w wielu dziedzinach do swojej wlasnej wyodreb-
nionej sfery) badz jako proces prywatyzacji religii, desakralizacji czy liberalizacji
doktryny religijnej'*. Jak podkresla Anthony Giddens, tacy przedstawiciele mysli so-
cjologicznej, jak Emile Durkheim, Max Weber i Karol Marks byli zgodni co do tego,
ze w nowoczesnym $wiecie rola religii bedzie malata'®. Wspoélczesni socjologowie
przypominaja, ze teza o nieuchronnosci erozji religii w wyniku proceséw moder-
nizacyjnych byla obecna w naukach spolecznych juz od momentu ich powstania.
Co wigcej, nie byla ona w istotny sposob krytykowana az do lat osiemdziesigtych
XX wieku, kiedy to zaczeto ja podwazaé na gruncie empirycznym i teoretycznym. Od
tego czasu mozna moéwic¢ o debacie wokdt problemu sekularyzacji'®. Dyskusja nad
»teza o sekularyzacji” to jeden z najbardziej ztlozonych obszaréw socjologii religii. Na
najbardziej podstawowym poziomie jest to spor migdzy zwolennikami tezy o seku-
laryzacji, ktérzy zgadzaja si¢ z twércami socjologii co do malejacej roli i znaczenia
religii w nowoczesnym s$wiecie, a przeciwnikami tej tezy, ktorzy twierdza, ze religia
wciaz jest potezna sila, cho¢ przejawia si¢ w nowych formach'”.

Badacze, ktorzy sekularyzacje rozumieli jako nieuchronny proces prowadzacy do
zaniku religii i jej wptywu na kultur¢ nowoczesnych spoteczenstw, byli w wiekszosci
zwigzani ze szkotami socjologicznymi podkreslajacymi znaczenie teorii moderniza-
cji oraz modelu walki klas. Uwazali oni, Ze religia, zwlaszcza w formie koscielnej,
ulega erozji zaréwno w wymiarze spolecznym, jak i jednostkowym. Dzieje si¢ to
w wyniku proceséw modernizacyjnych, z ktérych najwazniejszymi sa procesy rézni-
cowania spoteczno-kulturowego oraz pluralizacji $wiatopogladowe;j'®.

Rdéznicowanie spoleczno-kulturowe jest procesem wyodrebniania sie¢ wyspecja-
lizowanych dziedzin, wzglednie niezaleznych od siebie, wsrdd ktérych mozna wy-
rézni¢ sfere ekonomii, polityki i nauki. ,Religia staje si¢ jedng z tych sfer i nie gra juz
roli nadrzednej, w postaci swoistego «$wietego baldachimu» tak jak w przesztosci™'®.
Peter Berger, ktory w latach szes¢dziesiatych byt zwolennikiem wlasnie tak pojetej se-
kularyzacji, w swej ksigzce pt. Swigty baldachim. Elementy socjologicznej teorii religii

104 Ponadto, jak podkresla Karel Dobbelaere, mozna wyszczegdlni¢ rézne wymiary sekulary-
zacji. W swym opracowaniu pt. Sekularyzacja. Trzy poziomy analizy méwi o sekularyzacji spotecz-
nej, organizacyjnej i indywidualnej. Anthony Giddens z kolei zwraca uwagg na takie aspekty i wy-
miary sekularyzacji jak: liczebnosé¢ organizacji religijnych, znaczenie spoleczne, majatek i prestiz
organizacji religijnych, religijno$¢ zwiazana miedzy innymi z obecnoscia na nabozenstwach czy
znaczenie religii w zZyciu codziennym. Wigcej na ten temat: K. Dobbelaere, Sekularyzacja. Trzy
poziomy analizy, ttum. R. Babinska, Krakow 2008; A. Giddens, op. cit.

15 A. Giddens, op. cit., Warszawa 2004, s. 568.

¢ T.Doktdr, Wstep, [w:] P.Norris, R. Inglehart, Sacrum i profanum. Religia i polityka na
Swiecie, ttum. R. Babinska, Krakow 2006, s. 7.

17 A. Giddens, op. cit., s. 569.

1% T. Doktor, op. cit., s. 7. Wiecej na ten temat: K.D. Wald, A. Calhoun-Brown, op. cit.,
s. 3-7.

1 T.Doktér, op. cit., s. 7.
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sformutowat kilka waznych tez dotyczacych miejsca religii w spoteczenstwach pod-
legajacych modernizacji. Co wazne, sekularyzacja w rozumieniu Bergera jest niejako
wpisana w istote judaizmu i chrzedcijanstwa, poprzez koncepcje transcendentnego
Boga, wyalienowanego od natury i od czlowieka''’. Ponadto byla ona dla niego kon-
sekwencja dyferencjacji jako procesu, ,,dzigki ktéoremu sektory spoteczenstwa i kul-
tury wyzwalaja si¢ spod dominacji instytucji i symboli religijnych™!'. Jedna z naj-
wazniejszych konsekwencji procesu dyferencjacji bylo, zdaniem Bergera, réwniez
to, ze ,,panstwo przestalo by¢ narzedziem wykorzystywanym w imieniu dominujacej
dotychczas instytucji religijnej”''?, co przekltadalo si¢ na zasade rozdziatu panstwa od
Kosciota. Berger sugerowat wiec, ze brak panstwowej sfery religijnej jest czynnikiem
zwigzanym z erozjg religii jako ,$wietego baldachimu” Co wiecej, jak podkreslat,
drugim elementem procesu modernizacji jest wzrost pluralizmu konkurujacych ze
soba wizji rzeczywistosci, z ktorych zadna nie jest juz przyjmowana za oczywista.
Konkurujace ze soba wizje rzeczywisto$ci podwazaja si¢ wzajemnie, w wyniku czego
religia traci swa dotychczasowa wiarygodnos¢. Wedlug Bergera religia stara si¢ jed-
nak reagowa¢ na pluralizm religijny na trzy sposoby, ktére moga stanowi¢ wspodlcze-
sna forme jej uwiarygodnienia. Pierwszy sposéb to opcja dedukeyjna, czyli obrona
tradycji religijnej jako danej a priori. Drugi sposob, bardziej prawdopodobny w mo-
dernizujacym sie $wiecie, to opcja redukcyjna, polegajaca na reinterpretacji tradycji
w jezyku modernistycznej swieckosci, a ostatni to sposdb indukcyjny, oznaczajacy
powrdt do doswiadczenia jako podstawy przekonan religijnych. Pierwszy z nich
miat zdaniem badacza wkrotce zanikna¢. Jednak wbrew przewidywaniom Bergera
wykorzystanie opcji dedukcyjnej nie zmalalo z czasem, a powstanie ruchéw fun-
damentalistycznych dowodzi jej trwalosci. Opcja redukcyjna z kolei rzeczywiscie
stala si¢ istotna, niemniej swoich zwolennikéw ma gtéwnie w Europie Zachodniej,
a jest nietypowa w skali globalnej'®. Dlatego Berger przyznal si¢ do blednej diagno-
zy kierunku przemian religijnych. Wedtug niego $wiat nie stal si¢ bardziej zseku-
laryzowany, jesli pomina¢ przyklad Europy, gdzie tradycyjna teza sekularyzacja sig
sprawdzila'',

Stany Zjednoczone, czyli jeden z najbardziej zmodernizowanych krajow, réwniez
zdawaly si¢ wytamywac¢ i nie ulega¢ ani opcji redukcyjnej, ani klasycznie rozumianej
sekularyzacji. Wskazniki religijnosci pozostawaly tam ciagle wysokie, co sklaniato
wielu badaczy do zupelnego zakwestionowania tezy sekularyzacyjnej. Inni, pozosta-
jac przy swoich przekonaniach, poczeli ten kraj traktowa¢ jako wyjatek od reguly,
a jeszcze inni uznali, Ze teoria sekularyzacji wymaga pewnych modyfikacji.

10 Wiecej na ten temat: P. Berger, Swigty baldachim. Elementy socjologicznej teorii religii,
ttum. W. Kurdziel, Krakéw 1997.

1 T.Doktér, op. cit., s. 8, [za:] P. Berger, op. cit., s. 177.

2 P.Berger, op. cit., s. 177.

13 T.Doktor, op. cit., s. 8-9.

1" Wiecej na ten temat: J. Marianski, Sekularyzacja i desekularyzacja w nowoczesnym swie-
cie, Lublin 2006.
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Czes¢ badaczy zwracala sig tez w strone przemyslen Thomasa Luckmanna, ktdry
stworzyt koncepcje konkurencyjng w stosunku do koncepcji Petera Bergera. Poczat-
kowo zgadzal sie on z Bergerem, zwlaszcza co do spadku znaczenia tradycyjnych
i zinstytucjonalizowanych form religii w wyniku procesu modernizacji. Niemniej
W jego interpretacji religia jest zjawiskiem nieusuwalnym z ludzkiej egzystencji ze
wzgledu na to, ze dzigki niej cztowiek transcenduje swoja biologiczng nature i staje
sie czlowiekiem'”. Thomas Luckmann nazwal swg koncepcje koncepcjg prywaty-
zacji religii. Wedtug niej religia — w wyniku pluralizmu i indywidualizacji - staje si¢
w coraz wigkszym stopniu ,wlasnoscia” jednostki, ktora, w sposéb dostosowany do
swoich potrzeb, poniekad owg religie komponuje. Prywatyzacja w ujeciu Luckmanna
ma kilka znaczen: moze by¢ religia bez Kosciota, indywidualno-teologiczng odpo-
wiedzialnoscig, religijnym subiektywizmem, rozdziatem kwestii religijnych i publicz-
nych, oddzieleniem od religii moralnosci, selektywnoscia akceptacji prawd wiary czy
pojawieniem sie ,nowych tematoéw religijnych™'. Co wazne, wedltug Luckmanna
w wyniku proceséw modernizacji, a zwlaszcza dyferencjacji spoteczno-kulturowej
i wzrostu pluralizmu, religia w formie koscielnej jest w coraz wiekszym stopniu zaste-
powana przez nowe formy religijnosci zdezinstytucjonalizowanej i sprywatyzowanej,
a wigc spolecznie ,,niewidzialnej”. Taka sprywatyzowana religia moze przyjmowac
formy na przyktad ruchéw New Age, majacych synkretyczny charakter, na ktdry skia-
daja si¢ rozne psychologiczne, terapeutyczne, magiczne i paranaukowe materiaty'"’.

Badacze zajmujacy sie amerykanska religijnodcia zauwazyli jednak, ze réwniez
koncepcja Luckmanna nie wyjasnia w pelni sytuacji w Stanach Zjednoczonych. Pod-
kreslajg oni nie tylko wysokie wskazniki religijnosci spoleczenstwa amerykanskiego,
ale réwniez fakt, ze rola zinstytucjonalizowanej religii wydaje sie dla Amerykanow
nadal istotna. Obecnos¢ religii w sferze publicznej jest w Stanach Zjednoczonych
niezaprzeczalna, wiec trudno moéwic o tym, Ze jest ona tam ,,niewidzialna”. Ponadto,
zauwazono, ze cz¢$¢ radykalnych ruchéw religijnych, konserwatywnych Kosciotow,
w tym tych zwigzanych z protestanckim fundamentalizmem, cieszy sie spora popu-
larnoscig w spoleczenstwie.

Z badan statystycznych przeprowadzonych w Stanach Zjednoczonych wynika,
ze wiekszo$¢ Amerykandw uznaje za pewniki takie podstawowe zalozenia chrzesci-
janstwa jak istnienie Boga, boskos¢ Chrystusa czy Zycie pozagrobowe. Wigkszos¢
Amerykanow wierzy tez, ze ludzko$¢ zostata stworzona przez Boga, a prawie potowa
z nich akceptuje dostowng interpretacje Ksiegi Rodzaju. Bog postrzegany jest przez
wigkszos¢ Amerykanéw jako stworzyciel i uzdrowiciel, a niebo to miejsce ponow-
nego zjednoczenia z Bogiem i spotkania z bliskimi. Wielu Amerykanéw przyznaje
sie do mistycznych przezy¢, wizji, snow profetycznych, stuchania gtoséw z niebios

15 T.Doktér, op. cit., s. 9.

16 Za: I. Borowik, O deprywatyzacji religii Jose Casanovy na tle debaty wokot sekularyzacii,
[w:] J. Casanova, op. cit., s. 9. Wigcej na ten temat: T. Luckmann, Niewidzialna religia, thum.
L. Bluszcz, Krakéw 2006.

17 T.Doktér, op. cit., s. 11.
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oraz do spotkan z duchami''®. W 2011 roku 92 procent respondentéow badan Gal-
lupa odpowiedzialo ,,tak” na pytanie ,,Czy wierzysz w Boga?”, 7 procent udzielito na
to pytanie odpowiedzi ,,nie”, a 1 procent: ,nie mam opinii™'*®. Dla wigkszosci spo-
teczenstwa amerykanskiego religia jest wiec kwestig istotna. Ponadto, przewazajaca
wigkszos¢ Amerykanéw identyfikuje sie z konkretna instytucjonalng religia'’. Na
przywigzanie do tradycyjnych, instytucjonalnych form religijnych wskazuja tez bada-
nia z 2009 roku, ktore wykazaly, ze zaufanie do Koscioléw bylo znacznie wieksze niz
zaufanie do rzadu, szkét publicznych, mediéw, biznesu czy zwigzkéw zawodowych'*.
O zaufaniu Amerykanow w stosunku do Koscioléw moga tez swiadczy¢ sumy dat-
kow przekazywanych dla koscielnych organizacji charytatywnych, ktére przewyz-
szaja sumy przekazywane organizacjom swieckim'*:. Dodatkowo, tak zwane rytualy
przejscia, czyli obrzedy stuzace do zaznaczenia przelomowych okresow w zyciu jed-
nostki, zwiazanych z przechodzeniem z jednej fazy zycia do kolejnej, zmiang grupy
wiekowej lub spolecznej, sa przez Amerykanéw nadal obchodzone gtéwnie w Ko-
$ciotach'”. Wedlug Kennetha Walda, mimo iz uczucia religijne trudno jest zmierzy¢,
to jednak na podstawie badan statystycznych mozna stwierdzi¢, iz wiele instytucji
i praktyk religijnych w USA pozostato nienaruszonych'*.

Spory o sekularyzacje na gruncie amerykanskim sg jednak zywe. Oprécz glosow
negujacych teze sekularyzacyjna, badz w calosci, badz tylko w kontekscie amery-
kanskim, mozna tez ustysze¢ opinie naukowcow, ktérzy uwazajg, ze sekularyzacja
w Stanach Zjednoczonych w rzeczywistoéci postepuje. Religie i Koscioly tym kraju
nie maja juz bowiem ich zdaniem wiele wspolnego z tradycyjnymi formami religij-
nosci. Nie tylko sie skomercjalizowaty, ale i same w sobie zsekularyzowaly, oferujac
»produkty rynkowe” takie jak porady psychologiczne, zawodowe czy nawet finanso-
we'®. Sg tez tacy badacze, ktorzy nie tyle neguja sekularyzacje, ile méwig o desekula-
ryzacji czy resakralizacji (nie tylko w kontekscie amerykanskim). Mozna wsréd nich
wymieni¢ obecnie miedzy innymi: Petera L. Bergera, Karla Gabriela, Dani¢le He-
rvieu-Léger, Michaela Holzla, Samuela Huntingtona, Huberta Knoblaucha, Berndta
Ostendorfa, Detlefa Pollacka i Jiirgena Habermasa'*.

118 ‘Wiecej na temat badan i wskaznikow religijnoéci: K.D. Wald, Religion and Politics in the
United States, New York 2003, s. 9-13; P. Norris, R. Inglehart, op. cit.

9 FE Newport, More Than 9 in 10 Americans Continue to Believe in God, [on-line:] http://
www.gallup.com/poll/147887/americans-continue-believe-god.aspx (12.01.2013).

120 Wedtug badan z 2007 roku bylo to 90 procent Amerykanéw: K.D. Wald, A Calhoun-
-Brown, op. cit., s. 10. Badania Pew Forum z 2015 roku wykazaly, ze w 2014 bylo to niemal 80
procent Amerykanow: Americas Changing Religious Landscape, Pew Research Center, [on-line:]
http://www.pewforum.org/2015/05/12/americas-changing-religious-landscape/ (02.06.2015).

121 K.D. Wald, A. Calhoun, op. cit., s. 10.

12 Ibidem.

12 Ibidem.

124 K.D. Wald, op. cit., s. 12. Wiecej na temat aktualnych danych na temat religijno$ci Amery-
kandw: America’s Changing Religious Landscape, Pew Research Center.

15 Wiecej na ten temat: K.D. Wald, op. cit., s. 14.

126 'Wiecej na ten temat: J. Marianski, op. cit., s. 79-81.
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Ciekawe rozwigzanie tego problemu proponuje Jose Casanova, ktory wprowadza
pojecie tak zwanej deprywatyzacji religii. Postuluje on jednak wyrazne odréznienie
pojecia sekularyzacji od wlasciwej socjologicznej teorii sekularyzacji'?’. Podkresla
bowiem, Ze ,pojecie sekularyzacji odnosi sie do rzeczywistego procesu historycz-
nego, w wyniku ktérego stopniowemu upadkowi ulega dualistyczny system obecny
wewnatrz «tego §wiata», a wraz z nim sakramentalne struktury posredniczace mie-
dzy tym a tamtym $wiatem”'?. Teoria sekularyzacji sktada si¢ natomiast jego zda-
niem niejako z trzech czedci, z ktoérych pierwsza to teza odnoszaca sie do koncep-
tualizacji procesu modernizacji spolecznej jako procesu funkcjonalnej dyferencjacji
i emancypacji sfer $wieckich, takich jak panstwo, prawo, gospodarka czy nauka ze
sfery religijnej, a takze do dyferencjacji i specjalizacji religii w ramach wlasnej nowo
odkrytej sfery religijnej. Do tej tezy dotaczono dwie inne, ktére mialy odpowiedzie¢
na pytanie, co stanie si¢ w wyniku tak rozumianego procesu sekularyzacji. Pierwsza
z nich moéwila o upadku religii, druga o jej prywatyzacji'®. Zdaniem Casanovy, po-
twierdzi¢ mozna jedynie teze dyferencjacyjna, w ramach ktorej rozpatruje si¢ miedzy
innymi wprowadzenie zasady rozdzialu panstwa od Kosciola. Dwéch pozostatych
natomiast potwierdzi¢ nie sposéb. Tymczasem teoria sekularyzacji, do ktorej odwo-
tywali si¢ niemal wszyscy ojcowie zalozyciele nauk spotecznych'*® oraz tacy badacze
jak Peter Bergeri Thomas Luckmann, bazuje na hipotezie gloszacej, iz przednowo-
cze$ni Europejczycy byli bardziej religijni niz ich nowoczesni potomkowie, i ukazuje
proces sekularyzacji jako stopniowy zanik wierzen i praktyk religijnych w nowocze-
snym $wiecie'*. Proces dyferencjacji, zachodzacy nieuchronnie, rowniez w USA, nie
musi jednak, wedlug Casanovy, prowadzi¢ do zaniku religii, ktéra w rézny sposéb
moze na ten proces odpowiadac. Rola religii moze si¢ wedlug niego zmienia¢, religie
mogg si¢ prywatyzowac lub deprywatyzowac i ponownie wkracza¢ w sfere publicz-
na w zaleznosci od okolicznosci'*. Podobnie do tego problemu podchodzi Kenneth
D. Wald, ktéry podkresla, ze sekularyzacja powinna by¢ rozumiana po prostu jako
pewna zmiana rodzaju religijnosci lub tez jako zmiana obszaru zajmowanego przez
religie'*. Ponadto, jak stwierdza Wald, sekularyzacja nie musi skutkowa¢ usunigciem
religii ze sfery publicznej czy polityczne;j.

Ponizsze rozdzialy majg na celu zaprezentowanie przemian zachodzacych w ame-
rykanskiej religijnosci, przemian zwiazanych z obecnoscia religii w sferze publicz-
nej, a takze wplywu, jaki na te przemiany wywarlo wczesne wprowadzenie rozdziatu

127 Zagadnienie to zostane szerzej omdéwione w ostatnim rozdziale. Wigcej na ten temat:
J. Casanova, op. cit., s. 35-36.

128 Ibidem, s. 40.

12 Ibidem, s. 47.

130 Karol Marks, John Stuart Mill, Auguste Comte, Herbert Spencer, Edward Burnett Tylor,
James Frazer, Ferdinand Toennies, Georg Simmel, Emile Durkheim, Max Weber, Wilhelm Wundt,
Sigmund Freud, Lester Ward, William G. Sumner, Robert Park, George H. Mead.

Bl J. Casanova, op. cit., s. 42.

12 Ibidem.

133 K.D. Wald, op. cit.



44 1. Zagadnienia wprowadzajace

panstwa od Kosciofa. Dokladna analiza tych przemian pozwoli lepiej zrozumie¢ ar-
gumenty zwolennikéw i przeciwnikéw teorii sekularyzacji w konteks$cie Ameryki.
Znajomos¢ historii Kosciotow i ruchéw religijnych w Stanach Zjednoczonych, a tak-
ze ich roli w ksztaltowaniu kultury i polityki tego kraju ulatwi z kolei zrozumienie
innych teorii wyjasniajacych nieustajacg obecnos¢ religii w sferze publicznej USA.
Teorie te, a takze koncepcje tlumaczace wzrost znaczenia konserwatywnych nurtéw
religijnych, zostang przedstawione i podsumowane w ostatnim rozdziale.



DOI: 10.12797/9788376386232.03

2. Rola religii
w okresie ksztattowania sie
spoteczenstwa amerykanskiego

Historia Standéw Zjednoczonych nierozerwalnie taczy sie z protestantyzmem. Rola,
jaka grupy protestanckie, wywodzace sie z anglikanizmu oraz z nurtu kalwinskiego,
odegraty w ksztaltowaniu amerykanskiej kultury, jest nie do przecenienia. Grupy
te, na czele z purytanami, stworzyly z czasem tak zwany gléwny nurt amerykan-
skiego protestantyzmu, ktory przez wiele lat nadawal ton amerykanskiej kulturze.
Jednak inne odlamy protestantyzmu, migdzy innymi baptyzm oraz niektére rady-
kalniejsze nurty religijne, réwniez miaty wptyw na kulture oraz na ksztaltowanie
sie ustroju, zwlaszcza zasady rozdziatu panstwa od Kosciola. Zréznicowanie religij-
ne kolonii amerykanskich, obecno$¢ wielu odtaméw protestantyzmu, w tym religii
o nastawieniu pacyfistycznym, jak rowniez katolicyzmu czy judaizmu wplynely
z kolei na decyzje wielu kolonii, a potem stanéw o wprowadzeniu z czasem zasa-
dy wolnosci religijnej. Rozdzial panstwa od Kosciota i wolnos¢ religijna wptywaty
na dalszy rozwoj i podzialy w fonie réznych grup religijnych. Imigracja katolikow
i zydow w XIX wieku jeszcze bardziej zréznicowata mozaike religijng USA. Kazda
z tych grup religijnych wptywala w jakim$ stopniu na kultur¢ USA oraz na ksztalt
amerykanskiego Zycia publicznego i politycznego. Jednak zaréwno pomniejsze
ugrupowania protestanckie, jak i katolicy, zydzi oraz zwolennicy sekularyzmu mu-
sieli przez dos¢ dlugi czas godzic si¢ ze $wiatopogladowa dominacja gléwnych grup
protestanckich.

Aby zrozumie¢ role religii w historii USA, trzeba uswiadomi¢ sobie, ze byta ona,
obok przynaleznosci etnicznej czy narodowej, jednym z najwazniejszych elementow
ksztaltujacych tozsamo$¢ osadnikéw w koloniach. Wielu z nich zdecydowalo si¢ na
opuszczenie swych krajow ze wzgledu na przesladowania religijne i brak tolerancji,
liczac na to, ze w nowych warunkach beda mogli swobodnie wyznawac swa religie.
Zasiedlanie kolonii amerykanskich zbieglo si¢ bowiem w czasie z konfliktami na tle
religijnym, ktdre rozgorzaly w Europie miedzy zwolennikami reformacji a katolika-
mi, a ktoérych przyczyng byly czesto konflikty spoteczno-polityczne zaostrzane pod
wplywem pradéw umystowych i religijnych.
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2.1. Geneza religijnego zréznicowania kolonii
amerykanskich: reformacija

Reformacja rozpoczela sie w Europie od wystgpienia Marcina Lutra (1483-1546),
ktory poczatkowo krytykowal jedynie handel odpustami. Sprzeciw Lutra wzbudzato
przede wszystkim to, ze odpust otrzymywalo si¢ za pienigdze. Uzyskane w ten spo-
sob odpuszczenie kar za grzechy dalekie byto wiec od odprawienia prawdziwej po-
kuty i odczucia zalu, a miejsce wiary zajmowala oplata pieni¢zna. Ponadto, zgod-
nie z wolg papieza Leona X, dochdd ze sprzedazy odpustéw mial by¢ przeznaczany
w polowie na budowe nowej Bazyliki Swietego Piotra w Rzymie, a z drugiej potowy
miano splaci¢ diugi zaciagnigte przez papiestwo. Luter krytykowal te praktyki w swo-
ich kazaniach oraz w swej rozprawie naukowej Disputatio contra scholasticam theo-
logiam, ale nie znalazlo to wiekszego odzewu. Dlatego 31 pazdziernika 1517 roku,
nie tyle przeciwko samym odpustom, ile raczej przeciw naduzyciom takim jak listy
odpustowe i oplaty, ktore miaty zwalnia¢ z pokuty, oglosil swoich 95 tez'. Papiez po-
czatkowo zlekcewazyl wystapienie Lutra, ale gdy spér miedzy duchownymi zaczat zy-
skiwa¢ na znaczeniu, wezwal go do odwotania ,,blednych pogladéw”. Luter odmowil,
a w 1519 roku doszedt do wniosku, Ze nie wystarczy sprzeciwi¢ si¢ naduzyciom od-
pustowym czy pewnym aspektom zycia koscielnego, ale ze konieczna jest gruntow-
na, daleko idgca naprawa Kos$ciota. Luter zaprzeczyl ponadto twierdzeniu, Ze prymat
papieza jest uzasadniony w Pismie Swietym. Stwierdzit tez, ze sobory moga sie myli¢,
a tylko Biblia jest nieomylna. Mimo ze papiez zagrozit mu ekskomunika, Luter nadal
podtrzymywal swe poglady, przeciwstawiajac si¢ papieskiej supremacji i poddajac
krytyce wszelkie nauki i objawy zycia koscielnego nieznajdujace, wedtug niego, po-
twierdzenia w Biblii. Palac papieska bulle, $ciagnatl na siebie ostatecznie ekskomuni-
ke. W ten sposéb nastapil jeden z najwigkszych roztaméw w Kosciele?. Warto jednak
zauwazyc, ze celem Lutra nie byla che¢ odigczenia si¢ od Kosciota katolickiego, ale
jego reforma, walka z naduzyciami i korupcjg. Wobec niepowodzenia jego zamiaréw
doszlo ostatecznie do stworzenia nowego wyznania. Jednak Marcin Luter nie stwo-
rzyl spojnego systemu teologicznego. Byt natomiast twdrca ogdlnych zaryséw teolo-
gii reformacyjnej, a jego teologiczna mysl zawierala sie w kilku podstawowych zasa-
dach: jedynie pismo, jedynie Chrystus, jedynie taska, jedynie wiara, jedynie stowo (Sola
Scriptura, Solus Christus, Sola Gratia, Sola Fidae, Solum Verbum)?. Warto podkresli¢,
ze zasada Sola Scriptura, podkreslajaca autorytet Pisma Swietego, godzita w autorytet
papieza, gdyz wedtug niej bezprawne byly proby formulowania artykutéw wiary na
podstawie ludzkich orzeczen. Zasada Solus Christus, ktora podkreslata, ze zbawie-

! Zgodnie z utrwalong legenda, zanim wystal swoje tezy do biskupéw niemieckich, przybit je
w przedsionku kosciota zamkowego w Wittenberdze.

2 Wiegcej na ten temat: An Introduction to Christian Theology, The Boisi Center Papers on
Religion in the United States, s. 4, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/
pdf/bc_papers/BCP-Christianity.pdf (12.06.2014).

> Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, Protestantyzm, Warszawa 1980, s. 39-70.
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nie mozliwe jest tylko przez Chrystusa, usuwala tez kult $wietych. Przez zasade Sola
Gratia Luter zanegowal przyznawanie dobrym uczynkom jakiegokolwiek znaczenia
w akcie zbawienia®. Zbawienie wynika jedynie z taski, przez zastugi samego Chrystu-
sa. Dobre uczynki nie s droga do zbawienia, ale wynikiem wiary w Chrystusa’. Sola
Fidae oznacza, ze grzeszny czlowiek moze przyja¢ boze przebaczenie jedynie przez
wiare w Jezusa Chrystusa. Solum Verbum moéwi, ze Ko$cidt jest wszedzie tam, gdzie
zwiastuje sie Stowo Boze, i to z niego rodzi si¢ spotecznos¢ Kosciota (niekoniecznie
z tradycji i zewnetrznych przejawéw kultu). Luter podkreslal, ze czlowiek cate zycie
pozostaje grzesznikiem, niezdolnym zastuzy¢ na Zzycie wieczne, bo grzech pierwo-
rodny siegnal zbyt glteboko. Nie nalezy si¢ jednak leka¢, bo Bog jako milosciwy ojciec
oferuje usprawiedliwienie przez wiare. Tak zwana doktryna usprawiedliwienia przez
wiare stala si¢ zwornikiem oficjalnego protestantyzmu. Luteranizm zyskal popular-
nos¢ i zostal uznany za wyznanie panstwowe w wielu panstwach niemieckich oraz
skandynawskich®.

Kolejnym wielkim reformatorem byl Jan Kalwin (1509-1564). Opieral sie on na
naukach Lutra, ktére czesciowo rozwinal i zmodyfikowal’. Podobnie jak Luter zazna-
czal, ze jedyne Zrédto wiedzy o Bogu i jedyny autorytet to Pismo Swiete. Bég wedtug
niego byl niedostepny rozumowi. Jeszcze silniej niz Luter podkreslal, ze grzech pier-
worodny zniszczyl wolng wole oraz ze efektem grzechu jest aktywne zlo w czlowie-
ku. To wlasnie przez znamie grzechu pierworodnego ludzie wybieraja zlo i dlatego tez
w zasadzie usprawiedliwione byloby, gdyby wszyscy zostali potepieni. Jednak Bég byt
tak milosierny, ze postanowil niektérych odkupi¢ za posrednictwem Swojego Syna.
Tym samym Kalwin ozywil doktryne podwdjnej predestynacji, zasygnalizowanej przez
Augustyna z Hippony, ktory podkreslal niezbednos¢ faski Chrystusa dla wolnej woli.
Koncepcja ta byla réznorodnie interpretowana. Dla Kalwina, ktory wierzyt, ze losy
czlowieka (jego zbawienie lub potepienie) sg z gory okreslone przez Boga, oznaczala

* Chodzilo mig¢dzy innymi o jalmuzne i datki, ktérymi starano si¢ zastuzy¢ na zbawienie
mimo grzesznego zycia, braku wiary i pokuty.

> Wolna wola bez laski, jak twierdzil, niewiele znaczy. Wigcej na ten temat: A. Tokarczyk,
Protestantyzm, s. 53.

¢ Wiecej na ten temat: S.E. Ahlstrom, A Religious History of the American People, New Ha-
ven 1972, s. 70-81, [on-line:] http://dx.doi.org/10.1111/j.1467-9809.2006.00468.x.

7 Podobnie jak Luter, Kalwin krytykowatl katolickie postrzeganie sakramentéw. Obaj teolo-
gowie uznawali je za zbyt ,magiczne”, niewymagajace aktywnego udzialu wiary tego, kto je otrzy-
muje. Protestanccy teologowie nie zgadzali si¢ tez z katolikami co do liczby sakramentéw, nie
uznajac na przyklad za sakrament malzenstwa czy kaplanstwa. Roznili sie jednak miedzy soba co
do ilosci zachowanych sakramentéw (Luter: chrzest, Wieczerza Panska, pokuta; Kalwin: chrzest
i Wieczerza), jak i w postrzeganiu tych sakramentow, ktére w swych doktrynach zachowali. Na
przyklad Luter zamiast katolickiej nauki o transsubstancjacji dokonujacej sie podczas Euchary-
stii uznawat raczej konsubstancjacje, podczas gdy Kalwin moéwit jedynie o duchowej obecnosci
Chrystusa w Wieczerzy Panskiej. Pozniejsze odtamy protestantyzmu p6jda jeszcze dalej i tak na
przykltad Ulrich Zwingli uzna, ze Wieczerza Panska to jedynie pamigtka. Wiecej na temat rdz-
nic w podejsciu do interpretacji Biblii oraz sakramentéw: An Introduction to Christian Theology,
s. 10-14.
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brak wolnej woli®. Jednak wbrew powszechnemu przekonaniu nie stanowifa ona cen-
tralnego punktu w jego teologii. Ponadto, cho¢ Kalwin uznawal, ze cz¢$¢ oséb jest pre-
destynowana do zbawienia, a cz¢s¢ do potepienia, to jednak kategorycznie odmawiat
wskazania juz na ziemi, kto nalezy do ktérej z grup. Podkreslal, ze wszyscy wierni po-
winny zy¢ i zachowywac sie tak, jakby byli predestynowani do zbawienia’. Po $mierci
Kalwina jego nastepcy uczynili predestynacje waznym elementem systemu kalwinskie-
go, ale nacisk na jej waznos¢ roznit si¢ w zaleznosci od kraju, na przyktad Holendrzy
i Szkoci poswigcali jej sporo uwagi, podczas gdy Francuzi, Niemcy i Szwajcarzy raczej
niewiele. Co istotne, z czasem z zasady, ze dobre uczynki nie prowadza do zbawie-
nia, ale $wiadczg juz o jego osiagnieciu, wyciagnieto wniosek, ze czyjes powodzenia
zyciowe, sukcesy i usémiechy losu to dowdd dziatania faski bozej", a tym samym do-
wod bycia wybranym. Max Weber doszed! do wniosku, ze taki punkt widzenia nobi-
litowal aktywnos$¢, przedsigbiorczo$¢ i bogacenie sie, zwlaszcza stanu kupieckiego, co
prowadzilo do rozwoju systemu kapitalistycznego i wiekszego sukcesu ekonomicznego
krajow protestanckich''. Podobne myslenie wywarto tez wplyw na angielskich prote-
stantéw zwanych purytanami, ktdrzy wkrotce zaczeli zasiedla¢ amerykanskie kolonie'.

Aby zrozumie¢ ich motywy i sposob widzenia swiata, warto przedstawi¢ historie
powstania ruchu purytanskiego, ktéry wytonil si¢ z anglikanizmu. Reformacja w Eu-
ropie kontynentalnej przyjmowata jedng z trzech form: luteranska, zwingliarisko-
-kalwinistyczng lub anabaptystyczng. W Anglii obrala ona jednak inny kierunek.
W roku 1534 Henryk VIII (1491-1547), ktéry nie mdgl uzyska¢ od papieza zgody
na anulowanie malzenstwa z Katarzyng Aragonska (1485-1536), oglosil Akt o Su-
premacji. Tym samym Kosciol angielski zostal wyjety spod wiladztwa papieskiego.
Nie pociagnelo to jednak za sobg istotnych przemian doktrynalnych czy liturgiczno-
-organizacyjnych. Powstaly wtedy Kosciét Anglii w zakresie teologii i praktyki po-
zostal bliski rzymskiemu katolicyzmowi, czego wyrazem bylo miedzy innymi za-
chowanie katolickiej doktryny transsubstancjacji, spowiedzi usznej, celibatu kleru,
przyjmowania komunii pod jedng postacia oraz typowej dla katolicyzmu oprawy
liturgicznej". Henryk, ktéry byl mocno przywiazany do katolicyzmu, przez wiele lat
byt sojusznikiem papieza w zwalczaniu wpltywoéw luteranizmu. Dlatego nie zdecydo-
wal sie na przyjecie zalozen luteranskiej teologii. Pozostal przy kulcie swietych; ich

8 Poglady obu reformatoréw na temat wolnej woli byly miedzy innymi wynikiem krytycz-
nego spojrzenia na praktyke nabywania odpustéw. Zaréwno dobre uczynki, jak i zaptata za od-
puszczenie grzechéw wydawaly sie bowiem préba manipulacji Bogiem, ktéry przeciez mial by¢
wszechmocny.

’ Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 71-98; S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 81-84.

10 A. Tokarczyk, op. cit., s. 77.

1" Ibidem; wiecej na ten temat: M. Weber, Etyka protestancka a duch kapitalizmu, tham. J.
Mizinski, Lublin 1994.

2 Wiecej na ten temat: An Introduction to Christian Theology, The Boisi Center Papers on
Religion in the United States, s. 3-4.

3 Wiecej na ten temat: T. Zielinski, Purytanizm. Zarys dziejow, ideologii i obyczajéw ang-
losaskiego ruchu reformacyjnego, ,Rocznik Teologiczny ChAT” 1995, XXXVII, z. 2, s. 221 oraz
A.Tokarczyk, op. cit., s. 104.
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wizerunki w postaci obrazéw odgrywaty podobna role jak w katolicyzmie. Za namo-
wa arcybiskupa Cranmera przyjal jednak zasade usprawiedliwienia przez wiare, ktéra
obecna byla réwniez w kalwinizmie, a takze autorytetu Pisma, co uzasadnialo unie-
zaleznienie si¢ od papiestwa. Niemniej od 1537 roku wyraznie zaznaczal si¢ w jego
pogladach powrdét do tradycji katolickiej, wyjawszy zasade zwierzchnosci papieza'.
Za czasow jego syna, Edwarda VI, ktory przejat wladz¢ w 1547 roku w wieku 10 lat,
nastapit wzrost wptywow kalwinskich w Kosciele Anglii. Stalo si¢ to gléwnie za spra-
wa protektorow, ksiecia Somerset i hrabiego Warwick, a takze arcybiskupa Cranmera.
Zniesiono wtedy msze prywatne, facine w liturgii oraz celibat ksi¢zy. Wprowadzono
tez komuni¢ pod dwiema postaciami, jezyk narodowy do nabozenstw i protestancka
nauke o zbawieniu'®. Za czaséw hrabiego Warwicka odbywaly si¢ tez przesladowania
katolikéw. Sytuacja zmienila si¢ zupelnie za czaséw panowania Marii Tudor, zwanej
Krwawg Mary, ktora sprawowata wladze w latach 1553-1558. Byta ona katoliczka i za-
gorzalg przeciwniczka protestantow. W 1555 roku na krétko udato jej si¢ przywrocié
zwierzchnos¢ biskupa Rzymu. Opor stawiany jej woli byt karany krwawymi przesla-
dowaniami. Przeciwnicy rekatolicyzacji licznie opuszczali wigc Anglie, kierujac si¢
gléwnie do Genewy, Strasburga i Frankfurtu'®. Radykalng zmiane przyniosto objecie
tronu przez Elzbiete I (1533-1603) w roku 1558. Postawila sobie ona za cel zbudo-
wanie Kosciola realizujgcego zasady umiarkowanego protestantyzmu. Elzbietanski
Kosciot Anglii stanowit wigc ,,droge posrednig” pomiedzy surowym kontynentalnym
ewangelicyzmem reformowanym a Kosciotem stworzonym przez Henryka, ktéry
zachowal urzedy biskupie oraz doktryne i strukture sredniowiecznego katolicyzmu.
Kompromis Elzbiety polegal na pozostawieniu episkopalnej struktury organizacyjnej
Kosciota, sieci kosciotéw parafialnych i zwierzchnictwie wyznaniowym monarchy
(suweren jako ,rzadca’, a nie ,,glowa” Kosciota). W zakresie doktrynalnym anglika-
nizm uznatl reformacyjng doktryne usprawiedliwienia z laski przez wiare', kalwini-
styczne rozumienie Wieczerzy Panskiej udzielanej laikatowi pod obiema postaciami,
wprowadzil jezyk narodowy do liturgii, negowal kult Maryi i §wietych, odrzucat ce-
libat kleru, szeroko udostgpnial wiernym Biblie'®. Podobnie jak kalwinizm uznawat
jedynie dwa sakramenty (chrzest i eucharysti¢) oraz zabranial kultu obrazéw, pozo-
stawiajac jednak tradycyjna obrzedowo$c¢". W 1563 roku wydano 39 artykuléw re-
ligii, ktore zostaly ogloszone jako doktrynalna definicja wyznania anglikanskiego®.
Z czasem w Kosciele Anglii zaczela si¢ zaznacza¢ wyrazna ewolucja w strone armi-
nianizmu, odrzucajacego idee predestynacji i postulujacego istnienie wolnej woli*'.

4 Wigcej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 104.
1 T. Zielinski, op. cit., s. 221.
' Ibidem.
Bardziej w rozumieniu luteranskiego synergizmu (osobisty wysitek oprocz faski i wiary) niz
w duchu kalwinskim. Wigcej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 105.
8 T. Zielinski, op. cit., s. 222.
¥ A.Tokarczyk, op. cit., s. 105.
2 Wiecej na ten temat: ibidem, s. 105-109.
21 'Wiegcej na temat reformacji w Anglii: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 84-90.
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Zmiany wprowadzone przez Elzbiete okazaly si¢ niewystarczajace dla wie-
lu angielskich protestantow, zwlaszcza tych, ktdrzy za panowania Marii Tudor do-
swiadczyli przesladowan i schronili si¢ przed nimi w Europie kontynentalnej, cze¢-
sto w osrodkach, gdzie popularny byt kalwinizm. Zwolennikéw glebszych reform
w duchu kalwinskim nazwano purytanami, gdyz chcieli oni oczysci¢ Kosciét Anglii
(zarowno z wplywow katolickich, jak i arminianskich). Purytanie, pod wplywem
kalwinizmu, sprzeciwiali si¢ rozbudowanej hierarchii i liturgii, a przede wszyst-
kim uznawali jedynie autorytet Biblii. Wigzalo si¢ to z zanegowaniem roli Korony
w Kosciele. Potrzeba zmiany roli panstwa wobec Koéciota motywowana byta tym,
ze Koscidl powinien by¢, mimo zwiazkow ze strukturami panstwowymi, cialem au-
tonomicznym, niepoddanym kontroli wladzy swieckiej**. Takie stanowisko godzito
oczywiscie w Korong. Ponadto, purytanie opowiadali sie¢ za zmiang zarzadu struktu-
ra koscielng i wprowadzeniem tak zwanego ustroju prezbiterianskiego. Na poczatku
1570 roku wystapit z takim postulatem Thomas Cartwright. Domagal si¢ on zniesie-
nia urzedu biskupiego i oparcia zarzadu Kosciolem na systemie rad ztozonych z os6b
duchownych i §wieckich zwanych starszymi (prezbiterianami, ang. elders lub presby-
ters) wylanianych przez wiernych w drodze demokratycznej procedury. Tak zorga-
nizowany Kosciét miat pozosta¢ w instytucjonalnym zwiazku ze strukturg panstwa,
zachowujac jednak niezaleznos¢ od czynnikéw pozakoscielnych. Chodzito wigc o za-
chowanie instytucji Kosciota panstwowego, ale panstwo mialo zrezygnowac z inge-
rencji w sprawy wewnetrzne Kosciota, ktére miaty by¢ regulowane autonomicznie
przez wiernych i duchownych®. Ze wzgledu na sztywna postawe hierarchéw Koscio-
ta anglikanskiego znaczna czg$¢ purytanéw cofnela sie przed dalszym naleganiem
na wprowadzenie prezbiterianizmu w Koéciele Anglii. Nawet Cartwright gotowy
byt ograniczy¢ swoje zamiary do budowy ,,prezbiterianizmu w episkopalizmie” lub
»Kosciola w Kosciele™*. Zwolennicy takiego stanowiska utworzyli tak zwany gléwny
trzon ruchu purytanskiego, ktéry stawial sobie za cel reformowanie Kosciofa angli-
kanskiego od wewnatrz.

Poza ruchem purytanskim rozwinat si¢ jednak nurt tak zwanych non-konformi-
stow, inaczej zwanych separatystami. Postanowili oni odlaczy¢ sie od Kosciota Ang-
lii i kontynuowa¢ reformy bez oczekiwania na zgode hierarchéw Kosciota, ktérego
nie uznawali za prawdziwy. Jednym z przywdédcéw ruchu byt Robert Browne (1550-
1633), ktory negowat prawo wiladz §wieckich do realizowania reformy Kosciota. Ich
Dzialalnos¢ non-konformistéw polegata na tworzeniu na zasadzie dobrowolnosci
samodzielnych i niezaleznych od wspolnoty anglikanskiej gmin ko$cielnych groma-
dzacych zglaszajacych sie indywidualnie wiernych®. W ten sposéb zrodzit si¢ ruch

2 T. Zielinski, op. cit., s. 224.

» Ibidem, s. 225; Wiecej na ten temat: T. Zielinski, Roger Williams - twérca nowoczesnych
stosunkow paristwo — kosciot, Warszawa 1997. Warto zaznaczy¢, ze gtéwnym zwolennikiem mode-
lu prezbiterianskiego byt przebywajacy na emigracji John Knox. Wigcej na ten temat: A. Tokar-
czyk, op. cit., s. 108.

2 T. Zielinski, Purytanizm, s. 226.

» Innymi przedstawicielami separatyzmu byli H. Barrow, J. Greenwood, J. Penry, ktérzy stwo-
rzyli wspolnote tzw. barrowistow, odrzucajaca ustalone modlitwy, instytucje rodzicéw chrzest-
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kongregacjonalistyczny, ktory opieral sie na teologii kalwinistycznej, niezaleznosci
kazdej gminy koscielnej od panstwa i innych zboréw, ztozony wylacznie ze $wiado-
mych wierzacych, przystepujacych do wspolnoty na podstawie osobistego wyznania
wiary®. Czed$ciowo postulaty te opieraly si¢ rowniez na XVI-wiecznym anabapty-
zmie. Kazda kongregacja miala by¢ autonomiczng wspdlnota, grupa ludzi, ktéra chce
sie razem modli¢ i na ktorej czele stoi sam Jezus. I cho¢ wszyscy purytanie w Anglii
byli przesladowani, w stosunku do separatystow stosowano najwieksze represje, mie-
dzy innymi zmuszano ich do emigracji”’.

Po $mierci Elzbiety I wladze przejat Jakub I (1566-1625). Jako Jakub VI (1567-
1625), krdl Szkocji, musial zaakceptowac w Szkocji kalwinski Kosciol prezbiterianski,
zreformowany gltéwnie pod wptywem Johna Knoxa (1513-1572). Dlatego jako krol
Anglii (1603-1625) zwalczal wplywy purytanskie. To wlasnie w okresie jego rzadow
grupa separatystow, ktorych poczatkowo przyjela Holandia, udata si¢ do Nowego
Swiata, by zatozy¢ kolonie Plymouth.

Purytanie stali si¢ wkrotce najaktywniejszg i najbardziej znaczaca grupa prote-
stantow w koloniach amerykanskich, zwlaszcza na terenie tak zwanej Nowej Anglii.
Wplyw, jaki ich religia wywarta na ksztaltowanie si¢ kultury i zasad zycia publiczne-
go w poczatkowym okresie zasiedlania kolonii, jest nie do przecenienia. Kalwinskie
zasady obecne w purytanizmie, a czg§ciowo akceptowane réwniez przez Kosciét an-
glikanski, staly si¢ fundamentem tak zwanego gtéwnego nurtu amerykanskiego pro-
testantyzmu. Warto jednak pamietaé, ze purytanie nie byli pierwszymi osadnikami
na terytorium amerykanskim.

2.2. Pierwsi osadnicy na ziemiach amerykanskich a religia

Kolonizacje Ameryki rozpoczeli w XVI wieku nie purytanie, ale osadnicy réznych
wyznan przybywajacy z Francji, Hiszpanii, Niderlandéw i z Anglii. Kolonisci francu-
scy i hiszpanscy byli gléwnie katolikami. Hiszpanie w XVI wieku osiedlali si¢ przede
wszystkim w Ameryce Potudniowej i Srodkowej. Dotarli jednak réwniez na potu-
dniowe tereny dzisiejszych Stanéw Zjednoczonych; zatozyli na przyktad w 1565 roku
osade St. Augustine (Floryda). Francuzi kierowali si¢ raczej na polnoc - na tereny
dzisiejszej Kanady. Niemniej francuscy jezuiccy misjonarze, tacy jak na przyktad
Jacques Marquette (1637-1675), osiedlali sie tez w dolinie Mississippi na terenach
dzisiejszych stanéw Michigan, Illinois, Wisconsin i Iowa?. Holendrzy, ktérzy byli

nych, uznajacg $luby i pogrzeby za obrzedy $wieckie, podlegajace urzedom cywilnym. T. Zielin-
ski, Purytanizm, s. 226.

% Wiecej na temat purytanizmu w Anglii: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 90-94.

7 Historia chrzescijatistwa, red. T. Dowley, thum. T. Szafranski, Warszawa 2002, s. 406.

# G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 14. W pézniejszym okre-
sie Francuzi bedg tez zasiedlac tereny dzisiejszej Luizjany, gdzie w 1718 roku zatoza Nowy Orlean.
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protestantami zwigzanymi z nurtem kalwinskim, w 1614 roku zaczgli rozwijac¢ tak
zwane Nowe Niderlandy u ujscia rzeki Hudson, na terenach dzisiejszego stanu Nowy
Jork. Juz tego samego roku zatozyli faktorie handlowe: Nowy Amsterdam na wyspie
Manhattan (dzisiejszy Nowy Jork) i Fort Nassau w srodkowym biegu rzeki Hudson
(dzisiejsze Albany), na ktérego miejscu w 1624 roku powstal Fort Orange. W 1624
roku Nowe Niderlandy zostaly uznane za holenderska prowincje. Kolonia istniata
do 1664 roku. Historycy podkreslajg jednak, ze holenderskie kolonie nie byty zakla-
dane w celach religijnych, tylko czysto handlowych®.

Dla pézniejszego rozwoju USA istotne jest oczywiscie osadnictwo Anglikow, kto-
rym pierwszg stalg koloni¢ udato si¢ zalozy¢ w Jamestown w 1607 roku. W momencie
jej utworzenia w Anglii panowat anglikanizm, ktéry mimo odrzucenia zwierzchnic-
twa papieskiego w kwestiach organizacyjnych i hierarchicznych nadal bardzo przy-
pominat katolicyzm. Jednak pierwsza stala kolonia angielska w Ameryce nie miata
charakteru religijnego. Byla raczej kompania kupcéw, poszukiwaczy ztota, arystokra-
tow i jubilerow, ludzi zaréwno religijnych, jak i przywiazujacych niewielka wartos¢
do religii. Mimo to wszyscy oni uwazali si¢ za szczegélnych ludzi, wyznaczonych
i wybranych przez Boga, by posiasc¢ te ziemie*. Takie przekonanie mogto by¢ czescio-
wo zwigzane z poczuciem dumy po pokonaniu przez protestancka Anglie katolickiej
hiszpanskiej Armady w 1588 roku, ktére angielscy protestanci zinterpretowali jako
boze blogostawienstwo. Dzigki temu zwyciestwu Anglia zyskala status potegi mor-
skiej i dostep do nowych ziem. Utworzenie pierwszych kolonii w Ameryce nie wyni-
kato jednak zdaniem historykéw z checi budowania kolonialnego imperium. Do naj-
wazniejszych motywdw utworzenia kolonii nalezalo migedzy innymi przeludnienie
Anglii. Jamestown, zalozone staraniem Kompanii Wirginii, bylo miastem pomysla-
nym jako inwestycja majaca przynies¢ dochody udzialowcom kompanii. Liczono na
wydobycie zltota i innych szlachetnych metali oraz na handel z Indianami, a takze na
odnalezienie drogi na Wschod. Podobnie jak w wigkszosci pozniejszych programéw
kolonizacji wsrod oficjalnych celéw wymieniano nawracanie Indian na chrzescijan-
stwo oraz wysylanie z Anglii do kolonii ubogich, zwlaszcza zebrakow (sturdy beg-
gars). Wirginia nie byta wigc planowana stricte jako kolonia, czyli miejsce osiedlenia
sie na stale, a jedynie jako rodzaj zamorskiej placowki kompanii. Do Jamestown nie
wysylano poczatkowo zadnych kobiet, poniewaz nie planowano zakladania trwatych
rodzin. Kolonistom zakazano posiadania wlasnej ziemi i zobowigzano ich do pracy
na rzecz kompanii przez 7 lat. Nie wysylano tam tez rolnikéw ani rzemieslnikow. Bar-
dzo szybko okazalo si¢, ze na zasiedlonych terenach nie ma zlota ani srebra, warunki
klimatyczne sg bardzo trudne. Kolonistom brakowalo zywnosci i gdyby nie pomoc
Indian, problemy z wyzywieniem osadnikéw w pierwszym okresie bytyby znacznie
wigksze. W Jamestown panowata wysoka umieralno$¢, a chaos organizacyjny i na-
stawienie na zaopatrzenie z Anglii nie pozwalaly na skuteczne wytwarzanie niezbed-

¥ Wiecej na ten temat: G.L. Procter-Smith, Religion and Trade in the New Netherland.
Dutch Origins and American Development, Ithaca, USA 2010.
% G.M.Marsden, op. cit., s. 15.
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nych produktéow zywnos$ciowych. Przetrwanie Wirginia zawdzigcza w znacznym
stopniu energii kapitana Johna Smitha, ktéry zdotal narzuci¢ osadnikom ostra dys-
cypling, zmuszajac ich do pracy niezaleznie od pozycji spotecznej. Sytuacja w kolonii
poprawita sie dopiero, gdy nastawiono sie¢ na uprawe tytoniu, co bylo w duzej mierze
zastuga Johna Rolfe’a, ktdry pioniersko wprowadzit tyton jako uprawe eksportowa
i byl zwolennikiem pokojowej wspolpracy z Indianami. Niestety, napigcie miedzy
osadnikami, zajmujacymi kolejne tereny, a Indianami stale rosto. W 1622 roku In-
dianie zaatakowali Jamestown i zabili ¥ wszystkich kolonistow Wirginii (347 oséb).
Masakra 1622 roku spowodowata katastrofe ekonomiczng i wywolata kontrowersje
wokot zlego zarzagdzania kolonig przez Kompanie Wirginii. W 1624 roku krol ja osta-
tecznie rozwigzal i przenidst pod rzady Korony*. Warto zaznaczy¢, ze migdzy rokiem
1610 a poczatkiem wojny o niepodleglos¢ Brytyjczycy wystali do kolonii okoto 50 ty-
siecy skazancow. Zasiedlali oni kolonie, zanim przyptyneli do nich religijni osadnicy
purytanscy na statku Mayflower.

Dopiero pozniej do angielskich kolonii zacze¢lo naptywa¢ coraz wigcej osadni-
koéw, silnie identyfikujacych si¢ ze swoja religia. Nie znaczy to jednak, ze od tej pory
wszyscy osadnicy przybywali do kolonii ze wzgledu na przesladowania religijne. Juz
od poczatku XVIII wieku wigkszo§¢ przybyszow stanowili tak zwani stuzacy kon-
traktowi, motywowani raczej czynnikami ekonomicznymi niz religijnymi. Niemniej
mit pielgrzyméw przybylych do Nowego Swiata na statku Mayflower, by stworzy¢
nowe lepsze spoleczenstwo, znacznie bardziej przemawiat do wyobrazni tworzacego
sie, mtodego i szukajacego korzeni narodu niz handlowe przedsiewzigcie Kompanii
Wirginii*”. Dlatego tez poczatki Stanéw Zjednoczonych zwykle wigze si¢ purytanska
kolonig Plymouth i Ojcami Pielgrzymami?*.

2.3. Purytanie w Nowej Anglii

Ojcowie Pielgrzymi, ktérzy przybyli do Nowego Swiata w 1620 roku na Mayflower,
wywodzili si¢ z separatystycznego odtamu purytanéw. Pochodzili oni z miejscowosci
Scrooby w hrabstwie Nottinghamshire. Ze wzgledu na szykanowanie, jakiego do-
$wiadczyli w Anglii, zdecydowali si¢ na wyjazd do Amsterdamu, a potem do Lejdy.
Czeé¢ z nich po krétkim pobycie w Lejdzie wyruszyta w podréz do Nowego Swiata.
Pobyt w Holandii okazal si¢ dla nich trudniejszy, niz sie¢ spodziewali, ze wzgledu na
trudny jezyk, inng kulture, bardziej liberalne zwyczaje niz ich wtasne, a takze na to,
ze cze$¢ cztonkow kongregacji miata problemy ze znalezieniem pracy ze wzgledu na

' M.Rozbicki, UZzrddel Brytyjskiego Imperium w Ameryce, [w:] A.Bartnicki, D.T. Critch-
low, Historia Stanow Zjednoczonych Ameryki, tom 1, s. 47-51.

2 Do mitu tego odwoluje si¢ migdzy innymi Samuel Huntington. Wiecej na ten temat:
S.Huntington, Kim jestesmy? Wyzwania dla amerykatiskiej tozsamosci narodowej, thum. B. Pie-
trzyk, Krakéw 2007.

3 M. Rozbicki, op. cit., s. 51.
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chlopskie pochodzenie, brak kwalifikacji do pracy w przemysle i brak znajomosci
jezyka. Dla niektérych problemem stawalo si¢ tez to, ze ich dzieci bardzo szybko
przejmowaly kulture kraju przyjmujacego. Powody wyjazdu byty wigc skomplikowa-
ne i nie wynikaly, jak si¢ powszechnie przyjmuje, jedynie z szukania swobody wyzna-
wania swojej religii, ktérag w Holandii purytanie mieli zapewniong. Zdaniem Michata
Rozbickiego fakt, iz byla to grupa ludzi blisko zwigzanych ze sobg ze wzgledu na po-
chodzenie z tego samego miasta, a takze zjednoczonych do$wiadczeniem tworzenia
wspolnego Kosciota oraz udzialem we wspdlnej emigracji, odegral istotng role we
wczesnym okresie organizowania osady Plymouth i wplynal na jej spdjny charakter®.
Kontynuacja istniala nawet na poziomie jednostkowym - William Brewster, ktory
przewodzit grupie w Scrooby, stanal na czele starszyzny Koéciota w Plymouth. Jesz-
cze w czasie pobytu w Lejdzie, korzystajac ze swoich kontaktéw z osobami zwigza-
nymi z Kompania Wirginii, zdotal otrzymac przywilej na osiedlenie si¢ separatystow
nad rzeka Hudson oraz uzyska¢ fundusze na sfinansowanie tego przedsiewzigcia od
kupcéw londynskich, ktérzy zalozyli w tym celu specjalng kompanie®.

Osadnicy zdawali sobie sprawe z trudnosci zycia w Nowym Swiecie i mieli
swiadomos$¢ niebezpieczenstw, na ktére narazeni byli Wirginczycy®*. Chcac unik-
na¢ tych niebezpieczenstw, lub chociaz je ograniczy¢, a takze podkresli¢ religijny
charakter swoich zamierzen, 41 sposréd 102 ,Pielgrzymoéw”, ktérzy doplyneli do
Ameryki, jeszcze na pokladzie statku Mayflower, zawarto porozumienie, zwane
Mayflower Compact. Byl to kontrakt, w ktérym zobowigzali si¢ oni do zbudowania
zgodnej spolecznosci, dla szerzenia wiary chrzescijanskiej i chwaly bozej. Obiecy-
wali tez sobie, Ze prawa ustanawiane w kolonii beda sprawiedliwe i réwne oraz ze
jej mieszkancy beda si¢ im dobrowolnie podporzadkowywa¢. Nie tylko oddali sie
wiec w nim pod opieke Bogu, wierzac w moc taczacego ich z Nim przymierza, ale
réwniez zawarli umowe spoleczng miedzy sobg, ustalajac religijng i spoteczng or-
ganizacje swojej kolonii. Uznaje si¢ to za bardzo wazny precedens w dziejach bry-
tyjskiej Ameryki Pélnocnej, gdyz organizacja taka akcentowala charakterystyczny
dla kultury anglosaskiej szacunek dla samorzadu lokalnego i przestrzegania praw
nim rzadzacych, laczac go zarazem z koncepcja umowy spotecznej. Bardzo cieka-
we z punktu widzenia tematyki niniejszego opracowania jest takze typowe dla ra-
dykalnego protestantyzmu angielskiego tego okresu przenoszenie koncepcji sa-
morzadowej, niezaleznej od episkopatu i hierarchii kongregacji, na spolecznos¢
swiecka. Oba te elementy zawieraly w sobie zalgzki pewnego stylu myslenia, ktory
mial w przyszlosci przyczynic si¢ do rozwoju demokracji. Niemniej mozna tu méowié¢
jedynie o zalazkach, gdyz do systemu demokratycznego bylo separatystom jeszcze
daleko. Nie tylko dlatego, ze mentalno$¢ siedemnastowieczna daleka byta od rozu-
mowania w kategoriach nowoczesnej demokracji czy cho¢by réwnosci wszystkich

* Ibidem, s. 52.

* Ibidem.

% Wiecej na temat pierwszych purytanskich kolonii: J.A. Reichley, Religion in American Pu-
blic Life, Waszyngton 1985, s. 53-65 oraz S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 135-150.
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obywateli*, ale rowniez ze wzgledu na koncepcje predestynacji, co wkrétce beda ak-
centowac purytanie z kolonii Massachusetts Bay. Istotny jest rowniez fakt, ze w doku-
mencie podpisanym na statku deklarowano wiernos¢ krélowi Jakubowi I. Guberna-
torem kolonii Plymouth zostal William Bradford, ktory pelnit t¢ funkcje az pig¢ razy
z rzedu w latach 1621-1657.

Przybycie do Ameryki purytanéw gléwnego nurtu i zalozenie 1630 roku kolo-
nii Massachusetts Bay zwigzane bylto ze wzrostem przesladowan religijnych w okresie
panowania Karola I (1600-1649), ktdry zasiadal na tronie w latach 1625-1649*. An-
tagonizm, ktory istnial miedzy obozem purytanskim a Korong, umocnity jego posu-
niecia. Karol I za posrednictwem Williama Lauda, arcybiskupa Canterbury, przystapit
do ostatecznego wyrugowania ruchu purytanskiego z krélestwa, a takze oczyszczenia
doktryny i praktyki anglikanskiej z elementéw kalwinskich. Zdecydowano sie je za-
stapi¢ wspomniang wczesniej doktryng arminianska, stanowiacg antyteze klasycznego
kalwinizmu. Ponadto przywrécono koscielna praktyke liturgiczng opartg o koncepcje
sakramentalistyczne®. Wszczeto tez ostre represje wobec zwolennikow praktyk w du-
chu purytanskim oraz zaczgto usuwac wszystkich duchownych purytanow.

Sklonito to purytanéw gtéwnego nurtu do emigracji. W 1629 roku zorganizo-
wana na zasadzie towarzystwa akcyjnego Kompania Zatoki Massachusetts otrzymata
od krola karte nadania ziemi, z prawem przeniesienia zarzadu kompanii na ziemie
amerykanska*. Wyprawa za ocean pod kierunkiem wyksztalconych w Cambridge
przedstawicieli elity purytanskiej miala w sobie wigcej cech typowej emigracji reli-
gijnej niz wyprawa ,,Pielgrzymow’, co nie znaczy, ze motywy religijne ich podrézy
zupelnie nie faczyly sie z ekonomicznymi. Bardzo wczesnie jednak za swoje prze-
znaczenie uznali potrzebe ksztaltowania teokratycznej spotecznosci, wolnej od wpty-
wow londynskich.

Purytanie z zalozonej w 1630 roku kolonii w Massachusetts dazyli do zbudo-
wania spolecznosci, ktorej zasady opieratyby si¢ na ich wierze. Ufali, ze na Nowej
Ziemi, ktéra nie byla skorumpowana ,wypaczong religig’*' obecng na Starym Kon-
tynencie, stworza panstwo oparte na prawie bozym. Samych siebie postrzegali jako
lud wybrany, Nowy Swiat mial by¢ dla nich Nowym Izraelem, a stary utozsamiali
z biblijnym Egiptem. Wierzyli, ze dotarli do Nowego Swiata dzieki temu, ze zawarli
przymierze z Bogiem, i dlatego zobowigzani sa zbudowa¢ spotecznos¢ oparta na pra-
wach bozych. W ciagu kolejnej dekady do kolonii Massachusetts Bay przybylo okoto
dwudziestu tysiecy purytanskich osadnikéw z Anglii. To wlasnie od momentu ich

¥ M. Rozbicki, op. cit., s. 52.

* Wezesniej, w 1628 roku, do zatoki Massachusetts przybyta grupa purytanéw pod przywdédz-
twem Johna Endecotta. Zalozyli oni osad¢ Salem, ktora zastyneta pdzniej procesami czarownic.

¥ P.Dowley, Stuarts and the Puritan Movement, Winona Lake Ind. 1980, s. 238, [za:] T. Zie-
linski, Purytanizm, s. 230.

“ P Stawinski, Demonizm i czary w zyciu spolecznym purytanéw amerykariskich okresu ko-
lonialnego, Czestochowa 1997, s. 31.

1 A. Stephanson, Manifest Destiny. American Expansionism and the Empire of Right, New
York 1995, s. 4.
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przybycia do Ameryki rozpoczal si¢ przemozny wplyw purytanizmu na ksztaltowa-
nie kultury amerykanskie;j.

Zycie kolonii purytanskich w zupetnoéci byto zdominowane przez religie. We
wszystkich dziedzinach panowaly obyczaje religijne, a prawo biblijne uznawano jed-
nocze$nie za prawo $wieckie. Prawa obywatelskie nalezaly si¢ tylko osobom przyna-
lezacym do Kosciota purytanskiego, a prawo wyboru urzednikéow $wieckich przy-
stugiwalo wylacznie cztonkom kongregacji. Kosciot ,,mial dostarcza¢ instrumentéw,
dzigki ktérym mozna bylo rzadzi¢ i wybiera¢ rzadzacych”, cho¢ sam nie miat bra¢
udzialu w rzagdach*’. Na ziemiach amerykanskich zostal on zorganizowany w spo-
s6b odzwierciedlajacy kompromis migdzy independentyzmem a prezbiterianizmem
(Middle Way lub New England Way). Cho¢ poczatkowo kongregacjonalisci opowia-
dali sie za demokratycznym Kosciolem, z czasem pod wplywem prezbiterian ich
poglady sie zmienily. Doszli bowiem do wniosku, iz przyznanie kazdej kongrega-
cji duchowej catkowitej autonomii zaréwno w dziedzinie organizacji i rytuatu, jak
i interpretacji Pisma Swietego doprowadzi do schizmy w jednolitym lonie Kosciota.
Dlatego tez, zdaniem Ryszarda Matajnego, stopniowo zacz¢li wprowadza¢ rzady oli-
garchiczne®. Co wazne, w procesie tworzenia wigkszosci kolonii purytanskich naj-
pierw powolywano do zycia w drodze ugody (chuch covenant) kongregacje, czyli au-
tonomiczng gming religijng, a nastepnie w wyniku umowy spotecznej (civil contract,
plantation covenant) zakladano organizacje polityczng, przede wszystkim w postaci
zgromadzenia gminnego (fown meeting). Purytanie mogli zatem swobodnie ksztat-
towac prawa i forme organizacyjng wtadzy duchowej i $wieckiej*.

W roku 1648 na synodzie gromadzacym przedstawicieli zboréw z Massachu-
setts Bay, Plymouth a takze z Connecticut i New Haven, gdzie kolejno w latach 1636
oraz 1638 zalozono nastgpne purytanskie kolonie®, przyjeto tak zwang Cambridge
Platform*. Porozumienie to potwierdzato wczesniejsze ustalenia oraz okreslalo, ze
Koscidt purytanski jest Kosciolem urzedowym i bedzie funkcjonowatl w oparciu
o zasady independentyzmu?. Uznawano go za cze$¢ anglikanskiego Kosciofa pan-

2 T. Zielinski, Purytanizm, s. 237.

# R.M. Malajny, ,Mur Separacji” - parstwo a kosciét w Stanach Zjednoczonych, Katowice
1992, s. 20.

“ Ibidem, s. 28.

# Warto zaznaczy¢, ze kolonia New Haven zostala w 1664 roku wlaczona do kolonii Connec-
ticut, a kolonia Plymouth w 1691 roku razem z kolonig Massachusetts Bay utworzyta prowincje
Massachusetts Bay (Province of Massachusetts Bay). Wsrod kolonii purytanskich Nowej Anglii
wymienia si¢ tez utworzong w 1679 roku koloni¢ New Hampshire. Kolonie Massachusetts Bay,
Plymouth, Connecticut i New Haven stworzyly w 1643 roku Konfederacje Nowej Anglii w celu
obrony przed Indianami, Holendrami i Francuzami.

“ Przyjeto tez wtedy tak zwang Konfesje Westminsterska, czyli jedno z najwazniejszych pro-
testanckich wyznan wiary, powstale w Londynie w 1646 roku z inicjatywy angielskich purytanéw,
ktorzy niedlugo potem przejeli dominacje w Anglii. Trwata ona od 1649 roku, kiedy to Krol Karol I
zostat $ciety, do 1660 roku. W tym czasie rzady w republice purytanskiej sprawowali Oliver Crom-
well (1649-1658) oraz jego syn Ryszard (1658-1660).

¥ T. Zielinski, Purytanizm, s. 237-238.
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stwowego istniejagcego w metropolii, niemniej jego struktura organizacyjna miala
by¢ kongregacyjna. Kongregacjonalizm w tym wypadku oznaczal brak zwierzch-
nictwa jednej gminy nad innymi, ale nie zakladat ich zupelnej niezaleznosci od sie-
bie. Wszystkie decyzje gmin powinny by¢ konsultowane z czlonkami innych gmin,
zwlaszcza ze starszyzna.

Do Kosciota z kolei przyjmowano tylko osoby mogace zlozy¢ ,deklaracje, iz do-
$wiadczyly dzialania taski™*. Z czasem odstapiono od tego kryterium, uznajac je za
zbyt rygorystyczne. W latach 1657 i 1662 uznano, Ze w sktad cztonkostwa zboru do-
puszcza¢ mozna osoby ,,ochrzczone, moralne i prawowierne”, ktére jednak bez zlo-
zenia o$wiadczenia o do$wiadczeniu taski nie byly dopuszczane do udzialu w obrze-
dzie Komunii Swietej. Reguly takie nazwano Half-Way Covenant — od potowicznosci
rozwigzan, na jakie musieli si¢ zgodzi¢ w stosunku do wyznawcow drugiej generacji
nieprzejednani dotad pionierzy purytanscy®.

Najciekawszym i najbardziej wyrazistym przykladem purytanskiej organiza-
cji spoleczno-politycznej kolonii byla kolonia Massachusetts Bay. Juz w 1630 roku
utworzono tam Rade Dyrektordw, sktadajacy si¢ z Johna Winthropa oraz jedenastu
innych purytanéw. Otrzymata ona prawo zarzadzania kolonig na drodze legitymiza-
cji krolewskiej. Z czasem wprowadzono ustanowione wyborami ciato przedstawiciel-
skie, w ktorym od 1634 roku zasiadali wybierani w gminach lokalni przedstawiciele,
i dwuizbowe ustawodawstwo, przy zachowaniu przez oligarchie¢ purytanska scistej
kontroli nad rzadem™. John Winthrop (1588-1649), purytanski prawnik, ktéry przy-
byt do kolonii na statku Arabella w 1630 roku, zostal gubernatorem kolonii i petnit
te funkcje tacznie przez 12 lat, stajac sie jedng z najbardziej wpltywowych postaci
w Nowej Anglii.

Purytanie z Massachusetts Bay, na czele z Johnem Winthropem i Johnem Cotto-
nem, siegnawszy do starotestamentowych wzoréw, zbudowali oligarchiczng organi-
zacje panstwowa o pewnych cechach teokratycznych®. Co prawda Kosciol i wladza
$wiecka formalnie byly od siebie oddzielone, jednak mialy sie nawzajem wspierac.
Zgodnie z pogladami J. Kalwina za najlepsza forme rzagdéw uznawano arystokracje.
Z racji jednak tego, ze w Ameryce taka grupa nie istniala, jej miejsce zajela nielicz-
na grupa ortodoksyjnych wyznawcéw bedacych starszymi Kosciota, ktéra sktadata
sie z najbardziej wplywowych duchownych, urzednikéw i sedziéw oraz z najbogat-
szych wlascicieli ziemskich i kupcéw. John Winthrop byt goracym zwolennikiem oli-
garchicznej wladzy sprawowanej w imieniu Boga, demokracja natomiast wydawata
mu sie sprzeczna z naukg o predestynacji’®. Tworzac ustrdj kolonii Massachusetts
Bay, purytanie korzystali z tak zwanej zwingliansko-kalwinskiej koncepcji stosun-

8 Ibidem, s. 238.

¥ Christianity in America. A Handbook, ed. M.A. Noll, Grand Rapids, Mich. 1983, s. 33, [za:]
T. Zielinski, Purytanizm, s. 238.

0 P Stawinski, op. cit., s. 32.

8 R.M. Malajny, op. cit., s. 21.

52 Ibidem.
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kow panstwo — Kosciol. Ulrich Zwingli*® (1484-1531), drugi obok Kalwina teolog
ewangelicyzmu reformowanego w Szwajcarii, uwazal, ze Ko$ciot powinien korzysta¢
z pomocy panstwa w wypetnianiu swych funkcji religijnych, w tym w przymuszaniu
wiernych do przestrzegania wymogéw religii. Kalwin podkreslat z kolei, ze ,,dwie
wladze” powinny si¢ uzupelnia¢, a pafistwo powinno strzec przestrzegania prawa
w obu sferach. Wladza $wiecka to, wedlug niego, miecz, ktérym Kos$ciét moze si¢
postugiwa¢, zwierzchnictwo nad nig posiada za$ wladza religijna. Koscidt jest, jak
podkreslal Kalwin, ostateczng wyrocznig w sprawie kompetencji panstwa. Niemniej
Kalwin wprowadzal rozréznienie kompetencji oraz sfery swieckiej i religijnej, pod-
kreslajac niezaleznos¢ Kosciota™. Jego podejscie charakteryzuje sie czasem mianem
doktryny ,,panstwa w Kosciele™.

Wprowadzenie Kos$ciota panstwowego powodowato powazne reperkusje w sfe-
rze praw politycznych. Status obywateli mieli bowiem jedynie mezczyzni nalezacy
do Kosciota kongregacyjnego. Prawo wyborcze, zaréwno czynne, jak i bierne, bylo
zwigzane nie tylko z cenzusem majatkowym, ale i konfesyjnym. W latach 1664-1684
w Massachusetts obowigzywaly w tym wzgledzie zaostrzone wymogi, poniewaz pra-
wo to przystugiwalo jedynie osobom, ktére mogty przedstawi¢ zaswiadczenie wyda-
ne przez miejscowego pastora, potwierdzajace ich prawowiernos¢. Zdaniem badaczy
w 1674 roku jedynie okoto /s mezczyzn spelniata te warunki®.

Jak wspomniano wcze$niej, podobnie jak w wigkszosci kolonii purytanskich, tak
i w Massachusetts Bay, aby zosta¢ pelnoprawnym czlonkiem Kosciota (full-covenant
chuch member) i tym samym uzyska¢ pelne prawo wyborcze, dana osoba musia-
ta wykaza¢ odrodzenie duchowe (spiritual regeneration). Przekonanie to wynikato
z kalwinskiej koncepcji predestynacji, wedlug ktorej losy cztowieka (jego zbawie-
nie lub potepienie) sg z gory okreslone przez wole Boga, a na zbawienie nie mozna
sobie zastuzy¢ poprzez dobre uczynki. Skoro faske zbawienia otrzymuje sie niezalez-
nie od uczynkow, to tylko ci, ktérzy otrzymali faske, mogli zademonstrowa¢ odro-
dzenie duchowe i stac sie ,,$wigtymi we wspdlnocie” i pelnymi czlonkami Kosciota™.
Nawet oni jednak nie mogli zosta¢ uznani za ludzi bez grzechu. Zepsucie ludzkiej
natury (depravity of human nature) przez grzech pierworodny byto stalym motywem
przewijajacym si¢ w mysli purytanskiej. Zgodnie z nig nikt nie jest zupelnie bez grze-
chu, niemniej przymierze z Bogiem wymaga, by przestrzega¢ boskich praw i unika¢
grzechu oraz kara¢ tych, ktérzy go popelniaja.

33 Zwingli szedl w swych pogladach dotyczacych sakramentéw dalej niz Kalwin. Dla niego
Wieczerza Panska to tylko pamigtka, a sakramenty to tylko symbole. Podobnie jak Kalwin uznawat
jedyny autorytet Pisma Swietego i postulowat usuniecie z kosciotéw obrazéw i ottarzy. Wiecej na
ten temat: A. Tokarczyk, op. cit.

* T. Zielinski, Roger Williams..., s. 155. Dlatego czesto méwi sie w tym kontekscie o quasi-
-demokracji.

* W przeciwienstwie do doktryny Lutra ,,Ko$ciota w panstwie”. Wiecej na ten temat: T. Zie-
linski, Roger Williams..., R.M. Matajny, op. cit., s. 19.

¢ Za:R.M. Matajny, op. cit., s. 36.

7 M. Corbett, ]J. Mitchell-Corbett, Politics and Religion in the USA, New York 1999, s. 34.
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Nalezy podkresli¢, ze mimo iz purytanie uciekli z Anglii przed przesladowaniami
religijnymi, nie starali si¢ w nowej ojczyznie propagowac tolerancji religijnej. Uwazali
bowiem, ze grzesznicy muszg by¢ podporzadkowani sprawiedliwym. Przymuszanie
do wyznawania prawdziwej wiary uwazali za stuszne, grzechem bowiem byto, wedtug
nich, niestosowanie si¢ do boskich nakazow?®. Wyrazanie ,,falszywych pogladow reli-
gijnych” purytanie uwazali za niebezpieczne i niemoralne. Do Nowego Swiata przy-
byli nie po to, by praktykowac tolerancje religijna, ale zeby swobodnie praktykowac
jedynie swoja wlasng religie. Podkreslali znaczenie przymierza, jakie mieli zawrzeé
z Bogiem. Doktryna przymierza byta bardzo istotna w tradycji kalwinskiej. Stanowita
wykorzystany juz wczesniej w Biblii sposéb opisywania ukladu powstatego z inicja-
tywy bozej pomiedzy zbawiajacym Panem a ludem wybranym. Kalwin przedstawial
ja w kontekscie jednosci Starego i Nowego Testamentu, wzajemnych warunkow sta-
wianych stronom zwigzku Boga z cztowiekiem, dobrodziejstw zbawienia, elementow
zycia chrzescijanskiego (roli prawa bozego, modlitwy, upamietniania, pewnosci zba-
wienia) i sakramentéw?’. Purytanie mowili o nim gltéwnie w aspekcie przymierza ta-
ski przewidujacego dla wybranych szereg doczesnych, cho¢ nie wylacznie duchowych
dobrodziejstw, w zamian za co cztonkowie ludu bozego byli poddani zobowigzaniu
ofiarnej stuzby wedlug okreslonych w Biblii standardéw®. W Nowej Anglii purytanie
od przestrzegania przymierza uzalezniali boze blogostawienstwo dla calej wspolno-
ty. Dlatego uwazali, ze przestrzeganie przymierza zawartego z Bogiem obowiazuje
wszystkich czlonkéw spotecznosci purytanskiej. Z tego powodu wszyscy mieszkan-
cy purytanskiej kolonii zobowigzani byli do uczestnictwa w nabozenstwach, zycia
w rodzinach, nauki czytania w celu studiowania Biblii, a prawo religijne przenikato
do prawa cywilnego. Inspiracja religijna w prawie kolonii purytanskich, wyraznie
widoczna w Massachusetts, obecna byla rowniez w Connecticut, gdzie prawo karne
uzasadnialo stosowanie kary §mierci za poszczegoélne przestepstwa normami biblij-
nymi®, a takze w New Haven, gdzie prawodawcy przeniedli do prawa panstwowego
przepisy zaczerpniete z Pigcioksiegu Mojzesza®. Kara $§mierci obowigzywata wiec za
wszystkie czyny zagrozone nig w Starym Testamencie, miedzy innymi za bluznier-
stwo, czary, cudzoldstwo, gwalt, homoseksualizm, sodomig, zniewazanie rodzicéw
przez syna, wyznawanie innych bogéw (art. 94 Zbioru Swobod Massachusetts)®.

Dodatkowo wladze $wieckie w koloniach purytanskich reglamentowaly nie tylko
zycie religijne mieszkancow, ale tez ich obyczaje. Mieli oni za zadanie wzajemnie si¢

* R.M. Matlajny, op. cit., s. 23.

* PA. Lillback, Covenant in the History of Christian Theology, [w:] New Dictionary of The-
ology, ed. WA. Elwell, Basingstoke 1985, s. 175, [za:] T. Zielinski, Purytanizm, s. 244.

0 T. Zielinski, Purytanizm, s. 244.

0 K. Koranyi, Powszechna historia paristwa i prawa, Warszawa 1959, s. 171, [za:] M. Potz,
Granice wolnosci religijnej. Kwestie wolnosci sumienia i wyznania oraz stosunku panstwa do religii
w Stanach Zjednoczonych, Wroctaw 2008, s. 42.

¢ M. Potz, Granice wolnosci religijnej. Kwestie wolnosci sumienia i wyznania oraz stosunku
patistwa do religii w Stanach Zjednoczonych, Wroctaw 2008, s. 42.

% R.M. Malajny, op. cit., s. 39.
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kontrolowac i strzec moralno$ci wspélnoty®. Dlatego penalizacji poddano nie tyl-
ko nieuczgszczanie na msze, ale rowniez $mianie sie w zborze, wypowiadanie lekce-
wazgcych uwag na temat prawd wiary lub obrzedéw koscielnych, pijanstwo, palenie
tytoniu, zdzierstwo, przeklenstwa, 1zenie, ktamstwa, gre w karty, loterig¢ lub w kosci,
organizowanie gier lub wystaw publicznych, tarice w gospodzie, wznoszenie toastow
przy stole, o§wiadczyny bez uprzedniej zgody ojca lub brata wybranki. Istniaty nawet
ustawy o maksymalnym czasie podejmowania gosci we wlasnym domu®. Przewi-
nienia te podlegaly karze chlosty, umieszczenia w dybach albo wigzienia. Nie tylko
kanony odpowiedniego zachowywania sie, ale réwniez zasady stosownego ubioru
byty dokladnie okreslone i przestrzegane.

Wysitki na rzecz zachowania religijnej jednolitosci zaowocowaly nietolerancja,
przesladowaniami religijnymi oraz wygnaniami i wychodzstwem. Jako najstynniej-
sze przyklady moga tu postuzy¢ losy Rogera Williamsa (1603-1683), poczatkowo pu-
rytanskiego pastora, ktory, zainspirowany teologia baptystow, sprzeciwiat si¢ silne-
mu powigzaniu panstwa i Kosciola, jak réwniez losy Anne Hutchinson (1591-1643),
ktéra podwazyta autorytet purytanskich wtadz, nauczajac purytanskiej teologii jako
kobieta, we wlasnym domu, gloszac poglady antynomistyczne® i twierdzac, ze sty-
szy bezposrednio glos Boga. Kolejnymi przyktadami przesladowan i nietolerancji
religijnej byly procesy czarownic z Salem®, a takze prawa wymierzone przeciwko
katolikom, zydom, baptystom oraz kwakrom. W 1647 roku zabroniono wstepu do
Massachusetts jezuitom, grozac wygnaniem, a w razie powrotu karg $mierci. W 1644
roku uchwalono ustawe relegujaca z kolonii baptystéw. Ani katolikom, ani zydom,
ani baptystom, ani kwakrom nie przystugiwaly prawa wyborcze. Ogélne Zgroma-
dzenie Massachusetts wydalto tez ustawe zwalczajaca kwakréw, ktdra stanowila, ze
jesli mezczyznie udowodni si¢ kwakierska przynalezno$¢, to podlega on karze ob-
cigcia ucha, kobieta za$ karze chlosty®®. W wypadku ,,recydywy” winowajcy przebija-
no jezyk rozpalonym zelazem, a od 1658 roku skazywano na $mier¢®. Miedzy 1659
a 1661 rokiem czterech kwakréow zostato skazanych na kare $mierci, a kary zostaly
wykonane. Dlatego interweniowal w tej kwestii nawet sam Karol II, zakazujac w 1661
roku stosowania kary $mierci wobec kwakréw”’. Purytanie, ktorzy byli oddani idei

¢ D. Chidester, Patterns of Power: Religion and Politics In American Culture, Englewood
Cliffs 1988, s. 34, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 35.

% G. Friederici, Das puritanische Neu-England. Ein Beitrag zur Entwicklungsgeschichte der
nordamerikanischer Union, Halle am Saale 1924, s. 42-44, [za:] R.M. Matajny, op. cit., s. 41.

% Chodzi tu o przekonanie, ze skoro jedynym motywem postepowania chrzescijanina ma by¢
mito$¢ do Chrystusa, prawo jest niepotrzebne. Hutchinson krytykowala purytanskich duchow-
nych za to, ze zaczeli przywiazywaé zbyt wielka wage do uczynkéw, podczas gdy faska boza jest
przyznawana niezaleznie od nich. Wiecej na ten temat: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 153.

¢ P. Stawinski, op. cit.

5 Poczatkowo zalozono, ze kwakrzy nie beda przyjmowani do kolonii. Ze wzgledu jednak na
to, ze ciagle naptywali, kary zaostrzono.

% K. Koranyi, Powszechna historia patistwa i prawa, t. 4, Warszawa 1967, s. 139, [za:]
R.M. Matlajny, op. cit., s. 36.

7 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 36.



2.3. Purytanie w Nowej Anglii 61

przymierza, uwazali jednak, ze takie postgpowanie wobec innowiercow bylo uzasad-
nione, gdyz niszczyli oni wysitki wiodacych ascetyczne, pelne samodyscypliny zycie
purytanéw starajacych sie stworzy¢ ,,cnotliwg spotecznos¢” .

Historia purytanow, ktérzy przybyli do Nowej Anglii ze wzgledu na przeslado-
wania religijne w kraju pochodzenia, moze obrazowac niebezpieczng tendencje, po-
legajaca na tym, iz bardzo czgsto troske o prawa mniejszosci wykazuje sie jedynie tak
dlugo, jak dtugo wchodzi sie w jej sktad. W momencie uzyskania statusu wigkszo-
$ciowego bardzo szybko zapomina si¢ o negatywnych konsekwencjach dyskrymina-
¢ji grup mniejszosciowych. Miedzy innymi taka refleksja, wyciagnieta na podstawie
analizy historii kolonii purytanskich, sktoni wkrétce Ojcéw Zalozycieli do wprowa-
dzenia w nowej republice rozdziatu panstwa od Kosciota.

2.3.1. Purytanska spuscizna

Purytanie uwazali, ze ich panstwo zostalo wybrane przez Boga, by odegra¢ gléwna
role w nowej erze walki odkupienczej o zbawienie $wiata. Byli bowiem przekonani
o tym, ze Bég przeznaczyt ich do zbudowania na Nowej Ziemi ,,cnotliwej spoteczno-
$ci” (virtuous community), ktéra bedzie przykladem dla catego swiata i bedzie stymu-
lowa¢ masowe nawrdcenie. To przekonanie zostalo zaakcentowane juz w 1630 roku
przez Johna Winthropa w jego kazaniu pod tytulem: A Model of Christian Charity™,
w ktorym poréwnywat on koloni¢ do ,,miasta na wzgérzu” (city upon a hill). Podob-
ny sposob myslenia przetrwal w USA i sprawil, ze Amerykanie czgsto postrzegaja
siebie jako nardd posiadajacy szczegdlng misje, by dawac przyktad calemu swiatu”.
Ta purytanska wizja miata wigc ogromne znaczenie dla pojawienia sie zjawiska, kto-
re Alexis de Tocqueville opisal w 1831 roku jako przekonanie o amerykanskiej wy-
jatkowosci (American exceptionalism). Jego gtéwnym elementem jest poczucie mo-
ralnej wyzszosci oraz namaszczenia spofeczenstwa amerykanskiego. Wiara w cnoty
Amerykandéw stworzyla narodowe poczucie misji, ktdre stalo si¢ réwniez podstawa
pozniejszej koncepcji Manifest Destiny (,Objawionego Przeznaczenia”)™. Koncep-
cja ta podkreslata cnote Amerykandw i ich instytucji, misje szerzenia tych instytu-
¢ji, by zmieni¢ $wiat na podobienstwo USA i tym samym go odkupi¢. Waznym jej
elementem bylo przekonanie o boskim namaszczeniu Amerykanéw do tych zadan.

' ‘Warto zaznaczy¢, ze w kolonii Plymouth odnoszono si¢ do innowiercéw mniej radykalnie
niz w Massachusetts Bay.

72 Kazanie to bardziej znane jest pod tytulem City upon a Hill. Tekst kazania dostepny [on-
-line] winthropsociety.com/doc_charity.php.

7 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 33.

7 Wiecej na ten temat: F. Merk, Manifest Destiny and Mission in American History, New
York 1963; R. Johannsen, Manifest Destiny and Empire American Antebellum Expansion, College
Station 1997 oraz K. Michatek, Stany Zjednoczone a sprawy miedzynarodowe do 1898 r., [w:] Hi-
storia Stanéw Zjednoczonych Ameryki, t. 3, red. A. Bartnicki, D.T. Critchlow, Warszawa 1995,
s. 305-307.
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Wyjatkowos¢ (exceptionalism) stala si¢ z czasem koncepcja zsekularyzowana”. Nie-
mniej jednak w konserwatywnych religijnie grupach przetrwalo przekonanie o tym,
iz wyjatkowo$¢ Amerykanow zwigzana jest z ich ,,czysta chrzescijanska wiarg’, a naj-
wiekszymi zwolennikami tej idei s3 obecnie przedstawiciele tak zwanej prawicy reli-
gijnej, ktorzy aktywnie promuja ja w sferze publicznej.

Ponadto purytanie przestrzeganie przymierza z Bogiem postrzegali jako czyn-
nik determinujacy sukces narodu, porazki natomiast byly, wedlug nich, efektem
zerwania przymierza. Bég bowiem mial blogostawi¢ tym narodom, ktére beda prze-
strzega¢ jego praw. Tak wiec kluczem do sukcesu byla moralnos¢ oparta na Biblii.
Z czasem ten purytanski $wiatopoglad zostal zaadaptowany przez Amerykanéw do
tlumaczenia wieloletnich sukceséw gospodarczych ich kraju. Mialy one by¢ nagroda
za chrzedcijaniskie cnoty obywateli. Stad tez obchodzenie narodowego Swigta Dzigk-
czynienia jako kontynuacji tradycji przymierza. Jesli kiedykolwiek w historii Stanow
Zjednoczonych dzialo si¢ co$ zlego, dawna narodowa tradycja kazata to thumaczy¢
jako kare za grzechy Amerykanow, ktérzy nie praktykowali zycia zgodnego z chrze-
$cijanskimi cnotami’.

Co ciekawe, w organizacji spofeczno-koscielnej stworzonej przez purytanow
wielu badaczy dopatruje si¢ tez pewnych tendencji demokratycznych. Purytanskie
Koscioty byly bowiem zorganizowane w oparciu o zasady kongregacjonalizmu.
I cho¢ wszystkie kongregacje byly zwigzane nadrzedna strukturg i wspolnym zbio-
rem wierzen i praktyk, kazda z nich sama decydowala o wyborze swojego duszpaste-
rza i podejmowala decyzje dotyczace Kosciola i spolecznosci. Cztonkowie Kosciota
wybierali tez wladze lokalne. Idea takiego wyboru wtadz przez czlonkéw kongregacji
niewatpliwie pociaga za sobg pewne implikacje dla demokracji. Niemniej jednak na-
lezy pamigta¢, iz nie byla to pelna demokracja, gdyz tylko tak zwani cztonkowie Ko-
$ciola, ktdrzy mogli zaswiadczy¢ o otrzymaniu taski (full-covenant chuch members),
mieli pelne prawo glosu i mogli wybiera¢ rzadzacych. Jak zaznaczono wcze$niej,
w koloniach purytanskich nie stanowili oni jednak wigcej niz jednej piatej popula-
cji”’. Swieckie wladze, ktore wybierali, sprawowaly natomiast rzady nad wszystkimi
cztonkami wspolnoty, a kontrolowane byty przez starszych Kosciofa.

Badacze podkreslajg tez czesto wplyw teologii przymierza na akceptacje koncep-
cji kontraktu spotecznego oraz wplyw koncepcji grzechu pierworodnego na rozumie-
nie systemu check-and-balances’™. Idea kontraktu spotecznego zaczerpnieta od Johna
Locke’a (1632-1704) i zawarta juz w Deklaracji Niepodlegtosci réznita si¢ oczywiscie

> Wiecej na ten temat: A. Stephanson, op. cit.

* G.M. Marsden, op. cit., s. 17.

77 Perry Miller i Thomas H. Johnson notuja, Ze nie byto to wiecej niz '/s, The Puritans, eds.
P.Miller, T.H. Johnson, New York 1938, s. 191. James Reichley podaje, ze bylo to najprawdopo-
dobniej 8 procent, J.A. Reichley, op. cit., s. 56. Robert Fowler uznaje, ze by¢ moze chodzito tylko
0 6 procent, R.B. Fowler, Religion and Politics in America, Metuchen New Jersey 1985, s. 14, [za:]
M. Corbett, ]J. Mitchell-Corbett, op. cit.,, s. 34.

® M.Corbett,J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 38-39. Wiecej na ten temat: K. Wald, op. cit.,
s. 40-55. Elementy teologii przymierza obecne sa tez w amerykanskiej religii obywatelskiej. Wiecej
na ten temat: K. Wald, op. cit., s. 56-61.
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od purytanskiego przymierza z Bogiem, jednak wielu badaczy uwaza, iz purytanie
przygotowali grunt dla myslenia w kategoriach kontraktu, nie tylko miedzy Bogiem
a ludzmi, ale tez miedzy ludzmi jako czlonkami pewnej wspolnoty oraz miedzy ta
wspdlnotg a rzagdem”. Purytanski kongregacjonalizm, jak wspomniano wcze$niej,
cho¢ nie dopuszczal do udzialu w decydowaniu o rzadach wszystkich czlonkéw
wspolnoty, to jednak wptynal na rozwoéj przekonania o tym, ze ludzie moga sami po-
dejmowac¢ decyzje polityczne. Purytanski stosunek do grzechu pierworodnego oraz
przekonanie o moralnym zepsuciu cztowieka wplynety z kolei na uksztaltowanie ne-
gatywnego postrzegania natury ludzkiej, a to miato swoje implikacje dla ksztaltowa-
nia amerykanskiej kultury politycznej. Co prawda w Deklaracji Niepodleglosci nie
podkreslano negatywnego stosunku do natury ludzkiej, ale juz twércy konstytuciji,
zwlaszcza James Madison, brali pod uwagg fakt, iz niedoskonalto$¢ natury czlowieka
moze negatywnie wplywa¢ na procesy demokracji. Miedzy innymi to przekonanie
wplynelo na decyzje o wprowadzeniu zasady check-and-balances, podziatu wladzy
oraz ,ograniczonego rzadu” (limited government)™.

Rozwdj organizacji spoteczno-politycznej purytanskich kolonii jest niezwykle
istotny réwniez w kontekscie genezy wprowadzenia rozdzialu panstwa od Kosciota
w USA. Historia purytanskich kolonii, w ktérych nie wprowadzono takiego rozdzia-
tu, stata si¢ bowiem swego rodzaju przestroga przed tym, do czego takie rozwiaza-
nie moze prowadzi¢. Cho¢ historia przesladowan religijnych w wielu krajach Europy
zdawala si¢ w tym kontekscie pobudza¢ wyobrazni¢ kolonistow jeszcze bardziej, to
jednak niezwykle istotny jest fakt, ze tacy prekursorzy idei wolnosci religijnej jak
choc¢by Roger Williams czy John Leland formutowali swe poglady wtasnie w prote-
$cie przeciwko zasadom obowiazujacym w koloniach purytanskich®.

Wplyw ,,czystego” purytanizmu wyraznie ostabt w XVIII wieku. Religijny rady-
kalizm pierwszego pokolenia purytandw stawal si¢ coraz mniej wyrazny wsrdd kolej-
nych pokolen. Religijny racjonalizm i ewangelikalizm zaczely go zastepowac i stawa-
ly si¢ dominujgcymi sitami Zycia religijnego kolonii. Przyczyn tego stanu rzeczy bylo
kilka. Po pierwsze, w 1684 roku Anglia przejela kontrole nad kolonig Massachusetts,
co oslabilo site purytanskich przywdédcéw kolonii. Po drugie, idea tolerancji religij-
nej stawala sie coraz bardziej akceptowana, a brytyjski Act of Toleration z 1689 roku
rozciagnal tolerancje na wszystkich protestantéw. Ponadto z czasem pelne czlonko-
stwo w Kosciele purytanskim przestalo by¢ wymogiem dla 0séb uprawnionych do
glosowania na wladze cywilne. Ze wzgledu na coraz mniejsza liczbe tak zwanych
pelnych cztonkéw Kosciota juz latach szes¢dziesigtych XVII wieku zaczg¢to wprowa-
dza¢ wspomniang zasade Half-Way Covenant®>. Mimo to liczba cztonkéw purytan-

7 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 33.

8 Ibidem, s. 39. Wigcej na ten temat: K.D. Wald, op. cit., s. 50-55.

8 John Leland (1754-1841) formulowal swe poglady ponad 100 lat pdzniej niz Roger Wil-
liams (1603-1683), w okresie uchwalania Konstytucji USA.

8 Wiegcej na ten temat: A. Siemieniewski, Ewangelikalna duchowos¢ nowego narodzenia
a tradycja katolicka, Wroctaw 1997.
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skich Kosciotéw kongregacjonalistycznych spadala, a w przeddzien amerykanskiej
wojny o niepodleglos¢ jedynie 22 procent mieszkancéw Massachusetts bylo cztonka-
mi kongregacji®.

Mimo iz z czasem inne grupy protestanckie rozwijaly silne tradycje w innych
rejonach, a spoleczenstwo amerykanskie dzi§ w wigkszosci odrzuca takie elementy
purytanskiej tradycji, jak na przyklad nietolerancja religijna, to jednak purytanskie
wartos$ci moralne pozostaly czescig tozsamosci narodowej Amerykanow, a czes¢ pu-
rytanskich wierzen wywarfa wpltyw na rozwdj polityczno-religijny oraz kulture USA.
Stalo si¢ tak migdzy innymi dlatego, ze siedemnastowieczni purytanie byli najbar-
dziej wplywowymi oraz najlepiej wyedukowanymi osadnikami w Ameryce Pétnoc-
nej. Z tego tez wzgledu mieli ogromny, nieproporcjonalnie wigkszy niz wszystkie inne
grupy, wplyw na ksztaltowanie amerykanskiej kultury. Ich potomkowie zasiedlajacy
Nowa Angli¢ przyjeli funkcje nauczycieli w nowym narodzie. Skutkiem tego bylo
przetrwanie przekonania Amerykandw o tym, iz muszg przestrzega¢ praw bozych,
wywodzacych si¢ z Biblii, po to, by zyska¢ boze blogostawienstwo, oraz o tym, ze sa
narodem wybranym do specjalnej misji*.

2.4. Zrdznicowanie religijne pierwszych kolonii

Cho¢ najwiekszy wplyw na sfere publiczng kolonii w pierwszym okresie formowania
sie spoteczenstwa amerykanskiego wywarli purytanie, to jednak warto podkresli¢, iz
inne grupy religijne réwniez odegraly ogromna role w ksztaltowaniu amerykanskich
wartosci. Nalezy tu zwlaszcza zwroci¢ uwage na rozwdj zasady wolnosci religijnej,
do ktérego przyczynily sie zaréwno wzrastajace zréznicowanie religijne kolejnych
kolonii, jak i poglady wybitnych przedstawicieli religii mniejszosciowych. W poz-
niejszym okresie na ide¢ wolnosci religijnej wplyw wywra réwniez rozwijajacy si¢ na
ziemiach amerykanskich ewangelikalizm oraz tak zwana ,,religia racjonalna”

Kolonie Nowej Anglii* zdominowane byty przez osadnikéw purytanskich, kté-
rzy za wszelka cene starali si¢ zachowac¢ ich religijng jednolito$¢. Nie bylo to jednak
do konca mozliwe ze wzgledu na ciaglty naplyw kolejnych grup religijnych, w tym
przede wszystkim kwakrow, baptystow oraz niewielkich grup katolikéw®*. Poczat-
kowo starano sie ich relegowa¢ z kolonii, a gdy stawalo si¢ to coraz trudniejsze, po-
zbawiano ich praw wyborczych. Inaczej wygladata sytuacja tylko w jednej kolonii na
terenie Nowej Anglii - Rhode Island.

% R. Finke, R. Stark, The Churching of America, 1776-1990: Winners and Losers in Our
Religious Economy, New Brunswick 1992, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 37.

# G.M.Marsden, op. cit., s. 17.

8 Mowa tu o koloniach: Massachusetts Bay, Plymouth (ktére stworzyly w 1691 roku Province
of Massachusetts Bay), New Hampshire, Connecticut oraz New Haven, wiaczonym w 1664 do
Connecticut.

8¢ Katolicy kierowali si¢ raczej do Maryland.
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Jej zalozycielem byt Roger Williams, poczatkowo purytanski pastor, ktory jednak,
rozczarowany stosunkiem purytanéw do innowiercéw, porzucit swéj urzad oraz Mas-
sachusetts i po wykupieniu ziemi od Indian w 1636 roku zalozyt miasto Providence
oraz nowa kolonie¢¥”. Williams przybyt do Bostonu w 1630 roku, by w 1631 roku obja¢
tam stanowisko proboszcza. Po raz pierwszy zwrocit uwage na zasadnos$¢ rozdzialu
panstwa od Kosciota, gdy uznal, ze sedzia swiecki nie moze osadza¢ w sprawach fa-
mania dziesi¢ciu przykazan. Oznaczalo to oddzielenie §wieckiej wladzy sadowniczej
od koscielnej. W tym czasie jako gléwny cel rozdzialu panstwa od Kosciota postrze-
gal oczyszczenie Kosciola. Z tego samego powodu wzywat do zupelnego oddzielenia
sie od Kosciota anglikanskiego. Niedtugo potem zostat zaproszony jako nauczyciel do
miasta Salem. Zaskoczony panujacg tam nietolerancja i wrogoscia wzgledem rdzen-
nych mieszkancow, zaczal wzywac do tolerancji dla innowiercow. Z tego powodu star-
szyzna kolonii nakazata mu opusci¢ miasto. W tym czasie zainteresowal sie tez religia
baptystow oraz ich pogladami na temat rozdziatu panstwa od Kosciofa.

Baptysci wywodzili si¢ po czeéci z ruchu purytanskiego. Grupa non-konformi-
stow bowiem, po zetknieciu si¢ z grupg anabaptystow, zainspirowata si¢ ich teologia i
stworzyla nowy ruch religijny. Teologia ta w duzym stopniu uksztaltowata sie w Szwaj-
carii wérod zwolennikow idei radykalnej reformacji, gloszonej miedzy innymi przez
niemieckiego teologa Thomasa Miintzera (1489-1525). Anabaptysci czerpali inspira-
cje z nauk Ulricha Zwinglego, zwlaszcza odnoénie do autorytetu Pisma Swietego oraz
postrzegania sakramentéw jedynie symbolicznie. Nie akceptowali jednak jego pogla-
dow dotyczacych wspoélpracy Kosciota z wtadzg swiecka, nawotujac do zupetnego od-
cigcia sie od wladzy $wieckiej. Ponadto, postulowali dazenie do idealéw pierwotnego
chrzedcijanstwa i odrzucali chrzest dzieci. Baptysci przejeli od nich wiele zasad wiary.

Pierwszy zbor baptystyczny powstal w 1609 roku w Amsterdamie pod przywddz-
twem pochodzacego z Anglii Johna Smytha (1570-1612). Baptysci pozostali przy
purytanskiej koncepcji nowo narodzenia, natomiast ide¢ chrztu dorostych przeje-
li od anabaptystow. Polaczyli tez moment nowo narodzenia z chrztem, nazywajac
go chrztem wiary®. Byli zwolennikami tolerancji i wolnosci religijnej oraz rozdzialu
panstwa od Kosciota. Poglady te wywodzili z anabaptystycznego przekonania, ze kry-
terium wlaczenia do Kosciola powinno by¢ §wiadome przyjecie wiary, a zbory to do-
browolne stowarzyszenia ubiegajacych si¢ o cztonkostwo §wiadomych wyznawcow.
Wyciagali stad wniosek, ze zmuszanie kogokolwiek do przynaleznosci do Kosciota
panstwowego nie ma sensu. Baptysci byli jednak mniej radykalni niz anabaptysci
i cho¢ podkreslali wage rozdzialu panstwa od Kosciola, to nie nalegali, w przeciwien-
stwie do anabaptystéw, na wycofanie si¢ do odseparowanych od $wiata wspdlnot ani
na pacyfizm. Akcentujac zakaz ingerencji panstwa w sprawy Kosciota, z tradycji kal-
winskiej czerpali jednak szacunek dla wladzy swieckiej (w tym do stuzby wojskowe;j).

8 Wiegcej na temat Rogera Williamsa: T. Zielinski, Roger Williams...

8 A. Tokarczyk, op. cit., s. 185-195. Baptysci podzielili si¢ jednak w kwestii predestynacji.
Tzw. Particular Baptists pozostali przy koncepcji predestynacji, a General Baptists, zwiazani ze
Smythem, zaakceptowali arminianizm. Wigcej na ten temat: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 171-172.
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Uznawali potrzebe organizacji panstwowe;j jako takiej dla utrzymania porzadku, ale
odmawiali jej kompetencji w sprawach sumienia, postulujac tolerancje religijng®.
Baptysci opowiadali sie tez za kongregacyjnym system organizacji Ko$ciotéw, przy-
znajac lokalnym wspdlnotom petng autonomie. Sprawialo to, ze ich Koscioty byty
owczesnie najbardziej egalitarnymi instytucjami eklezjalnymi. Ponadto doktryna
nawrdcenia i swiadomej decyzji przystania do wspolnoty, ktéra zakladala, ze kazdy,
niezaleznie od pozycji spotecznej, po nawrdceniu stawal si¢ rownoprawnym czton-
kiem Kosciofa, przyczyniala si¢ do ogromnej popularnosci baptyzmu wsréd nizszych
warstw spoleczenstwa. Tym bardziej, ze taki nawrécony czlowiek, cho¢ byl réwny
innym w swojej religijnej wspdlnocie, to jednak czul si¢ duchowo lepszy od ludzi
nienawrdconych, a stojacych wyzej na drabinie spotecznej i majatkowej. Co bardzo
istotne, status kobiet i me¢zczyzn uzalezniony byl w baptystycznych wspoélnotach je-
dynie od indywidualnych zalet duchowych. Wszystko to sprawito, ze idee baptystow
inspirowaly do zabiegania o rdwno$¢ spoteczna®.

Williams przystat na pewien czas do baptystow, przyjal i rozwijal ich poglady na
temat rozdzialu panstwa i Kosciota®’. Z tego powodu popadt w konflikt z wladzami
Massachusetts, zostal wykluczony z kolonii w 1635 roku (4 lata po swoim przyjez-
dzie), a w 1636 mial by¢ nawet aresztowany i wystany do Anglii. Zanim to nastapilo,
uciekl jednak z kolonii i w 1636 roku zalozyl Rhode Island®.

Co bardzo istotne, Williams zakwestionowal przekonanie purytanéw o tym, ze
ich spoteczenstwo tworzylo tak zwany Nowy Izrael. Ponadto podkreslat, iz nie mieli
oni prawa odbiera¢ Indianom ziemi pod pretekstem przejmowania ,,ziemi obiecane;j”.
Dlatego tez sam negocjowal z Indianami i nabyl od nich ziemi¢. Uwazal, Ze purytanie
wypaczali pojecie Kosciota poprzez taczenie wladzy $wieckiej z duchows. Kosciot
wedtug niego powinien by¢ czysto duchowa wspdlnota, niespaczong polityka, ktora
z natury rzeczy jest zepsuta i skorumpowana. Uwazal tez, ze jakiekolwiek wysitki
panstwa na rzecz wymuszenia na ludziach akceptacji okreslonych wierzen religijnych
nieuchronnie prowadza do hipokryzji. Dlatego tez w zaloZonej przez niego kolonii
Rhode Island wladza $§wiecka miala za zadanie jedynie zapewnia¢ porzadek spotecz-
ny, nie majac zadnej kontroli nad zyciem religijnym. Ostatecznie wprowadzono tam
zasade wolnosci religijnej, co wkroétce zaowocowalo ogromng réznorodnoscia wy-
znaniowg”. Oprocz baptystéw zamieszkali tam kwakrzy, a z czasem anglikanie i kon-
gregacjonalisci, a nawet katolicy i zydzi*.

% Wigcej na ten temat: T. Zielinski, Roger Williams..., s. 166-173.

% G.M. Marsden, op. cit., s. 20.

! Pod koniec zycia zerwal zwiazki z instytucjonalnym chrze$cijanstwem, nazywajac siebie
»poszukiwaczem”

%2 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 40. Wiecej na ten temat: S.E. Ahlstrom,
op. cit., s. 166-184.

% Wiecej na temat (nie)tolerancji w Rhode Island: J. Reichley, op. cit., s. 65-68. Cho¢ nie
istnial tam Ko$ciét ustanowiony, to katolikom i Zydom odmawiano pelni praw obywatelskich.

% Zydzi w Rhode Island byli jednak pozbawieni prawa glosu (podobnie jak w Connecticut,
Delaware, Pensylwanii, Karolinie Potudniowej i Wirginii) oraz prawa do sprawowania urzedow
publicznych (ze wzgledu na wymagana przysiege chrzescijaniska); zob.: M. Potz, op. cit., s. 43.
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W tym miejscu warto podkresli¢, iz Roger Williams uwazany jest za prekursora
rozdzialu panstwa od Ko$ciota w USA. To on jako pierwszy uzyl sformulowania ,,mur
separacji” spopularyzowanego z czasem przez Thomasa Jeffersona. W swych teolo-
gicznych rozwazaniach Williams pisal, ze istnieje ,,mur separacji migedzy ogrodem
Kosciota a dziko$cia (wilderness) $wiata™”. Prawna separacja religii od panistwa miata
w jego przekonaniu chronic religie. Ta argumentacja uzupetnila z czasem po6zniejsza
argumentacje myslicieli o§wieceniowych, miedzy innymi Thomasa Jeffersona, ktorzy
poprzez rozdzial panstwa od Kosciota chroni¢ chcieli panstwo przed nadmiernym
wplywem religii®.

Na idee wolnosci religijnej wptyw mialo réwniez ogromne zréznicowanie tak
zwanych kolonii ,,srodkowych’, w tym Pensylwanii, Nowego Jorku, New Jersey, Dela-
ware i Maryland, gdzie sytuacja wygladata zupelnie inaczej niz w wiekszosci kolonii
w Nowej Anglii.

Szczegdlne znaczenie mialo zalozenie przez Williama Penna (1644-1718) w 1681
roku kolonii nazwanej na jego cze$¢ Pensylwania. Penn byl kwakrem i na ziemiach
przyznanych mu przez panujacego od 1660 roku Karola II (1630-1685) chcial stwo-
rzy¢ miejsce, w ktorym kwakrzy mogliby sie schroni¢ przed przesladowaniami do-
$wiadczanymi zaréwno w Anglii, jak i na ziemiach purytanskich.

Ugrupowanie kwakréow powstato w okresie purytanskiej rewolucji w Anglii, kto-
ra rozpoczela si¢ w 1642 roku. Okres rzadoéw Olivera Cromwella (1599-1658) w la-
tach 1653-1658 oraz jego syna Ryszarda (1626-1712) miedzy wrze$niem 1658 roku
a majem 1659 roku byl réwniez czasem wybuchu ogromnego religijnego entuzja-
zmu, na fali ktérego uformowaly si¢ nowe (spolecznie) radykalne ruchy religijne”.
Pierwotnie kwakrzy stanowili skrajny odfam angielskiego purytanizmu. Okoto 1646
roku George Fox (1624-1691) zalozyl tak zwane Religijne Towarzystwo Przyjaciof,
ktérego czlonkowie ironicznie nazywani byli kwakrami (ang. quakers — drzacy) ze
wzgledu na ich religijny entuzjazm i drzenie w zachwycie nad wielkoscia Boga. Fox
glosil ide¢ chrzescijanstwa opartego nie tylko na Biblii, ale rowniez na objawieniu
wewnetrznym, rozumianym jako bezposrednie dziatanie Ducha Swietego w du-
szy czlowieka. Kwakrzy wierza w pochodzace od Boga Wewnetrzne Swiatto (Inner
Light), ktore jest obecne w sercu kazdego czlowieka. To ono pozwala na bezposredni
kontakt cztowieka z Bogiem. Dlatego do$wiadczenie iluminacji Ducha Swietego jest
dla nich wazniejsze niz posrednictwo kaptanéw. Dlatego tez nie wznosza $wigtyn
i odrzucaja Koscidt zinstytucjonalizowany. Kwakierska teologia jest zredukowana,
cho¢ przejeli oni cze$¢ idei anabaptystow. Cechuje ich nieche¢ do obrz¢du, natomiast
bardzo istotne sg dla nich tak zwane $wiadectwa (testimonies), a takze podstawowe
wartosci, takie jak prawda, pokdj, prostota, réwnos¢. Cho¢ ktadli nacisk na purytan-
ski styl zycia, to jednak wazniejsze byly dla nich réwno$¢ i pacyfizm. Odrzucali ide¢

* Za:].Reichley, op. cit,, s. 67.

% Wiecej na ten temat: M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 40-41; G.M. Mars-
den, op. cit.,, s. 19.

” G.M. Marsden, op. cit., s. 21.
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szlachectwa i wszystkich nazywali ,,bra¢mi” i ,,siostrami”. Co bardzo istotne, wyzna-
wali zasade powszechnego kaplanstwa, rowniez dla kobiet. Te radykalne jak na tam-
te czasy idee sprawily, ze postrzegani byli jako zagrozenie dla tadu spotecznego. Po
przybyciu do Ameryki narazili si¢ dodatkowo tamtejszemu establishmentowi swoja
krytyka niewolnictwa®. Dlatego William Penn pragnat stworzy¢ dla nich bezpieczne
miejsce w koloniach.

Pensylwania nie miala by¢ jednak przeznaczona jedynie dla kwakréow. Penn
zachecal do osiedlania si¢ tam rézne grupy religijne, cho¢ rzeczywiscie chcial, by
standardy moralne kwakréow obowiazywaly wszystkich mieszkancow”. Odegral on
ogromna role w pierwszych dekadach istnienia kolonii, cho¢ przebywal tam jedynie
w latach 1682-1684 oraz 1699-1701. Wprowadzil w kolonii o§wiecony system rzagdow
demokratycznych i pelng wolnos¢ religijng. Wierzyt bowiem, ze zbawienie ducho-
we powinno by¢ kwestig prywatng i zaden Ko$cidt panstwowy nie powinien istniec.
Oprécz kwakrow Pensylwanie zasiedlili mennonici, amisze, niemieccy luteranie,
a z czasem rowniez czlonkowie Niemieckiego Kosciota Reformowanego, szkocko-
-irlandcy prezbiterianie, walijscy baptysci, wolni afroamerykanscy metodysci,
irlandccy katolicy, deisci, anglikanie i inni'®. Z czasem jedna z najbardziej wptywo-
wych grup religijnych stali si¢ szkoccy prezbiterianie, ktérzy przybyli ze Szkocji i Ir-
landii Péinocnej i ktoérych surowe kalwinskie poglady korespondowaly z pogladami
weczesniejszych osadnikow purytanskich.

Ciekawg grupe ludnosci stanowili tam réwniez mennonici i amisze, przybywaja-
cy z Niemiec, Holandii i ze Szwajcarii. W 1683 roku niemieccy mennonici i kwakrzy
zalozyli w Pensylwanii miejscowo$¢ Germantown, a osiedlajace sie tam wspolnoty
mennonitéw i amiszéw, czgsto w niezmienionym niemal ksztalcie, przetrwaly do
dzié. Oba te nurty wyewoluowaly z anabaptyzmu, ktéry podkreslal nieufny stosu-
nek do $wiata (odmowa sktadania przysiag lojalnosci, pdzniej pacyfizm) oraz faczyt
reformy religijne ze spotecznymi, postulujac miedzy innymi zniesienie réznic spo-
tecznych czy nawet wprowadzenie wspolnej wlasnosci'”. Menno Simmons (1496-
1561), byly ksiadz katolicki z Niderlandéw, ktory reprezentowal pacyfistyczny nurt
anabaptyzmu, mennonickie zasady wiary sformutowal w duzej mierze w 1539 roku.
Podkreslat on autorytet Biblii i mozliwos¢ osiggniecia taski zbawienia przez wiare
(a nie dobre uczynki czy rytualy). Postulowal rowniez chrzest mlodziezy od czter-
nastego roku zycia, co mialo zapewni¢, ze jest to sSwiadoma decyzja i wyraz wiary'®,

% Byli oni pierwsza grupa religijng w Ameryce, ktdra potepila instytucje niewolnictwa. Wie-
cej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit., s. 23. Wiecej na temat kwakréw: S.E. Ahlstrom, op. cit.,
s. 176-181.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 41.

10 E.S. Gaustad, A Religious History of America, San Francisco 1990, s. 91-92; G.T. Miller,
Religious Liberty in America: History and Prospects, Philadelphia 1976, s. 49, [za:] M. Corbett,
J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 41.

11 Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 117-128.

12 Chrzest, jak postulowal Menno Simmons, mial si¢ odbywa¢ przez zanurzenie w wodzie.
Fakt, iz mial nastepowaé w wieku dojrzatym, byl, zdaniem Andrzeja Tokarczyka, po czesci wyni-
kiem akceptacji przez anabaptystow koncepcji swiadomego ,wspotdziatania” czlowieka z Bogiem,
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mozliwo$¢ wyboru pastoréw przez wiernych, catkowity zakaz noszenia i uzywania
broni, zakaz przysiegania na cokolwiek, zakaz sprawowania wysokich stanowisk i, co
bardzo istotne, mozliwo$¢ wykluczenia z gminy mennonickiej grzesznikéw. Ostatnia
zasada miala przeciwdziala¢ negatywnemu wpltywowi grzesznikéw na reszte wspol-
noty. Niemniej z czasem byla traktowana coraz mniej rygorystycznie.

Dlatego tez Jakub Amman (1644-ok. 1712-1730) postanowil oddzieli¢ si¢ od
mennonitéw i w 1693 roku doprowadzit do secesji swoich szwajcarskich zwolenni-
kéw, zyjacych na emigracji w Alzacji. Powodem separacji nie byty kwestie wiary, ale
obyczajowosci. W ten sposob powstala grupa tak zwanych amiszéw opowiadala si¢
za rygorystycznym przestrzeganiem zasady odrzucania ochrzczonych odstepcow. Po
$mierci Ammana cze¢$¢ grupy udala sie do Ameryki, a ci, ktérzy pozostali w Europie,
powrdcili z czasem do gmin mennonickich.

W Ameryce amisze zamieszkali w odizolowanych wspdlnotach, ktérych zycie
zorganizowane zostalo w oparciu o szereg nakazow i zakazéw niepisanego zbioru za-
sad, zwanego Ordnung. Reguluje on niemal wszystkie aspekty codziennosci, od zasad
dotyczacych ubioru i uczesania kobiet i mezczyzn po zasady dotyczace korzystania
z wynalazkéw techniki. Z zasady amisze odrzucaja nowoczesng technike jako wy-
raz odciecia si¢ od §wiata. Akcentujg wage Zycia we wspodlnocie, pomoc i wspolprace
w ramach gmin, a przede wszystkim pokore i poddanie si¢ woli Boga. Szczegdlny na-
cisk kltadg na mozliwo$¢ wykluczania z gminy grzesznikéw (shunning) w celu ochro-
ny jej moralnosci. Pelnym cztonkiem wspolnoty mozna zosta¢ jedynie po osiggnieciu
dojrzatosci i musi by¢ to sSwiadoma decyzja. Dlatego zanim mtody czlowiek przyjmie
chrzest, ma prawo do tak zwanego czasu Rumspringa, kiedy moze zy¢ poza wspdl-
nota i zdecydowac¢, czy woli w niej pozostac czy odejs¢. Amisze nie praktykuja mal-
zenstw z osobami spoza wspolnoty i nie skupiaja si¢ na ewangelizacji i pozyskiwaniu
nowych wyznawcéw. Co bardzo wazne, sg pacyfistami, nie biorg udzialu w wojnach,
a ponadto zasady swojej wiary stawiaja ponad zasady prawa stanowionego, co powo-
duje liczne kontrowersje w kontekscie szkolnictwa czy podatkdéw!®.

Model ustrojowy Pensylwanii, umozliwiajacy wspolne pokojowe wspotzycie tak
réznych grup religijnych, byt niezwykle istotny dla rozwoju idei wolnoéci religijnej
oraz dla ksztaltowania pdzniejszego systemu Stanéw Zjednoczonych. Co istotne,
William Penn poczatkowo zarzadzal réwniez ziemiami, ktore weszly pdzniej w sktad
kolonii Delaware; ostatecznie oddzielila si¢ ona w 1701 roku. Niemniej, podobnie jak
Pensylwania, stala si¢ ona domem dla réznorodnych grup religijnych i etnicznych.
Z czasem oprocz osadnikow angielskich naptynely tam duze grupy Szweddéw, Findw,
Holendréw i Francuzéw.

czyli luteranskiej zasady synergizmu, a nie czystej kalwinskiej koncepcji predestynacji. Niemniej,
holenderscy mennonici w 1632 roku przyjeli doktryne kalwinska. Wiecej na ten temat: A. Tokar-
czyk, op. cit., s. 119, 125, 126.

19 Obecnie wyroznia si¢ kilka réznych odtamoéw religii amiszow, w tym miedzy innymi: Old
Order Amish, New Order Amish, Andy Weaver Amish, Beachy Amish, Swartzentruber Amish.
Najstarsza wspdlnota, Old Order Amish, stanowi jednoczesnie najliczniejsza z nich. Wiecej na
temat mennonitéw i amiszéw w koloniach: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 232-236.
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Réznorodnos¢ religijna panowata réwniez w Nowym Jorku, New Jersey i Mary-
land, cho¢ rozwigzania prawne wygladaly inaczej niz w omoéwionych powyzej kolo-
niach. W Nowym Jorku i New Jersey réznorodno$¢ religijna istniala niezaleznie od
urzedowych wysitkow na rzecz wprowadzenia Kosciota panstwowego. James A. Re-
ichley nazywa ja nawet ,,pluralizmem przez przypadek™*!. Daleko posunigta toleran-
cja religijna wystepowala na obszarze Nowego Jorku nawet wcze$niej, gdy nalezal on
do Holandii, a Kosciolem ustanowionym byl Holenderski Ko$ciét Reformowany. Gdy
zarzadzajacy holenderska kolonia Peter Stuyvesant podjal probe zredukowania wy-
stepujacej tam roznorodnosci wyznaniowej, zakazujac wstepu Zydom i ograniczajac
prawa kwakroéw, zostal odwolany przez Kompanie Zachodnioindyjska, co mieszkan-
cy przyjeli z entuzjazmem. Gdy w 1664 roku Nowe Niderlandy zostaly przejete przez
Korong Brytyjska, a kontrole nad nimi przejal ksigze Jorku (1633-1701), zapanowala
tam nawet jeszcze wigksza tolerancja religijna, co zwigzane bylo z sympatiami ksiecia
wobec katolicyzmu. Zmienito si¢ to po tym, jak zostat on krélem Jakubem IT w 1685
roku, oraz po jego obaleniu w ramach Chwalebnej Rewolucji 1688 roku. Kosciotem
ustanowionym stal si¢ tam wtedy Kosciét Anglii. Niemniej wladzom nie udalo si¢
wprowadzi¢ jednolitosci wyznaniowej'®.

Jeszcze inaczej sytuacja wygladala w Maryland, kolonii zalozonej w 1634 roku
przez angielskiego katolika, Cecila Calverta (1605-1675), lorda Baltimore. W jego za-
mysle Maryland miata by¢ schronieniem dla katolikow'®. Pierwsze grupy przybyly
do Ameryki w 1634 roku na statkach Ark i Dove. Nie staly si¢ one jednak symbolem
katolickiego Marylandu tak, jak Mayflower stal si¢ symbolem purytanskiej Nowej
Anglii. O ile bowiem purytanie postrzegali siebie jako przyszlych tworcow ,,miasta
na wzgoérzu” ze wzgledu na wiare w swe przymierze z Bogiem, o tyle Calvert prze-
strzegal, by ,wszelkie obrzedy religii rzymskokatolickiej odprawiane byly w sposéb
mozliwie najbardziej dyskretny” i aby katolicy ,,nie zabierali glosu w dyskusjach na
temat kwestii religijnych™?. Calvert postanowit ponadto zacheca¢ do osiedlania sig
tam zarowno katolikow, jak i protestantow. Wkrotce protestanci stali si¢ grupg licz-
niejszg od katolikéw i mimo wprowadzenia tam Aktu o Tolerancji (1649), ktéry miat
zapewnic religijng wolnos$¢ dla wszystkich 0s6b wierzacych w Chrystusa, protestanci
przejeli kontrole nad kolonig i wykluczyli katolikdw ze sprawowania urzedéw. Po
Chwalebnej Rewolucji 1688 roku Maryland stala si¢ prowincjg krolewska, a Kosciot
anglikanski Kosciotem panstwowym'®.

1 J.A. Reichley, op. cit., s. 74.

15 E.S. Gaustad, op. cit., s. 85, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 42.

196 Wiecej na temat historii Kosciota katolickiego w Maryland: B. Le§, Kosciét w procesie asy-
milacji Polonii amerykariskiej. Przemiany funkcji polonijnych istytucji i organizacji religijnych w sro-
dowisku Polonii chicagowskiej, Wroctaw 1981, s. 72-73.

17 1.P. Dolan, American Catholic Experience: A History from Colonial Times to the Pre-
sent, Garden City, N.Y. 1985, [za:] ]. Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym Swiecie, thum.
T. Kunz, Krakéw 2005, s. 290.

198 Por.: Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the
United States, s. 3 oraz B. Le§, op. cit., s. 72.



2.4. Zréznicowanie religijne pierwszych kolonii 71

Réwniez w koloniach potudniowych réznorodno$¢ wyznaniowa byta cecha cha-
rakterystyczng. Warto zauwazy¢, ze mimo iz Wirginia nie byla kolonig zalozona
z pobudek religijnych, to jednak Kosciét anglikanski byt tam Ko$ciolem ustanowio-
nym. Istnialy réwniez prawa zobowigzujace mieszkancéw do uczestnictwa w nabo-
zenstwach oraz odprowadzania podatkéw na Kosciét. W pierwszej polowie XVII
wieku byt on jednak bardzo staby, brakowato tez duszpasterzy, a ci, ktorzy przybywali
do kolonii, nie byli zbyt gorliwymi duchownymi. Wynikatlo to z tego, Ze trudno byto
namowi¢ duchowienstwo na wyjazd do odlegtych kolonii. Decydowali si¢ na to za-
zwyczaj ci duchowni, ktérzy mieli w starym kraju jakies problemy, na przyklad diu-
gi'”. Sytuacja ta ulegla zmianie w drugiej potowie XVII wieku, a Kosciét anglikanski
stal si¢ w Wirginii instytucja do$¢ silng. Niemniej po wprowadzeniu brytyjskiego
Aktu o Tolerancji z 1689 roku réznorodnos¢ wyznaniowa w Wirginii znacznie wzro-
sta'’®. W wieku XVIII naptyneli tam baptysci, prezbiterianie i metodysci. Spotkali sie
oni jednak z przesladowaniami. Wydarzenia zwigzane z przesladowaniami i nietole-
rancjg odcisnely pietno na ludnosci Wirginii. Wywarty tez wptyw na takich myslicieli
i mieszkancow Wirginii, jak Thomas Jefferson (1743-1826) i James Madison (1751-
1836), ktérzy mocno opowiedzieli si¢ po stronie wolnosci religijnej''.

W innych koloniach potudniowych znaczenie religii nie bylo zbyt wielkie,
a wplywy Kosciota anglikanskiego ograniczone'>. W 1663 krol Karol II nadat grupie
swych zwolennikow ziemi¢ zwang Karolina, ktéra zostala podzielona na péinocng
i potudniows. Zasiedlanie tych terenéw odbywalo si¢ powoli, a wlasciciele Karoliny
bardziej byli zainteresowani zyskiem z ziemi anizeli religig. Dlatego oglosili wolnos¢
religijng dla wszystkich, ktorzy zdecyduja sie tam osiedli¢. I cho¢ cztonkowie Koscio-
la anglikanskiego byli tam najliczniejsi, to jednak ze wzgledu na duze zréznicowanie
religijne nie udalo si¢ nada¢ mu statusu Kosciofa panstwowego. W Georgii nato-
miast, ktora zostata zatozona dopiero w 1733 roku, Koscidt anglikanski uzyskat status
Kosciota panstwowego, ale pozostal bardzo staby.

W XVIII wieku dla wielu Amerykanéw religia przestawata by¢ centrum zycia
i stawala coraz bardziej sprawa formalng. Radykalizm religijny byl wtedy juz raczej
wyjatkiem niz regula. Przejecie przez Wielka Brytanie kontroli nad koloniami pod
koniec XVII wieku sprawilo, iz Ko$ciot anglikanski stat sie¢ Kosciolem panstwowym
w wielu koloniach i umocnit swoje wpltywy w niektorych rejonach. Wprowadzenie
brytyjskiego Aktu o Tolerancji w 1689 roku zapobiegalo jednak agresywnym przeja-
wom nietolerancji. Ponadto w XVIII wieku w Ameryce wystapily dwa istotne zjawi-
ska, ktore mialy niezwykle wazne konsekwencje zaréwno dla ksztaltowania swoiste-
go amerykanskiego wymiaru religijnosci, upowszechniania wolnosci religijnej, jak

19 E.S. Gaustad, op. cit., s. 43, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 42.

10 Akt o Tolerancji z 1689 roku zostat wydany przez Wilhelma IIT Oranskiego (1650-1702),
ktory objal angielski tron w 1689 roku po Chwalebnej Rewolucji. Gwarantowat on tolerancje reli-
gijna protestanckim non-konformistom; pomijat jednak katolikow. Wigcej na ten temat: E.S. Gau-
stad, Faith of Our Fathers Religion and the New Nation, New York s. 36-45.

1 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 43.

12 SE. Ahlstrom, op. cit., s. 196, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 43.
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i dla wzmozenia nastrojow rewolucyjnych wéréd ludnosci kolonii. Pierwsze z nich to
tak zwane Pierwsze Wielkie Przebudzenie, ktére przyczynito si¢ do rozwoju ewan-
gelikalizmu, czyli ruchu religijnego ksztattujacego przez wiele kolejnych lat kulture
i mentalnos¢ Amerykandw, a drugie to powstanie tak zwanej religii racjonalne;j'"’.

2.5. Pierwsze Wielkie Przebudzenie i powstanie
ewangelikalizmu

Pierwsze amerykanskie Wielkie Przebudzenie rozwijalo si¢ w koloniach w latach
trzydziestych i czterdziestych XVIII wieku, jednak, jak podkreslajg niektorzy au-
torzy, jego pierwsze przejawy mozna byto odnotowa¢ juz okofo 1720 roku wséréd
wyznawcow Holenderskiego Kosciota Reformowanego w New Jersey''*. Pojecie
»przebudzenia” definiuje si¢ zazwyczaj jako okres religijnego ozywienia. Teologowie
okreslaja je niekiedy jako ,dany przez Boga czas, gdy tysiace ludzi uswiadamiaja so-
bie, ze sg grzesznikami, i przychodza do Chrystusa po przebaczenie’, a socjologowie
mowig o zlozonym spotecznie i teologicznie chrzescijanskim ruchu odnowy religij-
nej, wystepujacym na przestrzeni lat, z wyraznym apogeum i okresem wygasania en-
tuzjazmu'?. Pierwsze Wielkie Przebudzenie stopniowo ogarnialo w koloniach pre-
zbiterian, kongregacjonalistow, a z czasem i inne grupy protestanckie. Stalo si¢ tym
samym ruchem miedzywyznaniowym.

Za jednego z prekursoréw Pierwszego Wielkiego Przebudzenia w koloniach
amerykanskich uznaje si¢ Solomona Stoddarda (1643-1729), pastora Kosciota kon-
gregacjonalistycznego w Northampton w Connecticut''s. W przeciwienstwie do in-
nych pastoréw purytanskich przyjmowat on do Kosciota wszystkich, niezaleznie od

13 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 43. Wigcej na ten temat E.S. Gaustad,
Faith of Our Fathers. Religion and the New Nation, New York 1987, s. 36-45.

4 G.M. Marsden, op. cit., s. 24. Jak podaje Andrzej Siemieniewski, okoto 1722 roku ruch
przebudzeniowy zaczal si¢ rozwija¢ réwniez wérdd niemieckich baptystéw w Germantown. Bez-
posrednim katalizatorem stalo sie, jego zdaniem, ogloszenie Ewangelii przez Teodora Jakuba
Frelinghuysena (1691-1747), przybylego niedlugo wczeéniej z Europy, co wskazuje na pietystyczne
zrodto amerykanskich przebudzen (obok idei przebudzenia obecnej w purytanizmie). Wigcej na
ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 60.

15 Wiecej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 40-48. Okreslenie ,,przebudzenie”
(ang. awakening) nie powinno by¢ mylone z ,ruchem przebudzeniowym” (revivalism, revivalist
movement), ktory polega na organizowaniu spotkan ewangelizacyjnych i podkresla moment do-
$wiadczenia religijnego. Revival, czyli rytual religijny, w czasie ktorego charyzmatyczni ewangelisci
przekazuja ,,Stowo Boze” duzym masom ludzi, majacym dzieki temu doswiadczy¢ nawrocenia czy
nowo narodzenia, moze prowadzi¢ do wystapienia przebudzen (awakenings) czy tez fali maso-
wych nawrdcen, ale nie musi. Wiecej na ten temat: W.G. McLoughlin, Revivals, Awakenings, and
Reform, Chicago 1978, [za:] A. Siemieniewski, op. cit., s. 41-42.

16 CB. Cowing, The Great Awakening and the American Revolution: Colonial Thought in
the 18th Century, Chicago 1971, s. 41-45, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 44.
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tego, czy byli w stanie zademonstrowac otrzymanie bozej taski czy tez nie. Cztonkami
jego kongregacji byli wigc nie tylko ludzie uznani za predestynowanych do zbawie-
nia, ale réwniez ci, ktorzy tego zbawienia pragneli, a co wiecej Stoddard nie odma-
wial nikomu prawa do przyjmowania komunii. Uwazat on, ze nalezy przyciagnac jak
najwiecej ludzi do Kosciola, a potem pracowac nad ich relacja z Bogiem. Nalezy przy
tym pamigtac¢ o kontekscie jego dziatan. W koloniach purytanskich idealem spote-
czenstwa byta wspodlnota zyjaca w przymierzu z Bogiem. Niemniej tylko wewnetrzne
$wiadectwo Ducha Swietego otwieralo droge do uczestnictwa w Wieczerzy Pariskiej,
czyli do petnego czlonkostwa w Kosciele. O tym, kto spetnia wymogi petnego czlon-
kostwa, decydowala jednak starszyzna Ko$ciota. Ze wzgledu na zmniejszajaca si¢
liczbe petnych czlonkéw Kosciota oraz naptywajace do kolonii purytanskich grupy
innowiercow wprowadzono zasade tak zwanego Przymierza Potowicznego (Half-
-Way Convenant), o ktérym byla juz mowa. Rozwigzanie to podzielito mieszkancow
na trzy kategorie: ptacacych podatek na Kosciét wszystkich mieszkancoéw gminy (1);
kongregacje, czyli chrzescijan zyjacych w Przymierzu Polowicznym - byly to osoby
»ochrzczone, moralne i prawowierne’, ktore jednak ze wzgledu na brak o§wiadczenia
o do$wiadczeniu taski nie byty dopuszczane do udziatu w obrzedzie Komunii Swietej
(2) oraz Koscidt — czyli male grono wiernych obdarzonych pelnym nawrdceniem,
poswiadczonym przez zmagania duszy z Bogiem (3). Z tego podzialu zrodzila si¢
pewna dynamika wewnetrzna, w kontekscie ktorej dziatal Stoddard. Polegata ona na
tym, ze ludzie zyjacy w niepelnej wiezi z Bogiem oczekiwali na publiczne oczyszcze-
nie swoich relacji ze Stwdrcg oraz na kolektywne przebudzenie wiary. Od Przymierza
Polowicznego pragneli przej$¢ do pelnego przymierza z Bogiem - pragneli nowego
narodzenia'’. Stoddard i jego nastepcy dali im na to nadziejg, a, co wazne, podkresli-
li, Ze opinia starszyzny w tej kwestii jest drugorzedna, najwazniejsze jest indywidual-
ne odczucie dzialania faski.

W celu zachecenia jak najwigkszej rzeszy ludzi do nawrécenia Stoddard glosit
dramatyczne kazania, w ktorych najpierw straszyl konsekwencjami zycia w grzechu,
a nastepnie glosil dobra nowine dla odczuwajacych wybranie do zbawienia''®. Jego
wnuk, Jonathan Edwards (1703-1758), najstynniejszy teolog Pierwszego Wielkiego
Przebudzenia, kontynuowal jego dzieto'”. Edwards byl autorem stynnego kazania
Sinners in the Hands of An Angry God. Cho¢ jest to kazanie niezwykle obrazowe,
intensywne, dramatyczne i niemal modelowe dla technik przebudzeniowych, to
i tak kazania Edwardsa uznawane s3 za mniej dramatyczne niz kazania Stoddarda'*.
Warto podkredli¢, ze celem Edwardsa, podobnie jak Stoddarda, bylo gloszenie ko-
nieczno$ci indywidualnego nawro6cenia oraz przyciagniecie do Ko$ciota wielu z tych,

7 Wigcej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 52.

18 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 44.

19 Czes$¢ badaczy uwaza go za najwazniejszego teologa Pierwszego Wielkiego Przebudzenia.
Wigcej na ten temat: M.A. Noll, N.O. Hatch, G.M. Marsden, The Search for Christian America,
Colorado Springs 1989.

120 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 44.
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ktorzy wedtug dawnych purytanskich standardéw nie mogli osiagna¢ petnego czlton-
kostwa w Kosciotach'?!. Edwards podkreslat jednak zasady kalwinskiej teologii, we-
diug ktérych Bog dawal mozliwo$¢ ,,przebudzenia” i odczucia dziatania taski tylko
wybranym. Kazania mialy pomdc w uswiadomieniu sobie piekna, mocy i mitosci
bozej i w zblizeniu do momentu ,,przebudzenia” tych wybranych'*2. Wedlug Jamesa
Reichleya Edwards wywart tez znaczacy wplyw na polityke, laczac milenarystyczne
oczekiwania wywolane falg przebudzen z rozwijajagcym sie amerykanskim nacjona-
lizmem. Cho¢ Edwards podkreslat zepsucie ludzkiej natury, a co za tym idzie spote-
czenstwa, to jednak uznawatl za mozliwy postep, stopniowe doskonalenie spoteczen-
stwa na drodze do osiaggniecia boskiego krolestwa na ziemi'>.

Warto jednak pamietaé, ze Pierwsze Wielkie Przebudzenie miato réwniez ko-
rzenie w pietyzmie i bylo czescig szerszego ,,pietystycznego” przebudzenia w $wiecie
protestanckim, ktére rozpoczeto si¢ w Niemczech w grupie niemieckich braci mo-
rawskich. Wywodzacy sie od braci czeskich i wierni tradycji luteranskiej, Morawianie
ktadli nacisk na rozbudzenie uczué religijnych poprzez studiowanie Pisma Swietego,
modlitwe oraz dzialalno$¢ charytatywna. Do kolonii amerykanskich idee te dotar-
ty najprawdopodobniej za posrednictwem Jakuba Frelinghuysena (1619-1747)'.
W Anglii z kolei idealy pietystow glosil John Wesley, uwazany za zalozyciela metody-
zmu, ktory rowniez wywarl wplyw amerykanskie przebudzenia. Wesley zainicjowat
pietystyczny ruch przebudzeniowy w Kosciele anglikanskim. Warto podkresli¢, ze
najwazniejsza dla pietystow byla préba odnowy Koscioléw. Postulowali oni indy-
widualng osobistg relacje z Bogiem, pobozne zycie i moralno$¢, surowa dyscypline
oraz energiczng ewangelizacje. Podkreslali tez konieczno$¢ ,,nowo narodzenia” (born
again). Termin ten oznaczal dla nich intensywne przezycie nawrdcenia, zwigzane
z doznaniem dzialania mocy Boga. Moment ,,nowo narodzenia” powinien, ich zda-
niem, skutkowa¢ widoczna przemiang moralng i rozpoczynaé proces uswiecania
swego zycia przez jednostki, ktore go doswiadcza.

Metodyzm Johna Wesleya (1703-1791) wywarl wplyw na ruch przebudzeniowy
w koloniach amerykanskich, jednak nie tyle za posrednictwem samego Wesleya, ile
jego wspotpracownika George’a Whitefielda (1714-1770). Obaj oni byli poczatkowo
duchownymi anglikanskimi, jednak pod wyptywem pietyzmu i do pewnego stopnia
réwniez purytanizmu uformowali ruch metodystyczny w Kosciele anglikanskim'*.

121 Wiecej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 53-63.

122 'Wiecej na temat odnowienia teologii przez Jonathana Edwardsa: S.E. Ahlstrom, op. cit.,
s. 295-313.

12 J.A.Reichley, op. cit., s. 71-72, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 44.

124 A.Siemieniewski, op. cit., s. 60.

125 Z czasem metodyzm odlaczyt sie od Kosciota Anglii i stal si¢ niezaleznym wyznaniem
(1784). Metodysci bardziej niz na doktryne ktadli nacisk na osobiste przezywanie wiary religijnej,
doskonalenie wewnetrzne, moment nawrdcenia, odrodzenie i u§wigcenie. Niemniej, teologia me-
todyzmu jest w zasadzie arminianska. Warto zwrdci¢ uwagg, ze migdzy metodyzmem angielskim
i amerykanskim wystepuja pewne réznice, miedzy innymi dotyczace systemu episkopalnego, kto-
ry utrzymywat si¢ w USA. Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 196-205.
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Obaj glosili ,metodyczne” podejscie do wiary i do modlitwy i skupienie wokoét nich
zycia. Wesley mowit o momencie ,nowo narodzenia” jako o ,,dziwnym rozgrzaniu
serca’, ,odczuciu pewnosci zbawienia’, ,,drugim blogostawienstwie”. Podkreslal zasa-
de zbawienia przez wiare, jednak dojscie do pelnej pewnosci wiary mialo jego zda-
niem nastapi¢ w sposéb radykalnego i natychmiastowego przelomu wewnetrznego.
Dzielil tez wierzacych na ,nominalnych’, czyli posiadajacych doktryne i abstrakcyjna
znajomos¢ obietnicy, oraz ,,prawdziwych”, ktérzy posiadajg wiare i odczucie obec-
nosci Pana w sercu. ,,Nominalni” wierzacy nie osiagali jego zdaniem pelni wiary'*.
Poglady Wesleya zaczely z czasem ewoluowaé w strone arminianizmu, co oznaczalo
odejscie od kalwinskiej zasady predestynacji. Whitefield natomiast pozostat wier-
nym jej wyznawca i wlasnie w duchu kalwinskim glosit swoje kazania w koloniach.
Juz w Anglii postulowal gloszenie kazan poza kosciotami w celu dotarcia do wszyst-
kich, réwniez ,wykolejenncow”. Praktyke te kontynuowat w koloniach z wielkimi suk-
cesami. Podrézowal po koloniach miedzy rokiem 1738 a 1770, wyglaszajac liczne
kazania, ktore przyciggaty ttumy. Klarowny i entuzjastyczny styl jego kazan stal si¢
modelowy dla wielu pézniejszych kaznodziejow, gdyz przekazywat idee przebudze-
niowe w niezwykle efektowny, cho¢ prosty sposdb. Ostatecznie Whitefield zostal
okrzykniety najstynniejszym kaznodzieja Pierwszego Wielkiego Przebudzenia. Co
ciekawe, podziwial go nawet Benjamin Franklin (1706-1790), mimo iz byt deista'?’.

Kolejni kaznodzieje podrézowali miedzy koloniami i glosili swe kazania w nie-
zwykle dramatyczny i emocjonalny sposdb. Méwili w nich o udzielanym przez Boga
darze nowego narodzenia, nawrdcenie bylo przez nich przedstawiane jako nagly,
dramatyczny proces, nastepujacy szybko i momentalnie zmieniajacy dusze ludzi,
ktorzy odczuwali religijne przebudzenie. Ponadto wzywali do powrotu do surowych
kalwinskich zasad pierwszych Pielgrzyméw oraz do ponownego podkreslenia auto-
rytetu Biblii, na ktérego fundamencie powinno opierac si¢ spoleczenstwo amerykan-
skie. Wedrowni kaznodzieje niesli ze sobg tez swego rodzaju rewolucyjne przestanie,
gdyz odwotywali sie bezposrednio do ludzi, pomijajac lub podcinajac autorytet in-
stytucjonalnych Kosciotéw. Tak narodzil si¢ miedzywyznaniowy ruch ewangelikalny,
ktory stal sie niedtugo jednym z najistotniejszych i najpopularniejszych wymiaréw
amerykanskiej religijnosci'®.

Ewangelikalizm'® wyraza si¢ w pewnym stylu duchowosci, ktéry polega przede
wszystkim na intensywnej modlitwie, uznaniu autorytetu Biblii, przezyciu nawro-

126 Wiegcej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 113-126.

27 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 45. George Marsden uwaza, ze przebudze-
niowi kaznodzieje byli w zasadzie pierwszymi ,,megagwiazdami” czy celebrytami w historii USA.
Wiegcej na temat kazan Whitefielda: G.M. Marsden, op. cit., s. 25-26.

128 Wiecej na ten temat: T. Zielinski, Protestantyzm ewangelikalny. Studium specyfiki religij-
nej, Warszawa 2013; A. Siemieniewski, op. cit.

12 Nalezy tez zaznaczy¢, iz termin ,,chrzedcijanie ewangelikalni” nalezy odrézni¢ od terminu
~ewangelicy”, ,,chrzecijanie ewangeliczni” i ,,chrzescijanie ewangeliccy”, mimo iz, jak sie okazuje,
w ostatnich latach okreslenia te zaczynajg by¢ coraz czesciej uzywane wymiennie. Wigcej na ten te-
mat: Ewangelikalny protestantyzm w Polsce u progu XXI stulecia, red. T. Zielinski, Katowice 2004.
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cenia nazywanego ,nowym narodzeniem”, poboznym zyciu i ewangelizacji. Nalezy
pamigta¢, ze ewangelikalizm nie jest wyznaniem (konfesja), czyli wyodrebniong ze
wzgledu na zestaw czynnikéw teologicznych wyrazonych w tekstach konfesyjnych
tradycja w tonie chrzescijanistwa. Nie jest tez Kosciolem ani denominacja, obejmuje
bowiem rézne wyznania, rézne Koscioly, denominacje oraz inne parakoscielne jed-
nostki organizacyjne. Nie jest tez odrebna religia, jak chrzescijanstwo, judaizm, islam
czy hinduizm. Jest natomiast nurtem w religii chrzescijanskiej, a $cislej w jej segmen-
cie protestanckim. Mozna go wiec okresla¢ jako nurt lub ruch religijny, wzglednie
jako pewnga tradycje religijng'*.

Zdaniem Tadeusza Zielinskiego, specyfike ewangelikalizmu determinujg trzy
elementy: konwertyzm, biblizm i konwentyklizm. Konwertyzm wyraza si¢ w po-
strzeganiu nawrdcenia jako podstawowego doswiadczenia chrzescijanina, biblizm
w uznaniu Biblii za ostateczny autorytet i podstawowa norme wiary i zycia chrze-
$cijanina, a konwentyklizm w przekonaniu, ze wspélnota nawrdconych chrzescijan
to podstawowy przejaw Kosciota''. Warto podkresli¢, Ze w momencie ,,nowo na-
rodzenia” (nawrdcenia) wazne jest dla chrzescijan ewangelikalnych odczucie indy-
widualnej relacji z Chrystusem, ,,ponowne odkrycie obecnosci i mocy Jezusa” oraz
~wewnetrzne, porywajace i gorliwe oddanie”*?. Chrzescijan ewangelikalnych okresla
sie wiec tez jako ,,chrzescijan narodzonych na nowo” (born-again Christians).

Podsumowujac, nalezy podkresli¢, ze teologia przebudzeniowa w Ameryce, cho¢
czerpala z idei Wesleyowskich i pietystycznych, jesli chodzi o charakter ,,nowo naro-
dzenia’, to jednak w czasie Pierwszego Wielkiego Przebudzenia pozostala na wskro$
kalwinska. Bog dawal mozliwo$¢ ,,przebudzenia” jedynie wybranym. Jak podkreslat
sam Edwards, moment gloszenia kazania jest przede wszystkim stworzona przez sa-

Trzeba jednak pamietad, ze polskie stowo ,,ewangelicki” jest przymiotnikiem tradycyjnie okresla-
jacym Koscioly protestanckie w Polsce od czaséw reformacji. W trakcie drugiej fazy reformacji
niektore Koscioty oddzielaly sie jednak od starszych Ko$cioléw protestanckich i czgsto nazywaty
siebie ,ewangelicznymi”, aby podkresli¢ ich blisko$¢ wobec Ewangelii. Koscioly ,,ewangelikalne”
natomiast to Ko$cioty ,,przebudzeniowe”. Co bardzo istotne, nie nalezy zupelnie przeciwstawia¢
kategorii ,,Kosciolow ewangelickich” i ,,Koscioloéw ewangelikalnych’, gdyz wiele ,,Koscioléw ewan-
gelickich” weszlo w skfad ruchu ewangelikalnego. Te, ktore pozostaly przy tradycyjnych zatoze-
niach, w literaturze angielskiej okresla si¢ mianem mainline Protestant lub mainstream Protestant.
W tlumaczeniu na jezyk polski sg to wiec ,,Koscioly gtéwnego nurtu”. Tadeusz Zielinski proponuje
tez, by protestantyzm, ktéry nie ulegt wptywom ewangelikalizmu, nazywacé ,klasycznym prote-
stantyzmem”. Jesli chodzi o czlonkoéw ruchu ewangelikalnego, to w literaturze angielskojezycznej
okresla si¢ ich jako Evangelicals, natomiast w literaturze polskiej wystepuje kilka wersji ttuma-
czenia tego terminu: ,ewangelikanie” (w liczbie pojedynczej: ,ewangelikanin®), ,,ewangelikalowie”
(»ewangelikal”), ,ewangelikali$ci” (,,ewangelikalista”) oraz ,,chrzescijanie ewangelikalni”. Co waz-
ne, nie nalezy tych okreslen myli¢ z terminami: ,ewangelicy” (protestanci) i ewangelisci (gloszacy
Ewangelie). W niniejszej pracy zdecydowano si¢ na termin ,,chrzescijanie ewangelikalni’, a nie-
kiedy ,,ewangelikanie” Wiecej na temat terminologii: T. Zielinski, Protestantyzm ewangelikalny.
Studium specyfiki religijnej, s. 18-24.

130 T. Zielinski, Protestantyzm ewangelikalny. Studium specyfiki religijnej, s. 12-13.

B Ibidem, s. 13.

132 Wiecej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit.
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mego suwerennego Boga okazja do gorliwego proszenia i otrzymania taski'*. Po-
nadto, cho¢ w pozniejszej tradycji ewangelikalnej przyjeto, Ze nowe narodzenie jest
czym$ absolutnie momentalnym, to dla Edwardsa bylo ono niekiedy stopniowym
rozwojem, zwykle poprzedzonym dlugim okresem przygotowania — mimo iz mog-
to mie¢ charakter gwaltownego przelomu duchowego'. Poza tym, o czym pdzniej
czgsto zapominano, przelom ten mial si¢ przeklada¢ na doskonalenie poboznosci
i moralnosci w dalszym zyciu.

W miare wzrastania popularnosci ewangelikalizmu w amerykanskich Koéciotach
dokonywat si¢ podzial na tak zwanych new lights i antyprzebudzeniowych old lights.
Mysl kalwinska pozostawala dominujaca, ale dzigki new lights zyskiwala nowy emo-
cjonalny wymiar. Na znaczeniu zyskiwali tez coraz bardziej baptysci, ktérzy ,,nowo
narodzenie” taczyli z koniecznoscia chrztu dorostych'*. Ich popularnos¢ byta wyraz-
na zwlaszcza wéréd oséb biednych i niewyksztatconych, gdyz podkreslali, ze wazne
sa walory duchowe, a nie formalna edukacja. W wyniku Wielkiego Przebudzenia
nastapity tez zmiany w stanach poludniowych. Amerykanskie Potudnie byto bowiem
dotad w wigkszosci zdominowane przez Kosciot anglikanski, kontrolowany przez an-
gielska szlachte. W nastepstwie Wielkiego Przebudzenia zasadniczo zmienila si¢ tam
struktura wyznaniowa. Na fali entuzjazmu religijnego popularnos¢ zyskal najpierw
prezbiterianizm, a potem baptyzm'*. Ewangelikalne chrzescijanstwo przemawiato
tez do niewolnikéw. Zaréwno emocjonalna ewangelikalna ekspresja religijna, jak
i nacisk na wymiar duchowy i obietnica lepszego Zycia pozaziemskiego przemowi-
ly do niezainteresowanych wczesniej chrzescijanstwem zniewolonych Afrykanow'.
Wkrétce rozwingli swa wlasng kulture religijng, oparta gléwnie na modelu bapty-
stycznym i metodystycznym oraz na duzym autorytecie wlasnych kaznodziejow'*.

Pierwsze Wielkie Przebudzenie bylo réwniez bardzo istotne dla kobiet, ktére do-
tad mialy nizszy status nie tylko w spoleczenstwie, ale i w Kosciofach. Chrzedcijan-
stwo ewangelikalne zorientowane na nawrdcenie oferowato im alternatywe, dzigki
ktérej mogly sie poczué réwne, jesli nie lepsze moralnie i duchowo od nienawrdco-
nych mezczyzn. Uczestnictwo na réwnych prawach w nabozenstwach przebudzenio-
wych dawalo im tez poczucie spelnienia zyciowego i odmiany od zycia sprowadzaja-
cego sie glownie do prac domowych, ktore dotad ograniczato ich aktywnos¢ jedynie
do sfery prywatnej'*.

3 A.Siemieniewski, op. cit., s. 77. Metodyzm zdominuje natomiast Drugie Wielkie Prze-
budzenie.

3 Ibidem, s. 79.

% G.M. Marsden, op. cit., s. 27-28.

3¢ Ibidem, s. 28.

7 Ibidem.

1% Autorzy Boisi Center Papers podkreslaja, ze wczesniej, mimo ewangelizacji niewolnikéw,
zachowywali oni wiele pierwotnych wierzen, w tym plemiennych oraz tych wywodzacych sie z is-
lamu. Ewangelizacja przyczyniata si¢ jedynie do ich religijnego synkretyzmu. Por.: Religious Plura-
lism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United States, s. 3.

¥ G.M. Marsden, op. cit., s. 29.
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2.5.1. Znaczenie Pierwszego Wielkiego Przebudzenia

Wirdd efektow Wielkiego Przebudzenia badacze wymieniajg szereg zjawisk. Autorzy
The Search for Christian America wymieniajg trzy, ich zdaniem, najwazniejsze skut-
ki: Wielkie Przebudzenie sprzyjalo fali nawrécen, nadalo energii dzialalnosci wielu
Kosciotow, wywarlo wptyw na tworzaca si¢ w tym czasie amerykanska kulture, za-
checajac ludzi do edukaciji religijnej, ale i edukacji w ogéle'®. Chidester podkresla,
ze protestancki pietyzm (rozumiany przez niego jako osobiste, gleboko wewnetrzne
i emocjonalne doswiadczenie religijnej sity) wspieral pojmowanie dystrybucji wladzy
(i religijnej, i politycznej) jako procesu bardziej demokratycznego'*'. Cowing uwaza,
ze Wielkie Przebudzenie bylo kluczowe dla wspierania idei wolnosci religijnej oraz
wojny o niepodlegtos¢'*2.

Nie ulega watpliwosci, ze Wielkie Przebudzenie wywarto ogromny wplyw na
spoleczenstwo amerykanskie. Nie tylko bowiem stalo si¢ istotnym elementem kultu-
ry, ale dodatkowo stalo si¢ czescig tozsamosci narodowej Amerykanéw. Ruch ewan-
gelikalny byl bowiem pierwszym wielkim zjawiskiem ogoélnoamerykanskim, ktore
dalo poczucie zjednoczenia kolonii i ich odrgbnosci od Anglii. Zintensyfikowato tez
che¢ uniezaleznienia si¢ od niej. Podkreslalo bowiem religijne idealy, dla ktérych pu-
rytanscy osadnicy z Nowej Anglii opuscili starg ojczyzne. George Marsden zaznacza,
ze cho¢ oczywiscie Wielkie Przebudzenie nie spowodowalo wojny o niepodleglos¢,
to jednak niewatpliwie uprzedzito postawe rewolucjonistow, zwlaszcza twierdzenie,
ze prawa jednostek s wazniejsze niz jakakolwiek ustanowiona i panujaca wladza'®.

Podsumowujac wplyw Pierwszego Wielkiego Przebudzenia, autorzy ksigzki pod
tytutem: Politics and Religion in the United States, Michael Corbett i Julia Mitchell-
-Corbett, stwierdzajg, iz pietyzm przebudzeniowy dal ludziom poczucie znaczenia
jednostki i indywidualnej religijnosci; to poczucie przekiadalo si¢ na przeswiadcze-
nie o roli jednostki w innych kwestiach spotecznych, a to wptywato na wzrost praktyk
demokratycznych. Po drugie, Wielkie Przebudzenie doprowadzilo do starcia z przed-
stawicielami tradycyjnej religijnej elity w celu osiggniecia indywidualnej wolnosci
religijnej. W rezultacie prowadzilo to réwniez do poparcia idei wolnosci politycznej
i niezalezno$ci kolonii zaréwno od zwierzchnictwa Kosciofa anglikanskiego, jak i od
Wielkiej Brytanii w ogdle. Po trzecie, wielu uczestnikéw przebudzen zaakceptowalo
milenaryzm - wiare w to, iZ mozliwe jest stworzenie Krolestwa Bozego na ziemi. To
przeswiadczenie sprawilo, ze zaczeto dazy¢ do osiagnigcia tego celu poprzez reformy
spoleczne i wprowadzenie nowego tadu spotecznego'*.

Ryszard Malajny podkresla wptyw Wielkich Przebudzen na uformowanie doktry-
ny wolnoséci religijnej. Wedlug niego teologiczny nurt tej doktryny dopetnit argumenty

40 M.A. Noll, N.O. Hatch, G.M. Marsden, op. cit., s. 52, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-
-Corbett, op. cit., s. 45.

141 D. Chidester, op. cit., s. 50-52, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 45.

42 C.B.Cowing, op. cit., s. 224, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 45.

4 G.M. Marsden, op. cit., s. 29.

4 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 46
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o$wieceniowe. Dla duchowienstwa najwazniejszym celem bylo zabezpieczenie Koscio-
fom optymalnych warunkéw rozwoju. Ewangeliczny nurt doktryny wolnosci religijnej,
cho¢ bezposrednio wywodzil sie z Wielkiego Przebudzenia, to jednak posrednio sie-
gal korzeniami do pogladéw wspomnianego juz Rogera Williamsa, prekursora reguty
wolnosci sumienia i wyznania oraz instytucji rozdziatu panstwa od Kosciota. Warto
pamietaé, ze jego argumentacja opierala si¢ na interpretacji prawa naturalnego oraz
Biblii. Williams podkreslat, ze potepione sa w niej przesladowania religijne, gdyz s3 one
w ,,sprzecznosci z nauka Jezusa Chrystusa [...], nikogo nie mozna zobowigzywa¢ do
uprawiania lub popierania jakiegos kultu religijnego bez jego zgody”'*.

Oczywiscie nalezy podkresli¢, ze Wielkie Przebudzenie nie ogarneto wszystkich
mieszkancow kolonii. Cz¢§¢ Amerykandw pozostata przy tradycyjnych sposobach
ekspresji religijnej, zwlaszcza bardziej radykalne grupy religijne jak amisze czy men-
nonici. Ponadto kolonie zamieszkane byly przez zréznicowang ludnos¢ i podczas
gdy jedna cze$¢ spoleczenstwa byla niespotykanie religijna, druga byla wyjatkowo
zsekularyzowana. Dla wielu mieszkancéw kolonii, zajmujacych si¢ handlem i pro-
wadzeniem wszelakiej masci intereséw finansowych, religia nie odgrywata wigkszej
roli. Spora cze$¢ spoleczenstwa cechowala sie tez okrucienstwem, zwlaszcza wobec
innych ras, a alkohol byt ,,gtéwnym zrédlem rozrywek”'*. Religia w spofeczenstwie
amerykanskim byta jednak tradycja i cho¢ jej zasady nie zawsze znajdowaly od-
zwierciedlenie w indywidualnej moralnosci, to odgrywata ona ogromna role w sfe-
rze publicznej kolonii. Niezwykle silnie wplywala tez na sposéb myslenia wiekszosci
mieszkancow kolonii, w tym na postrzeganie przez nich swojej wyjatkowosci oraz
misji w $wiecie. Wedtug autoréw Politics and Religion in the United States'”, nalezy
pamieta¢ o znaczeniu religijnosci ewangelikalnej, ktéra dostarczyla, miedzy innymi,
emocjonalnego wsparcia dla wojny o niepodleglo$¢, niemniej nie nalezy zapomina¢
tez o roli rozwijajacego sie wtedy o$wieceniowego racjonalizmu, ktéry stanowil trzon
intelektualnej podbudowy postaw rewolucyjnych.

2.6. Racjonalizm, deizm i ,religia racjonalna”

XVIII wiek to wiek o$wiecenia. Oswieceniowi mysliciele propagowali poglad, we-
diug ktérego nie trzeba by¢ catkowicie zaleznym od tradycji i od przeszlosci. Takie
myslenie dawalo dogodne argumenty przemawiajace za dazeniem do niepodlegtosci.
Gléwnym zalozeniem racjonalizmu bylo oparcie na rozumie, czy to w celu zrozu-
mienia naturalnych praw wszech$wiata, czy tez praw spolecznych a nawet religijnych.
Racjonalisci negowali wiec te elementy chrzescijanskiego dziedzictwa, ktére nie byly
oparte na rozumie, ale zachowali zazwyczaj wiare w Boskiego Stworce, gdyz niera-

45 Wiegcej na ten temat: R.M. Matajny, op. cit., s. 85-89.
16 G.M. Marsden, op. cit., s. 30.
47 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit.
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cjonalnie, wedlug nich, bytoby mysle¢, Ze wspaniata machina §wiata pojawita si¢ bez
Stworcy. Wierzyli tez w stworzony porzadek moralny, niezbedny dla funkcjonowania
spoleczenstwa, a odbijajacy madros¢ Stworzyciela. Duzy wplyw na ich poglady mia-
ta, oczywiscie, filozofia Johna Lockea i jego koncepcja umowy spoleczne;.

Europejski racjonalizm, naturalnie, nie zostal przyjety i nie byl popularnym spo-
sobem mysélenia przecietnego mieszkanca kolonii amerykanskich, co nie znaczy, ze
nie wywieral na niego pewnego wptywu. Cho¢ purytanska tradycja cenita nauke,
a od wierzacych wymagano umieje¢tnosci czytania (w celu poznania Biblii), to jed-
nak intelektualne wptywy europejskie nie byty szeroko rozpropagowane. Jedynie naj-
bogatsze rodziny, ktore mialy czas i mozliwosci edukacji w Europie, zaakceptowaly
o$wieceniowe poglady i rozwinely nietradycyjne poglady na temat religii. W ten spo-
sOb rozwinela sie ,,religia racjonalna’”, zwana tez ,religijnym racjonalizmem™*.

Do rozwoju takiego rozumienia religii przyczynila sie cze$¢ duchowienstwa,
wyksztalcona w kolegiach, w ktérych wykladane byly zalozenia oswieceniowego ra-
cjonalizmu. Duchowni ci zrezygnowali z tradycyjnego kalwinskiego negatywnego
spojrzenia na nature ludzka, predestynacji i koniecznosci nawrécenia. Glosili oni,
ze nacisk powinien by¢ polozony na to, w jaki sposéb ludzie zyja na ziemi, a nie
tylko na to, jak uzyska¢ zycie wieczne. Mieli tez pozytywny stosunek do ludzkiej na-
tury i wierzyli w mozliwosci postepu i rozwoju istoty ludzkiej. Wedlug Ahlstroma
tak zwana teologia oswieceniowa nie byla jednorodna, ale mozna wyréznic kilka jej
charakterystycznych cech, migdzy innymi: odrzucenie idei predestynacji i nacisk na
role jednostki w jej zbawieniu, prostote w postrzeganiu chrzescijanskich wartosci,
nacisk na etyke chrzescijanska, niewielkie znaczenie sakramentéw, sprowadzenie roli
duszpasterzy do roli nauczycieli moralnosci, podkreslenie roli rozumu i mozliwosci
postepu ludzkosci, postrzeganie Boga jako niespersonifikowanej istoty, sity rzadzacej
prawami naturalnymi'®’. Takie postrzeganie religii sprzyjalo nastrojom rewolucyj-
nym, gdyz odrzucalo role tradycji i podkreslato role jednostki. Ponadto, podobnie jak
ewangelikalizm, ,religia racjonalna” krzewila wiare w mozliwos¢ ludzkiego postepu
i stworzenia lepszego spoleczenstwa. Dlatego tez oba te nurty polaczyly swe sily na
drodze krzewienia idei rewolucyjnych i niepodleglosciowych.

Oprocz ,religii racjonalnej’, jako bardziej radykalng odpowiedz na idee o$wie-
ceniowe, nalezy jeszcze wyszczegdlni¢ deizm. Warto tez podkresli¢, ze cho¢ zwo-
lennikéw deizmu bylo jeszcze mniej niz wyznawcow ,religii racjonalnej”, to jednak
byli wérdd nich najwazniejsi amerykanscy rewolucjonisci i pozniejsi mezowie stanu,
zwani Ojcami Zatozycielami, miedzy innymi: Thomas Jefferson (1743-1826), James
Madison (1751-1836) i Benjamin Franklin (1706-1790). Wedlug nich, cho¢ istnienie
Boskiego Stworcy bylto niezaprzeczalne, to jednak jego natura nie mogta by¢ poje-
ta przez istote ludzka. Ponadto Boska Istota, ktora nazywali badz Wielkim Stworca,
badz Bogiem Natury i Wszechswiata, badz tez Wielkim Architektem, nie interwenio-
wala w sprawy ludzkie na ziemi bezposrednio, cho¢ mogta si¢ postugiwaé prawami

18 Tbidem, s. 47.
4 SE. Ahlstrom, op. cit., s. 356-358.
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natury. Te prawa natomiast mogly by¢ przez czlowieka pojete dzigki rozumowi, dla-
tego obowiazkiem cztowieka byta, wedlug nich, praca nad swym intelektem. Dzie-
ki rozumowi bowiem ludzie mogli sami ksztaltowa¢ swe przeznaczenie. Wigkszo$¢
z Ojcédw Zalozycieli nie obnosila si¢ ze swymi deistycznymi pogladami (poza Tho-
masem Painem (1737-1809)), niemniej jednak to one ksztattowaly ich podejscie do
amerykanskiej wojny o niepodleglto$¢ i tworzenia nowego tadu spotecznego.

2.7. Religia a wojna o niepodlegtosc
Stanow Zjednoczonych Ameryki

Analizujac role religii w ksztaltowaniu sie poczucia odrebnosci spoleczenstwa ame-
rykanskiego od metropolii, jak rdwniez w jego dazeniach niepodleglosciowych, na-
lezy zwréci¢ uwage na kilka istotnych kwestii. Religia odegrala wazna role w okresie
ksztattowania si¢ kolonii amerykanskich. Motywy religijne przeplatane z motywami
ekonomicznymi byty motorem zasiedlania kolejnych ziem amerykanskich. My$l pu-
rytanska dominowala w poczatkowym okresie zycia w koloniach Nowej Anglii. Czes¢
purytanskich idei, jak na przyklad idea przymierza czy negatywne postrzeganie na-
tury ludzkiej, przetrwala w §wiadomosci spolecznej i stala si¢ czgsciag amerykanskiej
kultury politycznej. Kiedy my$l purytanska i tradycyjna kalwinska religijnos¢ zaczety
traci¢ na znaczeniu, dwa inne religijne nurty zyskaly ogromne znaczenie. Byly to
ewangelikalizm, powstaly na bazie Pierwszego Wielkiego Przebudzenia, oraz ,re-
ligia racjonalna’, czerpigca z idei o$wieceniowych. Oba te nurty polaczyly swe sily
w celu uzasadnienia amerykanskiej wojny o niezaleznos$¢ od Wielkiej Brytanii. Tym-
czasowa koalicja ,,religijnych racjonalistow” (a wsrdd nich deistéw) oraz religijnych
ewangelikalnych pietystéw zbudowana byta wokét wspdlnej idei: autonomii jednost-
ki zar6wno w kwestiach religijnych, jak i obywatelskich'’. Wedlug wielu badaczy
amerykanskiej religijno$ci koalicja ta trwala wystarczajaco dlugo, by wprowadzi¢ we
wkrétce utworzonym panstwie znaczacy poziom wolnosci religijnej oraz rozdziatu
panstwa od Kosciota. Dopiero po wprowadzeniu rozwiazan konstytucyjnych zwia-
zanych z rozdzialem panstwa od Kosciola i, co istotne, w momencie uzyskania przez
ewangelikalizm statusu dominujacego nurtu religijnego w nowej republice, czes¢
ewangelikalnych chrzescijan odkryta ukryta niezgodnos¢ swych przekonan z prze-
konaniami racjonalistow. Dlatego tez odcieta si¢ wkrétce od swych dotychczasowych
koalicjantéw i powrdcita do tradycyjnej religijnej ortodoksji'”!. Niemniej jednak,

150 G.T. Miller, op. cit., [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit.; S.E. Mead, Ame-
rican Protestantism During the Revolutionary Epoch, [w:] Religion in American History: Interpre-
tive Essays, eds. ]JM. Mulder, J.E. Wilson, Enlewood Cliffs 1978; D. Chidester, op. cit., [za:]
M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 59.

1 S.E. Mead, op. cit., s. 162, [za:] M. Corbett, ]. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 59; Separa-
tion of Church and State, The Boisi Center Papers on Religion in the United States, [on-line:] http://
www.bc.edu/centers/ boisi/meta-elements/pdf/bc_papers/BCP-ChurchState.pdf (20.04.2007).
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zanim to nastgpilo, retoryka religijna w polaczeniuz retoryka oswieceniowa skutecz-
nie wspieraly idee rewolucyjne i odegraly znaczaca role w procesach prowadzacych
do uchwalenia Deklaracji Niepodleglosci w 1776 roku. George Marsden uwaza, ze
»W rzeczywistosci to skomplikowane relacje miedzy koncepcjami §wieckimi a religij-
nymi byly podwalinami wojny o niepodleglos¢™'>.

Przyczyn konfliktu z metropolig byto wiele. Jedna z istotniejszych kwestii byt fakt,
ze dlug Wielkiej Brytanii wzrastal ze wzgledu na zaangazowanie w liczne konflikty
zbrojne i ochrong swych kolonii. Szczegdlnie dotkliwie odczuwano koszty French
and Indian War, ktora zakonczyla si¢ 1763 roku. W celu przesuniecia odpowiedzial-
nosci finansowej za utrzymanie imperium na same kolonie wprowadzono kolejno
Sugar Act 1764, Stamp Act 1765 i Tea Act w 1773. Kolonisci sprzeciwili sie takim
rozwigzaniom zaréwno ze wzgledéw politycznych, jak i ekonomicznych, co dopro-
wadzilo do rozpropagowania sloganu No Taxation Without Representation.

Religijne motywacje sprzeciwu wobec Wielkiej Brytanii dotyczyty z kolei obawy
przed tym, ze Wielka Brytania wyznaczy biskupa dla kolonii amerykanskich, w kto-
rych Kosciolem ustanowionym byt Kosciot anglikanski. Wielu kolonistow, wlaczajac
tych nalezacych do Kosciota anglikanskiego, obawiato sie takiego rozwigzania, ozna-
czajacego wedlug nich zewnetrzng kontrole religijnych instytucji. Kolonisci amery-
kanscy byli tez oburzeni wprowadzeniem przez Wielka Brytanie w 1774 roku Quebec
Act, ktory po French and Indian War byl wyrazem ugody z francuskimi katolikami
zamieszkujacymi Quebec'. Porozumienie to dawalo katolikom kanadyjskim pe-
wien stopien autonomii. Protestanccy osadnicy z kolonii amerykanskich postrzegali
to rozwiagzanie jako ustanowienie wrogiej religii, co wydawato si¢ im niebezpiecznym
precedensem. Cho¢ moze si¢ to wydawa¢ mato racjonalne, zwlaszcza w kontekscie
tego, ze populacja katolikow byla niewielka, ich obecnos¢ jedynie tolerowana, a ich
prawa czgsto ograniczone, nalezy jednak pamieta¢, ze protestanckie kolonie byly jed-
nak nadal jedynie niewielkimi enklawami w przewazajaco katolickim $wiecie, a Ko-
sciol katolicki (i do pewnego stopnia anglikanski) postrzegany byl jako fundament
autorytarnej wladzy monarszej™*. Dlatego protestancki strach przed sila Kosciota
katolickiego nie opuszczat kolonistow'>.

Protestanci ze wzgledu na swa historie sprzeciwu wobec wiladzy, religijnego od-
stepstwa oraz puryzmu w dazeniu zaréwno do czystej formy religii, jak i lepszej for-
my republiki postrzegali siebie jako wojownikow ze skorumpowana feudalng wiadza
w Europie’®. Pielegnowali tez przekonanie, ze jako pierwsi staneli w obronie wolno-
$ci i indywidualizmu religijnego, ktérych zaprzeczeniem byt w ich oczach autory-

2. G.M. Marsden, op. cit., s. 32.

'3 Wigcej na ten temat: B. Les, op. cit., s. 73.

154 Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit., s. 37-39.

%5 Mimo iz na przyktad rodzina Carrolléw w Maryland starafa si¢ stworzy¢ amerykanski
Kosciot katolicki o charakterze bardziej republikaniskim niz autorytarnym. Wiecej na ten temat:
G.M. Marsden, op. cit., s. 37.

136 Wiecej na ten temat: B. Ostendorf, Religia i sfera publiczna w USA, ,, Teologia Polityczna”
2004-2005, nr 2, s. 59.
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tarny i hierarchiczny katolicyzm oraz wlaczajacy katolickie elementy anglikanizm'>’.
Niezwykle wazna role w pielegnowaniu tradycji religijnego odstepstwa odegrali kon-
gregacjonalisci i szkoto-irlandzcy prezbiterianie, uwazajacy sie za spadkobiercéw od-
waznych purytandw, ktorzy zakwestionowali wladze monarszg i starali sie¢ w Anglii
wprowadzi¢ republike za czaséw Olivera Cromwella. Szkoccy prezbiterianie, ktorzy
za czasow Elzbiety I wyemigrowali do Ulsteru w péinocnej Irlandii, Zzywili do Ko-
$ciola Anglii szczegdlna nieche¢. W XVII wieku stanowili jedng czwartg ludnosci
Pensylwanii i osiedlali si¢ dalej na Potudniu. Wygrali oni rywalizacje o dominacje
w Pensylwanii z angielskimi kwakrami, a pacyfizm cechujacy zaréwno kwakréw jak
i mennonitéw zdecydowanie potepili, postulujac aktywng walke przeciwko angiel-
skiemu establishmentowi'*®. To polaczenie religijnych, politycznych i ekonomicz-
nych motywow sprzeciwu kolonistéw wobec metropolii zaowocowato licznymi
aktami oporu, wlaczajac lekcewazenie, a nawet agresj¢ w stosunku do 0séb odpowie-
dzialnych za pobdr podatkéw. To z kolei sprawito, ze rzad brytyjski zaczal siggac po
site w celu egzekwowania obowigzkéw podatkowych kolonistow>’.

Kolonisci sktaniali si¢ wigc coraz bardziej w strong uniezaleznienia si¢ od metro-
polii. Mimo ze powodowaly nimi czesto bardzo praktyczne powody, to jednak bardzo
czesto decyzje o rebelii uzasadniali, odwolujac si¢ do argumentéw moralnych. Tho-
mas Jefferson, powolujac si¢ na Johna Lockea i jego koncepcje umowy spolecznej,
przedstawial ja wlasnie w kategoriach moralnych'®’. Zresztg Locke sam podkreslat,
ze stara sie okresli¢ uniwersalne zasady moralne oparte na rozumie. Jefferson, odwo-
tujac sie do jego mysli, podkreslal takie moralne wartosci jak prawo do zycia czy do
wolnosci. Cho¢ byla to retoryka typowo oswieceniowa, to warto zaznaczy¢, ze war-
to$ci wymieniane przez Jeffersona byly postrzegane jako spdjne z zasadami religijny-
mi kolonistéw. Koncepcje umowy spotecznej Lockea akceptowano migdzy innymi
dlatego, ze, jak wspomniano wczesniej, istnialo pewne podobienstwo miedzy idea
umowy spolecznej a purytanskim przekonaniem o przymierzu. To podobienstwo,
wedlug Marsdena, sprzyjalo przyjeciu teorii Locke’a w spoleczenstwie amerykan-
skim, gdzie tradycja purytanska byla nadal bardzo wazna. Co prawda, dla purytanow
prawa pochodzity z Biblii, a dla zwolennikéw Lockea z ludzkiego rozumu, jednak ich
tres¢ nie byla sprzeczna. Na przyktad przykazanie ,,Nie kradnij” pokrywalo sie z za-
sada prawa do wlasnosci. Marsden uwaza, ze Amerykanie nie dostrzegali konfliktu
miedzy naukowymi racjonalnymi idealami o$wieceniowymi a chrzescijanstwem.
Wielu potomkéw purytanéw z Nowej Anglii uwazalo bowiem, ze idee o$wiecenio-
we dopelniaja si¢ z chrzedcijanskimi'®'. Ponadto, religijni racjonaliSci postulowali

%7 G.M. Marsden, op. cit., s. 39.

18 Brytyjczycy okreslali rewolucjonistow amerykanskich jako ,prezbiterian” ze wzgle-
du na wyjatkowa wojowniczo$¢ i liczny udzial w wojnie o niepodleglos¢ Szkoto-Irlandczykdw.
G.M. Marsden, op. cit., s. 30. Wiecej na ten temat: R. Kelley, The Cultural Pattern of American
Politics, New York 1979, s. 71-72.

19 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 56.

€0 G.M. Marsden, op. cit., s. 32.

11 Ibidem, s. 32-33.
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uzycie rozumu zaréwno w kwestiach religijnych, jak i politycznych. Dzieki rozumowi
mozliwy byl postep. To podejscie w potaczeniu z ideami deistycznymi prowadzilo do
podkreslania roli jednostek w kwestii ksztaltowania ich losu oraz niezaleznosci od
narzuconych autorytetow.

Religia dawala tez Amerykanom poczucie prawdziwej odrgbnosci. Jak juz wspo-
mniano wczesniej, to wlasnie ewangelikalizm stworzyt poczucie pewnej wspdlnoty,
ktora coraz silniej odczuwala swoja odrebnos¢ od metropolii. Idee przebudzenio-
we dawaly jednostkom poczucie sity w kwestii indywidualnego zbawienia, to z kolei
przekladalo si¢ na ich postrzeganie znaczenia swej roli w spoleczenstwie. Che¢ osiag-
niecia niezalezno$ci od religijnego establishmentu przekladata sie na chec osiggnie-
cia niezaleznosci od metropolii'®.

Dodatkowo retoryka milenarystyczna obecna w kazaniach przebudzeniowych
kaznodziejéw, a méwigca o majacym nadejs¢ Tysigcletnim Krolestwie Chrystusa,
pozwalala na religijng interpretacje wydarzen zwigzanych z wojnag o niepodleglos¢'s>.
W XVIII-wiecznej Ameryce powszechna interpretacja méwila o tym, ze $wiadectwo
przebudzen w Ameryce $wiadczy, iz czas Krélestwa Chrystusa na ziemi wlasnie si¢
rozpoczal. Réwniez przywddcy amerykanskiej rewolucji chetnie przedstawiali wal-
ke o niepodlegltos¢ jako cel wrecz religijny. Odwolywali si¢ wielokrotnie do biblij-
nych opowiesci o ucieczce Zydéw z Egiptu i poszukiwaniu ziemi obiecanej. W tej
analogii Anglia byla przedstawiana jako Egipt, a mlody formujacy si¢ nardd jako
»Nowy Izrael”.

Podsumowujac role religii w tym okresie, mozna zaryzykowac stwierdzenie, ze
przebudzeniowi pietysci, ktorzy zawarli na czas rewolucji koalicje z racjonalistami,
wniesli do walki o niepodleglos¢ religijny zapal, podczas gdy racjonalisci zapewnili
intelektualne uzasadnienie wojny. Obie strony koalicji uzywaly jednak w swej argu-
mentacji jezyka religijnego. W tej religijnej retoryce rewolucyjnej pietyzm Wielkich
Przebudzen mieszal si¢ z o$§wieceniowym racjonalizmem. Polaczenie idei przebu-
dzeniowych i o$wieceniowych oraz sojusz pietystow z deistami umocnily przeko-
nanie o autonomii jednostki ludzkiej zaréwno w sprawach religijnych, jak i obywa-
telskich'®*. W retoryce niepodleglosciowej tozsamos¢ Boga chrzescijanskiego oraz
tozsamos$¢ deistycznego Boga Natury polaczyly sie niemal w jedno. Pojecia te uzy-
wane byly w zaleznosci od okolicznosci i potrzeby. Odwotania do chrzescijanskiego
Jahwe mozna bez trudu odnalez¢ w przemdwieniach racjonalistow, a odwotania do
Wielkiego Kreatora w przemdéwieniach zaangazowanych w rewolucje pietystow'®.

12 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 57.

18 W. Martin, With God on Our Side. The Rise of the Religious Right in America, New York
1996, s. 5.

14 Wiecej na ten temat: G.T. Miller, op. cit., S.C.L. Albanese, Sons of the Fathers: The Civil
Religion of the American Revolution, Philadelphia 1976, D. Chidester, op. cit.

1% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 60.
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2.7.1. Bog w Deklaracji Niepodlegtosci

Podpisanie w 1776 roku Deklaracji Niepodlegtosci postrzegane bylo nie tylko jako
zwycigstwo rozumu i idei o$wieceniowych, ale tez jako zwycigstwo protestantyzmu,
kojarzonego z wolnoscia, oraz walki przeciw autorytarnym sitom takim jak monar-
chia, Koscidt katolicki oraz Kosciél anglikanski. Dlatego obecne tam odwolania do
Boga nie powinny dziwi¢.

W samym dokumencie Deklaracji Niepodlegtosci odwolania do Istoty Wyzszej
znajdujg si¢ w czterech miejscach. We wszystkich tych miejscach uzyto réznych
okreslen. W jednym przywotano Boga Natury (Natures God), w innych: Kreatora czy
Stworzyciela (Creator), Najwyzszego Sedziego Swiata (Supreme Judge of the World)
oraz Boza Opatrznos¢ (Divine Providence). Wedlug wielu badaczy terminologia ta
blizsza jest raczej pogladom deistycznym. Fakt, iz Deklaracja Niepodlegtosci odwo-
tuje sie raczej do deistycznego Boga Natury, potwierdzaloby tez to, ze jej gtéwnym
tworcg byt deista, Thomas Jefferson. Niemniej jednak, jak podkreslaja zajmujacy si¢
ta tematyka autorzy, pod sformulowaniami odwotujacymi sie¢ do Boga w Deklaracji
Niepodlegtosci mogli sie swobodnie podpisa¢ réwniez tradycyjni, nawet ortodoksyj-
ni chrzescijanie'.

Dokument, w ktérym zadeklarowano niepodleglos¢ i niezaleznos¢ od Wielkiej
Brytanii, zawieral uzasadnienie decyzji oddzielenia si¢ od metropolii. Nie tylko wy-
mieniono w nim krzywdy, jakich kolonie doznaly przez niesprawiedliwg w ich prze-
konaniu polityke Wielkiej Brytanii, lecz takze podkreslono, iz wczes$niejsze apele do
Brytyjczykow, w ktdrych kolonisci pisali o doznawanych gwaltach ze strony despo-
tycznej wladzy krola i jego parlamentu, pozostaly bez odpowiedzi. Obraz Wielkiej
Brytanii, jaki wylaniat si¢ z dokumentu, $wiadczyl o panowaniu tam wladzy niemal
tyranskiej'®”.

Ponadto w Deklaracji przedstawiono teori¢ polityczng oparta na filozofii Loc-
ke’ i potwierdzajacag prawo kolonistéw do decyzji, na mocy ktdrej kazda z kolonii
stawala si¢ niepodleglym stanem. Teoria ta zostala z czasem niemal zsakralizo-
wana. W Deklaracji podkreslano, ze wszyscy ludzie (men) rodza sie wolni i réwni
sobie oraz ze zostali wyposazeni przez Stworzyciela w niezbywalne prawa, takie
jak: zycie, wolno$¢ i dazenie do szczgscia. Rzady tworzone s3 po to, by zapewnia¢
ochrong tych praw, a swe uprawnienia otrzymuja za zgoda rzadzonych. Jesli rzady
nie spelniajg swojej roli, ludzie maja prawo je zmieni¢ lub obali¢ i powola¢ nowe'.

Przy analizie amerykanskiej Deklaracji Niepodleglosci warto zwroéci¢ uwa-
ge na kilka elementéw. Po pierwsze, despotyczny obraz Wielkiej Brytanii musial
sie wspolczesnym wydawa¢ niezwykle przesadzony. Mimo wielu bledéw administra-
cyjnych rezim imperium nalezal do najbardziej o$wieconych na tle epoki. Fakt, iz
kolonisci przedstawiali go jako zagrozenie tyrania, mogl jednak wynika¢ nie tylko

16 Wiecej na temat religii w Deklaracji Niepodleglos¢i: J.A. Reichley, op. cit., s. 95-96.
. G.M. Marsden, op. cit., s. 39.
18 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 60-61.
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z niecheci do ponoszenia kosztow utrzymania imperium, ale takze z autentycznego
strachu przed tyraniami kojarzonymi z monarchia i Ko$ciotami, anglikanskim i kato-
lickim. Tradycja protestanckich odszczepiencéw walczacych z represyjnymi rzagdami
byta bowiem zywa'®.

Po drugie, nalezy pamigta¢, ze pojecie men w Deklaracji Niepodlegtosci nie od-
nosilo sie do wszystkich mieszkancéw kolonii. Nie obejmowalo ono ani kobiet, ani
niewolnikéw. Mimo wigec uniwersalnej retoryki Jefferson jako men rozumial raczej
wszystkich bialych mezczyzn, ktéry byli posiadaczami ziemskimi'”. Znalazlo to pdz-
niej odzwierciedlenie w prawach wyborczych wielu standw, wedlug ktérych glosowac
mogli tylko biali mezczyzni, posiadajacy ziemig i nieruchomosci. Dlatego tez warto
zaznaczy¢, iz Deklaracja Niepodleglosci niosta idee republikanskie, ale niekoniecznie
w pelni demokratyczne.

Ponadto, badacze podkreslaja przede wszystkim role, jaka Deklaracja Niepod-
leglosci odegrala w procesie tworzenia regul prawnych dotyczacych statusu religii
w nowo powstalym panstwie. Jej uchwalenie stanowi, wedtug Ryszarda Malajnego,
pierwszy etap ,,dojrzewania” przywddcow amerykanskich do krystalizacji regul po-
lityki konfesyjnej'”’. Ideologiczne znaczenie uchwalonej przez II Kongres Konty-
nentalny Deklaracji jest dla tego procesu niezwykle wazne. I cho¢ dokument ten nie
zawiera zadnej wzmianki ani o wolnosci religijnej, ani nawet o samej religii, a Jeffer-
son nie przesadzal pozniejszego rozwigzania kwestii wyznaniowej, to jednak juz sam
wstep Deklaraciji, jak podkresla Matajny, wskazuje na to, iz tworcy obok teorii umo-
wy spolecznej Locke'a postuzyli sie tez doktryng praw naturalnych dla teoretycznego
uzasadnienia praw czlowieka. Fragment: ,Uwazamy to za prawdy oczywiste, iz ludzie
rodza si¢ wolni, wyposazeni przez Stwérce w pewne niezbywalne prawa. Ze do tych
praw nalezy zycie, wolno$¢ i dazenie do szczgscia’'’? sugeruje, zdaniem Alvina W.
Johnsona i Franka H. Yosta, iz skoro naturalne i niezbywalne prawa zostaly jednostce
nadane nie przez suwerena, ale przez Boga, to wszelka ingerencja w ich sfere ze stro-
ny monarchy, rzadu czy nawet wladz koscielnych jest niedopuszczalna'’?. Matajny
podkresla réwniez, iz wymienienie we wspomnianym fragmencie wolnosci upowaz-
nia do wykladni tej kategorii mowiacej, ze Kongres mial takze na wzgledzie wolnos¢
sumienia i wyznania. Deklaracja daje wiec, zdaniem autora, asumpt do wysuniecia
tezy, iz cztowiekowi przystuguje catkowita swoboda wyboru wiary i sposobu czczenia
swego Stworcy, nie wykluczajac przy tym opgji ateistycznej'’*. Deklaracja Niepod-
legtosci byla bowiem réwnocze$nie §wiadectwem deizmu i chrzescijanskich idealow
spolecznych jej tworcow. Matajny podkresla, ze najwigksza zastuga tego aktu bylo

1 G.M. Marsden, op. cit., s. 40.

70 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 62.

71 R.M. Matajny, op. cit., s. 95.

172 Cyt. za: ibidem, s. 96.

7 A.W.Johnson, EH. Yost, Separation of Church and State in the United States, Minneapo-
lis 1948, s. 8, [za:] R.M. Matajny, op. cit., s. 96.

74 R.M. Matajny, op. cit., s. 96.
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szerokie rozpropagowanie idei wolnosci, z religijna wlacznie. Na potwierdzenie tej
tezy przywoluje stowa jednego z sygnatariuszy Deklaracji, katolika, Johna Carrolla,
ktory stwierdzil: ,,Gdy podpisywatem Deklaracj¢ Niepodleglodci, to miatem na uwa-
dze nie tyko naszg niezalezno$¢ od Anglii, ale réwniez tolerancje dla wszystkich sekt
wyznajacych religie chrzescijanska oraz przyznanie im réwnych praw”'”.

Reasumujac, warto podkresli¢, ze cho¢ Deklaracja Niepodlegtosci nie byta praw-
nym instrumentem wladzy, to jednak odegrala powazng role ideologiczna. Jej gtow-
ne zalozenia w przedmiocie praw czlowieka i obywatela legly bowiem u podstaw
dodanej do konstytucji Karty Praw (Bill of Rights) i stanowych ustaw zasadniczych.
Oswieceniowe idee rewolucji, pod ktdérych sztandarem walczono o niepodleglos¢,
nie odnosily si¢ jednak, zdaniem wielu Amerykandw, do wszystkich mieszkancéw
kontynentu, pomijano na przyklad niewolnikéw czy Indian'’®.

Podsumowujac ten etap historii, nalezy tez zaznaczy¢, ze w momencie uzyskania
niepodlegtosci tozsamos¢ i kultura Amerykanow byty uksztaltowane zaréwno przez
idealy protestantyzmu, gtéwnie w wydaniu purytanskim, jak i przez ewangelikalizm
oraz idealy oswieceniowe.

172 A.P. Stokes, Church and State in the United States. Historical Development and Contempo-
rary Problems of Religious Freedom Under the Constitution, vol. 1, s. 463-465, [za:] R M. Malajny,
op. cit., s. 97.

176 Purytanskie przekonanie o konieczno$ci niesienia misji bylo interpretowane réwniez
w taki sposdb, ze moglo uzasadnia¢ nawet eksterminacje Indian. W pdzniejszym okresie uzasad-
nialo tez ekspansje w Ameryce Poludniowej i na wyspach Pacyfiku. Wiecej na ten temat: R. Hor-
sman, Race and Manifest Destiny. The Origins of American Racial Anglo-Saxonism, Cambridge
1981.
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3. Rozwigzania prawne
dotyczgce religii w nowe] republice

Zanim opisane zostang rozwigzania prawne zawarte w konstytucji USA i w Karcie
Praw, warto przyjrzec sie rozwigzaniom dotyczacym relacji panstwo — Kosciot, jakie
po rewolucji wprowadzily poszczegélne stany. Ich doswiadczenia bowiem, a zwlasz-
cza rozwigzania wprowadzone w Wirginii, stang si¢ punktem odniesienia i przy-
ktadem dla twdrcéw Karty Praw. Istotne jest tez przeanalizowanie pogladéw Ojcow
Zalozycieli na temat relacji panstwo — Kosciot, bo oni wywarli najwigkszy wplyw na
ksztalt pozniejszych rozwigzan prawnych.

3.1. Lokalne rozwigzania prawne dotyczgce statusu
religii w przeddzien uchwalenia konstytucii

Po tym, jak kolonie zadeklarowaly niepodleglos¢ w stosunku do Wielkiej Brytanii,
wigkszos¢ z nich ustanowila nowe konstytucje. Wigzalo si¢ to rowniez w wielu przy-
padkach ze zmiang dotychczasowych stosunkow panstwo — Kosciél. Przed wojna
o niepodleglos¢ w wigkszosci kolonii ustanowiona byta oficjalna religia. W Nowej
Anglii Kosciét kongregacjonalistyczny byl ustanowiony w Massachusetts, Connecti-
cut i New Hampshire. Na Poludniu i w koloniach $rodkowych Kosciét anglikanski
byt oficjalnym Kosciotem w Karolinie Péinocnej i Potudniowej, Wirginii, Georgii,
Marylandzie, Nowym Jorku i New Jersey. Wyjatkami byly Rhode Island, Pensylwa-
nia i Delaware, gdzie panowala zasada wolnosci religijnej. Ponadto wiele kolonii sto-
sowalo kryterium religijne przy obsadzaniu stanowisk publicznych (religious test for
public office). Oprocz rywalizacji miedzy réznymi grupami protestanckimi niemal we
wszystkich koloniach istniala dyskryminacja zydow i katolikéw, ktorzy zazwyczaj nie
posiadali prawa glosu i nie mogli zajmowac¢ stanowisk w urzedach publicznych'. Po
ogtoszeniu Deklaracji Niepodleglosci i uchwaleniu nowych konstytucji w wielu do-
tychczasowych koloniach sytuacja dotyczaca relacji panistwo — Ko$ciot ulegta zmianie.

' T.J. Curry, The First Freedoms: Church and State In America to the Passage of the First
Amendment, New York 1986, s. 80, [za:] M. Corbett, ]. Mitchell-Corbett, Politics and Religion
in the USA, New York 1999, s. 70.
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Sytuacja w Nowej Anglii w wigkszo$ci przypadkéow zmienita si¢, cho¢ nie byly
to zmiany radykalne. Nowa konstytucja New Hampshire nie zawierala wigc zadnych
wzmianek o religii, ale kolonijne prawo, ktére uznawato Kosciot za instytucje miej-
sk, pozostalo nietkniete?. Kosciot byt wspierany z powszechnych podatkéw, a Ko-
$cioly protestanckie byly w praktyce uprzywilejowane. Cho¢ miasta mogly obiera¢
jako oficjalne rdézne religie, to jednak byly to tylko religie protestanckie. Pozostate
wyznania byly dyskryminowane, na co przyzwalalo prawo. Niektore miasta w New
Hampshire ustanowily po kilka Kosciotéw urzgdowych. W Connecticut oficjalnym
Kosciotem pozostat Kosciot kongregacjonalistyczny, ale mozliwe bylo ustanowienie
réwniez innych Kosciotow urzedowych, ktére jednak musiaty by¢ Kosciotami pro-
testanckimi. Ich cztonkowie placili wtedy podatki na rzecz wlasnych kongregacji. Ci
jednak, ktérzy nie nalezeli do Zzadnego z Kosciolow protestanckich, musieli placi¢
podatki na Kosciol kongregacjonalistyczny’. W Massachusetts pozwolono miesz-
kanicom zdecydowac¢, na rzecz ktorego kosciota chcg placi¢ podatki, umozliwiajac
ustanowienie kilku Kosciotow urzedowych. Jesli jednak kto$ nie wyszczegdlnit zad-
nego Kosciola, jego podatki przeznaczano dla Kosciota kongregacjonalistycznego®.
Jedynie w Rhode Island sytuacja nie ulegla zmianie i kontynuowano tam tradycje
wolnosci religijnej, nie ustanawiajac Kosciota oficjalnego.

W koloniach srodkowych, Pensylwanii i Delaware, istnialy podobne rozwigzania
prawne jak w Rhode Island. Nie ustanowiono w nich oficjalnego Kosciota urzedowe-
go ani nie pobierano podatkéw na rzecz religii. Niemniej jednak stosowano w nich
testy religijne. Prawa obywatelskie w Pensylwanii przyznano tylko tym, ktérzy uznali
istnienie Boga, a w Delaware jedynie chrzescijanom. W Nowym Jorku i New Jersey
zniesiono oficjalny Kosciét anglikanski. I cho¢ w obu tych stanach panowata stosun-
kowo wysoka tolerancja religijna, to jednak katolicy nie posiadali tam pelni praw
obywatelskich i nie mogli sprawowa¢ urzedéw publicznych®.

Na Potudniu, w Maryland, zniesiono oficjalny Kos$ciot anglikanski, ale petng wol-
no$¢ religijng przyznano tylko chrzescijanom. Mieszkancy mogli wybra¢ Kosciol, na
rzecz ktérego beda opodatkowani, co wigzalo si¢ z mozliwoscig ustanowienia kilku
Kosciotéw urzedowych, ale prawo dotyczace opodatkowania na Ko$ciét nie byto im-
plementowane. Ponadto zabroniono tam duchownym pelnienia funkgcji publicznych.
Niemniej od wszystkich, ktorzy otrzymywali urzad publiczny, wymagano deklaracji
wiary chrzescijanskiej®. W Karolinie Péinocnej zniesiono oficjalny Kosciot anglikan-
ski i zagwarantowano wolno$¢ sumienia, ale od oséb sprawujacych urzad publiczny

2 S.H. Cobb, The Rise of Religious Liberty in America, New York 1970, s. 500, [za:] M. Cor-
bett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 71.

> J.M. Swomley, Religious Liberty and the Secular State, Buffalo 1987, 5. 36, [za:] M. Corbett,
J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 71.

* Wigcej na temat rozwigzan dotyczacych religii w konstytucji Massachusetts z 1780 roku:
Al). Reichley, Religion in American Public Life, Washington D.C. 1985, s. 104-105.

> S.H. Cobb, op. cit., s. 502-503, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 71.

¢ J.M. Swomley, op. cit., s. 35; S.H. Cobb, op. cit., s. 504, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-
-Corbett, op. cit., s. 72.
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oczekiwano deklaracji wiary w Boga i wyznawania religii protestanckiej. Karolina Po-
tudniowa zniosta oficjalny Koscidt anglikanski i ustanowita oficjalng ,,chrzescijanska
protestancka religie”. Wiazalo sie to z mozliwoscia ustanowienia kilku protestanckich
Kosciotéw urzedowych. Religijna wolno$¢ byta zagwarantowana dla protestantow,
niemniej duchowienstwo bylo wykluczone ze sprawowania urzedéw publicznych.
W Georgii réwniez zrezygnowano z oficjalnego Kosciola anglikanskiego, a miesz-
kancom pozwolono wspiera¢ podatkami jedynie Koscioly, do ktérych nalezeli. W le-
gislaturze stanowej zasiada¢ mogli jednak tylko protestanci.

W okresie porewolucyjnym stany zdecydowaly si¢ wiec w wigkszosci na rezygna-
cje z ustanawiania oficjalnej religii na rzecz nieformalnego ustanowienia chrzescijan-
stwa denominacyjnego, a Ko$cioly protestanckie zaczely by¢ traktowane jednakowo’.
Zdaniem Jose Casanovy bylo to pewnym etapem w procesie dyferencjacji instytucjo-
nalnej®. Niemniej jednak rozwigzanie takie bylo jeszcze nadal dalekie od separacji
panstwa od religii. Ustanowienie bowiem, nawet najszerzej pojetej, religii chrzesci-
janskiej powodowalo, ze pewne ogolne zasady protestanckie zostaly inkorporowane
do administracji’.

Znoszenie Kosciotow oficjalnych w okresie porewolucyjnym byto jednak kro-
kiem naprzéd. Z czasem zaczgto tez eliminowad kryteria religijne dla kandydatow
na urzedy publiczne. Czgs¢ badaczy jest zdania, ze w tym procesie szczegdlng role
odegral przyktad Wirginii - jej wladze uczynity bowiem kolejny krok, wprowadzajac
model ustroju, w ktérym nie ustanowiono zadnej religii panstwowej, nawet najsze-
rzej pojetego chrzescijanstwa. Inne stany z czasem powielity ten model, cho¢ niefor-
malne sposoby wspierania religii protestanckich byly obecne jeszcze bardzo diugo.
Debata, ktéra rozgorzata w Wirginii, odbita si¢ tez szerokim echem w czasie kon-
struowania I Poprawki i wywarla istotny wptyw na brzmienie klauzul dotyczacych
religii. W debate te zaangazowani byli tacy amerykanscy mezowie stanu, jak Tho-
mas Jefferson, James Madison, Patrick Henry oraz George Washington. W ramach
tejze dyskusji powstaly tez najistotniejsze dokumenty dotyczace rozdzialu panstwa
od Kosciola w USA, ktdre zawieraly szereg argumentéw na rzecz wolnosci religijne;j.
Byly to: Memorial and Remonstrance Jamesa Madisona oraz An Act for Establishing
Religious Freedom Thomasa Jeffersona.

Przed wojna o niepodlegtos¢ w Wirginii ustanowionym Ko$ciolem oficjalnym byt
Kosciot anglikanski, na rzecz ktérego mieszkancy zobowigzani byli placi¢ podatki'.
Funkcjonowanie innych Kosciotéw protestanckich byto tam jednak dopuszczalne.
Dlatego tez z czasem do Wirginii przybyla znaczna liczba baptystow i prezbiterian.

7 G.T. Miller, Religious Liberty in America: History and Prospects, Philadelphia 1976, s. 62,
[za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 72-73.

8 Casanova przypomina tez, ze przepisy w wiekszosci zabranialy sprawowania urzedéw
ateistom. J. Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, ttum. T. Kunz, Krakéw 2005,
s. 232-234.

® G.T. Miller, op. cit., s. 62, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 73.

1 Wigcej na ten temat: R.S. Alley, The Church of England and Virginia Politics, [w:] James
Madison on Religious Liberty, ed. idem, Buffalo 1985, s. 153-157.
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W dobie rewolucji Kosciél anglikanski zaczeto nazywac Potestanckim Koscio-
tem Episkopalnym. W 1790 roku jego wyznawcy stanowili 35 procent uczgszczaja-
cych do kosciotéw mieszkancow kolonii. Niemal taki sam byt odsetek baptystow (30
procent). Istotng grupe stanowili tez prezbiterianie (22 procent). Ponadto w Wirginii
zyli tez kwakrzy (7 procent) i metodysci (2 procent)'. Kiedy w 1776 roku wladze
kolonii spotkaly si¢ w celu stworzenia nowej konstytucji stanowej, zaproponowane
zostalo wprowadzenie pelnej tolerancji religijnej. James Madison uwazal jednak, ze
koncepcja tolerancji jest niewystarczajaca, gdyz zaktada wyzszos¢ jednej grupy nad
drugg i uzaleznia mozliwo$¢ wyznawania religii przez grupe mniej uprzywilejowang
od dobrych checi grupy wigkszosciowej, dzierzacej wladze. Dlatego chcial, by kon-
cepcje tolerancji zastapi¢ koncepcja wolnosci i réwnosci religijnej'>. W Deklaracji
Praw Wirginii (Virginia Declaration of Rights) udalo mu si¢ przeforsowa¢ sformuto-
wanie potwierdzajace réwne prawa wszystkich ludzi do swobodnego praktykowania
religii, zgodnie z nakazami ich sumienia®. Madisonowi zalezalo przede wszystkim
na wyrazeniu akceptacji dla pluralizmu religijnego kolonii i idei wolno$ci sumienia.
To wolnos$¢ sumienia i rownos¢ byly dla niego wazniejsze niz tolerancja grupy wiek-
szosciowej dla pogladow religijnych innych jednostek. Propozycja Madisona nie zo-
stala przyjeta bez wzbudzenia pewnych kontrowersji, jednak w 1779 roku Ko$ciot
anglikanski utracil przywileje Kosciota urzedowego. W tym samym roku Thomas
Jefterson zaproponowal ustanowienie aktu o nazwie A Bill for Establishing Religious
Freedom'. Nie udalo si¢ go jednak przeforsowac, gdyz jasno sformutowano tam brak
mozliwosci ustanowienia jakiegokolwiek Kosciota panstwowego. Kwestia Kosciota
oficjalnego pozostata wiec otwarta.

W 1784 roku Patrick Henry (1736-1799) zaproponowal ustanowienie ofi-
cjalnej religii chrzescijanskiej, na rzecz ktérej mieszkancy Wirginii zobowigza-
ni byliby do odprowadzania podatkéw. Mogliby przy tym sami decydowa¢, do
ktérego konkretnie Ko$ciota miatyby by¢ skierowane ich pienigdze. Jego projekt
zostal wsparty przez George’a Washingtona (1723-1799). Wydawalo sie, ze Hen-
ry mial wystarczajace poparcie, by wprowadzi¢ ten projekt w zycie. Madison
zmobilizowal jednak opozycje, skladajaca sie z koalicji religijnych racjonalistéw
z pietystami. Wérod pietystow znaczacymi grupami byli baptysci i prezbiteria-
nie, ktérzy wczesniej doswiadczyli w Wirginii dyskryminacji ze strony Ko$ciota

"' M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 73.

12 Wiecej na ten temat: RM. Matajny, ,Mur separacji” - paristwo a kosciot w Stanach Zjedno-
czonych Ameryki, Katowice 1992, s. 74.

B Formula: ,Wszyscy ludzie sg na réwni uprawnieni do swobodnego praktykowania religii,
stosownie do nakazéw swego sumienia” (All men are equally entitled to the free exercise of religion
according to the dictates of conscience) zastapit zaproponowane przez George'a Masona sformuto-
wanie: ,wszyscy ludzie cieszy¢ sie beda pelng tolerancjg stosownie do nakazéw swego sumienia’.
[cyt. za:] M. Potz, Granice wolnosci religijnej. Kwestie wolnosci sumienia i wyznania oraz stosunku
panstwa do religii w Stanach Zjednoczonych, Wroctaw 2008, s. 45.

" T.Jefferson, A Bill For Establishing Religious Freedom, [w:] The Political Writings of Tho-
mas Jefferson, ed. M.D. Peterson, Charlottesville 1993, s. 42-44.
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anglikanskiego'. Ostatecznie udalo si¢ im nie dopusci¢ do realizacji pomystu Hen-
ryego. Wyjasniajac swe motywacje w Memorial and Remonstrance, Madison podal
szereg argumentow przeciwko ustanowieniu jakiejkolwiek religii i opodatkowaniu
mieszkanicow na jej rzecz'®. Warto wymieni¢ najwazniejsze z nich.

Madison podkreslal, ze religia powinna wynika¢ z przekonania i nie moze by¢
narzucana sila. Wolno$¢ wyznania byta dla niego nadrz¢dnym prawem kazdego czlo-
wieka. Jak przekonywal, ograniczanie pewnych wolnosci obywatelskich moze pro-
wadzi¢ w przysztosci do jeszcze wigkszych naruszen. Jesli bowiem rzad moze ogra-
niczy¢ wolnos¢ religii, moze tez w przyszloéci ograniczy¢ inne wolnosci. Podkreslat,
ze nadajac uprzywilejowany status pewnym religiom, narusza si¢ zasad¢ réwnosci
wszystkich obywateli. Ponadto, jak zauwazal, kiedy Ko$ciét wspierany jest przez pan-
stwo, duchowienstwo staje sie leniwe i skorumpowane. Religia chrzescijanska nie
potrzebuje pomocy panstwa, gdyz trwala i kwitla bez wspierajacych ja praw. Zda-
niem Madisona chrzescijanistwo moze jedynie ucierpie¢ na tym, ze panstwo bedzie je
oficjalnie wspiera¢. Osoby zmuszane do chrzescijanstwa beda bowiem silniej z nim
walczy¢. Najwazniejszym argumentem Madisona byto stwierdzenie, Ze ustanowienie
religii oficjalnej jest niekorzystne nie tylko dla jednostek, ale i dla panstwa, a co waz-
niejsze, dla samej religii. W panstwie, w ktérym rzad angazuje si¢ w sprawy religijne,
politycy maja bowiem tendencj¢ do wykorzystywania religii do celéw politycznych.
Madison podkreslat tez, iz rozdzial panistwa od Kosciola jest korzystny réwniez dla
samej religii, gdyz, jak twierdzil, kazde ustanowienie religii negatywnie wplywa na
jej czysto$¢ i skutecznosé. Ponadto Madison podawal argumenty ekonomiczne, prze-
konujac, ze obecnos¢ religii ustanowionej moze zniecheci¢ potencjalnych nowych
obywateli przybywajacych jako imigranci z réznych stron $wiata i wyznajacych rézne
religie. Ograniczenie wolnosci religijnej oznaczalo jednak dla niego przede wszyst-
kim ograniczenie praw jednostkowych".

Argumenty Madisona pomogly obali¢ projekt Patricka Henryego. Kiedy to na-
stapilo, zdecydowano si¢ na ponowne gtosowanie nad projektem Thomasa Jeffer-
sona. Jego projekt (A Bill for Establishing Religious Freedom) z 1779 roku w nieco
zmienionej formie zostal ostatecznie zaakceptowany w 1786 roku jako An Act for
Establishing Religious Freedom. Stanowil on, ze nikt nie powinien by¢ zmuszany do
uczestnictwa w religijnych nabozenstwach badz popierania ich i nikt nie powinien
cierpie¢ oraz by¢ przesladowanym ze wzgledu na swoje religijne przekonania. Kazdy
natomiast powinien mie¢ prawo wyznawac i wyraza¢ swe opinie na temat religii bez
strachu o to, ze wplynie to negatywnie na jego prawa obywatelskie'®. Jefferson pod-

* M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 74.

16 Ibidem. Wiecej na temat okolicznosci powstania dokumentu oraz jego podobienstw z pisma-
mi Johna Locke’a: Editorial Note, ]. Madison, Memorial and Remonstrance Against Religious Assess-
ments, Founders Online, [on-line:] http://founders.archives.gov/documents/Madison/01-08-02-0
163 (02.06.2015).

17 J. Madison, Memorial and Remonstrance Against Religious Assessments, [on-line:] http://
religiousfreedom lib.virginia.edu/sacred/madison_m&r_1785.html (30.05.2013).

8 T. Jefferson, The Virginia Act For Establishing Religious Freedom, [on-line:] http://religio
usfreedom.lib.virginia.edu/sacred/vaact.html (30.05.2013).
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kreslal, ze Bog stworzyt ludzki rozum wolnym, dlatego wysitki na rzecz zmuszenia
ludzi do wyznawania okreslonej religii sa nie tylko hipokryzja, ale, co wazniejsze,
sa sprzeczne z boskim planem. Jefferson wierzyl, ze Bog po to dal ludziom rozum,
by za jego posrednictwem decydowali o przyjeciu doktryn religijnych. Ponadto, jak
podkreslal, wszelkie datki na rzecz Koséciotéw powinny by¢ dobrowolne, co prze-
czylo idei opodatkowania obywateli na rzecz okreslonych Kos$ciotéw. Podobnie jak
Madison, podkredlal, ze religia i kler stang si¢ skorumpowane, jesli panstwo bedzie
je odgornie wspierac®”.

Wirginia przeszta wiec ogromna ewolucje: od typowych rozwigzan wprowadza-
jacych ustanowiong religie i Kosciét panstwowy do pionierskich rozwiagzan dotycza-
cych wolnosci religijnej i wolnosci sumienia®.

Debata na temat ustanowienia wolnosci religijnej w Wirginii obrazuje rolg, jaka
w debacie na temat roli religii w nowopowstalym panstwie odgrywali Ojcowie Za-
tozyciele. Ustanowienie aktu w wersji zaproponowanej przez Jeffersona wywarlo tez
ogromny wplyw na debate dotyczaca I Poprawki*'. Dlatego warto przyjrzec sie¢ blizej
pogladom Ojcéw Zalozycieli na temat relacji panstwo — Ko$ciol.

3.2. Relacje panstwo — Kosciot a poglady Ojcéw Zatozycieli

Aby lepiej zrozumie¢ intencje Ojcoéw Zalozycieli dotyczace miejsca religii w nowo
tworzacym si¢ panstwie, nalezy réwniez przeanalizowac ich osobisty stosunek do re-
ligii. Ich poglady wywarly bowiem znaczacy wplyw zaréwno na tres¢ Deklaracji Nie-
podlegtosci, jak i na ksztalt konstytucji, ktéra w ich zalozeniu miata by¢ dokumentem
$wieckim (a secular document)®.

19 Ibidem.

2 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 77; Wigcej na ten temat: M.K. Singleton,
Colonial Virginia as First Amendment Matrix, [w:] James Madison on Religious Liberty, s. 157-173;
J.A. Reichley, Religion in American Public Life, Washington 1985, s. 85-96.

21 Oproécz doswiadczen poszczegdlnych standw w kwestiach regulacji prawnych dotyczacych
religii wplyw na pdzniejsze prawodawstwo wywarla tez, zdaniem Ryszarda M. Malajnego, dzia-
talnos¢ I i I Kongresu Kontynentalnego oraz dziatalno$¢ Kongreséw powolanych na podstawie
Artykuléw Konfederacji. W ich decyzjach dotyczacych kwestii konfesyjnych zauwazy¢ mozna bo-
wiem dwie podstawowe tendencje. Pierwsza sprowadzala si¢ do zdecydowanego poparcia udzie-
lanego przez deputowanych religii i moralnosci od samych poczatkéw Unii. Przejawialo si¢ ono
miedzy innymi w propagowaniu stosownego $wiatopogladu, trosce o zapewnienie wystarczajacej
liczby kapelanéw w wojsku, w rozwijaniu akcji misyjnych, réwniez wéréd Indian, w ustanawia-
niu uchwat dotyczacych przestrzegania $wiat religijnych, modlitw publicznych, edukacji religijnej
w stanach itd. Druga tendencja polegala na rozszerzaniu zakresu wolnoéci sumienia i wyznania,
widoczna byta migdzy innymi w Ordonansie Péinocno-Zachodnim. Omawiana dzialalno$¢ legis-
lacyjna przyczynita sie do intensyfikacji procesu zmierzajacego do przeprowadzenia rozdziatu Ko-
$ciola od panstwa. Dwutorowos¢ ta utrzymuje sie do dzi§. Wigcej na ten temat: R.M. Matajny,
op. cit., s. 101.

22 Pisma Ojcow Zalozycieli dostepne sa online: http://founders.archives.gov/ (12.03.2015).
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Thomas Jefferson, gtéwny autor Deklaracji Niepodlegtosci, byt deista, cho¢ nie-
raz nazywal siebie tez ,teistg"?, czy ,racjonalnym chrzescijaninem™, a jego prze-
ciwnicy polityczni uwazali go za ateiste i libertyna. Nie chcial by¢ kojarzony z zadng
istniejaca denominacja, cho¢ zdawat si¢ Zywi¢ pewna sympati¢ do unitarianizmu®.
Jako cztowiek O$wiecenia kfadl wielki nacisk na site rozumu. Chrzescijaninem byt
jedynie w takim sensie, Ze wierzyl w moralna nauke Jezusa Chrystusa. Odrzucat jed-
nak bosko$¢ Chrystusa oraz wiekszos¢ uznawanych przez chrzescijan zasad wiary,
w tym niepokalane poczecie, zmartwychwstanie Chrystusa czy doktryne grzechu
pierworodnego. Wierzyt, ze w etycznej nauce Jezusa jest wielka madro$¢, ktora jed-
nak zostala wypaczona przez kler i zorganizowane instytucje religijne dla samolub-
nych celéw. Chcial, by nauki Chrystusa postrzegane byly prosto, bez niepotrzebnej
mistycznej otoczki. Sugerowal, by ludzie czytali Biblie tak samo jak inne ksigzki,
czerpiac z niej madros¢, ale i odrzucajac niepotrzebne czy nieaktualne fragmenty.
Sam napisat ksigzke pod tytutem The Life and Morals of Jesus, w ktdrej umiescil czesci
poszczegélnych Ewangelii, jakie uwazat za stuszne i przydatne®. Réwniez w swym
wezedniejszym tekscie pod tytulem The Philosophy of Jesus of Nazareth Jefferson pod-
kreslal, ze Jezus byt wielkim filozofem i nauczycielem zdrowego rozsadku, a nie istotg
boska. Nie ufajac duchowienstwu i nie wierzac w ustanowione Koscioty, Jefferson
podkreslal znaczenie wolnoséci sumienia i rozdziatu panstwa od Kosciota. Stynne
sformutowanie ,,mur separacji” (wall of separation) pochodzi z napisanego w 1802
roku listu Jeffersona do Zwiazku Baptystéow z Danbury w Connecticut, w ktérym
interpretowatl klauzule I Poprawki do konstytucji dotyczace religii*”. W liscie tym po-
twierdzit swe poglady na temat wolnosci religijnej oraz znaczenia rozdzialu panstwa
od Kosciola, ktory powinien polegaé, wedlug niego, na zbudowaniu ,,muru” separa-
¢ji miedzy tymi dwiema instytucjami.

Jednak, cho¢ Jefferson byl przeciwny ustanowieniu religii panstwowej, podkreslat
wage religii w formowaniu obywatelskiej cnoty (civic virtue)®. Jak wielu innych przy-
wddcow politycznych i religijnych, uwazal, ze aby ludzie zachowywali si¢ w sposéb
moralny i odpowiedzialny, warto przedstawia¢ im ich prawa jako szczegdlny dar od
Boga. Corbett ryzykuje nawet stwierdzenie, iz prawdopodobnie Jefferson, niezalez-
nie od swojego wlasnego ,religijnego racjonalizmu”, nie mial nic przeciwko przeko-
nywaniu ludzi do cnotliwego zachowania za pomoca straszenia gniewem bozym. Nie
uwazal bowiem, Ze racjonalna religia jest odpowiednia dla wszystkich, zwlaszcza dla
prostych ludzi. Ponadto, jak twierdzit, wazna jest nie tylko indywidualna wolnos¢,

» R.M. Healey, Jefferson on Religion in Public Education, Archon Books 1970, s. 26-28.

# A.J.Reichley, op. cit,, s. 94, [za:] M. Corbett, . Mitchell-Corbett, op. cit,, s. 63.

» ].S. Bonnell, Presidential Profiles. Religion in the Life of American Presidents, Philadephia
1971, s. 34. Wiecej na temat unitarianizmu, nurtu protestanckiego odrzucajacego ,,nieracjonalne
dogmaty”, koncepcje grzechu pierworodnego oraz Trdjcy Swietej, a akcentujacego istnienie wolnej
woli, w rozdziale czwartym.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit.

7 Jefferson’s Letter to the Danbury Baptists, January 1%, 1802, Library of Congress, [on-line:]
https://www.loc.gov/loc/lcib/9806/danpre.html (30.05.2013).

# Wiecej na ten temat: RM. Healey, op. cit., s. 159-246.
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ale i dobro wspdlnoty, a religia, jak wierzyl, moze by¢ przydatna w ksztaltowaniu
moralnych i odpowiedzialnych zachowan spolecznych, zwlaszcza wéréd ludzi, ktérzy
nie maja wiedzy i dostepu do innych zrédet etyki i moralnosci. Co istotne, wazniejsze
bylo dla niego, jak ludzie si¢ zachowuja, niz to, w co wierza. Stwierdzit kiedys, ze nie
przeszkadza mu, czy ludzie wierza w jednego boga, dwudziestu bogéw czy nie wierza
w zadnego boga®. Uwazal, co stato w sprzecznodci z kalwinizmem, iz uczynki ludzi
s3 wazniejsze niz wiara®. Niemniej podkreslal, ze to nie rzad powinien sta¢ na strazy
moralnosci, stad silny nacisk na rozdzial panstwa od Kosciofa.

Badacze do dzi$ tocza spory dotyczace interpretacji pogladow Jeffersona. Nie-
ktérzy uwazaja, ze jego zdaniem, religia powinna naleze¢ jedynie do sfery prywatnej,
niezwigzanej z publiczng i okresla¢ jedynie relacje pomiedzy Bogiem a indywidu-
alnym czlowiekiem. Podkreslajg oni, ze separacja miedzy panstwem a Ko$ciolem
miata w ujeciu Jeffersona zapewnia¢ nieskrepowana swobode dzialan organizacji
religijnych oraz ochrone debaty religijnej, typowej dla amerykanskich kultur prote-
stanckich przed jakakolwiek ingerencja ze strony wladz federalnych®. Inni zwracaja
uwage na to, ze Jefferson pozostal blisko zwiazany z protestanckimi wersjami chrze-
$cijanstwa i cho¢ byl krytyczny wobec przejawdw instytucjonalnej korupcji, zwlasz-
cza Kosciolow katolickiego i anglikanskiego, to jednak widzial pozytywne wartosci
oferowane przez chrzescijanstwo w ksztaltowaniu republikanskich wartosci. Ich zda-
niem Jeffersonowska wizja religii obywatelskiej z jednej strony miala by¢ niezalez-
na od konkretnego nurtu religijnego czy Kosciota, a z drugiej miala opiera¢ si¢ na
wysublimowanych wartosciach wynikajacych z nauk chrzescijanskich®. Co ciekawe,
w czasie kampanii wyborczych Jeffersona w 1796, 1800 i 1804 roku zarzuty o jego
ateizm odegraly istotng role. Niemniej, mimo iz wielu pastoréw ostrzegalo przed pre-
zydentem-ateista, argument ten nie znalazt szerszego odbioru i nie zniweczyt jego
szans na zwyciestwo™.

Drugim wielkim amerykanskim mezem stanu, ktéry wspottworzyt konstytucje
i wywarl ogromny wplyw na zapisy dotyczace relacji miedzy religia i panstwem w USA,
byt James Madison*. Przez kilka lat studiowal teologie na Princeton. Z czasem oddalit

» E.S. Gaustad, A Religious History of America, San Francisco 1990, s. 126, [za:] M. Cor-
bett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 64.

3% Wigcej na temat roli religii w zyciu Thomasa Jeffersona: J.S. Bonnell, op. cit., s. 32-36; R M.
Healey, op. cit., s. 17-40.

' D.L. Dreisbach, Thomas Jefferson and the Wall of Separation between Church and State,
New York 2002, s. 54-70 [za:] A. Peck, Religia w amerykatiskich wyborach prezydenckich, Warsza-
wa 2014, s. 39.

2 IN. Neem, A Republican Reformation: Thomas Jefferson’s Civil Religion and the Separation
of Church from State [w:] A Companion to Thomas Jefferson, ed. ED. Cogliano, Malden MA 2012,
s.92-93, [za:] A. Peck, op. cit., s. 40.

3 TJest to szczegdlnie ciekawe z punktu widzenia dzisiejszych badan, ktére wskazuja na to,
ze ateista mialby niewielkie szanse na urzad prezydenta USA. Wiecej na ten temat w rozdziale 8.

** John Dilulio podkresla przede wszystkim znaczenie pogladéw Madisona. Wigcej na ten
temat: Dilulio J. Jr., Godly Republic. A Centrist Blueprint for America’s Faith-Based Future, Ber-
keley-Los Angeles 2007, . I.
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sie jednak od ortodoksyjnego chrzescijanstwa®. Goraco wierzyl w ide¢ wolnosci oso-
bistej i obawial sie¢ mozliwosci ucisku narzucanego zaréwno przez instytucje religijne,
jak i polityczne. Jako gléwny architekt konstytucji wywart wplyw na wprowadzenie
trojpodzialu wladzy oraz skonstruowanie systemu ,hamulcéw i rownowagi” (check
and balances). Obawial si¢ bowiem, ze zbytnia koncentracja wladzy moze umozliwi¢
wykorzystywanie jej w celu ograniczenia indywidualnej wolnosci. W jednym z arty-
kutéw z serii Federalist Papers przedstawil negatywny obraz natury ludzkiej, ktéra
wedlug niego jest samolubna i Zagdna wladzy i dlatego powinna by¢ trzymana w ry-
zach. Jest wielce prawdopodobne, Ze taki poglad na natur¢ ludzka Madison opieral
przynajmniej czg$ciowo na doktrynie grzechu pierworodnego. Oprocz systemu ,,ha-
mulcédw i rbwnowagi” za zabezpieczenie przed tyranig (do ktérej moze doprowadzié
uleganie ciemnym stronom natury ludzkiej), uwazat tez pluralizm polityczny, pole-
gajacy na wspdlistnieniu wielu rywalizujacych ze sobg frakeji politycznych, a takze
podzial wladzy mi¢dzy dwie izby: reprezentujacy interesy nawet matych stanéw Senat
oraz preferujaca duze stany Izbe Reprezentantéw. Zdaniem Reimera® wiara Madi-
sona w zalety pluralizmu politycznego wynikala z jego wczesniejszych przemyslen
dotyczacych pluralizmu religijnego. W czasie dyskusji dotyczacej tolerancji religijnej
w Wirginii w 1785 roku Madison doszed! bowiem do wniosku, ze pluralizm religijny
w rzeczywisto$ci ochrania wolnos¢ religijng. Stwierdzil tez, ze w obu przypadkach:
pluralizmu politycznego i religijnego obecnos¢ wielu rywalizujacych migdzy soba
grup zabezpiecza wolnos¢ osobistg jednostki. Dlatego tez Madison sprzeciwial si¢ sta-
nowczo wprowadzaniu jakiejkolwiek religii panstwowej (czy tez stanowej). Nie godzit
sie tez z ideg ustanawiania wiary chrzescijanskiej, czy tez koalicji religii chrzescijan-
skich, jako wiary oficjalnej. Popierat idee rozdziatu panstwa od Kosciota, cho¢ zamiast
metafory ,muru separacji” uzywat raczej sformulowania ,linia separacji’, sprzeciwia-
jac si¢ w nieco mniejszym stopniu niz Jefferson zbieganiu si¢ sfer wplywdéw panstwa
i Kosciota”. Madison podkreslal tez wielokrotnie, iz jego zdaniem rozdzial panstwa
od Koéciofa jest korzystny dla samej religii, gdyz kazde ustanowienie religii negatyw-
nie wplywa na jej czysto$¢ i skuteczno$¢. Powoduje bowiem ,,dume i lenistwo wéréd
duchowienstwa, ignorancje¢ i poddanstwo wsérdd laikatu, wsrod wszystkich przesady,
bigoteri¢ i przesladowania™®. Dzigki sojuszowi Madisona, Jeffersona oraz teologdw
wywodzacych sie z Kosciota baptystéw udalo sie zapobiec ustanowieniu oficjalnej re-
ligii w Wirginii i rozszerzono tam zakres wolnosci religijnej, co w pewnym stopniu
wplynetlo tez na ksztalt klauzul religijnych I Poprawki.

* Wiecej na temat religii Madisona: R.L. Ketcham, James Madison and Religion - A New
Hypothesis, [w:] James Madison on Religious Liberty, s. 175-196.

* N. Reimer, Religious Liberty and Creative Breakthroughs: The Contributions of Roger Wil-
liams and James Madison, s. 15-24, [w:] Religion in American Politics, ed. C.W. Dunn, Washington
D.C. 1989, [za:] M. Corbett, ]. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 65.

¥ Wiecej na ten temat: S.E. Mead, Neither Church nor State: Reflections on James Madison’s
Line of Separation, [w:] Readings on Church and State, ed. ].E. Wood Jr., Waco, Tx 1989.

% J.Madison, op. cit.
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George Washington nieco mniej intensywnie podkreslal swe poparcie dla idei
separacji panstwa i Ko$ciola, a jego poglady religijne sg interpretowane na wiele r6z-
nych, czesto sprzecznych ze soba sposobow™®. Niektorzy uwazaja, ze byl deista, inni,
ze chrzescijaninem gléwnego nurtu, a jeszcze inni, ze przezyl ewangelikalne nowo
narodzenie. Nie ulega watpliwosci, Ze jego rodzina nalezata do Kosciota episkopalne-
go i tam tez zawarl zwigzek malzenski. Niemniej, jego uczestnictwo w nabozenstwach
bylo sporadyczne, a przyjmowanie komunii jeszcze rzadsze. Nigdy tez nie wspominat
o indywidualnej realacji z Chrystusem, jak wymagataby tego przynaleznos¢ do nurtu
ewangelikalnego. Na podstawie jego przemoéwien trudno orzec, czy byt ortodoksyj-
nym chrzescijaninem czy deista. Jego poglady na temat relacji panstwo — Kosciot
réwniez s3 niejednoznaczne®. Z jednej strony popieral projekt Patricka Henryego,
ktory postulowat wprowadzenie ogdlnie pojetego chrzescijanstwa jako religii ustano-
wionej w Wirginii, czgsto nawigzywat do religii w swych przemoéwieniach, wymagat
od zolnierzy, by uczestniczyli w nabozenstwach niedzielnych oraz ustanowil Dzien
Dzigkczynienia narodowo-religijnym swietem. Z drugiej strony jednak, jego religijne
odwotania byly bardzo ekumeniczne i nie wlaczaly elementéw ani protestanckich,
ani nawet chrzescijanskich®. Nigdy nie cytowal Biblii, nie wspominal imienia Je-
zus. Bég, do ktorego sie odwolywal, nazywany byt Wielkim Architektem czy Rzadca
Swiata®. A jednak Bég ten mial odpowiada¢ na modlitwy i prosby, o czym, zda-
niem Washingtona, swiadczyl fakt, iz ochronit go na polu walki. Niemniej, réwniez
ze swych dos$wiadczen wojennych wyniést przekonanie, ze nietolerancja i bigoteria
prowadza do podzialéw tam, gdzie potrzebna jest jedno$¢. Dlatego jako prezydent
sprzeciwial sie stanowczo jakimkolwiek formom przesladowania czy dyskryminacji
w koloniach. Zapewniat o tym grupy katolikéw, baptystow i zydow skarzacych si¢ na
przesladowania w swych listach do prezydenta®.

Kolejny z Ojcéw Zalozycieli, Benjamin Franklin, opisywany jest czesto jako
»chrzescijanski deista’, ktory uwazal, iz wszystkie religie, a w szczegdlnosci chrze-
$cijanstwo, odgrywaja pozytywna role w spolfeczenstwie. Jak sam twierdzit, wierzyt
w Boga Stworce wszechswiata oraz jego opatrzno$¢, a za najlepszy sposob czczenia
Boga uwazal czynienie dobra wobec drugiego cztowieka*’. Uwazal system moralny
wprowadzony przez Jezusa za najlepszy na $wiecie, przyznawal jednak, ze zostal on
spaczony przez duchowienstwo. Watpil tez w boskos¢ Chrystusa i nie poswigcal tej
kwestii wiele uwagi. Nie widzial jednak nic zlego w tym, by ludzie w nig wierzyli.
Nie uwazal natomiast, Ze niewierzacy zostang ukarani. Jak wielu deistow dostosowy-

¥ Wiecej na temat pogladéw Washingtona: J.S. Bonnell, op. cit., s. 18-24.

“ Wiecej na ten temat: E.S. Gaustad, Faith of Our Fathers. Religion and the New Nation, New
York 1987, s. 76-85.

4 AJ.Reichley, op. cit., s. 103, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 66.

2 E.S. Gaustad, A Religious History of America, s. 123, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Cor-
bett, op. cit., s. 66.

* Wiecej na temat religijnych pogladéw Washingtona: N. Cousins, In God We Trust. The
Religious Beliefs and Ideas of the American Founding Fathers, New York 1958, s. 44-73.

# M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 67.
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wal sie czesciowo do zwyczajow religijnych panujacych w jego otoczeniu, gdyz celem
»racjonalistow religijnych” nie bylo przekonywanie innych do swoich pogladéw. Jak
inni deisci wiele uwagi poswigcal tez ochronie wolnosci religijnej. Nie zgadzal si¢
bowiem na to, by wigkszo$¢ mogta narzuca¢ swe poglady religijne pozostatej czesci
spoleczenstwa. Podobnie jak Jefferson Franklin uwazal, ze wielu zwyklych ludzi jest
zbyt stabych, by zy¢ bez religii, i potrzebuje jej, by pohamowac swe wystepki. Kazda
religia, ktora wspomaga ksztaltowanie cnét, zwlaszcza obywatelskich, byla wedlug
niego dobra®. Zaréwno jednak on, jak i Jefferson, a nawet Washington, ze wzgle-
du na swe liberalne poglady i walke o wolno$¢ sumienia nazywani byli przez swych
przeciwnikow ateistami.

John Adams (1735-1826), drugi prezydent Stanéw Zjednoczonych, réwniez
bywa okreslany jako ,,chrzescijanski deista’, gdyz wierzyl w moralne nauki Chrystu-
sa, ale nie uznawat jego boskosci. W Massachusetts Adams byt jednym z religijnych
liberatow, ktorzy oddzielili sie od Kosciota kongregacjonalistow i przytaczyli do uni-
tarian. Uwazal, ze chrzescijanstwo jest najlepszg religia, jesli chodzi o promowanie
moralnosci. Najwazniejsza zasada chrzescijanstwa byla dla niego zasada méwigca
o milosci blizniego. Tak jak dla Jeffersona i Franklina uczynki ludzi byly dla niego
wazniejsze niz wiara. Byl jednak krytyczny w stosunku do zinstytucjonalizowanej
religii, ktéra byla wedtug niego wypaczona i doprowadzila do wielu krwawych wo-
jen. Dlatego tez opowiadal si¢ za wolnoscig religijng i nie zgadzal sig¢, by jakakolwiek
grupa miala prawo narzuca¢ innej swe przekonania religijne*. Swe poglady na ten
temat przedstawil w traktacie zatytulowanym Rozprawa nad prawem kanonicznym
i feudalnym (A Dissertation on the Canon and Feudal Law) z 1765 roku. Stwierdzat
w nim, ze ignorancja i brak rozwagi, ktdre sg przyczyng upadku ludzkosci, stano-
wig wytwor prawa kanonicznego i feudalnego. Wedtug niego kler katolicki, a potem
anglikanski przypisal sobie wylaczne prawo egzegezy kanonéw wiary, co wywotalo
ludzka ignorancje. Panistwo przesladowalo natomiast swych obywateli. Najbardziej
dotkliwe skutki przyniosto jednak polaczenie tych dwoch instytucji w ,,konfederacje
$wieckiej i duchowej tyranii”¥’. Adams przes§ladowania na tle konfesyjnym uwazat
za najpowazniejsze naruszenie praw czlowieka. Religia i cnota byly jednak dla niego
fundamentem republiki. Mocno wierzyl w pozyteczno$¢ religii dla ksztaltowania
indywidualnej moralnosci, ale i cnét obywatelskich®.

Podobnego zdania na temat religii ustanowionej byt Thomas Paine. W swym
dziele Zdrowy rozsgdek® (Common Sense) z 1776 roku poddat druzgocacej kryty-
ce ,nieprawy zwigzek kosciota z panstwem’, wydajacy na $wiat ,bezplodny twor

* Wiecej na ten temat: E.S. Gaustad, Faith of Our Fathers, s. 59-71 oraz N. Cousins, op. cit.,
s. 16-43.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 68.

¥ R.M. Malajny, op. cit., s. 68-69.

* Wiecej na ten temat: E.S. Gaustad, Faith of Our Fathers. Religion and the New Nation,
s. 85-97 oraz N. Cousins, op. cit., s. 74-113.

¥ T. Paine, Common Sense, [on-line:] http://www.ushistory.org/paine/commonsense/
(12.06.2015).
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w postaci kosciola ustanowionego przez prawo”*’. Uwazal, zZe nietolerancja religijna
jest wynikiem wtasnie tego zwigzku. Thomas Paine prezentowat jednak o wiele bar-
dziej radykalne poglady niz pozostali Ojcowie Zalozyciele. Jego deizm byt o wiele
bardziej wyrazisty niz ,,schrystanianizowany deizm” pozostalych Ojcow Zalozycieli.
Krytykowal religie objawiong, podkreslal niescistosci w Biblii i uwazal, ze religie stu-
zyty zniewoleniu, zastraszeniu i wykorzystywaniu ludzi. W swoim dziele pod tytutem
The Age of Reason wylozyl doktadnie swe deistyczne poglady, a takze drwit z religii
objawionej oraz przypowiesci biblijnych, ktore jego zdaniem stuzyty do zastraszania
i terroryzowania ludzi. W przeciwienstwie do innych deistow Paine préobowat tez
przekonywac¢ innych do swoich pogladow i sprawié, by ludzie odwrdcili si¢ od tra-
dycyjnej religijno$ci. Byt wiec tak zwanym walczacym deista. Nie zdobyt on jednak
wielkiej popularnosci®'.

Wida¢ wigc, Ze wymienieni Ojcowie Zalozyciele to gldwnie religijni racjonalisci
i wwigkszosci deisci, ktérzy mocno wierzyli w idee wolnosci religijnej oraz rozdziatu
panstwa od Kosciota, ale jednoczes$nie uznawali religie, a zwlaszcza chrzescijanstwo,
za najlatwiej dostgpne zrédto moralnosci i etyki, potrzebnych do stworzenia przy-
zwoitego spoleczenstwa oraz wspierania republikanskiej formy rzadéw. Pod zadnym
pozorem jednak nie mogta by¢ ona, wedtug nich, narzucana sila. Cho¢ religijni ra-
cjonalisci nie moéwili publicznie wiele o swych osobistych przekonaniach religijnych,
to jednak uzywali religijnej retoryki, aby z jednej strony unikna¢ atakéw, a z drugiej
- utrzymac koalicje z bardziej ortodoksyjnymi chrzescijanami. Wiekszos¢ Ojcow Za-
tozycieli uwazata, ze religia jest niezbedna dla utrzymania wolnego spoleczenstwa’?,
niemniej jednak krytyka Kosciola panstwowego byta w ich pogladach powszech-
na. To ona wiasnie, jak podkresla Ryszard Malajny, byla punktem wyjscia doktryny
wolnosci religijnej. W jego przekonaniu poglady Ojcéw Zalozycieli przyczynily sie
w ogromnym stopniu do jej uksztaltowania, na co najwiekszy wplyw miaty wyzna-
wane przez nich idee o$wieceniowe, deizm, ideologia praw naturalnych, racjonalizm
oraz hasfa wolnosci i réwnosci®. Wspomniany autor podkresla tez, ze Ojcowie Zato-
zyciele bardzo szeroko i nowocze$nie, jak na czasy, w ktérych przyszto im zy¢ i dzia-
ta¢, pojmowali kategorie wolnosci religijnej. Uzywali jej mianowicie jako synonimu
okreslenia ,wolno$¢ sumienia i wyznania™*. Na wolno$¢ sumienia powotywali sie
zwlaszcza James Madison oraz Thomas Jefferson®. Niekiedy jednak Ojcowie opero-
wali takze pojeciem ,tolerancja religijna” (zwlaszcza Jefferson), niekoniecznie zdajac

0 Za: RM. Matajny, op. cit., s. 72.

' M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 70. Wiecej na temat pogladéw T. Paine’a:
Thomas Paine Reader, ed. M. Foot, I. Kramnick, New York 1987 oraz N. Cousins, op. cit.,
s. 389-443.

2 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 69.

» R.M. Matlajny, op. cit., s. 66.

* Ibidem, s. 73.

%> Separation of Church and State, The Boisi Center Papers on Religion in the United States,
s. 9, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/bc_papers/BCP-Church-
State.pdf (20.01.2015).
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sobie sprawe, ze pojecia te wykluczajg si¢ nawzajem. Zaréwno jednak Thomas Paine,
jak i James Madison podjeli wysitki na rzecz podkreslenia réznic miedzy ,toleran-
cja” a ,wolnoscig religijng”. Paine twierdzil, Ze nietolerancji nienawidzi, a tolerancja
mu nie wystarcza. Podobnie jak Roger Williams ponad 150 lat wcze$niej uwazal, ze
»skoro Stworca stworzyt wszystkich ludzi réwnymi, to w takim razie nie ma tu czego
tolerowac”*®. Madison z kolei stworzyt precyzyjna definicje wolnosci religijnej, ktora
interpretowal jako swobode przyjmowania i wyznawania dowolnych kanondéw ja-
kiejkolwiek religii zgodnie z nakazami sumienia®.

Choc religijny racjonalizm przewazal wéréd Ojcéw Zalozycieli, to jednak niektd-
rzy z nich reprezentowali nieco inne podejscie. Przykltadowo, Alexander Hamilton
(1755-1804) byl bardziej ortodoksyjny w swych religijnych pogladach niz wigkszos¢
Ojcow Zalozycieli. Niemniej jednak niewielu byto w tej grupie bardzo ortodoksyj-
nych chrzescijan. Wyjatek stanowili John Jay (1745-1829) i Patrick Henry*. John Jay,
pierwszy Prezes Sadu Najwyzszego uchodzit za konserwatyste i w religii, i w polity-
ce. Nawet on jednak zgadzal si¢ z Jeffersonem, Franklinem, Adamsem i Madisonem
w kwestii wolnoéci religijnej. Szczegélnym wyjatkiem byl Samuel Adams (1722-1803),
ortodoksyjny purytanin, ktéry o$mieszal czesto poglady katolikéw czy kwakrow™.

Podsumowujac, nalezy stwierdzi¢, iz wiekszoé¢ Ojcéw Zalozycieli byla religij-
nymi racjonalistami, ktérzy podkreslali znaczenie rozumu oraz prawo do wolnosci
wyznawania jak réwniez niewyznawania jakiejkolwiek religii®. Wplyw pogladow
bardziej ortodoksyjnych religijnie politykéw, a takze walczacych deistow byt zdecy-
dowanie mniejszy. Warto réwniez zaznaczy¢, ze jako religijni racjonalisci Ojcowie
Zalozyciele nie starali si¢ zupelnie zdyskredytowa¢ tradycyjnych form religijnosci.
Generalnie bowiem religia jako taka postrzegana byla jako zjawisko przydatne prze-
cietnym obywatelom i odgrywajace pozytywna role w utrzymywaniu moralnosci,
tadu spolecznego i lojalnosci wobec republiki. Narzucanie jej sita mijalo si¢ jednak,
ich zdaniem, z celem. Wiekszo$¢ Ojcow Zalozycieli zauwazala ponadto, ze ustano-
wienie Kosciota panstwowego wplywa na religi¢ negatywnie.

¢ 0. Vossler, Die amerikanische Revolutionsideale in ihren Verhaeltnis zu den europaeishen,
Muenchen-Berlin 1929, s. 35, [za:] R.M. Matajny, op. cit., s. 74.

7 R.M. Malajny, op. cit., s. 74.

*# M.A. Noll, N.O. Hatch, G.M. Marsden, The Search for Christian America, Colorado
Springs 1989, s. 72, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 69.

* N. Cousins, In God We Trust: The Religious Beliefs and Ideas of the American Founding
Fathers, New York 1958, s. 344, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 69.

% Warto podkresli¢, ze wigkszo$¢ Ojcow Zalozycieli uwazala, ze wolno$¢ wyznania powinna
sie w nowej republice odnosi¢ do przedstawicieli wszystkich religii, nie tylko tych protestanckich.
Thomas Jefferson wypowiadat si¢ na ten temat najczesciej i jasno przedstawial argumenty prze-
ciwko dyskryminacji zaréwno katolikow, jak i zydow, pogan, a takze muzutmandéw, zwanych wtedy
mahometanami. Studiowal tez Koran, w ktérym znajdowal wiele podobienstw miedzy islamem
a chrzedcijanstwem. Wiecej na ten temat: D.A. Spellberg, Thomas Jefferson’s Quran, New York
2013.
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3.3. Konstytucja Stanow Zjednoczonych Ameryki

Konstytucja Stanéw Zjednoczonych, jak juz wczesniej nadmieniono, z woli Ojcéw
Zalozycieli byta dokumentem $wieckim, neutralnym wobec religii. Religia wspo-
mniana jest tam jedynie w dwoch miejscach artykulu VI. Kwestie religijne zostaly
uregulowano natomiast dwiema klauzulami I Poprawki, ktéra byta czescia dodanej
do konstytucji Karty Praw®'.

Uchwalona 17 wrzesnia 1787 roku konstytucja Stanéw Zjednoczonych nie roz-
wigzywala definitywnie problemu stosunku panstwa do Kosciota na szczeblu federa-
cji. Jak podkresla Ryszard Malajny, zlozyto si¢ na to kilka powodow. Pierwszy i naj-
wazniejszy mial charakter formalny. Dokument ten nie zawieral bowiem przepiséw,
ktore by w sposob kompleksowy regulowaly problematyke praw i wolnoséci obywa-
telskich. Uczestnicy Konwencji Konstytucyjnej uwazali zajmowanie si¢ kwestig swo-
bdd jednostki za zbyteczne, gdyz, jak wierzyli, materie te s3 zastrzezone do wylacz-
nej gestii stanow®. Warto tez zaznaczy¢, ze w pismach skladajacych sie na doktryne
wolnosci religijnej podkreslano czegsto, ze sprawy wiary ogniskuja si¢ w pierwszym
rzedzie wokot relacji Bog — jednostka, a nie jednostka — panstwo®. Podkreslal to
zwlaszcza James Madison, ktory twierdzil, ze ,,sprawy religii znajduja si¢ poza kom-
petencja rzadu swieckiego”®. Ponadto obawial si¢ on, ze jesli wolno$¢ sumienia pod-
dana zostanie prawnemu zdefiniowaniu, to moze ulec wigkszemu ograniczeniu niz
w przypadku jej konstytucjonalizacji. Jego wniosek na Konwencji, by problematyki
praw i wolnosci obywatelskich nie rozpatrywac, spotkat si¢ z poparciem wigkszosci
delegatow. Niektorzy delegaci nie zgadzali si¢ jednak z ta propozycjg. Przykltadowo,
Alexander Hamilton w swym projekcie konstytucji proponowat wprowadzi¢ zapis
dokonujacy rozdzialu paristwa od Ko$ciota. Miat on brzmieé: ,Zaden akt prawny
nie moze ustanowic jakiejkolwiek sekty lub konfesji, ani tez uzaleznia¢ powierzenia
urzedow publicznych od wyznania wiary”. Inny delegat, Charles Pinckney propono-
wal inny zapis: ,,Zadna ustawa legislatury Stanéw Zjednoczonych nie bedzie doty-
czy¢ religii”®. Réwniez Thomas Jefferson, przebywajacy w tym czasie w Paryzu, wy-
stosowal list, w ktérym domagat si¢ konstytucjonalizacji swobdd jednostki. Problem
jednak polegal miedzy innymi na tym, ze Ojcowie Zalozyciele po$wigcali wczesniej
swoje teoretyczne rozwazania gtéwnie zasadzie wolno$ci sumienia i wyznania; in-
stytucja rozdziatu panstwa od Kosciola, ktéra mogtaby temu stuzy¢, nie byla jednak

' Oba dokumenty zostaly przeze mnie réwniez zanalizowane w: P. Napierata, Religia i po-
lityka w USA. Faith-based initiatives w okresie prezydentury G.W. Busha, Krakéw 2013 oraz w:
P.Napierala, Rola religii w okresie ksztattowania sig spoleczeristwa amerykariskiego. Geneza wpro-
wadzenia zasady rozdziatu panstwa od Kosciota, [w:] Stany Zjednoczone wezoraj i dzis. Wybrane
zagadnienia spoleczno-polityczne, red. A. Matek, P. Napierata, Krakéw 2013. W niniejszym
opracowaniu wczeéniejsze rozwazania zostaly o pewne aspekty poszerzone.

2 R.M. Malajny, op. cit., s. 101.

8 Ibidem, s. 102.

¢ Ibidem.

6 Cyt. za: ibidem.
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przez nich dokladnie analizowana. Trudno byto powiedzie¢, jak doktadnie miataby
by¢ sformulowana i jak przepisy miatyby regulowac jej funkcjonowanie. Wiasciwie
jedynie Rhode Island posiadala odpowiednie tradycje, jednak na poziomie federa-
cji zasada byla stabo znana zaréwno teoretycznie jak i praktycznie, tym bardziej, ze
nawet w stanach, w ktérych ja wprowadzono, funkcjonowaly jeszcze pewne relikty
przesztosci, zwigzane z dyskryminowaniem niektdrych grup wyznaniowych, zwlasz-
cza w kontekscie mozliwosci sprawowania urzedéw. Co wigcej, ustawa zasadnicza
musiala by¢ przede wszystkim kompromisem akceptowalnym zaréwno przez fede-
ralistow, jak i antyfederalistow, czemu moglo stuzy¢ ograniczenie jej jedynie do naj-
istotniejszych zapisow®. Dlatego ostatecznie delegaci przystali na propozycje Madi-
sona, by kwestii religii w konstytucji nie poruszac.

Ustawa zasadnicza nie pozostata jednak w kwestii konfesyjnej zupelnie obojetna.
Odniesienia do niej wystepuja bowiem dwa razy w artykule VI konstytucji. Najpierw
stwierdza si¢ tam, iz senatorowie, postowie, cztonkowie legislatur stanowych oraz
urzednicy federalni i stanowi zwiazani beda badz przysiega (oath), badz przyrze-
czeniem (affirmation) na wiernos¢ konstytucji. Rozréznienie to ma szczegdlne zna-
czenie, gdyz stowo oath posiada w jezyku angielskim religijne konotacje, natomiast
affirmation ich nie implikuje®. Co wazniejsze jednak, w dalszej czesci artykutu VI
stwierdza sie, ze: ,Nigdy jednak powierzenie jakiego$ urzedu lub funkeji publicznej
w sluzbie Stanéw Zjednoczonych nie moze by¢ uzaleznione od wyznania wiary”®.
Warto pamigtaé, ze w momencie uchwalania konstytucji w wielu stanach ,testy”
religijne na stanowiska publiczne byly jeszcze powszechnie stosowane. Konstytucja
nie zabronila ich, co prawda, w stanach, ale wyeliminowala mozliwo$¢ stosowania
kryteriéw religijnych na stanowiska federalne. Nie wszyscy delegaci byli zadowoleni
z wprowadzenia tego przepisu. Cze$¢ z nich protestowata przeciwko mozliwosci po-
wierzania waznych urzedéw federalnych ,,zydom, bezboznikom, niewiernym, poga-
nom, deistom, mahometanom i papistom”®.

Zdaniem Ryszarda Malajnego prawnego, politycznego i ideologicznego znacze-
nia tego przepisu nie mozna przeceni¢, cho¢ dostownie nie wprowadzal on ani insty-
tucji rozdzialu panstwa od Kosciofa, ani zasady wolnosci religijnej. Autor ten przed-
stawia wykfadnie tego zapisu w sposdb nastepujacy:

Skoro ustawa zasadnicza zawiera zakaz uzalezniania powierzania urzedéw lub funkcji
publicznych od wyznania wiary, to moga one by¢ zajmowane przez osoby o dowolnym
$wiatopogladzie. Z tego z kolei wynika, ze jesli sprawa $wiatopogladu kadry tworzacej
aparat panstwowy jest dla 0séb sprawujacych wladze indyferentna, to tym samym kwe-
stie czysto religijne sg dla panstwa obojetne. Stad wniosek, iz Konstytucja nie przewi-

¢ Zob. R.M. Matajny, op. cit., s. 102-103.

¢ M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 78.

% ,But no religious test shall ever be required as qualification to any office or public trust
under the United States”

@ T.J. Curry, op. cit,, s. 195, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 78.
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duje istotniejszych zwigzkéw kosciola z panstwem, a zatem istnieje faktyczny rozdziat
panistwa od kosciota™.

Co bardzo istotne, mimo ze w wielu przypadkach zapisy artykutu VI odczytywa-
no dostownie, odnoszac je tylko do rzadu federalnego, co zreszta pdzniej stanie sie
podstawa podejscia akomodacjonistycznego, to jednak wiele éwczesnych prominent-
nych osobistosci zycia publicznego interpretowalo je rozszerzajaco. Jako przyktady
takich autorytetow Ryszard Malajny podaje Olivera Ellswortha, p6zniejszego Prezesa
Sadu Najwyzszego, ktory na przelomie 1787 i 1788 roku stwierdzil, ze ostatnia klau-
zula VT artykulu zabezpiecza powszechng wolnos¢, i Josepha Story, XIX-wiecznego
konstytucjonaliste, ktory uznal, ze celem tego zapisu jest: ,odebranie raz na zawsze
wszelkich podstaw przypuszczeniom o istnieniu jakiegokolwiek zwigzku miedzy
panstwem a Ko$ciotem na szczeblu wiadz federalnych”'. Matajny powoluje si¢ tez na
Alvina W. Johnsona i Franka H. Yosta, ktorzy uwazaja, ze wyeliminowanie kryteriow
wyznaniowych przy obsadzaniu stanowisk federalnych implikowalo w rzeczywisto-
$ci wolno$¢ sumienia i wyznania, oraz na Ansona Phelpsa Stokesa, ktory uwaza, ze
omawiany zapis stanowi podstawe instytucji rozdziatu panstwa od Kosciota, gdyz
uniemozliwia wprowadzenie religii panstwowe;j”.

Zwazajac na fakt, iz w wielu stanach nadal obowigzywaly kryteria wyznaniowe
przy obsadzaniu stanowisk publicznych, zakaz tego typu praktyk na poziomie fede-
ralnym oznaczatl duzy postep w zabezpieczaniu zasady réwnosci praw politycznych
wszystkich obywateli, bez wzgledu na wyznawang przez nich religie”.

Podsumowujac, nalezy zaakcentowac, iz cho¢ racjonalni chrzescijanie i pietysci
w dobie rewolucji chetnie siggali po jezyk religijny i argumenty religijne, co wida¢
cho¢by w Deklaracji Niepodleglosci, to jednak w konstytucji starali si¢ unika¢ zaréw-
no jednego, jak i drugiego. Tekst konstytucji jest zupelnie laicki, nie wystepuja w nim
zadne motywy teistyczne. Po czesci na pewno wynikato to z faktu, iz 6wcze$ni me-
zowie stanu rekrutowali sie gtéwnie z 0s6b wierzacych, ale o zdecydowanie laickiej
postawie zyciowej’*. Autorzy Politics and Religion In the United States” podaja jednak
jeszcze kilka bardzo istotnych przyczyn takiego a nie innego sformulowania zapisow
dotyczacych religii. Po pierwsze, ich zdaniem, nie ustanawiajac religii oficjalnej, twor-
cy konstytucji unikali sporéw dotyczacych charakteru tej religii, ktore ze wzgledu na
pluralizm religijny w koloniach bylyby bardzo intensywne. Po drugie, chcieli unikna¢
przesladowan religijnych, ktére mialy miejsce w niektérych koloniach. Po trzecie,
skoncentrowani byli raczej na tworzeniu silniejszego rzadu centralnego i nie chcieli,
by cokolwiek ten cel rozmyto. Po czwarte, wiekszo$¢ z nich podzielata przekonanie,

* R.M. Malajny, op. cit., s. 104.
"t L. Pfeffer, Church, State and Freedom, Boston 1953, s. 110, [za:] R.M. Matajny, op. cit.,

2 R.M. Malajny, op. cit., s. 105.

7 Ibidem.

™ Ibidem, s. 106.

7> M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit.
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ze wolnos¢ religijna stuzy samej religii. Po piate, ze wzgledu na kwestie ekonomiczne,
nie chcieli ustanowieniem jakiejkolwiek religii zraza¢ grup imigrantéw do przybywa-
nia do nowego kraju’®. John E. Wilson podkresla natomiast, ze tworcy konstytucji byli
politycznymi realistami. Wiedzieli, ze uzyskanie ratyfikacji dokumentu bedzie bar-
dzo trudnym zadaniem. W religijnie podzielonych Stanach Zjednoczonych nic nie
zabiloby jakiejkolwiek propozycji szybciej niz radykalne sformulowania odno$nie do
religii. Dlatego, jego zdaniem, tematu religii unikano, a politycy powstrzymywali si¢
od uzywania religijnej retoryki””.

3.4. Religijne klauzule | Poprawki i ich interpretacja

Karte Praw, ktdrej czeécig byta I Poprawka zawierajaca dwie klauzule dotyczace reli-
gii, uchwalono gtéwnie ze wzgledu na naciski antyfederalistow; zwrécili oni uwage
na brak konstytucyjnego zabezpieczenia swobdd jednostki. Motywem czgsci z nich”
byto poszukiwanie uzasadnienia odmowy ratyfikacji ustawy zasadniczej, ktéra ich
zdaniem dawala zbyt duze kompetencje rzadowi centralnemu. Stworzenie Karty
Praw postulowat tez jednak Thomas Jefferson, szczerze przekonany o potrzebie kon-
stytucyjnego zapisu dotyczacego swobdd jednostki. Wielu tworcow konstytucji nie
uwazalo, ze taki zapis jest potrzebny, gdyz konstytucja nie dawata rzagdowi central-
nemu zadnej wladzy w tym zakresie. Wérdd nich byl, miedzy innymi, James Madi-
son, ktory z czasem zmienil jednak zdanie, gdyz brak Karty Praw, jak sie okazato,
utrudniat ratyfikacje konstytucji. Ostatecznie 25 IX 1789 roku Kongres uchwalit Kar-
te Praw, czyli pierwsze 10 poprawek do konstytucji”®. Dwie klauzule dotyczace religii,
zawarte w I Poprawce, brzmialy nastepujaco:

Congress shall make no law respecting an establishment of religion, or prohibiting the
free exercise thereof.

Pierwsza klauzula, zwana establishment clause, méwi o tym, iz zadna ustawa
Kongresu nie moze stanowi¢ praw dotyczacych ustanawiania religii panujacej (pan-
stwowej). Druga klauzula, zwana free exercise clause, uzupelnia pierwsza i stanowi, ze
Kongres nie moze tez zakaza¢ swobodnego praktykowania religii®.

76 Ibidem, s. 79-80.

77 J.E Wilson, Religion, Government, and Power in the New American Nation. Referat za-
prezentowany na konferencji Religion and American Politics, Institute for the Study of American
Evangelicalism, Wheaton, Illinois, marzec 1988, [za:] G.M. Marsden, op. cit., s. 46.

78 'Wsrod nich warto wymieni¢ na przyklad Patricka Henryego.

7% Zostala ona ratyfikowana 15 XII 1791 roku.

% Na temat poprawnej formy ttumaczenia klauzul religijnych I Poprawki istnieja w polskiej
literaturze spory. Ogélnie mozna jednak przyja¢, ze free establishment clause to klauzula ustanowie-
nia, a free exercise clause to klauzula swobodnego praktykowania. Wigcej na ten temat: T. Zielin-
ski, Paristwo wobec religii w szkole publicznej wedtug orzecznictwa Sqgdu Najwyzszego USA, Torun
2008. Jak stusznie zauwaza Maciej Potz, w polskiej literaturze przedmiotu réwniez ttumaczenie
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Razem religijne klauzule I Poprawki instytucjonalizujg amerykanska koncepcje
wolnosci religijnej. Obydwie maja na celu zapobieganie dyskryminacji ze wzgledu na
wiare lub praktyki religijne. Klauzula establishment zabrania rzadowi dyskryminowa-
nia pewnych religii poprzez uprzywilejowanie innych. Taka dyskryminacja moglaby
zaistnie¢, gdyby ustanawiano prawa korzystne tylko dla niektdrych religii lub gdyby
przedstawiciele wladzy uzywali autorytetu panstwa dla ich wsparcia®. Klauzula free
exercise z kolei ma na celu zapobieganie dyskryminacji poszczegdlnych jednostek lub
organizacji ze wzgledu na ich wyznanie i zapewnienie im swobody praktyk religij-
nych. Obie klauzule chronia wigc wolnos¢ religijna, ale czynia to w nieco inny sposéb.
Klauzula establishment jest skoncentrowana na dziataniach instytucji panstwowych
i ich przedstawicieli®’, podczas gdy klauzula free exercise koncentruje si¢ na zapew-
nieniu swobody wyznawania poszczegdlnym obywatelom i ich stowarzyszeniom.
W rzeczywisto$ci miedzy obiema klauzulami istnieje ciagle napiecie. Ich interpretacja
natomiast prowadzi czgsto do pewnych sprzecznosci. Istota konfliktu miedzy klau-
zulami polega na tym, ze postulat pozytywnego wysitku panstwa na rzecz ochrony
wolnosci religijnej, wywodzony przez sady z klauzuli free exercise (niekiedy wlacznie
nawet ze zwalnianiem wyznawcéw z obowigzku przestrzegania powszechnie obowia-
zujacych praw, o ile prawa te uniemozliwiaja swobode praktyk religijnych®), kidci sig
z wyinterpretowanym z klauzuli establishment restrykcyjnym zakazem jakichkolwiek
dzialan panstwa, ktore wspieralyby jedna religie kosztem wyznawcéw innych religii
czy osob niewierzacych®. W rezultacie szeroka interpretacja jednej klauzuli czesto
wymaga zawezonej interpretacji tej drugiej. Zwolennicy szerokiej interpretacji klau-
zuli free exercise ttumacza, ze chodzi im zwlaszcza o to, aby uczyni¢ wszystko, by nie
ogranicza¢ mozliwoséci praktykowania wiary. Postulujg oni ,,uwzglednianie potrzeb”

samej klauzuli establishment sprawia wiele problemoéw, a stowo respecting w formule ,Congress
shall make no law respecting an establishment of religion” umyka zazwyczaj polskim badaczom
i ttumaczom, podczas gdy w rzeczywistosci ma fundamentalne znaczenie. Wiecej na ten temat:
M. Potz, op. cit., s. 144-145. Przy ttumaczeniu nie powinno si¢ go pomijaé, gdyz wskazuje ono
na to, ze chodzi o wszelkie prawa ,,dotyczace’, ,zwigzane z”, ,0dnoszace si¢ do” i ,wplywajace na”
ustanowienie religii panstwowej.

81 Separation of Church and State, s. 11.

82 Na przyklad jesli nauczyciel w szkole publicznej nauczalby, ze chrzescijaristwo to jedyna
prawdziwa religia, to naruszyltby establishment clause. Panistwo bowiem, ktore jest przez niego re-
prezentowane, gdyz jest on funkcjonariuszem panstwowym, nie moze zgodnie z tg klauzulg wspie-
ra¢ lub promowac¢ zadnej konkretnej religii. Za: ibidem.

8 Najlepszym przykladem jest tu czesciowe zwolnienie z obowigzku szkolnego dzieci ami-
szow lub zwolnienie organizacji religijnych z zakazu dyskryminacji ze wzgledu na wiare przy
zatrudnianiu. Warto zaznaczy¢, ze z czasem i klauzule free exercise poddano pewnym ograni-
czeniom. Wolno$¢ praktyk religijnych miata by¢ ograniczana miedzy innymi w przypadku, gdy
praktyki te zostalyby uznane za zagrazajace bezpieczenstwu i zyciu jednostek badz tadowi spotecz-
nemu (na przyklad poligamia wéréd mormondw). Interpretacja klauzuli free exercise w niektorych
przypadkach jest skomplikowana. Wigcej na ten temat: J. Witte Jr., Religion and the American
Constitutional Experiment. Essential Rights and Liberties, Boulder 2000.

8 Wigcej na ten temat: M. Potz, op. cit., s. 147; Separation of Church and State, s. 12.
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(accommodation) religijnych obywateli i wspieranie religii, kiedy tylko jest to moz-
liwe®. Problem przy zastosowaniu takiej interpretacji pojawia si¢ jednak wtedy, gdy
pewne grupy religijne postrzegaja prawo do praktykowania swojej religii w sposéb,
ktéry moze godzi¢ w swobode wyznawania lub praktykowania innych religii, a takze
w prawo obywateli do niepraktykowania zadnej religii*. Granica ta jest nieraz bardzo
cienka, dlatego akomodacjonistyczne podejscie jest odrzucane przez zwolennikéw
szerokiej interpretacji klauzuli establishment, wedlug ktérych najlepsza gwarancja
wolnosci religijnej bedzie nie tylko nieustanawianie zZadnej religii, ale réwniez nie-
wspieranie przez pafstwo zadnych wyznan ani nawet ogélnie pojetego swiatopogladu
religijnego. Gléwni przeciwnicy akomodacjonizmu, ktérzy wiasnie tak szeroko in-
terpretujg klauzule establishment, to separacjonisci. Postulujg oni rozdzielenie sfery
religijnej od panstwowej tak dalece, jak tylko to mozliwe. Odwoluja sie przy tym do
Jeffersownowskiej idei ,,muru separacji” (wall of separation). Tego stynnego sformuto-
wania Jefferson uzyl w liscie do Zwigzku Baptystow z Danbury w Connecticut z 1802
roku, w ktérym interpretowal klauzule I Poprawki do konstytucji dotyczace religii.
W liscie tym potwierdzil swe poglady na temat wolnosci religijnej oraz znaczenia roz-
dziatu panstwa od Kosciota, ktéry powinien polega¢, wedtug niego, na zbudowaniu
~muru” separacji miedzy tymi dwiema instytucjami.

Jak wida¢, interpretacja obu klauzul jest bardzo skomplikowana i budzi wiele
kontrowers;ji¥”. Ponadto wykladnia klauzuli establishment do dzi$ ujawnia glebokie
podzialy w amerykanskiej kulturze politycznej. Zwolennicy ,zyczliwej religii neu-
tralno$ci panstwa’, okreslani jako akomodacjonisci, proponuja bowiem literalng wy-
kfadnie tej klauzuli, zgodnie z ktéra konstytucyjny zakaz wprowadzania praw do-
tyczacych ustanowienia religii odnosi si¢ jedynie do ewentualno$ci wprowadzenia
religii panistwowej ustawg Kongresu®.

W tym kontekscie warto przypomnie¢, ze juz w momencie formulowania religij-
nych klauzul I Poprawki istniaty liczne spory co do tego, jak powinny one brzmie¢.
Delegaci przedstawili az 15 projektéw I Poprawki®. W debacie na ten temat bar-
dzo istotna role odgrywatl James Madison, ktdry postulowal, by wyznaniowe normy
brzmialy nastepujaco:

Zabrania si¢ naruszania praw politycznych obywateli z powodu ich wyznania, wpro-
wadzania religii panstwowej oraz naruszania pelnej i rownej wolnoéci sumienia w ja-
kikolwiek sposob i pod jakimkolwiek pretekstem. Zaden stan [podkr. PN.] nie moze

8 M. Potz, op. cit., s. 142.

% Wiecej na ten temat: Separation of Church and State, s. 12-13.

% Wiecej na ten temat: M.I. Urofsky, Religious Freedom. Rights and Liberties under the Law,
Santa Barbara 2002; J. Witte Jr., op. cit.; R.M. Malajny, op. cit.; P. Laidler, Basic Cases in U.S.
Constitutional Law. Rights and Liberties, Krakow 2009. Jednak, zwlaszcza wspolczesnie, interpreta-
cja establishment clause budzi znacznie wiecej emocji.

8 R. Prostak, William H. Rehnquist i jego stanowisko w przedmiocie konstytucyjnego opisu
relacji paristwo — Kosciél w Stanach Zjednoczonych, [w:] Amerykariska demokracja w XXI wieku,
red. A. Mania, P. Laidler, Krakéw 2007, s. 19.

% R.M. Malajny, op. cit., s. 108.
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narusza¢ jednakowej dla wszystkich wolnosci sumienia, wolnosci prasy lub prawa do
procesu z udzialem tawy przysiegtych w sprawach karnych®.

Intencje tego projektu byly niedwuznaczne. Madison uwazal, ze dokonanie roz-
dzialu Kosciota od panistwa oraz przyznanie catkowitej wolnosci sumienia i wyznania
powinno obowigzywaé zaréwno na szczeblu federalnym, jak i stanowym®'. Zakazy
odnoszace si¢ do stanéw wywotaly jednak sprzeciw antyfederalistow, ktérzy uwaza-
li, Ze zadaniem Izby jest uchwalenie poprawki do konstytucji, a nie wprowadzanie
zmian do stanowych ustaw zasadniczych. Ostatecznie ustalono wigc brzmienie klau-
zul religijnych we wczesniej przytoczonej formie. Nawet jednak w tej wersji Jefferson
interpretowat je jako wprowadzajace ,,mur separacji’.

Widac¢ wiec, ze kwestia ta od poczatku byla skomplikowana, a kompromis doty-
czacy zakresu wolnosci religijnej oraz kompetencji wladz stanowych i centralnych
odnos$nie do gwarancji ochrony tej wolnosci byt trudny do osiagniecia. Niemniej
badacze s3 zdania, ze twoércy Karty Praw by¢ moze najbardziej zgodni byli co do
tego, ze rzad centralny nie powinien mie¢ niemal Zzadnej wladzy nad sprawami reli-
gijnymi. Brak zgody odnosil si¢ natomiast do tego, ile tej wtadzy powinny zachowa¢
stany. Madisonowi nie udalo si¢ wprowadzi¢ zapisu zakazujacego stanom naruszania
zasady wolnosci sumienia, dlatego zwolennicy akomodacjonizmu przez wiele kolej-
nych lat stosowali gramatyczng wykladnie religijnych klauzul I Poprawki, odnoszac
zakaz wprowadzenia religii panujacej jedynie do rzadu federalnego, a nie do poszcze-
golnych stanow. Twierdzili tez, ze wedlug interpretacji gramatycznej rzad nie ma co
prawda prawa, by ustanowi¢ Kosciol panstwowy, ale wszelkie formy wspierania re-
ligii sa dopuszczalne, w tym na przykltad obecno$¢ religii w szkolach publicznych?®.

Wedlug George'a Marsdena w chwili uchwalania konstytucji istnialo ogoélne prze-
konanie, ze religia, a zwlaszcza chrzescijanstwo, powinna kwitna¢ i rozwijac si¢ w Re-
publice. Rzad federalny rzeczywiscie nie popieral zadnej religii, ale nie wprowadzat
tez konsekwentnie ,,muru separacji’, jak chcial tego Jefferson. Literalna (gramatycz-
na) wykladnia klauzuli establishment nie kolidowala z umiejscowieniem chrzesci-
janstwa, a $cislej protestantyzmu, jako dominujacej i uprzywilejowanej religii, ktora
nadal wywierata znaczacy wplyw na ksztaltowanie amerykanskiej kultury®.

Co wigcej, po uchwaleniu konstytucji i I Poprawki przewage w spoleczenstwie
pod wptywem kolejnych Wielkich Przebudzen® zyskali religijni entuzjasci, ktorzy

% A.P.Stokes, Church and State in the United States. Historical Development and Contempo-
rary Problems of Religious Freedom Under the Constitution, vol. 1, s. 538, 541, [za:] R.M. Matajny,
op. cit., s. 108.

' ‘Wiecej na ten temat: S.J. Ervin Jr., Colonial History and the First Amendment, [w:] James
Madison on Religious Liberty, s. 215-223.

2 Wiecej na temat interpretacji obydwu religijnych klauzul I Poprawki: J.A. Reichley,
op. cit., s. 115-167.

% G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 46.

% Juz okoto 1795 roku rozpoczelo si¢ Drugie Wielkie Przebudzenie. W latach 1825-1830 na
jego czele stangl Charles G. Finney. Trzecie Wielkie Przebudzenie trwalo w latach 1850-1900.
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bagatelizowali role racjonalistow przy uchwalaniu podstawowych aktéw prawnych
USA i z czasem podjeli proby zamieszczenia w tekscie konstytucji i I Poprawki za-
pisow apoteozujacych Boga i religie chrzescijanska®. Ich wczesniejszy sojusz z re-
ligijnymi racjonalistami w kwestii zapewnienia pelni wolnosci religijnej i rownego
statusu wszystkich wyznan stracil dla nich na znaczeniu w momencie, gdy stali si¢
dominujaca grupa religijng w kraju. Podobnie jak przesladowani w Anglii puryta-
nie, ktérzy na nowej ziemi bardzo szybko zapomnieli o prawach mniejszosci, tak
teraz chrzescijanie ewangelikalni starali si¢ ugruntowa¢ dominujaca pozycje swego
nurtu religijnego w sferze publicznej nowej republiki. Co prawda, zapiséw prawnych
nie udalo sie im zmieni¢, niemniej jednak ich interpretacja I Poprawki sktaniata si¢
w strone postulowanego przez Patricka Henryego w Wirginii wspierania protestanc-
kiego chrzescijanstwa.

Wykladnia akomodacjonistyczna dominowata niemal do polowy XX wieku.
I cho¢ klauzula Due Process, zawarta we wprowadzonej w 1868 roku XIV Poprawce,
nakazywala stosowac przepisy I Poprawki rdwniez w stosunku do stanéw?, to jednak
faktyczne zastosowanie klauzul religijnych w stanach nastgpito dopiero pod koniec
lat czterdziestych XX wieku. Klauzula free exercise zostala inkorporowana do praw
stanowych w 1940 roku dzieki decyzji w sprawie Cantwell v. Connecticut, a inkor-
porowanie klauzuli establishment nastgpilo za sprawa decyzji sedziego Hugo Blacka
w sprawie Everson v. Board of Education z 1947 roku. Co bardzo istotne, w swym
orzeczeniu s¢dzia Hugo Black przywotat po raz pierwszy od bardzo dawna metafore
~muru separacji’

Podsumowujac, nalezy podkredli¢, iz cho¢ I Poprawka konstytucji amerykan-
skiej oficjalnie wprowadzita w Stanach Zjednoczonych zasade rozdziatu panstwa od
Ko$ciola, to w wielu stanach ustanowiong religia pozostalo ogdlnie pojete chrzesci-
janstwo protestanckie. Fakt, iz na poziomie federalnym zdecydowano si¢ na rozwia-
zanie blizsze temu, ktore wybrala tolerancyjna Pensylwania czy Wirginia, wynikat
miedzy innymi z kompromisu zawartego migdzy racjonalistami hotdujacymi ideom
oswieceniowym i chrzescijanami ewangelikalnymi inspirowanymi, miedzy inny-
mi, naukami Rogera Williamsa oraz egalitarnymi ideami pierwszych przebudzen”.
Zywa byla tez pamie¢ o do$wiadczeniach przesladowanych grup protestantéw oraz
troska o mozliwo$¢ pokojowego istnienia coraz wigkszej liczby nowych denomina-
cji, rozproszonych w wielu koloniach. Nie do przecenienia jest tu wptyw uchwalenia
Aktu Ustanawiajacego Tolerancje Religijng w Wirginii. Jednak, jak podkreslaja auto-
rzy Boisi Center Papers on Religion In the United States, mimo iz rozdzial panstwa
od Kosciola zostal wprowadzony dzigki sojuszowi miedzy liderami ruchu ewan-
gelikalnego i racjonalistami o$§wieceniowymi, to jednak juz w latach trzydziestych
XIX wieku gore wzigl ewangelikalny populizm odrzucajacy idealy o$wieceniowe®.

* Wigcej na ten temat R.M. Matajny, op. cit.,s. 115-121.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 83.

Wiecej o doktrynie wolnoséci religijnej: R.M. Matajny, op. cit., s. 66-90.
% Separation of Church and State, op. cit., s. 9.
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Jak twierdzi Jose Casanova, cho¢ wprowadzajac I Poprawke dokonano pierwsze-
go oddzielenia panstwa od Kosciola, to jednak juz w latach trzydziestych XIX wie-
ku ewangelikalny protestantyzm stat si¢ de facto amerykanska religia obywatelska,
a inaczej moéwigc - religig publiczng spoleczenstwa amerykanskiego®.

3.4.1. Religia cbywatelska

To wlasnie w takim kontekscie historycznym i polityczno-spolecznym zaczela ksztat-
towac sie amerykanska religia obywatelska, ktdra stata sie swego rodzaju rozwiaza-
niem dylematu dotyczacego roli religii w nowo formujacym sie spoteczenstwie. Uzy-
skujac niepodlegtos$¢, Amerykanie stangli bowiem przed pewnym problemem. Przez
wieki historii rzadzacy uzasadniali swoja wladze, odwolujac si¢ do bdstw: utrzymy-
wali, Ze albo sami sg istotami boskimi, albo boskie istoty, byty wyzsze wybraly ich na
wladcow. Posiadanie przez wladce boskiej sankcji sprawiato, ze lojalno$¢ ludu nale-
zala si¢ wlasnie jemu'®.

Cho¢ monarchia byta dla Amerykanéw zaprzeczeniem ideatéw rewolucji oraz
idei réwnosci i wolnosci, to jednak okazalo si¢, ze w $wiadomosci 6wczesnych po-
trzeba boskiej sankcji byla silnie zakorzeniona. Sprzeciw wobec monarchii, cho¢ ra-
cjonalny w tej sytuacji, okazal si¢ powaznym problemem. Sytuacje dodatkowo kom-
plikowat fakt, iz mieszkancy kolonii nalezeli do r6znych wyznan, a kazde z nich nieco
inaczej postrzegato kwestie stosunkow panstwowych.

Z pierwszym problemem szybko poradzili sobie juz purytanie. Usankcjonowa-
nie nowej wladzy bylo oczywiste, ale w przeciwienstwie do wzorcéw historycznych
sankcja nie miata, w ich mniemaniu, odnosi¢ si¢ do wladcy, ale do narodu jako cato-
$ci. Uwazali si¢ oni za nowy lud wybrany, poblogostawiony przez Boga, ktory zawart
z Nim przymierze. Lojalnos¢ ludu nie nalezala si¢ wigc wladcy, ale prawom, wynika-
jacym z przymierza. Drugi problem stanowit jednak wieksze wyzwanie. W mysli pu-
rytanskiej bowiem Bog blogostawit narodowi jedynie wtedy, gdy wszyscy zyli wediug
Jego praw. A przeciez nie wszyscy Amerykanie deklarowali przywigzanie do warto$ci
chrzescijaniskich, nawet gtéwni mezowie stanu byli badz deistami, badZ wolnomy-
Slicielami. Problem zostal wigc rozwigzany na trzy sposoby. Po pierwsze, wyznajacy
deizm mezowie stanu, jak na przyklad Jefferson, argumentowali, ze naturalne prawa,
na ktérych prawa amerykanskie sg oparte, pochodzg od Stworzyciela badz Najwyz-
szego Bytu. Do tak rozumianego bostwa mogli si¢ wigc, jak juz wspomniano, odwo-
tywa¢ zaréwno chrzescijanie réznych wyznan, postrzegajacy go jako swojego Boga,
jak i niechrzescijanie, w tym racjonalisci i deisci. To wlasnie takie szerokie znaczenie
ma stowo ,,B6g” w sformulowaniach typu: ,,In God we trust”, ,,So help me God”. Po

% J. Casanova, op. cit., s. 232.
1% Wiecej na temat uzasadniania wladzy pisze Max Weber. Wyréznia on trzy idealne typy
panowania i uzasadniania wladzy: typ charyzmatyczny, typ tradycyjny i typ legalistyczny.
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drugie, wielu politykéw i zwyklych obywateli pozostalo przy purytanskiej koncepcji
»posfannictwa’, ale odniesiono ja do calego narodu amerykanskiego, ktéremu Bog
mial powierzy¢ istotng misje. Po trzecie, w Stanach Zjednoczonych po raz pierwszy
rozwinal si¢ zwyczaj oddawania czci narodowi, jego zasadom, warto$ciom i symbo-
lom. Nastgpita wigc sakralizacja samego narodu oraz jego symboli (na przyklad flaga
stala si¢ obiektem sakralnym). Rozwinat sie szereg zwigzanych z tym rytuatéw. To
narodowi przynalezne bylo skladanie najwyzszej ofiary i czci'®.

Z czasem z polaczenia tych trzech elementéw rozwingla si¢ religia obywatelska,
ktora Robert N. Bellah okredlit jako zinstytucjonalizowany zbidr zsakralizowanych
wierzen na temat narodu amerykanskiego. To wlasnie ten zbidér wierzen, symboli
i rytualéw, ktérego centralnym elementem jest specyficznie rozumiany, niemal de-
istyczny, nieposiadajacy znamion okreslonego wyznania Bog, usytuowany jest na
plaszczyznie publicznej, podczas gdy konkretne wyznania pozostaja dla Ameryka-
néw kwestig prywatnej wiary'®?. Religia obywatelska podlegala rozwojowi, kolejne
etapy jej formowania si¢ wyznaczane byly przez najwazniejsze wydarzenia historycz-
ne i ich religijne referencje, a jej umacnianiu stuzylo kreowanie swoistego kultu, w ra-
mach ktdrego religijno-obywatelska oprawe zyskiwaly odwotania do historii kraju.
Religi¢ obywatelska zaczeli wyznawaé wszyscy Amerykanie, niezaleznie od wyzna-
nia, z ktérym si¢ prywatnie utozsamiali'®.

W praktyce, podczas wojen amerykanskich, lojalno$¢ wobec narodu i religii oby-
watelskiej byla zawsze stawiana ponad lojalnoscig wobec danego Kosciofa. Pacyfi-
stycznie nastawione denominacje, ktére odmawialy udzialu w wojnach, narazaly si¢
na zarzuty braku patriotyzmu badz nawet zdrady. Z wyjatkiem pacyfistow wiekszos¢
amerykanskich grup religijnych nie widzi konfliktu miedzy obowiazkiem lojalnosci
wzgledem wartosci narodowych a swymi tradycyjnymi prywatnymi religiami. Reli-
gia obywatelska postrzegana jest przez nie raczej jako rozszerzenie wtasnej religii. Na
przestrzeni historii Amerykanie dowiedli, ze ich lojalno$¢ wobec Boga jest niemal
jednoznaczna z lojalno$cia wobec narodu'®.

Warto jednak zauwazy¢, ze cho¢ religia obywatelska nie posiada znamion okres-
lonego wyznania, to jednak przez bardzo dlugi okres historii USA sposéb jej ekspre-
sji zgodny byl z zasadami ponaddenominacyjnego ewangelikalizmu. Jak podkresla
Casanova, ewangelikalizm na dtugi okres przejal kontrol¢ nad dyskursem politycz-
nym amerykanskiego spoleczenstwa obywatelskiego'®. Zaczelo sie to zmienia¢ do-
piero w XX wieku.

101 Wigcej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit., s. 44.

12 Wigcej na ten temat: R. Bellah, Civil Religion in America, ,Daedalus” 1967, 96 (1), s. 1-21,
[za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 21-23.

1% Wiecej na temat religii obywatelskiej, zwlaszcza w kontek$cie teoretycznym: rozdziat
pierwszy.

1% Wiecej na ten temat: ibidem.

1% Justin Watson okresla dominacje ewangelikalizmu w sferze publicznej nawet jako ,the
Evangelical quasi-establishment”. Wiecej na ten temat: J. Watson, The Christian Coalition. Dreams
of Restoration. Demands for Recognition, New York 1997, s. 110.
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4. Religia w sferze publiczne|
w dobie Wielkich Przebudzen

Pomimo obaw, ze idee o$wieceniowe, wprowadzenie rozdziatu panstwa od Koscio-
ta oraz spory denominacyjne wplyna na umniejszenie roli religii w spoteczenstwie
amerykanskim, na przetomie XVIII i XIX wieku wplyw religii chrzescijanskich na
kulture USA w rzeczywistosci sie zwiekszyt. W 1830 roku Alexis de Tocqueville za-
uwazyt: ,Nie wiem czy Amerykanie szczerze wierza w swoja religie — bo jak mozna
pozna¢ ludzkie serce? — ale jestem pewien, ze trzymajg si¢ jej jako niezbednej do
zachowania republikanskich instytucji”’.

Miedzy 1795 a 1865 rokiem kraj ogarngta ponownie fala ,,przebudzen’, ktéra
wplyneta na wzrost popularnosci ewangelikalizmu. W miedzyczasie rozwijat sie ruch
metodystyczny, ktory zyskiwal ogromng popularnos¢. Ponadto w latach 1840-1850
wielu niewolnikéw przyjelo chrzescijanstwo, co sprawilo, ze zyskalo ono jeszcze szer-
szy krag wyznawcéw, wnoszacych nowe elementy kulturowe.

4.1. Rozwagj ewangelikalizmu

Od czaséw Pierwszego Wielkiego Przebudzenia ewangelikalizm nieprzerwanie wy-
wieral wplyw na ksztaltowanie amerykanskich wartosci kulturowych. Paradoksal-
nie wraz z sekularyzacja zycia politycznego w USA przetrwaly tam niezwykle silne
impulsy religijne. Juz okolo 1795 roku rozpoczeto si¢ Drugie Wielkie Przebudzenie.
W latach 1825-1830 na jego czele stanat Charles G. Finney (1792-1875), ktéry uosa-
bial cechy amerykanskiej duchowos$ci ewangelikalnej. Finneyowi, ktory wywodzit si¢
z Kosciota prezbiterianskiego, udalo si¢ zyska¢ ogromng popularnosé¢. W 1821 roku
doswiadczyt on dramatycznego religijnego nawrdcenia i porzucil praktyke prawni-
cza po to, by glosi¢ ewangeli¢. Przez reszte swego zycia postulowal perfekcjonizm,
moralne zycie, uswigcone obecnoscig Boga. Byt prekursorem tak zwanych ruchéw

' A.de Tocqueville, Democracy in America, trans. H. Reeve, vol. 1, New York 1955, s. 316,
[za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 48.
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uswieceniowych (holiness movements) postulujacych pobozne, przesigkniete religij-
noscig i modlitwa zycie. Wedlug niego nawrdcenie i duchowe odrodzenie Amery-
kanéw mialo si¢ przyczynic¢ rowniez do odnowy spoleczenstwa jako calosci. Finney
uwazal, ze pewne tematy zwigzane z funkcjonowaniem sfery publicznej powinny by¢
poruszane przez Koscioly, dlatego razem z innymi perfekcjonistycznymi reformato-
rami postulowal przede wszystkim wstrzemiezliwos¢, prohibicje i abolicje?. Niemniej
unikat bezposredniego angazowania si¢ w polityke. Uwazal bowiem, ze reformy rza-
dowe beda bezuzyteczne, o ile nie nastagpi odnowa duchowa spoleczenstwa. Dlatego
wolat skupia¢ sie na kazaniach, nawolywaniu do nawrdcenia i uswiecaniu zycia kaz-
dego obywatela’. Innego zdania byl Lloyd Garrison, ktéry zainspirowany naukami
Finneya na temat abolicji, postulowal bezposrednie wiaczenie si¢ Kosciotéw w walke
z niewolnictwem®.

Cho¢ Finney okazal si¢ najstynniejszym kaznodzieja Drugiego Wielkiego
Przebudzenia, to jednak poczatkowo najistotniejsza role odegral w nim Timothy
Dwight IV (1752-1817), prezydent Uniwersytetu Yale i wnuk Jonathana Edwardsa.
Byl on przywddcg ewangelikalnej frakcji New Divinity w Kosciele kongregacjonali-
stow i reprezentowal purytanski legalizm moralny’. To wlasnie Dwight przyczynit sie
znacznie do wywolania Drugiego Wielkiego Przebudzenia. Jego celem byto przywro-
cenie religijnosci w spoteczenstwie amerykanskim i przyciggnigcie Amerykanéw do
Kosciotdw (re-church America)®. Przebudzenia na kampusie Yale, ktorym przewodzil,
rozpoczely sie juz w 1801 roku. Tym, do czego szczegélnie zachg¢cal Dwight, bylo jed-
nak przede wszystkim szerzenie Ewangelii na nowych terenach na Zachodzie. Bra-
kowalo tam bowiem kosciolow i etatowych kaznodziejow, a ludzie zyli w niezwykle
trudnych warunkach. Nie sprzyjalo to ani moralnemu zyciu, ani poboznosci. Aby za-
chowac religijne dziedzictwo Standéw Zjednoczonych, niezbedna byta, wedtug Dwi-
ghta, ewangelizacja w tych rejonach’. Jak si¢ pdzniej okazalo, wedrowni kaznodzieje
rzeczywiscie odegrali tam wyjatkowa role, zwlaszcza ze wzgledu na brak stalych kon-
gregacji. W 1801 roku odbyly sig¢ liczne spotkania na wolnym powietrzu na granicy
Kentucky. Intensywna ewangelizacja oraz fala przebudzen podczas tak zwanych camp
meetings zostala z czasem okreslona mianem Western Revival albo Kentucky Revival.
Mozna tam bylto zaobserwowac szczegdlna aktywnos¢ kaznodziejéow wywodzacych
sie z Ko$ciotéw metodystow, baptystéw i prezbiterian, czyli tradycyjnych zwolenni-

2 M.A. Cayton, Social Reform from the Colonial Period Through the Civil War, [w:] Encyclo-
pedia of the American Religious Experience: Studies of Traditions and Movements, ed. Ch.H. Lippy,
PW. Williams, New York 1988, s. 1434-1435, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, Politics
and Religion in the USA, New York 1999, s. 91.

* M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 92.

* Wigcej na ten temat: American Political Theology: Historical Perspective and Theoretical Ana-
lysis, ed. Ch.W. Dunn, New York 1984, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 92.

*> Wiegcej na temat New Divinity: S.E. Ahlstrom, A Religious History of the American People,
New Haven 1972, s. 404-414, [online:] http://dx.doi.org/10.1111/j.1467-9809.2006.00468 x.

¢ Wiecej na temat Timothy Dwighta: ibidem, s. 418-419.

7 G.M. Marsden, op. cit., s. 48.
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kéw przebudzeniowych metod pracy duszpasterskiej. Do 1804 roku przebudzeniowa
fala ogarneta: Kentucky, czes¢ Tennessee i potudniowe Ohio. W p6zniejszym okresie
przebudzenia rozprzestrzenily si¢ rowniez na Pensylwanie, Georgie, Wirginie i Ka-
roling, czyli obszary niewchodzace w sklad nowych rubiezy, niemniej, jak si¢ okaza-
to, wykazujace potrzebe odnowy religijnej. W tym okresie szczegdlnego znaczenia
nabraly wspomniane nabozenstwa na §wiezym powietrzu, pod namiotami, w pro-
wizorycznych warunkach (camp meetings). Mialy one sens zwtaszcza na obszarach
wiejskich, stabo zaludnionych (nie tylko na Zachodzie), gdzie ludzie zyli w duzych
odlegtosciach od siebie nawzajem, jak réwniez od centréw, w ktérych mogty znajdo-
wac sie koscioly. Spotkanie typu camp meeting definiuje si¢ jako ,,nabozenstwo reli-
gijne trwajace kilka dni, odbywajace si¢ na wolnym powietrzu, dla grupy ludzi, kté-
rzy zmuszeni byli do obozowania na miejscu, z powodu oddalenia od domu™®. Warto
pokresli¢, ze byly to spotkania miedzydenominacyjne, w ktorych czesto braly udziat
tysigce uczestnikow. Na obszarze zachodnich rubiezy trwaly one niekiedy nawet do
kilku tygodni®. Dzien i noc bez przerwy trwaly kazania nastepujace jedno po drugim,
a czesto wiele z nich gloszono w réznych punktach obozowiska jednocze$nie. Wywo-
tywaly one czesto zadziwiajace przejawy emociji religijnych wsrod stuchaczy. Emocje
te okreslane niekiedy jako ,,boza histeria” powodowaty miedzy innymi takie zjawiska
jak: konwulsje, padanie na ziemie, szczekanie w celu ,,odpedzenia Szatana”, popada-
nie w trans, ,,Swiety $miech” i ,.takie dzikie tance, jakie Dawid wykonywal przed Arka
Pana”!’. Zdarzaly sie takze tak zwane ,,modlitwy w jezykach™"'. Kulminacja religijne-
go obrzedu bylo sprawowanie Wieczerzy Panskiej. Co prawda spotkania prowadzone
przez kaznodziejow wywodzacych si¢ z metodyzmu byly nieco mniej dramatyczne,
ale jednak przezycia ludzi, ktérzy gromadzili si¢ wspdlnie na modlitwe po dlugich
okresach samotnego, trudnego i odseparowanego od wigkszych zbiorowosci zycia,
byly zawsze dos¢ intensywne'?. Dotyczylo to zwlaszcza tych rejonéw kraju, ktére
okreslano jako frontier, czyli zachodnich rubiezy, zasiedlanych stopniowo przez bia-
tych kolonistow. Ludzie mieszkajacy tam byli zazwyczaj prosci, stabo wyksztalceni
i przyzwyczajeni do bardzo gwaltownego wyrazania swoich przezy¢, takze tych du-
chowych. Dlatego od czaséw Drugiego Wielkiego Przebudzenia nowe narodzenie
zaczelo by¢ postrzegane niemal jako kolektywna ekstaza religijna. Przy opisywaniu
tego wydarzenia uzywano tez sformutowania ,,otrzymanie chrztu w Duchu Swietym”
(to be baptized in the Spirit). Nowe narodzenie bylo w teologii przebudzeniowej naj-
istotniejsze — wazniejsze nie tylko od dobrych uczynkéw, ale rowniez od dogmatow,
sakramentow i przynaleznosci wyznaniowej. Teologowie podkredlali, ze nawrdcenie

8 S.E. Ahlstrom, A Religious History of the American People, New Haven 1972, s. 432, [za:]
A. Siemieniewski, Ewangelikalna duchowos¢ nowego narodzenia a tradycja katolicka, Wroctaw
1997,s.132.

° G.M. Marsden, op. cit., s 57.

10 A.Siemieniewski, op. cit., s. 135-142.

' To zjawisko z czasem si¢ rozwinie, zwlaszcza w tonie pentekostalizmu.

2 W Anglii charakter metodyzmu byl nieco inny - dostosowany do wymogoéw tradycji tego
kraju.
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przezyte w sposdb dramatyczny i spektakularny to nieomylny znak otrzymanego
przebaczenia grzechéw i zbawienia. Warto zauwazy¢, ze podczas gdy dla purytanow
nawrdcenie bylo powolnym procesem, dokonujacym sie przez lata wewnetrznych
zmagan, dla uczestnikéw Drugiego Wielkiego Przebudzenia nawrécenie stalo sie na-
glym i jednorazowym wydarzeniem, emocjonalng fala, cz¢sto dostownie powalajaca
czltowieka na ziemie®.

Najstynniejszy kaznodzieja Drugiego Wielkiego Przebudzenia, wspomniany juz
Charles G. Finney, uwazany za wlasciwego tworce nowoczesnego rewiwalizmu, prze-
nidst na tereny PéInocnego Wschodu kontrowersyjne metody rozbudzania religijnej
euforii stosowane przez kaznodziejow przebudzeniowych podczas camp meetings na
zachodnich rubiezach. Cho¢ jego wersja rewiwalizmu byla nieco tagodniejsza niz
ta na Zachodzie i zakladala pewna kontrole religijnej ekstazy uczestnikow spotkan
przebudzeniowych, to jednak miata na celu przede wszystkim podtrzymanie ducho-
wej intensywnosci ich przezy¢'. Mozna powiedzie¢, ze Finney, ktérego najwigksza
aktywno$¢ przypada na lata 1825-1830, podjat probe organizacyjnego skanalizowa-
nia nowego ruchu rewiwalistycznego. Stworzona przez niego wersja ewangelizacji
nazywana jest niekiedy ,zorganizowanym” lub ,profesjonalnym” ruchem przebu-
dzeniowym, gdyz Finney metodycznie planowal jej elementy i etapy”. Podobnie jak
kaznodzieje na Zachodzie odwolywat sie do grzechéw i ,,rzucal ludzi na kolana’, ale
stworzyl tez tak zwang anxious bench, czyli osobne miejsce przeznaczone dla ludzi,
ktorzy oczekiwali nawrdcenia. Zajmujac taka fawke, deklarowali oni zgode i cheé
poddania sie intensywnej modlitwie nad nimi w celu wywotania odczucia nawréce-
nia'®. Co bardzo istotne, Finney zachecat tez do dzielenia si¢ swiadectwami nawro-
cen i do opowiadania o duchowych odczuciach. Bylo to wazne, gtéwnie z punktu
widzenia kobiet, ktérych glos stawat sie w czasie takich nabozenstw réwny glosowi
mezczyzn. Warto tez zaznaczy¢, ze Finney jako przeciwnik niewolnictwa odmawiat
komunii posiadaczom niewolnikéw.

W zalozeniach teologicznych natomiast Finney zaczal oddala¢ si¢ od koncepcji
predestynacji. Uznawat on nadal podstawy kalwinizmu, w tym zalozenie, ze uczynki
to wynik wiary, ale nawrdcenie, wedlug niego, polegato na podjeciu decyzji o powie-
rzeniu swojego zycia Bogu. Podkreslal, ze zbawienie jest zalezne od tego, czy ludzie
zdecyduja si¢ na zal za grzechy. Modyfikowal wiec kalwinizm Jonathana Edward-
sa za pomocg arminianizmu Johna Wesleya, tworzac po raz pierwszy nowoczesng
forme ewangelikalizmu. Z punktu widzenia teologicznego stworzyl swego rodzaju
pomost miedzy elitarng kultura kalwinizmu a demokratycznym stylem popularnego
wtedy metodyzmu i baptyzmu'’. Nawrdceni przez niego wiazali si¢ pozniej gtownie

1 Za: A.Siemieniewski, op. cit., s. 137.

" G.M. Marsden, op. cit., s. 51.

'* Wiecej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 142-153; T. Zielinski, Protestantyzm
ewangelikalny. Studium specyfiki religijnej, Warszawa 2013, s. 51-54.

16 G.M. Marsden, op. cit., s. 52.

17" Ibidem, s. 54.
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z Kosciotami baptystow i metodystéw. Finney nie ufal jednak utozonym przez ludzi
wyznaniom wiary, nie widzial potrzeby tworzenia zinstytucjonalizowanych wyznan,
a takze glosil radykalne tezy o kaptanstwie wszystkich wiernych'®. Wynikalo to mie-
dzy innymi z rozwoju idei indywidualizmu. Za sprawg Finneya nastgpilo bowiem
przejscie od traktowania przebudzenia jako niespodziewanego cudu zestanego przez
Boga do potraktowania go jako wyegzekwowania naleznego cztowiekowi prawa do
zbawienia. Efektem takiego myslenia bylo podkreslenie roli jednostki i jej wplywu
nie tylko na wlasne zbawienie, ale i na los spoleczenstwa, a nawet §wiata.

Zaréwno kwestia indywidualizmu, jak i postrzeganie Kosciota jako demokra-
tycznego zrzeszenia wierzacych, spowodowaly wzrost znaczenia Koscioléw demo-
kratycznych, w tym metodystycznych i baptystycznych, ktore ktadly nacisk na in-
dywidualne nawrdcenie. Szczegolne wyzwanie dla kalwinizmu stanowil metodyzm,
propagujacy, obok indywidualizmu, $ciste zasady moralne. Rozwdj amerykanskiego
metodyzmu uznaje si¢ za jeden z najwazniejszych efektéw Drugiego Wielkiego Prze-
budzenia. Juz jako oddzielona od Ko$ciota Anglii niezalezna denominacja zyskat on
w okresie Wielkich Przebudzen ogromna popularnos¢ wéréd tak zwanych common
people. Niedtugo stal si¢ on najwigksza religia w USA. Z drugiej strony pod wplywem
nauk Finneya postepowala nieufnos$¢ w stosunku do sformalizowanego uczestnictwa
w Kosciele jako jedynej drogi do zbawienia. Za sprawg takiego myslenia oraz religij-
nego entuzjazmu powstawaty zupelnie nowe ruchy religijne. Ich tworcy stawiali sobie
za cel szukanie nowej, lepszej drogi do kontaktu z Bogiem i do osiggniecia zbawie-
nia'. Oprdcz tego wigc, ze od czaséw Pierwszego Wielkiego Przebudzenia nastgpita
gwaltowna eksternalizacja religii (otrzymanie faski nie bylo juz aktem wewnetrznym
i tajemniczym, ale zewnetrznym i widzialnym), to spadlo tez znaczenie teologiczne-
go wyksztalcenia przywodcow religijnych®.

Wiréd spolecznych efektéw Drugiego Wielkiego Przebudzenia nalezy wymieni¢
przede wszystkim dazenie do wprowadzenia szeroko zakrojonej reformy spotecznej,
na co wplyw miato miedzy innymi nauczanie Charlesa Finneya postulujacego pola-
czenie osobistej poboznosci z odpowiedzialno$cig za dazenie do poprawy sytuacji
spolecznej. Finney, jak wspomniano wczesniej, nie angazowat si¢ jednak bezposred-
nio w polityke. Uwazal bowiem, Ze przez kazania i nawrécenia kolejnych dusz stop-
niowo wyeliminuje si¢ zlo ze spoleczenstwa. Wsrdd reform postulowanych przez tak
zwanych perfekcjonistow przebudzeniowych byla promocja pokoju, wstrzemigzli-
wosci, prohibicji, a takze abolicji*'.

'8 Wiecej na ten temat: A. Siemieniewski, op. cit., s. 144.

¥ Na temat Drugiego Wielkiego Przebudzenia oraz jego efektéw réwniez w: Religious
Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United States, s. 4,
[on-line:]  http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/bc_papers/BCP-Pluralism.
pdf (12.11.2013).

2 A.Siemieniewski, op. cit., s. 139.

2l Wiecej na ten temat: M.A. Cayton, op. cit., s. 1434-1435; L.I. Sweet pisze natomiast, ze
Finney uwazal, iz Ko$cioly powinny angazowa¢ si¢ réwniez w takie kwestie, jak: moralne refor-
my, wyznaczanie zasad obowiazujacych w biznesie, tworzenie zasad lepszego zywienia, a nawet
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Na fali przebudzeniowej powstawaly miedzydenominacyjne wspoélnoty, majg-
ce na celu ewangelizacj¢ Zachodu. Ich czlonkowie przyjeli na siebie role apostotow
i wychowawcow. Powstawaly liczne chrzesdcijaniskie wydawnictwa oraz organizacje
wspierajace edukacje chrzescijanska, migedzy innymi Amerykanskie Towarzystwo Bi-
blijne. Przebudzenia inspirowaly spoteczny aktywizm i daly poczatek ruchowi aboli-
cjonistow oraz Stowarzyszeniu na rzecz Promocji Trzezwosci. Tak zwani perfekcjo-
nisci przebudzeniowi, ktérzy dazyli do uswiecenia wlasnego zycia, postulowali tez
reformy wiezien oraz opieke nad niepelnosprawnymi i chorymi psychicznie.

Rézne denominacje kfadty nacisk na rézne problemy spoteczne. Kongregacjona-
lisci i prezbiterianie od poczatku XIX wieku angazowali si¢ krzewienie moralnosci
poprzez dystrybucje Biblii oraz nauki czytania dla tych, ktérzy nie byli w stanie samo-
dzielnie przyswoi¢ sobie nauk chrzescijanskich. Unitarianie, uwazani przez kongre-
gacjonalistow i prezbiterian za heretykow, dazyli do poprawy spoleczenstwa poprzez
zakladanie szkol, krzewienie edukacji, propagowanie bardziej humanitarnego trak-
towania chorych psychicznie, niewidomych i niestyszacych??. Kwakrzy z kolei pro-
pagowali idee pokoju. Trzeba pamieta¢, ze byli oni ta grupag religijna, ktéra reformy
spoleczne postulowala juz od dawna. Nie do przecenienia jest ich wptyw na propa-
gowanie pomocy ubogim, wstrzemiezliwosci i abolicji, a takze reform wigziennictwa.

Do potowy XIX wieku ewangelikalizm, ktory podkreslal, iz nawrdcenie to kwe-
stia indywidualnego wyboru, stat si¢ najpopularniejszym ruchem religijnym w USA.
Ewangelikalizm nie wchodzil w konflikty z éwczesng nauka, raczej istnial miedzy nimi
pewien rodzaj sojuszu i przekonanie chrzescijan ewangelikalnych, ze religia moze sie
z naukg uzupelniaé. Obok tego szacunku dla nauki rést tez sentyment do pewnego
rodzaju prymitywizmu chrzedcijanskiego. Na tej fali powstaly tak zwane Koscioty
Chrystusowe, zaktadane przez Alexandra Campbella (Disciples of Christ)*. Warto
jednak podkresli¢, ze cho¢ ewangelikalizm jako ruch miedzydenominacyjny i pewien
styl religijnosci, co prawda, taczyt ludzi wywodzacych sie z ré6znych denominacji, nie
oznaczalo to, ze wszyscy cztonkowie kazdej denominacji wybierali ewangelikalny styl
modlitwy. W wigkszosci Kosciolow pewna czg$¢ cztonkéw zazwyczaj pozostawata
przy tradycyjnych nabozenstwach i modlitwach. Byly tez takie denominacje, ktdre
w wigkszo$ci odrzucaly nowy styl religijnosci**. Co bardzo istotne, wyksztalcone elity
pozostawaly zazwyczaj przy tradycyjnej ekspresji religijnej lub religii racjonalne;.

Na dalszy rozwoj ewangelikalizmu wplyw mialo réwniez Trzecie Wielkie Przebu-
dzenie, ktore trwato w latach 1850-1900. I cho¢ wojna secesyjna zahamowala nieco
jego postepy, to jednak na Potudniu spotkania przebudzeniowe w obozach zolnie-
rzy odbywaly sie nawet w okresie dziatan wojennych. Trzecia fala przebudzeniowa
zintensyfikowata rozwoj ewangelikalnego stylu duchowosci, ktéry wywieral coraz

polityke (Physiological and Dietetic Reform). L.I. Sweet, Nineteenth-Century Evangelicalism, [w:]
Encyclopedia..., s. 893, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 92.
2 M.A.Cayton, op. cit., s. 1430-1434, [za:] M. Corbett, ]. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 91
» Wiecej na ten temat: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 447-449.
#* Na przyklad unitarianie.
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wiekszy wplyw na ksztaltowanie wartosci kulturowych w XIX-wiecznej Ameryce.
Przebudzeniowy entuzjazm religijny sprawial réwniez, ze rozwijaly si¢ nowe wyzna-
nia, w tym zwlaszcza ruchy uswieceniowe. Ponadto rosta popularno$¢ kaznodziejow
ewangelikalnych, ktérzy coraz czgsciej angazowali sie politycznie, a wsrdd postulo-
wanych przez nich w okresie poprzedzajacym wojne secesyjng reform spolecznych
coraz czgsciej pojawiala sie sprawa niewolnictwa i abolicji (co mialo miejsce gtéwnie
na Pétnocy).

Najstynniejszym kaznodzieja Trzeciego Wielkiego Przebudzenia byt Dwight Ly-
man Moody (1837-1899), ktéry zostal wychowany w Kosciele unitarianskim, pozniej
przeszed! na kongregracjonalizm, a w 1855 roku nawrdcit si¢ w duchu ewangelikal-
nym. Moody szybko zaangazowal si¢ w dzialalno$¢ ewangelizacyjna, aktywnie dziatat
tez w szkotach niedzielnych. Jako ze do$¢ dobrze powodzito mu si¢ w biznesie, swoje
przyzwyczajenia w dziedzinie planowania i osiggania spektakularnych sukceséw dos¢
szybko przeniost tez na sposdb gloszenia Ewangelii. Po przezyciu nawrdcenia posta-
nowil dzieli¢ sie nim z innymi, stosujgc znane sobie ze $wiata finanséw metody. Poka-
zal na przyklad, ze spotkania przebudzeniowe mozna z technicznego punktu widze-
nia prowadzi¢ tak samo jak biznes*. Zdaniem Siemieniewskiego Moody zredukowat
nowe narodzenie do nawigzania sentymentalnej relacji z ,,osobistym Bogiem” Otwo-
rzyt tez droge do pdzniejszego obrazu Chrystusa jako ,,0sobistego Zbawiciela”*®. Bar-
dzo intensywnie akcentowat osobiste korzysci ptynace z nawrdcenia. Mawiat: ,,nigdy
nie widzialem cztowieka, ktéry by postawil Chrystusa na pierwszym miejscu w swoim
zyciu, i zabrakloby mu sukcesu”. Takim podejsciem zyskal popularnos¢ biznesme-
néw. Dziesie¢ lat po jego $mierci Ko$ciét Chicago Avenue zostal przemianowany na
Koscidt Moodyego (Moody Church) na jego cze$¢, a Chicago Bible Institute — na In-
stytut Biblijny Moodyego (Moody Bible Institute). Siemieniewski jest zdania, ze jego
dziatalno$¢ przyczynila si¢ do sptycenia ewangelikalizmu, a dominujacy wczesniej
model wyksztalconych, ordynowanych duchownych prowadzacych spotkania prze-
budzeniowe wedlug pewnych religijnych standardéw ustapit za jego sprawa miejsca
sposobom i metodom zaczerpnigtym z zupelnie swieckich dziedzin zycia®. Za nie-
watpliwg zastuge poczytuje sie natomiast Moodyemu wprowadzenie do nabozenstw
przebudzeniowych nowego typu religijnej muzyki jako poteznego instrumentu ewan-
gelizacyjnego. To wiasnie za jego sprawa pojawily si¢ sentymentalne piesni religijne
~chwytajace ludzi za serce””. W okresie jego dzialalnosci nastapily jednak ogromne
zmiany w ramach ewangelikalizmu, ktdry ulegt pierwszemu powaznemu podzialowi,
wynikajagcemu ze sporéw odnosnie do niewolnictwa. Sam Moody kontynuowat dzia-
talno$¢ ewangelizacyjna zaréwno w czasie wojny secesyjnej, jak i po jej zakonczeniu.

# A.Siemieniewski, op. cit., s. 161.

% W. G. McLoughlin, Modern Revivalism. Charles Grandison Finney to Billy Graham, New
York 1959, s. 250, [za:] A. Siemieniewski, op. cit., s. 161.

7 Ibidem, s. 253.

# A.Siemieniewski, op. cit., s. 156-157.

¥ Ibidem, s. 157.
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4.2. Wojna secesyjna i podziaty w tonie ewangelikalizmu

Oprocz tego, ze chrzescijanie ewangelikalni byli podzieleni na denominacje, ktore,
mimo pozornego zjednoczenia pod sztandarem ewangelikalizmu, jednak ze soba
konkurowaty, to w obozie ewangelikalnym wkrotce doszlo do jeszcze gltebszych po-
dziatéw. Najwigkszymi i najsilniejszymi denominacjami w okresie poprzedzajacym
wojne secesyjng (1861-1865) byli metodysci, baptysci, a takze prezbiterianie i kon-
gregacjonali$ci. W potowie XIX wieku stanowili oni 83 procent spoteczenstwa. Dzie-
lifa ich nie tylko doktryna - réznily tez poglady na kwestie spoteczne®. Ponadto, jak
sie okazalo, problemy spoteczne byly postrzegane odmiennie nie tylko w zaleznosci
od przynaleznoséci denominacyjnej. Réznice wystepowaly rowniez w tonie samych
denominacji — w zaleznosci od regionu, w ktéorym mialy one swoje siedziby.

Najistotniejsze podzialy w XIX wieku zaistnialy na linii Pélnoc - Potudnie, ze
wzgledu na kwestie niewolnictwa. Z powodu réznic w podgladach na ten temat me-
todysci, baptysci i prezbiterianie wkrétce podzielili swe Koscioly na péinocne i potu-
dniowe. Chrzescijanie (zaréwno klasyczni, jak i ewangelikalni) z Péinocy twierdzili
bowiem, ze duch chrzescijanistwa wywodzony z Biblii nie pozwala na zniewalanie
jednej rasy przez druga, gdy tymczasem chrzescijanie z Potudnia zaznaczali, ze w Bi-
blii nie ma zakazu niewolnictwa. Ponadto, podczas gdy chrzescijanie z Péinocy pod-
kreslali uniwersalne prawa, Poludniowcy skupiali si¢ na gloryfikowaniu zasad wywo-
dzonej z Biblii hierarchii spotecznej, czy to w odniesieniu do rodziny patriarchalnej,
czy do paternalistycznego spoleczenstwa, w ktérym niewolnictwo jest dopuszczalne.
Jednym z bardziej znanych zwolennikéw interpretacji Biblii, ktora miata potwierdzac¢
zasadnos¢ utrzymania instytucji niewolnictwa, byl baptysta Richard Furman (1755-
1825), podkreslajacy, ze liczne postaci biblijne, bedace wiascicielami niewolnikow,
otrzymywaly boze blogostawienstwo.

Warto zaznaczy¢, ze spory te zaistnialy dopiero w XIX wieku, gdyz wczedniej
Koscioty rzadko wypowiadaty si¢ na temat niewolnictwa. Wyjatek stanowili kwakrzy
i mennonici, ktérzy juz w XVII wieku protestowali przeciwko tej instytucji. Pierwszy
publiczny protest przeciwko niewolnictwu zostat ogloszony przez kwakréow w Ger-
mantown w Pensylwani w roku 1688°'. Swe stanowisko opublikowali oni na famach
»Monthly Meeting of Friends”. Co bardzo istotne, w p6zniejszym okresie kwakrzy,
stali si¢ najbardziej aktywnymi cztonkami ruchu abolicyjnego. Protesty przeciw
utrzymywaniu instytucji niewolnictwa staly sie jednak bardziej powszechne dopiero
pod koniec XVIII wieku, a w 1833 roku William Lloyd Garrison (1805-1879) zaan-
gazowal sie wraz z takimi abolicjonistami, jak Frederick Douglas (1818-1895) czy
Arthur Tappan (1786-1865), w tworzenie American Anti-Slavery Society>.

% G.M. Marsden, op. cit., s. 63. Wiecej na ten temat: T.L. Smith, Revivalism and Social Re-
form: American Protestantism on the Eve of the Civil War, New York 1957, s. 20-21.

' Wigcej na ten temat: W. Edel, Defenders of the Faith: Religion and Politics from the Pilgrim
Fathers to Ronald Reagan, New York 1987, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 94.

> Wiecej na temat dziatalnosci Anti-Slavery Society i podzialéw w jego lonie: S.E. Ahl-
strom, op. cit., s. 648-656.
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Pierwszym Kosciotem, w ktérym doszto do roztamu w kontekscie tych spordw,
byl Kosciot metodystéw. Co bardzo istotne, zatozyciel Kosciola, John Wesley, byt
przeciwnikiem posiadania niewolnikéw i postulowal wykluczanie ich posiadaczy
z grona parafian. Niemniej jednak z czasem na amerykanskim Potudniu ztagodzo-
no te zasady i uznano, ze posiadacze niewolnikéw mogli by¢ przyjmowani do grona
czlonkow Kosciofa. Temat ten podjeto w 1836 roku w czasie generalnej konferenciji
Kosciota metodystéw. Uznano wtedy niewolnictwo za zlo, ale, co ciekawe, jednocze-
$nie potepiono tez ruch spoteczno-polityczny dziatajacy na rzecz abolicji. Dopiero
w 1844 roku Kosciot przyjal bardziej zdecydowang pozycje przeciwko niewolnictwu,
co spowodowato podzial Kosciota i odfgczenie si¢ metodystéw z Potudnia. Utworzyli
oni wtedy odrebny potudniowy Methodist Episcopal Church, South, ktérego czton-
kowie otrzymali przyzwolenie na posiadanie niewolnikéw.

Kolejnym Kosciolem, w ktérym doszlo do roztamu, byt Koscidét prezbiterianski.
Podzielit si¢ on jednak dopiero w 1857 roku po zaistnieniu politycznego podziatu mig-
dzy Unig i Konfederacjg. Nie znaczy to, ze debata na ten temat nie toczyla si¢ wsrod
prezbiterian juz wczesniej. Rozpoczeta si¢ ona w latach trzydziestych XIX wieku, a bra-
ly w niej udzial dwie ,,szkoty”: Old School silnie zwigzana z Potudniem kraju oraz New
School reprezentujaca pozycje Pétnocy. Warto jednak zauwazy¢, ze jeszcze w 1849 roku
Zgromadzenie Ogdlne Kosciola wydato oficjalnie oswiadczenie, w ktérym stwierdzano,
ze Kosciol nie bedzie si¢ angazowal w te sprawe, pozostawiajac ja wladzy politycznej™.

Baptysci, trzecia najbardziej wplywowa denominacja zaréwno na Potudniu, jak
i na Péinocy znalezli si¢ w podobnej sytuacji. Niemniej struktura organizacyjna byta
w ich przypadku kongregacyjna, co uniemozliwialo narzucenie pewnych decyzji
z gory. Kongregacje potudniowe, ktére akceptowaty niewolnictwo, utworzyly jednak
wkrétce Scislejsza unie, ktora znana jest pod nazwa Southern Baptist Convention,
a polnocne zjednoczyly si¢ w ramach American Baptist Churches i wykluczyly ze
swoich szeregéw posiadaczy niewolnikow™.

Takie denominacje jak Disciples of Christ, kongregacjonalisci, unitarianie i uni-
wersalisci, ktorych Koscioly znajdowaly sie gléwnie na Pétnocy, uniknely podziatow
i bardzo szybko staly sie czescig ruchu abolicyjnego, podejmujac wspolprace z ak-
tywnie zaangazowanymi kwakrami. Z kolei Kos$cioly: luteranski, episkopalny i ka-
tolicki nie deklarowaly swojego stanowiska az do momentu politycznego podziatu
kraju. Katolicy starali si¢ nie wypowiada¢ na temat niewolnictwa, pozostawiajac te
kwestie wladzom cywilnym. Kongregacyjna struktura judaizmu zapobiegla jego po-
dziatowi. Zydowskie kongregacje zazwyczaj podpisywaly sie pod polityka lokalnych
wladz. Luteranie na Poludniu dlugo utrzymywali, ze Koscioty nie powinny sie mie-
sza¢ w sprawy ekonomiczne, a za taka sprawe uznali niewolnictwo™.

* Nalezy tez wspomnie¢, ze potudniowy i poinocy Koscidl prezbiterianski zjednoczyly sie
ponownie dopiero w 1983 roku. M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 95.

** Wiecej na temat podziatéw zwigzanych z kwestig niewolnictwa w amerykanskich Ko$cio-
tach: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 657-665.

* M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 96; Luteranie, jako przedstawiciele Ko$cio-
ta imigranckiego o innym niz angloamerykanskie dziedzictwie, nie chcieli tez wchodzi¢ w spory
z dominujgcymi denominacjami. Wigcej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit,, s. 63.
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Debata na temat niewolnictwa oraz rozlamy denominacyjne przyczynily sie
przede wszystkim do ujawnienia glebokich podzialéw w srodowiskach ewangelikal-
nych. Réznice zdan w sprawie niewolnictwa byty bowiem szczegdlnie widoczne nie
tyle wérdd reprezentantow klasycznego protestantyzmu, ile wlasnie wérdd chrzesci-
jan ewangelikalnych, ktérych wczesniej taczylty wspolne cele i wspdlne dazenie do
wprowadzenia reform spotecznych. Zjednoczeni dotad wspélnymi ponaddenomina-
cyjnymi warto$ciami, teraz chrzescijanie ewangelikalni podzielili si¢ na dwa obozy.
I cho¢ dla obu obozéw nadrzednym drogowskazem byta Biblia, to jednak w kontek-
$cie niewolnictwa interpretowano ja skrajnie odmiennie.

Bardziej zachowawczy reformatorzy ewangelikalni postulowali jedynie bardziej
humanitarne traktowanie niewolnikéw, a nie zniesienie calej instytucji. Radykal-
ni perfekcjonisci postulowali natomiast zupelne zniesienie niewolnictwa®. Warto
jednak podkresli¢, ze w ramach wiekszosci Kosciotéw zwolennicy perfekcjonizmu
postulowanego przez kaznodziejéw przebudzeniowych potepili niewolnictwo jako
grzech, niemozliwy do pogodzenia z ideg nawrdcenia i nowo narodzenia. Niemniej
wielu perfekcjonistow uznalo, ze Koscioty powinny angazowac si¢ jedynie w sprawy
duchowe, a sprawy cywilne pozostawi¢ swieckiemu rzadowi. Skupili si¢ oni nato-
miast na zapewnieniu opieki duchowej i pomocy spotecznej dla niewolnikéw i pozo-
stali lojalni wobec swoich denominacji*’.

Nalezy rowniez nadmieni¢, ze bardzo istotne znaczenie mialo zaangazowanie sie
w sprawe zniesienia niewolnictwa religijnych kobiet. Jedna z najstynniejszych kobiet,
ktdre sprzeciwialy si¢ niewolnictwu, byla Harriet Beecher Stowe (1811-1896), biegta
w teologii corka pastora. Jako autorka stynnej powiesci Chata Wuja Toma inspirowa-
ta ona spoleczenstwo amerykanskie do walki z niewolnictwem. Inng kobietg zaan-
gazowang w t¢ kwesti¢ byta Julia Ward Howe (1819-1910), ktora napisala The Battle
Hymn of the Republic. W ruch abolicyjny wlaczylo sie rowniez wiele mniej znanych
kobiet, motywowanych swymi przekonaniami religijnymi Przekonania te wptywaly
na ich oddanie sprawie i niezwykla sile organizacyjna*.

Kiedy ostatecznie doszto do militarnego konfliktu miedzy Péinoca a Poludniem
w latach 1861-1865, okazalo sie, ze religijne uzasadnienia udzialu w wojnie secesyjnej
odgrywaly ogromna role zaréwno na Poludniu, jak i na Pétnocy. Sydney Ahlstrom
nazwal te wojne ,wyjatkowo moralng™*, gdyz obie strony postrzegaly swa walke jako
walke o moralne chrzescijanskie spoleczenstwo, cho¢ rozumialy je zupelnie inaczej,
co zreszta kolejny raz pokazuje, jak odmiennie mozna odczytywaé t¢ sama $wieta
Ksiege. Dla przedstawicieli Péinocy walka wigzata sie z millenijnymi przekonaniami
o koniecznosci transformacji cywilizacji poprzez religijne przebudzenie, ktére do-
prowadzi do stworzenia idealnego spoleczenistwa bez wojen, niewolnictwa, opresji,
prostytucji, alkoholizmu; spoleczenstwa, w ktérym zrealizuja sie idealy demokracji

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 97.
7 Ibidem.

¥ Ibidem.

¥ S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 649.
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i sprawiedliwosci dla wszystkich. Ich zdaniem, aby wypelni¢ to przeznaczenie Sta-
néw Zjednoczonych, nalezato wyeliminowac ostatnig przeszkode, czyli niewolnic-
two, w ktérego obronie ciagle stalo Potudnie. W obozach wojskowych sil Péinocy
organizowane byly wiec spotkania przebudzeniowe, majace na celu zmotywowanie
zolnierzy do walki w stusznym celu oraz danie im poczucia misji. Na Potudniu z ko-
lei, gdzie ideal chrzescijanskiej cywilizacji wygladal inaczej, rowniez cel walki przed-
stawiano w inny sposob. Podkreslano tam przede wszystkim znaczenie obrony hie-
rarchii stworzonej przez Boga zaréwno w naturze, jak i w spoleczenstwach. Uznajac,
ze stworzenia bardziej zaawansowane i zdolne powinny tworzy¢ porzadek spoleczny
i przewodzi¢ tym mniej rozwinietym, Koscioly potudniowe zagrzewaly Zolnierzy
Konfederacji do walki o wtasciwie uporzadkowane spoteczenstwo.

Fakt wykorzystania retoryki religijnej po obu stronach konfliktu skomentowat
Abraham Lincoln, $wiadom tego, ze ludzie s3 o wiele bardziej sklonni umiera¢ w wal-
ce za sprawe, jesli maja przeswiadczenie, ze ,,Bog jest po ich stronie” Stwierdzil on:
»Obie strony czytaja te samg Biblie i modla si¢ do tego samego Boga, a kazda strona
przywotuje go przeciwko tej drugiej™*.

Charles Dunn, opisujac efekty zaangazowania religii w polityke w tym okresie i jej
obecnosci w sferze publicznej, podkreslit miedzy innymi, Ze ruch abolicyjny najpraw-
dopodobniej nie dzialalby tak preznie, gdyby nie zaangazowanie ludzi zwigzanych
z Kosciolami. Ponadto bezposrednie zaangazowanie polityczne Koscioléw stworzyto
pewien precedens, ktory doprowadzit do tego, ze grupy religijne zaczety dziatac jak
polityczne grupy interesu, a teologicznie liberalne grupy byty bardziej skfonne do za-
angazowania bezposredniego w polityke niz grupy teologicznie konserwatywne, co
pozostato regula do lat siedemdziesigtych XX wieku (i utworzenia prawicy religijnej).
Co wigcej, to wlasnie w tym okresie ugrupowania polityczne zaczely bra¢ pod uwage
reformy postulowane przez ruchy religijne*'.

George Marsden, podsumowujac ten etap historii, pisze o wielkim amery-
kanskim paradoksie, polegajacym na tym, ze Stany Zjednoczone, znane ze swego
chrzescijanskiego dziedzictwa oraz troski o prawa czlowieka, wyrazonej chociazby
w Deklaracji Niepodleglosci, nie dostrzegaly sprzecznosci instytucji niewolnictwa ze
swymi warto$ciami*’. Problem ten jest jeszcze bardziej wyrazny, jesli wezmie si¢ pod
uwage, ze niewolnikom odmawiano nawet cztowieczenstwa, traktujac ich jak zwie-
rzeta badz przedmioty, stanowigce wlasno$¢ bogatych Potudniowcow*. Paradoks,
jego zdaniem, dotyczyl réwniez tego, zZe protestantyzm generalnie postrzegany byt
jako o wiele bardziej racjonalny niz katolicyzm. Zanegowal bowiem wiare w §wietych

% Both read the same Bible, and pray to the same God; and each invokes his aid against the
other”, [cyt. za:] G.M. Marsden, op. cit., s. 10.

4 Ch.W. Dunn, op. cit., s. 31-34, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 97-98.

2 G.M. Marsden, op. cit., s. 64.

# Marsden podkre$la, ze w Ameryce Poludniowej niewolnicy byli traktowani lepiej niz
w Stanach Zjednoczonych, przynajmniej w niektdrych aspektach, gdyz dominujacy tam Kosciot
katolicki rozpoznawat na przyktad ich prawo do zawierania matzenstw czy zaktadania rodzin.
Wiegcej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit., s. 65-66.
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i wiele rytualéw postrzeganych jako magiczne, co wplyne¢lo miedzy innymi na re-
organizacje stosunkow spolecznych oraz rezygnacje z dotychczasowych silnie
zhierarchizowanych struktur*. Tymczasem, cho¢ niewolnictwo miato swe korze-
nie w archaicznych systemach, wielu amerykanskich protestantéw nie dostrzegato
w nim sprzecznosci ze swoimi warto$ciami®.

4.3. Znaczenie ewangelikalizmu: spoteczne, polityczne
i religijne efekty Wielkich Przebudzen

Po wojnie secesyjnej, wycienczone wieloletnim konfliktem, spoteczenstwo szyb-
ko zwrdcito sie ponownie w strone religii, zwlaszcza rewiwalizmu. Trzecie Wielkie
Przebudzenie rozpoczete przed wojng zacz¢lo ponownie $wieci¢ triumfy, co miato
potrwac az do przelomu wiekéw. Popularno$¢ przebudzeniowych kaznodziejow byta
ogromna, a ich zaangazowanie spoleczne, a nawet polityczne, ciagle rosto. Ewange-
likalizm podkreslal idee najwyzszego autorytetu Biblii oraz wizje Stanéw Zjedno-
czonych jako cywilizacji opartej na Biblii, co znajdowato oddzwiek w amerykanskim
spoleczenstwie i korespondowato z purytanska koncepcja Nowego Izraela. Wigk-
szo$¢ Amerykandw byla przekonana, ze prawdziwy Kosciét i prawdziwa cywilizacja
powinny by¢ oparte na zasadach biblijnych, bo tylko dzigki temu mozna zyskac boze
blogostawienstwo. Stad dazenie do naprawy spoteczenstwa za pomoca religii. Popu-
larnosé¢ rewiwalizmu byla w spoteczenstwie amerykanskim ogromna, a od czasow
Charlesa Finneya coraz wigksza réwniez wérdd kobiet, ktdre nie tylko zyskaly rowny
mezczyznom status podczas nabozenstw, ale odczuly tez, ze przez zaangazowanie
w zwalczanie spofecznych bolaczek, takich jak alkoholizm, prostytucja czy hazard,
moga poprawic¢ swoja sytuacje, uzalezniona ciggle od dobrej lub ztej woli mezczyzn.
Trzecie Wielkie Przebudze przyczynito si¢ rowniez do wzrostu popularnosci ewan-
gelikalizmu wéréd biznesmenodw, ktérych przyciggata tak zwana ,teologia sukcesu”.

Podsumowujac efekty Wielkich Przebudzen, nalezy podkresli¢, ze byty one wie-
lowymiarowe i wystapily zaréwno w sferze spolecznej i religijnej, jak i politycznej.
W sferze spotecznej Wielkie Przebudzenia spowodowaly dazenie do reform. W sfe-
rze religijnej — wzmocnienie Koscioléw demokratycznych, rozwdj ewangelikalnej
formy duchowosci, a takze powstanie nowych ruchow religijnych. W sferze politycz-
nej natomiast zaczely wpltywac¢ na sympatie partyjne, ale przede wszystkim na rozwoj
pewnych idei i koncepcji politycznych, w tym na sformulowanie koncepcji Manifest
Destiny.

* Co za tym idzie, jak uwaza chocby Max Weber, wplynat rowniez rozwdj kapitalizmu:
M. Weber, Etyka protestancka a duch kapitalizmu, thum. J. Mizinski, Lublin 1994.

* Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, op. cit., s. 65-66; S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 668;
J.A. Reichley, Religion in American Public Life, Waszyngton 1985, s. 190-194.
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4.3.1. Efekty spofeczne

Jednym z najwazniejszych efektow Wielkich Przebudzen bylo potaczenie osobi-
stej poboznosci z odpowiedzialnoscig za dazenie do poprawy sytuacji spoteczne;j.
Jest to rdwniez najistotniejsza réznica miedzy Pierwszym a Drugim Wielkim Prze-
budzeniem. Pierwsze bowiem koncentrowato si¢ na nawracaniu indywidualnych
dusz, Drugie na naprawie calego spoleczenstwa®. Szczegdlny wplyw na takie my-
$lenie wywart silny milenaryzm obecny w retoryce przebudzeniowych kaznodzie-
jow, a zwlaszcza jego odmiana zwana postmilenaryzmem. Milenaryzm to poglad
religijny gloszacy bliskie nadejscie tysigcletniego panowania Krélestwa Bozego.
Przekonanie to jest oparte na Biblii, w ktdrej jest mowa o Milenium, czyli Tysigc-
leciu, majgcym by¢ okresem zbawienia i szczgsliwosci na Ziemi. Postmilenaryzm
natomiast zaklada, ze Tysiaclecie zakonczy si¢ powrotem Chrystusa i Sqdem Osta-
tecznym. Przebudzeniowi kaznodzieje wyjasniali, ze nadej$cie Chrystusa nastapi
po tym, jak ludzko$¢ zreformuje i odnowi caty swiat*”. Wielu kaznodziejow prze-
konywalo swoich stuchaczy do tego, ze Tysiacletnie Krolestwo, czyli zloty wiek,
w ktérym rzady inspiruje Duch Swiety, juz si¢ zaczelo, i to prawdopodobnie w Sta-
nach Zjednoczonych. Nastanie Krélestwa miato by¢ bowiem rozpoznane po fali
przebudzen i nawrdcen, a te dzieki poboznosci Amerykandéw wystepowaly zwlasz-
cza w USA. Teraz nalezalo wiec zreformowac reszte $wiata w duchu przebudze-
niowym, by po uplywie milenium Jezus wrdcil na ziemie*®. Trudno jest przeceni¢
stopien, do jakiego Amerykanie byli przekonani o tym, ze Stany Zjednoczone sa
cywilizacja biblijng*.

Milenarystyczne wyobrazenia i przekonania mialy swoje implikacje. Przekona-
nie o poslannictwie narodu amerykanskiego oraz o tym, ze Stany Zjednoczone s3
wzorem kraju, w ktérym udalo si¢ polaczy¢ najwazniejsze wartosci, czyli klasyczny
republikanizm, dominacj¢ protestancka oraz wolnos¢ religijna, sktaniato do dalszych
reform, ktore mialy potwierdzaé, ze Duch Swiety juz rozpoczat tworzenie swego Kro-
lestwa wlasnie w USA. Tak wigc starano si¢ zastosowac zasady biblijne niemal do
wszystkich aspektow zycia. Usitowano zwalcza¢ wszelkie wystepki i zlo, a zwlaszcza
takie grzechy jak: pojedynki, prostytucje, alkohol, nieprzestrzeganie dni $wietych.

% B.W. Bateman, The Social Gospel and the Progressive Era, [on-line:] http://nationalhuma
nitiescenter.org/tserve/twenty/tkeyinfo/socgospel.htm (12.04.2015).

¥ Premilenaryzm, ktdry zyska na znaczeniu w Stanach Zjednoczonych nieco pdzniej, zaklada
z kolei, ze to powrdt Chrystusa zapoczatkuje Milenium, ktore zakonczy sie Sadem. Wiecej na ten
temat: J. Totwinski, Ksztattowanie sie poglgdow amerykanskiego fundamentalizmu protestanckie-
go od I wojny swiatowej, Warszawa 2000; G.M. Marsden, Fundamentalism and American Culture.
The Shaping of Twentieth-Century Evangelicalism: 1870-1925, New York 1980; idem, Understan-
ding Fundamentalism and Evangelicalism, Grand Rapids 1991; J. Watson, The Christian Coalition.
Dreams of Restoration. Demands for Recognition, New York 1997.

* Wiecej na ten temat: J. Watson, op. cit., s. 9-11.

¥ G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 60.



126 4. Religia w sferze publicznej w dobie Wielkich Przebudzen

Promowano wstrzemigzliwos¢, prohibicje, abolicje i ,,pokoj na $wiecie”™. Tworzono
krajowe i zagraniczne misje ewangelizacyjne, stowarzyszenia biblijne, szkolki nie-
dzielne a takze stowarzyszenia edukacyjne, ktore mialy przeciwdziala¢ szerzeniu sie
grzechu. Warto pamietac, ze instytucje edukacyjne byly w tamtym okresie zdomi-
nowane przez duchownych, réwniez ewangelikalnych, ktorzy nie dostrzegali jeszcze
sprzeczno$ci miedzy naukg a wiarg, natomiast przykladali wage do wyksztalcenia,
u podstawy ktérego miata sie znalez¢ religia. Wigkszo$¢ uniwersytetéw byla instytu-
cjami zwigzanymi z poszczeg6lnymi denominacjami®'. Ciekawym zjawiskiem byly
tak zwane Young Men’s Christian Associations (YMCA), ktdre stawialy sobie za cel
laczenie indywidualnego rozwoju duchowego, intelektualnego i fizycznego. Ruch
misyjny rozszerzal si¢ miedzy innymi na Hawaje, a potem przenosil si¢ w kolejne
zakatki $wiata®. Oczywiscie dzialania te prowadzili chrzescijanie ewangelikalni na-
lezacy do réznych denominacji, tworzac tym samym tak zwany ,,zjednoczony front
ewangelikalny”.

Z przekonan milenarystycznych i perfekcjonistycznych wyrdst réwniez nie-
zwykle istotny ruch Social Gospel®. Tym, co go charakteryzowato, byto skupienie
sie na spolecznym przestaniu Ewangelii. Za prekursora Social Gospel uchodzi Wa-
shington Gladden (1836-1918), pastor w Kosciele kongregacjonalistycznym, ktory
podkreslal, ze chrzescijanskie zasady odnoszg sie¢ do wszystkich relacji spotecznych,
réwniez tych migdzy pracodawcami i pracownikami. W 1877 roku opublikowal on
ksigzke pod tytutem The Christian Way: Whither it Leads and How to Go On, w kto-
rej nawolywal do stosowania chrzedcijanskich wartosci we wszystkich sferach zycia
i za sprawg ktorej zostal uznany za pioniera Social Gospel. Najstynniejszym przed-
stawicielem tego ruchu byl Walter Rauschenbusch (1861-1918), syn niemieckiego
imigranta, teolog i pastor w Kosciele baptystéw, ktéry pietnowal zto spoteczne jako
»grzech w znaczeniu teologicznym™. Nalezy podkresli¢, ze zwolennicy ruchu So-
cial Gospel konieczno$¢ wprowadzania reform spolecznych wywodzili bezposred-
nio z Ewangelii; nie byty one dla nich tylko produktem ubocznym indywidualnego
nawrdcenia. Gléwne przestanie ruchu wigzalo sie wigc wprost z postulatem dziatan
spolecznych, zwlaszcza na rzecz ubogich. Nie koncentrowano si¢ natomiast juz tylko

%0 Pokoj, jak wierzono, mial by¢ mozliwy, gdyby udalo sie rozprzestrzeni¢ w $wiecie ewan-
gelikalne chrzescijanstwo. Organizacje religijne byly coraz bardziej zaangazowane w rozwijanie
programéw spotecznych, zwlaszcza w latach 1865-1930.

*' G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 55-56.

52 Stworzono tez The American Board of Commissioners for Foreign Missions (ABCFM).

G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 62.
W literaturze polskojezycznej okresla sie go zazwyczaj jako ruch Ewangelii Spofeczne;.
Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, Protestantyzm, Warszawa 1980, s. 318-319. Ruch ten zyska
na znaczeniu po wyborze Theodora Roosevelta na prezydenta. Nowy prezydent bedzie miat pro-
gresywne spolecznie poglady, co zacheci chrzescijan do postulowania bardziej kompleksowych
reform spofecznych. Wigcej na ten temat: G.M. Marsden, Understanding Fundamentalism and
Evangelicalism, s. 29 oraz BW. Bateman, op. cit.

» A.Tokarczyk, op. cit., s. 319.
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na doskonaleniu prywatnej poboznosci, ktorej efekty mogly, co najwyzej, przekladaé
sie na sfere spoleczng. Dla ruchu ewangelikalnego stanowifo to novum i nie wszyscy
jego przedstawiciele zaakceptowali nowe przestanie. Przeciwnikiem poruszania kwe-
stii spotecznych przy okazji gloszenia Ewangelii byl miedzy innymi Dwight Moody,
ktéry uwazal, ze skupienie si¢ na dobroczynnosci czy pomocy spolecznej odciagnie
uwage ludzi od tego, co naprawdg istotne, czyli zbawczej mocy Ewangelii i mozliwo-
$ci zyskania zycia wiecznego poprzez wiare.

Martin Marty podkresla, Ze powstanie ruchu Social Gospel przyczyni sie z cza-
sem do podzialu w lonie amerykanskiego protestantyzmu na tak zwany protestan-
tyzm publiczny i prywatny. Bedzie to zwigzane z tym, ze cho¢ ruch Social Gospel po-
wstal na fali przebudzeniowej w tonie ewangelikalizmu, to jednak z czasem ci, ktorzy
beda go rozszerza¢, przejda w wigkszosci na pozycje protestantyzmu liberalnego za-
angazowanego w sprawy $wiata (niedlugo odejda oni tez od dostownej interpretacji
Biblii), podczas gdy zwolennicy protestantyzmu prywatnego odrzucg Social Gospel,
uznajac go za sprzeczny z klasycznym ewangelikalizmem. Nacisk na zobowigzania
chrzescijan wobec ubogich bedzie si¢ bowiem ich zdaniem ktécil z konserwatywna
teologia o Zrédtach kalwinskich. Wzrost znaczenia ruchu Social Gospel przyczyni sie
z czasem do utworzenia dwoch przeciwstawnych ruchéw: chrzescijanstwa progre-
sywnego oraz ruchu amerykanskiego fundamentalizmu protestanckiego, sprzeciwia-
jacego sie odejsciu od kalwinskiej ortodoks;ji.

4.3.2. Efekty polityczne

Oprdcz aktywniejszego zaangazowania si¢ grup religijnych w polityke oraz przeor-
ganizowania niektdrych z nich w taki sposdb, ze ich dzialanie coraz bardziej przypo-
minalo dzialanie grup interesu, jednym z ciekawych efektow Wielkich Przebudzen
i milenijnych przekonan bylo sformutowanie koncepcji Manifest Destiny. Uksztalto-
wala ona bowiem na wiele kolejnych dziesiecioleci postrzeganie przez Amerykanow
ich politycznej roli — najpierw na kontynencie amerykanskim, a potem na $wiecie.
Warto zaznaczy¢, ze sformutowanie tej koncepcji nie byto jedynie wynikiem reli-
gijnego ferworu epoki Wielkich Przebudzen. W duzym stopniu motywowane byto
ono czysto pragmatycznymi potrzebami politycznymi. Niemniej, przebudzeniowa
retoryka oraz milenijne przekonania panujace wtedy w sferze publicznej USA nie
tylko pomogly w stworzeniu teologicznej podbudowy koncepcji Manifest Destiny,
ale réwniez przyczynily si¢ do jej powszechnej akceptacji.

Termin Manifest Destiny zostal po raz pierwszy uzyty przez redaktora ,,Democra-
tic Review”, Johna O’Sullivana (1813-1895), w 1845 roku, a sama koncepcja nigdy nie

¢ Wiecej na temat Manifest Destiny pisalam w artykule: Rola koncepcji Manifest Destiny
w uzasadnianiu amerykariskich interwencji zbrojnych, ,Meritum” 2010, t. 2, s. 219-239. Niniejszy
podrozdzial jest w duzym stopniu oparty na tym artykule.
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zostala sformalizowana ani §cisle skonkretyzowana. Pézniej dokonywano réznych jej
interpretacji.Niemniejjednak,jaktwierdziFrederick Merk, moznajascharakteryzowaé
jako ,mieszanke republikanizmu, demokracji, religii, przekonania o wyzszosci «rasy»
anglosaksonskiej oraz jeszcze kilku innych elementéw”. Wyrazala ona wiar¢ Ame-
rykanéw w przypisang im przez Bozg Opatrzno$¢ misje, ktéra ma polega¢ na szerze-
niu form amerykanskiej demokracji i wolnosci. Misj¢ te mozna bylo realizowa¢ po-
przez ekspansje, ktorg zwolennicy tej koncepcji przedstawiali nie tylko jako zjawisko
pozytywne, ale wrecz nieuniknione (bo wynikajace z ,,przeznaczenia”).

Poczatkowo koncepcja uzasadniala ekspansje skierowang gléwnie na zachod
kontynentu pétnocnoamerykanskiego. W pézniejszym okresie w swej zmodyfiko-
wanej formie stanowila argument na rzecz interwencji zbrojnych w rejonie Ameryki
Potudniowej oraz Pacyfiku. Wydaje sie tez, iz miala istotny wplyw na postrzeganie
przez Amerykandéw ich roli w polityce miedzynarodowej w XX wieku. Co prawda
wiekszos¢ politykow zrezygnowala z postugiwania sie terminem Manifest Destiny,
jednak wielu badaczy jest zdania, Ze zmodyfikowana koncepcja, a szczegélnie naj-
istotniejszy jej element, czyli przeswiadczenie o ,misji” Amerykandw, zwlaszcza
»Misji szerzenia demokracji’, nadal wywiera wplyw na uzasadnianie amerykanskiej
polityki zagranicznej i na pojmowanie przez Amerykanow ich roli we wspotczesnym
swiecie. Tego zdania jest, migdzy innymi, Anders Stephanson, ktory uwaza, ze ode-
grala ona istotng role w motywowaniu wielu amerykanskich interwencji zbrojnych
w okresie zimnej wojny, jak réwniez po jej zakonczeniu®.

O’Sullivan, ktéry jako pierwszy uzyt pojecia Manifest Destiny, byl wpltywowym
zwolennikiem Partii Demokratycznej, postulujacej w tym okresie polityke przytacza-
nia wiekszosci terytoriow Ameryki Péinocnej do Stanéw Zjednoczonych. W swoim
artykule pod tytulem Aneksja, w ktorym opowiadal si¢ za wiaczeniem do Standw
Zjednoczonych Republiki Teksasu, podkreslal on, ze Teksas powinien zosta¢ przyjety
do Unii nie tylko dlatego, ze sam si¢ za tym opowiada, ale i dlatego, ze, jak to ujal,
»objawionym przeznaczeniem” Standw Zjednoczonych jest ogarnigcie catego konty-
nentu®’. Hasto Manifest Destiny popularnos¢ zdobyto jednak zwlaszcza w kontekscie
sporu miedzy USA a Wielka Brytanig, dotyczacego prawa do posiadania tak zwane-
go Terytorium Oregonu, ktory trwal do 1846 roku. W artykule odnoszacym si¢ do
tej kwestii O’Sullivan nakreglit gtéwne idee koncepcji Manifest Destiny. Podkreslit
w nim, ze Stany Zjednoczone maja prawo do posiadania catego kontynentu Ameryki
PéInocnej ze wzgledu na ,,objawione przeznaczenie Amerykandéw, ktérym kontynent
ten zostal darowany przez Opatrznos¢, po to, by mogli tam rozwija¢ eksperyment

7 F. Merk, Manifest Destiny and Mission in American History, New York 1963, s. VIII.

8 Stephanson podkresla tez, ze wigkszo$¢ panstw odwolujacych sie do mesjanistycznych
wizji dotyczacych ich roli w $wiecie z czasem z nich rezygnowala, natomiast Stany Zjednoczone
usilnie przy nich trwaja. Koncepcja Manifest Destiny jest, wedtug Stephansona, czescig tego, co
nazywa on ,,niezwyklym i nadzwyczaj silnym nacjonalizmem o charakterze nie tylko profetycz-
nym, ale i uniwersalistycznym”. Wiecej na ten temat: A. Stephanson, Manifest Destiny. American
Expansionism and the Empire of Right, New York 1995, s. XIII.

% Ibidem, s. XI.
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wolnosci i federalnego samostanowienia”®. Skoro wiec Brytyjczycy nie mieli zamia-
ru szerzy¢ demokracji na spornym terytorium, ich pretensje do Oregonu stawaly sie
w oczach Amerykanéw zdyskredytowane.

Koncepcja Manifest Destiny byta dla O’Sullivana idea moralng, prawem wyz-
szym, ktore stalo ponad wszystkimi innymi prawami, nawet miedzynarodowymi
umowami i zobowigzaniami. Historycy podkreslajg jednak, ze O’Sullivan poczat-
kowo nie byt raczej zwolennikiem militarnej ekspansji terytorialnej. Wydaje sie, ze
wierzyl w to, iz ekspansja bedzie postepowaé samoistnie, bez interwencji wojska
czy rzadu. To raczej emigracja Anglosasdéw na nowe regiony oraz tworzenie tam
przez nich demokratycznych instytucji miaty, wedlug niego, odegrywa¢ najistot-
niejsza role. Ludno$¢ tych regionéw sama aspirowataby bowiem do wilaczenia ich
do Standéw Zjednoczonych (jak stato si¢ to w przypadku Teksasu). Mialo sie tak
sta¢ w jego przekonaniu w wypadku Kalifornii, a ostatecznie réwniez w wypadku
Kanady. Z tego wzgledu O’Sullivan nie popieral wojny z Meksykiem w 1846 roku
(cho¢ uwazal, ze jej wynik bedzie korzystny dla obu stron). Niezaleznie jednak od
tego, co dokladnie O’Sullivan rozumial pod hastem Manifest Destiny, stalo si¢ ono
niezwykle przydatne dla uzasadnienia nie tylko pokojowej, ale i militarnej ekspan-
sji Stanow Zjednoczonych®'.

Zwolennicy koncepcji Manifest Destiny podkreslali zwlaszcza jej trzy glowne
watki. Po pierwsze, przeswiadczenie o cnocie Amerykanoéw i ich instytucji. Po dru-
gie, przekonanie o koniecznosci podjecia misji szerzenia tych instytucji, by zmienié
$wiat na podobienstwo USA i tym samym sprawi¢, by stal si¢ on lepszy. Po trzecie,
wiare w Boskie namaszczenie Amerykanow do tych zadan. Wszystkie te watki wy-
wodzily sie z tradycji purytanskiej oraz ewangelikalnej, ktéra podkreslata szczegélne
blogostawienstwo boze oraz misje przypisang narodowi, zyjacemu i budujacemu swe
instytucje w zgodzie z prawami bozymi®.

Przekonanie o tym, ze Bog przeznaczyl purytanéw do zbudowania na Nowej Zie-
mi ,,cnotliwej spoleczno$ci” (virtuous community), ktéra bedzie $wieci¢ przyktadem
dla calego $wiata, zostalo zaakcentowane juz w 1630 roku przez Johna Winthropa,
w kazaniu A Model of Christian Charity. Jak nadmieniono juz w pierwszym rozdziale,
uwaza sie, ze to wlasnie w tamtym okresie stworzono podwaliny ,,amerykanskiego
eksepcjonalizmu’, ktorego gléwnym elementem jest przekonanie o moralnej wyz-
szosci oraz wyjatkowosci spoteczenstwa amerykanskiego. Zdaniem Stephensona,
juz samo utozsamienie sie z wybranym narodem Izraela niosto ze sobg koniecznos¢

% R. Johannsen, Manifest Destiny and Empire American Antebellum Expansion, College
Station 1997, s. 9.

1 ‘Warto zauwazy¢, iz do rozpowszechnienia i spopularyzowania okre$lenia Manifest Destiny
przyczynila si¢ bardzo rozwijajaca si¢ wtedy tzw. penny press, czyli tania, ogolnie dostepna prasa.
I tym samym, jak twierdzi Frederick Merk, propaganda stata si¢ ,,najlepsza amunicja w polityce”
E Merk, op. cit., s. IX.

62 Jak wcze$niej wspomniano, Alexis de Tocqueville uznal w 1831 r., ze to przekonanie lezy
u podstaw przeswiadczenia o ,amerykanskiej wyjatkowosci” (American Expetionalism). Zob.:
idem, O demokracji w Ameryce, Warszawa 1976.
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potwierdzania swej godnosci i zdolnosci do niesienia misji®®, cho¢ poczatkowo dla
wielu purytanéw misja ta niekoniecznie wigzata si¢ z ekspansja terytorialng. Kiedy
bowiem znalezli juz swoje miejsce na ziemi, nalezalo sie, wedtug nich, odseparowac
od $wiata zewnetrznego, ktory byt sferg profanum. Niemniej jednak gdy ospa dziesiat-
kowala populacje Indian w Nowej Anglii, pozostawiajac te tereny purytanom, John
Winthrop uznat to za taske boza® i znak, iz tereny te Opatrznos¢ przeznaczyla wlasnie
dla nich. Stad, gdy rozwdj gospodarczy wymagal ekspansji terytorialnej, nietrudno
bylo znalez¢ jej usprawiedliwienie w ramach purytanskich przekonan, wéréd ktérych
tak wczesnie pojawil si¢ postulat, by spotecznos¢ poblogostawiona przez Boga i zyjaca
wedlug jego praw poszerzata obszar, na ktérym te prawa beda obowigzywac.

Co niezwykle wazne, najistotniejszy element koncepcji Manifest Destiny, czyli
przekonanie o przeznaczeniu Amerykandéw do niesienia misji, zostal bardzo wzmoc-
niony w okresie Wielkich Przebudzen. Duchowi przywddcy przebudzeniowi, nawo-
tujacy do powrotu do religijnych idealéw, dla ktérych purytanscy osadnicy opuscili
starg ojczyzne, nadali misji Amerykanow szczegdlne znaczenie. Uwazali bowiem, ze
Nowy Kontynent jest przeznaczony do tego, by rozpocza¢ ,najchwalebniejsza odno-
we $wiata”®.

Kolejnym elementem dodajacym sily przekonaniu o amerykanskiej misji byto
polaczenie watkéw religijnych z politycznymi, co czgsciowo zwigzane bylo z ksztal-
towaniem si¢ amerykanskiej religii obywatelskiej. Poczatkowo, wedlug purytanoéw,
wyjatkowos¢ Ameryki polegata na tym, ze ich panstwo bylo oparte na prawach bo-
zych. Z czasem doszlo do tego przeswiadczenie, ze Stany Zjednoczone zostaty powo-
tane do tego, by podja¢ eksperyment demokracji i wolnosci i by sprzeciwi¢ si¢ ztemu
systemowi monarchicznemu w Europie. Takie poglady przezyty najsilniejszy rozwoj
w przeddzien amerykanskiej wojny o niepodlegtos¢. I cho¢ wielu jej przywddcow
bylo deistami, to jednak czgsto odnosili si¢ oni do biblijnych poréwnan, méwigc
o amerykanskiej misji. Przykladowo, Thomas Paine w 1776 roku rewolucje nazywat
nawet narodzeniem si¢ ,nowego $wiata’, a George Washington w swym inaugura-
cyjnym przemowieniu prezydenckim nawotywat do ,,podtrzymywania uswieconego
ognia wolnoéci i przeznaczenia, jakim jest republikanski model rzadéw”. Rewolucja
amerykanska doprowadzila wiec do polaczenia idei religijnych z republikanskimi®,
a milenarystyczna retoryka doby Wielkich Przebudzen dodatkowo wzmocnita prze-
konanie o misji Amerykanéw w moralnej odnowie $wiata.

Przeswiadczenie o wyzszo$ci moralnej, zaréwno ze wzgledu na purytanskie ide-
aly, jak i ze wzgledu na polityczne instytucje, zostalo w amerykanskiej swiadomo-
$ci silnie ugruntowane. Inkorporujaca te przekonania koncepcja Manifest Destiny

% A.Stephanson, op. cit., s. 7.

¢ Ibidem,s. 11.

 Ibidem, s. 13.

5 Ibidem, s. 19.

 To wlasnie w tym okresie upatruje sie poczatkdw tworzenia civil religion. Wigcej na ten te-
mat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, S. Burdziej, Religia obywatelska w Stanach
Zjednoczonych, Krakéw 2009.
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byta niezwykle silnym narzedziem. Uksztaltowane wsréd Amerykanéw przekonanie
o ich wyzszos$ci kulturowej i cywilizacyjnej zostalo z czasem w ramach koncepcji
Manifest Destiny dodatkowo podbudowywane teoriami rasowymi, uzasadniajacymi
wyzszo$¢ tak zwanej ,,rasy” Anglosaséw®, a w latach dziewiecdziesigtych XIX wie-
ku réwniez teoriami wywodzacymi sie nurtu tak zwanego darwinizmu spotecznego.
Podkreslenie elementu misji pozwolilo modyfikowac koncepcje Manifest Destiny na
rdzne sposoby. ,,Misja szerzenia amerykanskich instytucji” oraz ,,Boskie ku temu na-
maszczenie™®, ktore w pierwotnej wersji koncepcji mialy uzasadnia¢ prawo do eks-
pansji terytorialnej na kontynencie Ameryki Péinocnej, mogty sie bowiem réwniez
odnosi¢ do szerzenia modelu amerykanskiej demokracji nie tylko poprzez ekspansje
terytorialng i nie tylko w Ameryce PéInocnej, ale réwniez w rejonie Ameryki Potu-
dniowej, na Pacyfiku, a nawet na catym $wiecie.

Co ciekawe, cho¢ samo sformulowanie zostato przez O’Sullivana uzyte dopiero
w 1845 roku, to jednak z czasem ,,erg Manifest Destiny” zaczeto okresla¢ okres trwa-
jacy od 1815 do 1860 roku, jako ze koncepcja ta $wietnie nadawala sie do ttumacze-
nia polityki terytorialnej prowadzonej w tychze latach. Ramy czasowe tego okresu
wyznacza z jednej strony wojna z Wielka Brytanig w latach 1812-1815, a z drugiej
wojna secesyjna. Zakonczyl sie on ustaleniem kontynentalnych granic Stanéw Zjed-
noczonych, ktdre siegnety az Oceanu Spokojnego. Od 1845 roku koncepcja Manifest
Destiny stuzyta wiec do uzasadniania zaréwno pokojowych, jak i zbrojnych dziatan
na rzecz opanowania kontynentu pétnocnoamerykanskiego, ktoére podejmowano nie
tylko po 1845 roku, ale i przed nim.

Gléwnym zwolennikiem ekspansji byl John Quincy Adams (1767-1848), ktdry
zasiadal na fotelu prezydenckim w latach 1825-18297. Swe stanowisko uzasadniat
on w 1811 roku, jeszcze przed ukazaniem si¢ artykutu O’Sullivana, w nastepujacy
sposob:

Caty kontynent wydaje si¢ przeznaczony przez Boska Opatrznoé¢ [Divine Providence]
do zaludnienia przez jeden nar6éd, méwiacy jednym jezykiem, wyznajacy jeden ogolny
system religijnych i politycznych zasad [...]. Ze wzgledu na wspdlne dobro tego narodu,
dla jego pokoju i dobrobytu, wierze, ze konieczne jest stowarzyszenie si¢ w jednej Unii
Federalnej”.

Na przykladzie tego cytatu wida¢ wiec, ze gtowne watki ujete pozniej przez
O’Sullivana w koncepcji Manifest Destiny byly w mysleniu Amerykanéw i ich przy-
wodcow obecne o wiele wezesniej. Niemniej przedstawienie ich w formie koncepcji
wzbogacilo retoryke stuzacy racjonalizacji amerykanskiego ekspansjonizmu.

6 Szerzej na temat: R. Horsman, Race and Manifest Destiny. The Origins of American Racial
Anglo-Saxonism, Londyn 1981.

® F. Merk, op. cit., s. VIIL.

7 ‘Warto zaznaczy¢, ze w pozniejszym okresie Adams zalowal, ze przyczynit si¢ do rozprze-
strzenienia niewolnictwa na nowe tereny i stal sie gtéwnym przeciwnikiem aneksji Teksasu.

" 'W.A. McDougall, Promised Land, Crusader State: The American Encounter with the World
Since 1776, New York 1997, s. 78 (ttumaczenie wlasne).
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Jednak na drodze do realizacji idei ekspansji, ktorg prezydent Andrew Jackson
w 1843 roku okreslit jako ,,poszerzanie obszaru wolnosci’, stato kilka probleméw:
obecnos¢ Brytyjczykow na Polnocy i Zachodzie, Hiszpanéw na Poludniu oraz kwe-
stia Indian. Problem Francuzéw natomiast wydawal si¢ rozwigzany po nabyciu
w 1803 roku przez Thomasa Jeffersona Luizjany’>. Ponadto cze$¢ zwolennikéw eks-
pansjonizmu domagata sie wlaczenia do Stanéw Zjednoczonych zaréwno Teksasu,
jak i wiekszo$ci ziem nalezacych do Meksyku, ktory oficjalnie uzyskal niepodlegtos¢
w 1821 roku.

Czes¢ tych problemoéw udalo si¢ rozwigza¢ pokojowo. W 1818 roku podpisano
traktat z Brytyjczykami, ktory ustalit granice z Kanada na linii Gor Skalistych oraz
wspolng okupacje tzw. Terytorium Oregonu (Oregon Country). W czerwcu 1846
roku w wyniku kompromisu cze$¢ Terytorium Oregonu, na ktdrej najbardziej zale-
zalo Amerykanom, zostala zaanektowana”. Czes$ciowo udalo sie tez rozwigzac ,,pro-
blem hiszpanski”. W 1819 roku tzw. Traktat Transkontynentalny zatwierdzil bowiem
nabycie przez USA Florydy od Hiszpanii. Pozostate problemy zdecydowano si¢ roz-
wigzaé, uciekajac si¢ do przemocy. Koncepcja Manifest Destiny szczegdlnie wazna
role odegrata odnos$nie do kwestii Indian oraz wojny z Meksykiem.

Stephanson polityke Amerykanéw wzgledem Indian, ktéra znalazta w tym okre-
sie silne uzasadnienie w koncepcji Manifest Destiny, okresla nawet mianem ,,czystek
etnicznych™*. Tlumaczono j3a jednak w taki sposob, ze wydawatla si¢ ona jak naj-
bardziej stuszna moralnie. Zgodnie z omawiang koncepcja Opatrznos¢ powierzyla
kontynent péinocnoamerykanski Anglosasom. Z kolei odpowiedz na pytanie o to,
dlaczego mieli oni do tej ziemi wigksze prawo niz Indianie, znajdowala sie, wedlug
zwolennikéw koncepcji, gléwnie w Biblii. Zapisano tam bowiem, ze Bég podarowat
ludziom ziemie po to, by ja sobie podporzadkowywali i czerpali z niej owoce. We-
dtug chrzescijanskich osadnikéw amerykanskich godni posiadania ziemi byli wigc ci,
ktorzy najefektywniej potrafili pomnazac jej owoce. Indianie nie potrafili efektywnie
ulepsza¢ natury i pomnazac jej daréw, a w dodatku byli poganami. Stad ich prawo do
posiadania tej ziemi nie byto niczym usankcjonowane. Stuszne wiec bylto przejecie
od ,,ludu ignorantéw, dzikuséw i marnotrawcéw tego, co cywilizowani ludzie mieli
prawo posiada¢””. Uzasadnione bylo tez przejmowanie ziemi wszelkimi dostepny-
mi sposobami. Przejmowano ja wiec poprzez: oszustwa, manipulacje, zastraszanie,
deportacje oraz fizyczna eliminacje Indian. Stworzono tez program zwany ,Indian
Removal’, ktory w ,.erze Manifest Destiny” zdobyl spore poparcie. Indianie byli za-
checani, by sprzedawa¢ swe ziemie i poddawac sie cywilizowaniu, co oznaczalo nie
tylko zaprzestanie fowiectwa i przejscie na rolnictwo, ale réwniez przejscie na chrze-
$cijanstwo oraz organizowanie si¢ raczej wokot rodziny niz plemienia. Zwolennicy

> Mimo to Jefferson nie byl przekonany o koniecznosci prowadzenia polityki ekspansjoni-
stycznej, gdyz wierzyl, ze w Ameryce Polnocnej samoistnie powstang kolejne republiki i razem
z USA uformujg ,,imperium wolnosci”. Wigcej na ten temat: A. Stephanson, op. cit., s. 22.

3 Spory z Anglikami dotyczyly terytorialnego zasiegu amerykanskiej aneksji.

™ A.Stephanson, op. cit., s. 24.

> Cyt. za: ibidem, s. 26.



4.3. Znaczenie ewangelikalizmu: spoleczne, polityczne i religijne efekty... 133

takiego sposobu cywilizowania Indian wierzyli, ze wymienione dziatania zredukuja
ilo$¢ ziemi, jakiej beda potrzebowaé Indianie, a tym samym powiekszy si¢ obszar
ziemi, ktéry beda mogli zaja¢ biali Amerykanie. Czes¢ zwolennikéw koncepcji Mani-
fest Destiny uwazala, ze skoro Indianie otrzymali dar lepszej cywilizacji, to powinni
z niego skorzysta¢. Generalnie uwazano ich jednak za zwyklych dzikuséw, ktérzy
stali na drodze amerykanskiej ekspansji. Historyk Reginald Horsman podkresla tez,
ze rasowa retoryka w odniesieniu do Indian stala sie niezwykle silna’. Indianie byli
szczegllnie pogardzani i nienawidzeni ze wzgledu na to, ze mimo iz dano im szanse
przyjecia chrzescijanstwa i ,wyzszej cywilizacji’, niesionej przez Anglosasow, odrzu-
cili j3. Wiasnie ze wzgledu na odrzucenie chrzescijanistwa przez dtugi czas nazywani
byli postannikami diabla”. Stosowanie przemocy, a nawet eksterminacja ,,dzikusow”,
»postannikow diabla” czy tez ,,marnotrawcéw daréw bozych”, nie wydawaly sie wiec
w kontekscie koncepcji Manifest Destiny dzialaniem niemoralnym. W kontekscie
postmilenaryzmu z kolei wydawaly si¢ wrecz niezbedne, by dzieto odnowy $wiata
i stworzenia Tysigcletniego Krélestwa na ziemi byto mozliwe.

Jak juz wspomniano, koncepcja odegrala tez istotng role w uzasadnianiu woj-
ny z Meksykiem. Doszlo do niej po uprzednim zaanektowaniu przez Amerykanow
Teksasu. Zarowno aneksja Teksasu, jak i plany aneksji ziem nalezacych do Meksyku
wywolaly spore kontrowersje oraz dyskusje dotyczaca interpretacji koncepcji Mani-
fest Destiny. Teksas, ktory wczesniej byl prowincja buforowa, utworzona jeszcze gdy
Meksyk byt w posiadaniu Hiszpandw, ze wzgledu na niewielkie zaludnienie szybko
przyciagnat sporg rzesze amerykanskich osadnikéw. Republika Teksasu oglosita swa
niepodlegto$¢ w 1836 roku, co umozliwito migdzy innymi usankcjonowanie niewol-
nictwa, zakazanego przez Meksyk w 1829 roku. Niedtugo potem Republika Teksasu
wystapila z prosba o przyjecie jej do Stanéw Zjednoczonych. Wydawalo si¢ wigc, ze
wyidealizowany proces pokojowej ekspansji postulowanej przez O’Sullivana, a wcze-
$niej Jeffersona byl mozliwy. Jednak sprawa nie byta taka prosta. W latach dwudzie-
stych XIX wieku Stany Zjednoczone chciaty co prawda zakupi¢ te prowincje, jednak
w 1837 roku jej prosba spotkala si¢ z odmowag ze strony prezydenta Martina Van
Burena, co wynikalo gtéwnie z obawy przed tym, ze kwestia niewolnictwa mogtaby
podzieli¢ Parti¢ Demokratyczna. Jednak w kampanii prezydenckiej w 1844 roku Par-
tia Demokratyczna wysuneta kandydature Jamesa K. Polka, zdecydowanego zwolen-
nika aneksji Teksasu. Polk wygral wybory niewielka wiekszoscig i réwnie niewielka
przegltosowano w 1845 aneksje Teksasu.

Jego dazenie do aneksji kolejnych terytoriéw Meksyku wywolalo jeszcze wiecej
kontrowersji. O ile bowiem cze$¢ zwolennikéw koncepcji Manifest Destiny dazyta do
aneksji catego Meksyku w imig rozszerzania terenéw, na ktérych Amerykanie mogli-
by rozwija¢ swa pobozng i demokratyczna republike i zapewnic jej ,,bezpieczenstwo
i pokoj w regionie’, o tyle wielu politykéw bylto temu przeciwnych, gléwnie ze wzgle-
doéw rasowych?.

’* R.Horsman, op. cit., s. 103.
77 Ibidem.
8 E Merk, op. cit., s. 144-147.
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Przewage w sporze zdobyli jednak zwolennicy koncepcji Manifest Destiny, in-
terpretowanej w sposob uzasadniajacy aneksje i wojne z Meksykiem. Rozpoczeta sig
ona w kwietniu 1846 roku. Kosztowala obie strony wiele ofiar $miertelnych”. Propa-
ganda prowojenna byta bardzo intensywna i czgsto podkreslata misje ,,twardej rasy
pionierdw” zmagajacej sie z ,,barbarzynstwem dzikich™*’. Wojne zakonczyta cesja ze
strony Meksyku, dzigki ktorej USA zyskaly rozlegte terytoria na zachodzie kontynen-
tu, w tym tereny dzisiejszej Kalifornii i Nowego Meksyku.

Tak stosowana koncepcja Manifest Destiny wywarla istotny wptyw na $wiado-
mos¢ wigkszoéci spoleczenstwa amerykanskiego, ktore coraz czgsciej postrzegalo
siebie jako wybranych przedstawicieli calej ludzkosci®. Pierwszy okres ogromnej
popularnosci koncepcji Manifest Destiny zakonczyt si¢ wraz z wybuchem wojny
secesyjnej.

Koncepcja nie musiala jednak dlugo czeka¢ na swdj renesans, ktoéry nastapit
w latach dziewiecdziesigtych XIX wieku. W roku 1896 Republikanie, ktérzy w czasie
kampanii wyborczej deklarowali wiare w ,,objawione przeznaczenie” Stanéw Zjedno-
czonych, przejeli wladz¢ w Bialym Domu i utrzymali jg przez kolejne 16 lat. W tym
czasie zmodyfikowana wersja koncepcji Manifest Destiny okazala si¢ skuteczna
w uzasadnianiu amerykanskiej ekspansji zamorskiej i zdobywania nowych rynkdw,
dzieki ktorym kryzys ekonomiczny w USA oraz problem nadprodukcji mialy zosta¢
zazegnane raz na zawsze®.

Zmodyfikowana koncepcja, zwana New Manifest Destiny, mowila o tym, ze
krzewienie demokracji i cywilizacji potrzebne jest nie tylko w Ameryce Péinocnej,
ale i poza nig, a misja Amerykanow jest niesienie pomocy ludom bedacym pod opre-
sja Hiszpandw. Amerykanie mieli na terytoriach wyzwolonych spod ,hiszpanskiej
opresji” pomaga¢ w tworzeniu lepszej formy rzadéw oraz w krzewieniu prawdziwej
wiary. Element pierwotnej wersji koncepcji dotyczacy rozszerzania amerykanskiej
demokracji poprzez wlaczanie nowych terytoriow do Stanéw Zjednoczonych stal sie
jednak kontrowersyjny, gléwnie ze wzgledéw rasowych. Pod koniec XIX wieku pre-
ferowano raczej tworzenie protektoratéw, na ktore, jak orzekt Sad Najwyzszy, pelne
prawa konstytucyjne nie rozciagaja si¢ automatycznie.

New Manifest Destiny potaczyto si¢ dodatkowo jeszcze z kilkoma teoriami popu-
larnymi w USA w tym okresie. Jedng z nich byta teoria Fredericka Jacksona Turnera,
tzw. Frontier Thesis, ktora zaktadala, ze poszerzanie przez pionieréw amerykanskich
granic na coraz dalsze tereny kontynentu byto nie tylko wynikiem kreatywnosci
i mestwa, ale i przyczyna ciaglego rozwoju tych cech. Zwolennicy Frontier Thesis
przedstawiali je jako cechy ,cywilizacyjne” charakteryzujace Amerykanéw. Kiedy

7 Co ciekawe, po stronie amerykanskiej zanotowano nadspodziewanie wysoki odsetek de-
zercji. A. Stephanson, op. cit., s. 37.

8 [Cyt. za:] Ibidem, s. 46.

81 Wigcej na ten temat: ibidem.

8 Wiecej na ten temat: K. Michatek, Stany Zjednoczone a sprawy miedzynarodowe do
1898 r., [w:] A. Bartnicki, D.T. Critchlow, Historia Stanéw Zjednoczonych Ameryki, t. 3, War-
szawa 1995, s. 275-311.
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wigc zachodnie granice byly juz zdobyte, ekspansja zamorska zdawata si¢ konieczna
dla zachowania amerykanskiego ducha. Popularnoscia cieszyla si¢ tez teoria Ern-
sta Haeckela (1834-1919), ktéra sugerowala, ze rozwdj ras jest podobny do ewolucji
czlowieka i ze istniejg rasy ,,prymitywne” we wczesnym stadium rozwoju oraz rasy
juz ,,dojrzale”. Te pierwsze potrzebuja ,opieki i nadzoru” ze strony tych drugich. Do
przeinterpretowania pierwotnej wersji koncepcji Manifest Destiny przyczynili sie
tez Josiah Strong (1847-1916), John Fiske (1842-1901) i John Burgess (1844-1931).
Pierwszy z nich, jako wplywowy duchowny Kosciofa kongregacjonalistow i autorytet
moralny, nawotywal do cywilizowania i chrystianizowania $wiata przez Anglosasow,
poniewaz Bog dal im cywilizacje po to, by rozprzestrzeniali jg na caly swiat®. Zda-
niem Stronga Stany Zjednoczone staly sie centrum $wiatowego chrzescijanstwa, a
misja dziejowa Amerykandéw powinna by¢ kontynuacjg podjetego niegdys przez Eu-
ropejczykow dzieta nawracania niewiernych®. John Fiske oraz John Burgess rowniez
postrzegali amerykanskie Manifest Destiny jako cywilizowanie $wiata, ale w mniej-
szym stopniu odwolywali si¢ do religii. John Fiske interpretowat nauki Spencera tak,
ze pozwolito mu to dojs$¢ do wniosku, iz wyzszos¢ rasy anglosaskiej to efekt naturalnej
selekeji. Burgess natomiast uwazal, ze panstwa cywilizowane miaty nie tylko prawo,
ale i obowiazek, by ustanawia¢ polityczny i prawny porzadek wszedzie, gdzie pano-
walo ,,prepolityczne barbarzynstwo™®. Na wiekszo$¢ tych teorii wplyw wywarl tzw.
darwinizm spoteczny, ktéry Stephanson nazywa darwinizmem zwulgaryzowanym?®.

Tak zmodyfikowana koncepcja pozwolita uzasadni¢ aneksje Hawajow w roku
1898, wojne hiszpansko-amerykanska, ktéra toczyla sie na terytorium Kuby, Porto
Rico, Guam, i Filipin¥, przejecie ich jako protektoratow USA (cho¢ w wypadku Kuby
byto to nieco bardziej skomplikowane®), jak réwniez przejecie wyspy Wake w 1899
roku. Wojna hiszpansko-amerykanska, ktéra wybuchta w kwietniu 1898 roku i trwa-
ta do sierpnia 1898, toczona byla, jak uzasadniali Amerykanie, w obronie ludnosci
przed jarzmem hiszpanskim. Opinii publicznej jawita si¢, mimo wielu ofiar, jako in-
terwencja humanitarna.

Zmodyfikowana koncepcja ttumaczyla tez krwawe sttumienie powstania niepod-
legto$ciowego na Filipinach, wystanie wojsk amerykanskich do Pekinu w celu sttu-
mienia powstania bokseréw w ramach promocji polityki ,,otwartych drzwi’, przejecie
kontroli nad finansami Haiti (1903), okupacje Dominikany w latach 1903-1905, jak

8 A.Stephanson, op. cit., s. 80.
K. Michatek, op. cit., s. 306-307.

8 Ibidem, s. 84.

8 Ibidem, s. 82.

8 Wielu historykow potwierdza, ze ekspansja USA w latach dziewiecdziesigtych XIX wieku
uzasadniona byta rozszerzona interpretacja koncepcji Manifest Destiny, inni jednak podkreslaja,
ze ekspansja zamorska stanowila antyteze pierwotnej wersji tej koncepcji. Wiecej na ten temat:
E Merk, op. cit., s. 257.

% Uniemozliwiala to poczatkowo Poprawka Tellera, zastapiona jednak w 1901 roku przez
Poprawke Platta, ktéra pozwalala uczyni¢ z Kuby amerykanski protektorat. Wiecej na ten temat:
K. Michatek, op. cit., s. 315-317.

%
i
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réwniez zaangazowanie si¢ w wojne domowa w Kolumbii (1903). Wojna ta zakon-
czyla si¢ odlaczeniem si¢ od Kolumbii jej dotychczasowej prowingji Panamy, ktdrej
nowe wladze w zamian za amerykanska pomoc wyrazily zgode na budowe Kanatu
Panamskiego (1903).

Badacze twierdza, ze kolejne modyfikacje koncepcji pozwalaly na wykorzysty-
wanie jej w kolejnych konfliktach w Ameryce Lacinskiej, a takze ze elementy Ma-
nifest Destiny mozna znalez¢ w retoryce prezydentéw nawet w XX wieku. Zaréwno
bowiem Woodrow Wilson, jak i Franklin Delano Roosevelt, Ronald Reagan, a nawet
George W. Bush przywotywali w swych przeméwieniach amerykanska misje niesie-
nia demokracji i najlepszej formy rzadéw kolejnym krajom na $wiecie, mimo iz nie
uzywali juz samego pojecia Manifest Destiny®.

Na przykltadzie koncepcji Manifest Destiny wida¢ wyraznie, jak wielki wptyw
na wyobrazni¢ Amerykanow, amerykanska sfere publiczna, jak réwniez na polity-
ke wywarla religia, a zwlaszcza purytanizm wzmocniony ideami przebudzeniowymi
i milenaryzmem. Rola ewangelikalizmu jest wiec nie do przecenienia, a efekty Wiel-
kich Przebudzen widoczne sg réwniez w polityce Standw Zjednoczonych (zaréwno
wewnetrznej, jak i miedzynarodowe;j).

4.3.3. Efekty religijne

Jak wspomniano wczesniej, na fali Wielkich Przebudzen powstal tez szereg nowych
wyznan i ruchéw religijnych. Inspirowani religijnym entuzjazmem, indywiduali-
zmem i checig odnalezienia coraz to doskonalszej drogi do kontaktu z Bogiem, ko-
lejni reformatorzy wylamywali sie z istniejacych juz denominacji i zakladali wlasne
wspolnoty religijne.

Stato si¢ tak miedzy innymi w przypadku Josepha Smitha (1805-1844), twor-
cy ruchu mormonskiego, ktéry pod wplywem uniesien religijnych i uczestnictwa
w ewangelikalnych camp meetings mial spyta¢ Boga o wybor wlasciwego Kosciota.
Odpowiedz, jaka uzyskal, miata §wiadczy¢ o tym, ze zaden wspoltczesny Koscidt nie
spelnia standardéw, z ktérych zadowolony bytby Bog. Wedtug doktryny mormon-
skiej wydarzenie to miato miejsce, gdy Smith mial 14 lat. W jego wizji religijnej uka-
zali mu si¢ Bég Ojciec i Syn Bozy, ktdrzy przekazali mu, aby nie przystepowat do zad-
nego z Kosciolow i ze zostanie poinformowany pdzniej o tym, co ma czynic¢. Okoto
trzech lat pozniej, 21 wrzes$nia 1823 roku, 17-letni Smith miat doswiadczy¢ kolejnej
wizji, w ktorej ukazat mu sie prorok Moroni, zwany Aniolem Moroni®. Przekazal on

% Wiecej na ten temat: P. Napierala, Rola koncepcji Manifest Destiny w uzasadnianiu ame-
rykanskich interwencji zbrojnych.

% Aniotem okre§la si¢ osobe, ktéra juz zyla na Ziemi (i zmartwychwstala) lub dopiero bedzie
zyta jako cztowiek. Jest to inne pojecie niz w kulturze katolickiej, dlatego poprawniej byloby go
nazywac Niebianskim Wystannikiem. Wigcej na temat Moroniego i jego ojca Mormona: A. To-
karczyk, op. cit., s. 222-230; G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 80-82.
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Smithowi, gdzie znajdzie zlote ptyty z wyryta na nich historiag ludéw Jeredéw, Nefi-
tow i Lamnitéw. Rod Jeredéw wedlug historii z plyt, spisanej w jezyku zwanym refor-
med Egyptian, ktérg Smith przettumaczyl dzieki bozemu natchnieniu i kamieniom
Urim i Thumim, mial przyby¢ do wybrzezy Ameryki dzieki bozej fasce okazanej Je-
redowi po uprzednim zburzeniu wiezy Babel. Ich historie Smith zawarl w Ksiedze
Mormona po raz pierwszy wydanej w 1830 roku®’. W tym samym roku Joseph Smith
zatozyt Kosciot Chrystusa, wkrétce nazwany Ko$ciotem Jezusa Chrystusa Swietych
w Dniach Ostatnich. Przekonanie o bliskim nadejsciu dni ostatecznych wywodzito
sie z milenaryzmu, kwitnacego 6wczes$nie w Stanach Zjednoczonych. Kosciét Smitha,
zalozony w Palmyrze, w stanie Nowy Jork, cho¢ niewielki, to odnidst pewien sukces
misyjny w Ohio, Missouri i [llinois. Nie zyskal jednak szerszej akceptacji spotecznej,
miedzy innymi dlatego, ze sytuowal sie¢ na pograniczu protestantyzmu i chrze$cijan-
stwa ze wzgledu na modyfikacje kanonu $wigtych Ksiag (oprécz Nowego i Starego
Testamentu za $wigta uznano tez Ksiege Mormona).

Smith nauczal, ze Bog porozumiewa si¢ z ludzmi poprzez zyjacych prorokéw,
a objawienie nie zakonczylo si¢ wraz ze $miercig ostatniego z apostotow. Jego zda-
niem zbawienie uzaleznione jest od wiary oraz przestrzegania zasad i norm, ktére
Bég objawia przez prorokéw. Mimo ze doktryna i kult mormonski sg ciagle mo-
dyfikowane pod wpltywem kolejnych objawien, to sa w nich pewne elementy stale,
miedzy innymi: zakaz oddawania czci obrazom i wizerunkom, zakaz picia alkoholu,
kawy, herbaty (zakaz nie dotyczy jednak spozycia wieprzowiny), obowigzek ptacenia
dziesigciny na rzecz Kosciola, chrzest przez zanurzenie w wodzie. Ponadto, mormoni
nie dzielg przysztego swiata (po sadzie ostatecznym) na niebo (raj) i piekto. Uwazaja
bowiem, ze pojecie ,,niebo” zawiera rézne stopnie chwaly; wyrézniaja wigc Krole-
stwo: celestialne (dla mormondw), terestialne (dla tych, ktérzy przyjeli wiare w kro-
lestwie duchow - chrzest przodkéw); telestialne, ktdre jest pocieszeniem od Ducha
Swietego dla pozostalych uczciwych. Ponadto wyznajg oni tryteizm, czyli poglad,
wedtug ktérego w Bogu istniejg nie tylko trzy hipostazy (osoby), ale tez trzy boskie
natury, trzy istoty — innymi stowy: trzej bogowie. Wedlug tego pogladu nie istnieje
wiec jeden Bég, lecz trzej: Ojciec, Syn i Duch Swiety®2. Co wiecej, zaktadajg dostowne
pokrewienstwo czlowieka z Bogiem, co oznacza w zasadzie, ze mozna osiggna¢ bo-
skos¢. Istnieje ponadto mozliwos¢ komunikowania sie z Bogiem.

Co bardzo ciekawe, Kosciét Smitha cechowat silny amerykanizm: lud wybrany
przybyt do Ameryki, ktdra byta ziemig obiecang. Niemniej sami Amerykanie dlugo

! Zdaniem Andrzeja Tokarczyka, cho¢ historia ta brzmi nieprawdopodobnie, to warto pa-
mietaé, ze dwezesni farmerzy, tracze, drwale i rzemie$lnicy, w ktérych $wiadomosci dopiero co
»okrzepla” niepodlegtos¢ amerykanska, chetnie stuchali takich wlasnie opowiesci, pragnac pozna¢
wszystko, co stanowitoby rodowdd i dziedzictwo ich nietatwego zycia, zycia pionieréw i zdobyw-
coéw Nowego Swiata. A. Tokarczyk, op. cit., s. 223. Religioznawcy podkreslaja rowniez pewne pa-
ralele miedzy historig Smitha i Mojzesza oraz fakt, iz w wielu religiach wystepuje podobny motyw.
Jest on jednak zazwyczaj osadzony w odleglej przeszlosci.

> Wiecej na temat zasad wiary mormonskiej: A. Tokarczyk, op. cit., s. 222-230 oraz
S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 501-509.
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nie chcieli go zaakceptowa¢. Wplyneto na to kilka elementéw. Po pierwsze, wspo-
mniane ulokowanie wyznania na pograniczu chrzescijanstwa, po drugie postulat
wolnosci dla niewolnikéw, a po trzecie wprowadzone pozniej wielozenstwo, ktore
byto dla Amerykanéw problemem spolecznym, a takze panowanie teokracji w mie-
scie Nauvoo w Illinois i w Utah, gdzie osiedlili si¢ mormoni. Teokracji obawiali si¢
juz wezesniej mieszkancy Missouri, gdzie Smith prowadzil swych wyznawcéw jak do
nowej ziemi obiecanej. Doszto tam do licznych pogroméw mormonoéw, walk, prze-
sladowan i ostatecznego ich wygnania. Dlatego mormoni, ktérzy wtedy nie prakty-
kowali jeszcze wielozenstwa, przeniesli si¢ do Nauvoo w Illinois (1839). Wprowadzo-
no tam teokracje, a miasto rozrosto sie do rozmiaréw Chicago. Smith, ktory stal na
czele rzadu, policji, prasy, planowal nawet kandydowa¢ na prezydenta. To wlasnie
w Nauvoo mial objawienie o wielozenstwie, ktére miato zapewni¢ samotnym kobie-
tom opieke i pomdc w osiggnieciu zbawienia. Smith pozostal przywddca Kosciota do
swojej $mierci w 1844 roku w Carthage, Illinois, gdzie rozgniewany ttum zlinczowat
go w zwigzku z konfliktami i oszustwami, w ktére miat by¢ wplatany. Po jego $mierci
przywodztwo przyjal w Kosciele Brigham Young.

Ze wzgledu na niekorzystng atmosfere w Illinois po zabojstwie Smitha Young
zdecydowal sie na wedréowke na Zachdd, powotujac si¢ na proroctwo Smitha. Pietna-
$cie tysiecy mormonoéw z zonami i dzie¢mi, z calym dobytkiem udalo si¢ w daleka,
liczaca okoto 1500 mil droge. Marsz w strone Utah jest wéréd mormondw postrze-
gany jako wielka wedréwka ludu bozego w poszukiwaniu ziemi obiecanej, na ktorej
mozliwe bedzie praktykowanie wiary. Ostatecznie w 1846 roku mormonom udalo si¢
zasiedli¢ nieprzyjazne tereny Utah, zalozy¢ w 1847 roku Salt Lake City i wprowadzi¢
tam teokracje i wielozenstwo. Kiedy zaczeli tam naptywa¢ inni osadnicy, mormoni
starali sie podkresli¢ swoja dominacje na tym terenie (Mormon Corridor). Wkrotce
doszto tez do masakry Mountain Meadows Massacre (1857), co zaognito sytuacje.

Kiedy ostatecznie uznano, ze nie ma innego wyjscia i nie da si¢ unikna¢ przyta-
czenia do Unii, wltadze Unii mialy co do takiej decyzji spore watpliwosci. Obawia-
no sie¢ bowiem o demokracje, a strach budzily teokratyczne rzady oraz poligamia.
Po raz pierwszy zinterpretowano wtedy klauzule free exercise w sposob zawezajacy
(Reynolds v. US). Wolno$¢ religijna miata by¢ ograniczona na przyklad zagrozeniem
wartosci spotecznych czy fadu publicznego, a temu wlasnie, zdaniem przedstawicieli
Unii, grozit Kosciét mormondw. Ostatecznie, w 1890 roku, prezydent Kosciota Wil-
ford Woodruff otrzymal objawienie, ktére miato $wiadczy¢ o tym, ze poligamia nie
jest juz mormonom potrzebna. Zniesienie wielozenstwa umozliwilo przylaczenie
Utah do Unii. Poligamia przetrwatla jednak wéréd fundamentalistéw mormonskich®.

Kolejnym wyznaniem, ktére powstato na fali Wielkich Przebudzen, byt adwen-
tyzm, czyli doktryna religijna powstata w wyniku przebudzenia adwentowego (ad-
ventus — ,przyjscie”), jakie miato miejsce w pierwszej potowie XIX wieku. Adwen-

% Wigcej na temat historii mormonéw oraz ich obecnej pozycji w Stanach Zjednoczonych:
Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United states,
s. 12-14.
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tyzm wyewoluowat z tak zwanego milleryzmu, ruchu stworzonego przez Williama
Millera (1782-1849), przywddce przebudzenia adwentowego, ktéry wezesniej byt de-
ista, a potem nawrdconym baptysta. Byt on przekonany, ze Biblia zawiera zakodowa-
ne informacje dotyczace konca $wiata i powrotu Jezusa. Uznal tez, Ze musi o tej wie-
$ci naucza¢ innych. Obliczyt dokladnie, kiedy mial nastapi¢ koniec $wiata, okreslit
date paruzji, czyli powtdrnego przyjscia Jezusa na ziemie, na rok 1844 i oczekiwat go
razem z innymi wyznawcami swojej doktryny. Kiedy koniec §wiata nie nastgpit, czes¢
0sob odwrocila si¢ od niego, ale Ellen G. White (1827-1915) zreinterpretowala jego
przepowiednig, twierdzac, ze Jezus w rzeczywistosci powrécil na ziemie, ale zstapit
do tak zwanej ,,niebieskiej $wiatyni”, gdzie pozostaje w ukryciu i bada losy §wiata. Ko-
niec dziejow jest jednak bliski, a rok 1844 byl po prostu wstepnym etapem paruzji*.

Milenarystyczne przekonania White wpisywaly sie w nastroje 6wczesnych cza-
séw. Tym, co faczy zalozony przez nig Kosciét Adwentystéw Dnia Siédmego i inne
denominacje wywodzace si¢ z adwentyzmu, jest wlasnie wiara w bliskie powtérne
przyjscie Chrystusa®. Ponadto, adwentys$ci wierza w $wieto$¢ dnia sobotniego, czy-
li biblijnego szabatu, aktualno$¢ dekalogu i istnienie §wigtyni niebieskiej (sanktu-
arologia)®. Co ciekawe, odrzucaja koncepcj¢ niesmiertelnosci duszy (kondycjona-
lizm) i glosza psychosomatyczng jedno$¢ ciata i duszy. Dar nie$miertelnosci, ich
zdaniem, otrzymaja ci, ktérzy na to zastuzyli, ale dopiero podczas drugiego przyjscia
na $wiat Chrystusa. Smier¢ traktuja jako ,,sen”, a rozklad ciata fizycznego jako sytu-
acje, z ktdrej Bog znajdzie wyjscie”.

White byla autorka 66 ksigzek, a w srodowisku adwentystycznym przypisuje sie
jej charyzmat proroczy. Oprocz tego, ze nauczalta ona, iz dusza to wymyst Grekow,
czlowiek umiera caly, a Bog jest w stanie go wskrzesi¢, to uwazala tez, ze nie ma
piekta; istnieje natomiast anihilacja. Uznawata natomiast istnienie Trojcy Swietej. Po-
nadto promowata abstynencje, zakazywala spozycia wieprzowiny, promowata wege-
tarianizm, przekonywala, ze masturbacja prowadzi do choréb i postulowata zdrowy
tryb Zycia. Z czasem w tonie adwentyzmu nastgpito wiele rozlamow®.

Kolejnym ruchem religijnym, ktéry nie tyle powstal, co zyskal na znaczeniu
w okresie Wielkich Przebudzen, byt ruch shakersow, czyli Zjednoczone Towarzy-
stwo Wyznawcow Powtdrnego Przyjscia Chrystusa. Ruch ten powstal w XVIII wieku
w Anglii, a jego nazwa pochodzi od okreslenia shaking quakers (drzacy kwakrzy). Co
nietypowe w owczesnych czasach, w 1747 roku role liderek ruchu przejely kobiety,
a w 1774 roku grupa wyznawcéw pod wodzg jednej z nich osiedlita si¢ w okolicach
stanu Nowy Jork. Matka Ann Lee (1736-1784), ktéra im przewodzila, byla uznawana

% Z.Pasek, Wyznania wiary. Protestantyzm, Krakow 1999, s. 209.

% W tym wypadku jest to raczej premilenaryzm niz postmilenaryzm. Pojecia te zostaly do-
kfadnie oméwione w kolejnym podrozdziale.

% A.Tokarczyk, op. cit., s. 214.

7 Ibidem, s. 220.

% Wiecej na temat adwentyzmu: A. Tokarczyk, op. cit., s. 206-221; Z. Pasek, op. cit., s. 210-
223; S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 478-481.
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za ,zenska manifestacje” Boga. Glosila ona mozliwos¢ osiggniecia ,,pelnej swietosci’,
a drzenia, tance i transy mialy by¢ znakiem oczyszczania si¢ duszy z grzechow przy
pomocy Ducha Swietego. Co bardzo wazne, cztonkéw tej grupy obowigzywat celi-
bat i pacyfizm. Cechowal ich tez spirytualizm oraz wiara w cudowne uzdrowienia®.
Ze wzgledu na celibat i separacje kobiet i mezczyzn pozyskiwanie nowych czton-
kow mozliwe byto tylko poprzez adopcje i ewangelizacje. Misjonarze tego ruchu byli
szczegdlnie aktywni w czasie tak zwanego Kentucky Revival w latach 1801-1803.
Niejednokrotnie doswiadczali jednak aktow przemocy ze wzgledu na swe nietypowe
zasady wiary i zycia.

Ciekawy jest tez ruch Kosciotow Chrystusowych, zalozony przez pochodzacych
z Irlandii Thomasa Campbella i jego syna Aleksandra, ktérzy w XIX wieku wyste-
powali w szerokiej kampanii na rzecz przezwyciezenia rozbicia chrzescijanstwa. Byt
to ruch nawigzujacy do prymitywizmu chrzescijanskiego, czyli powrotu do zasad
pierwszych chrzescijan. Thomas Campbell (1763-1854) w 1807 roku wyemigrowat
do Ameryki, gdzie dazyt do pojednania Koscioléw protestanckich. W 1809 roku
utworzone przez niego Waszyngtonskie Stowarzyszenie Chrzescijaniskie (Christian
Association of Washington) wystosowato nawet postulat odrzucenia wszelkich ka-
techizméw. Campbell uwazal bowiem, ze Biblia powinna taczy¢ wszystkich prote-
stantéw. Jednak dzialalno$¢ Campbella ostatecznie zamienifa si¢ w utworzenie od-
rebnego Kosciota, w ktérym obowigzywaly miedzy innymi chrzest dorostych, wiara
w Tréjce Swieta i uznanie Chrystusa za osobistego Zbawiciela'®. W Stanach Zjed-
noczonych mozna obecnie wyrézni¢ trzy gléwne nurty tej odmiany chrzescijan-
stwa: Churches of Christ, Christian Church (Disciples of Christ) i Christian Chur-
ches and Churches of Christ.

Waznym zjawiskiem byty tez ruchy uswieceniowe, ktére wywodza si¢ z Finney-
owskiego perfekcjonizmu. Powstaty one w potowie XIX wieku i stanowig zbidr wie-
rzen i praktyk, wywodzacych swe zrédla z metodyzmu. Ruch kladzie nacisk, zgod-
nie z przekonaniem Johna Wesleya, na to, ze kazdy chrzescijanin powinien dazy¢
do osiaggniecia doskonatosci chrzescijanskiej rozumianej praktycznie jako codzien-
ne osobiste uswiecanie kazdego wierzacego. Charakterystyczne jest tu przekonanie
o mozliwosci oczyszczenia duszy z grzechu dzieki wierze i dziataniu Ducha Swietego.
Bardzo wazna jest tez wiara w mozliwos$¢ zachowania czystosci serca (czyli myslii czy-
néw nieskazonych grzechem). Mozna powiedzied, ze z jednej strony jest to powr6t do
purytanskich zasad moralnych, z drugiej odrzucenie predestynacji. Co bardzo istot-
ne, ruchy uswieceniowe wyewoluowaly z ruchu metodystycznego, gdy ten stal sie
juz ruchem dobrze zinstytucjonalizowanym i zyskujacym coraz wieksza liczbe wy-
znawcow, tracac w miedzyczasie nieco na religijnym entuzjazmie. Jak wspomniano,
metodyzm i baptyzm to ruchy najpopularniejsze wéréd chrzescijan ewangelikalnych

% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 82. Zupelnym przeciwienistwem byla
wspoélnota Oneida, w ktdrej prezentowano bardzo otwarty stosunek do malzenstwa. Wiecej na
temat shakerséw i wspdlnoty Oneida: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 492-494 i 498-500.

1 Wiecej na temat zasad wiary Kosciolow Chrystusowych: Z. Pasek, op. cit., s. 206-208.
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oraz wérod najmniej uprzywilejowanych warstw amerykanskiego spoteczenstwa.
Na potudniu Stanéw Zjednoczonych istnialo podobno powiedzenie: ,,Metodysta to
baptysta, ktory ma buty; prezbiterianin to metodysta, ktory studiowat na uniwersy-
tecie; episkopalianin to prezbiterianin, ktory zyje ze swoich inwestycji™'”". Niemniej
z czasem wielu metodystow awansowalo spolecznie i konczyto studia, co sprawialo,
ze forma ich zycia religijnego sie zmieniala, a intensywnos¢ niejednokrotnie mala-
ta. Ruchy uswieceniowe mialy na celu religijng odnowe, powrdét do religijnego entu-
zjazmu. Czgsto pojawiala si¢ interpretacja drugiego blogostawienstwa jako chrztu
w Duchu Swietym. Podkreélano tez mozliwo$¢ uzyskania cudownych uzdrowien,
bliskie powrotne przyjscie Chrystusa na ziemie (milenaryzm) oraz tak zwane cztery
aspekty Ewangelii (foursquare gospel of Christ). W ich kontekscie Chrystus przedsta-
wiany byt jako: zbawiciel, chrzczacy w Duchu Swietym, uzdrowiciel oraz nadchodzg-
cy wkrétce krol'®?. Ruchy przebudzeniowe byly popularne réwniez w Anglii, gdzie na
ich fali William Booth (1829-1912) utworzyl w 1865 roku Armi¢ Zbawienia. Stala si¢
ona wkrétce bardzo popularna w Stanach Zjednoczonych.

Bardzo waznym ruchem religijnym, ktory powstal na fali Trzeciego Wielkiego
Przebudzenia i po czgsci czerpal z ruchdéw uswigceniowych, jest ruch pentekostal-
ny, czyli zielonoswiatkowy. Jego nazwa pochodzi od $wieta Piec¢dziesiatnicy, czyli
Zielonych Swigtek, a stworzyli go ludzie, ktérzy nie godzili sie na sformalizowanie
praktyk religijnych i stagnacje swoich zinstytucjonalizowanych Kos$ciolow. Jak twier-
dzili, chcieli ,,ogrza¢ ludzkim cieplem” owe ,,zimne, sformalizowane $wiatynie, do-
warto$ciowac chrzescijanistwo emocjonalne, pozyskac czy tez odzyskac je na nowo
dla ,wyrzuconych z siodfa” nizszych klas spotecznych™®.

Kaznodzieja Charles Fox Parham (1873-1929) byl jednym z pierwszych refor-
matorow, ktorzy chcieli w tym okresie ozywi¢ chrzescijanstwo. Doszedl on miedzy
innymi do wniosku, ze opis glosolalii, zawarty w drugim rozdziale Dziejéw Apo-
stolskich, rozumie¢ nalezy nie jako opis jednorazowego historycznego zdarzenia, ale
jako wskazowke i zalecenie odbywania ,,chrztu Duchem Swietym”, w trakcie ktore-
go wierni mogg zacza¢ mowic¢ nieznanymi sobie wczedniej jezykami i interpretowaé
tres¢ tego, co mowia'™. Generalnie, ruch pentekostalny stara si¢ ,,dowartosciowac”
Ducha Swietego jako trzecig osobe Trdjcy, zarzucajac innym chrzeécijanom, ze po-
zostawili go niejako ,w cieniu™®, i charakteryzuje si¢ wyjatkowym naciskiem na
znaczenie daréw Ducha Swietego (charyzmatéw), w tym prorokowania, uzdrawiania
chorych (na przyklad przez nalozenie rak i modlitwe) oraz wspomnianej glosolalii.
W pentekostalizmie kazdy chrze$cijanin powinien przezy¢ dwa momenty: nawrdce-
nie, zwigzane z chrztem doroslych oraz chrzest Duchem Swietym, ktorego zewnetrz-

101, A Methodist is a Baptist who wears shoes; a Presbiterian is a Methodist who has gone to
college; and Episcopalian is a Presbiterian who lives off of his investment”, [cyt. za:] G.M. Mars-
den, Religion and American Culture, s. 153.

2 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 154.

13 Za: A. Tokarczyk, op. cit., s. 256.

194 Ibidem.

15 Ibidem, s. 261-262.
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nym znakiem sg charyzmaty'®. Jest to zwigzane z ideg drugiego blogostawienstwa
(Finney, Wesley). Chrzest Duchem Swigtym to osiagniecie dojrzaloéci chrzecijan-
skiej (jak bierzmowanie u katolikow).

Przyjmuje sie, Ze pierwszy przypadek glosolalii miaf si¢ zdarzy¢ w dniu 1 stycznia
1901 podczas czuwania w Topeka w Kansas i modlitwy Charlesa Parhama nad pewna
kobieta. P6zniej mialy pojawic si¢ rdwniez dary uzdrawiania chorych, co przysparza-
to ruchowi Parhama znacznej popularnosci. Wkrétce ruch stal si¢ popularny réw-
niez wérod Afroamerykandw, gdyz odpowiadat ich formie ekspresji religijne;j.

Kontynuatorem dzieta Parhama byt William J. Seymour (1870-1922), afroamery-
kanski kaznodzieja, ktory zaczal prowadzi¢ spotkania przebudzeniowe o niezwykle
intensywnym charakterze. W ich czasie dochodzilo nie tylko do modlitwy jezykami
i przypadkow zbiorowej glosolalii, ale i wielu cudéw uzdrowien, ekstatycznych prze-
zy¢ duchowych, a nawet tancow. Jego kazania w kosciele na Azusa Street w Los An-
geles staly sie w 1906 roku popularne nie tylko wérdéd Afroamerykanoéw, ale réwniez
wsrod biatych Amerykanéw wywodzacych sie z réznych wyznan i klas spotecznych,
a takze wsrod Latynosow. Warto podkresli¢, ze byly to w zasadzie pierwsze miedzy-
rasowe spotkania religijne, a co wazniejsze, odbywaly si¢ w okresie najwigkszego za-
ostrzenia segregacji rasowej i obowigzywania praw Jima Crowa.

Przebudzenia na Azusa Street uznaje si¢ za wlasciwy poczatek ruchu pentekostal-
nego'”. Seymour nie zgadzal si¢ ze wszystkimi pogladami Parhama i dlatego w latach
1906-1909 stworzyl odrebng wspolnote. To wlasnie on rozwinal i spopularyzowat
przekonanie, ze zewnetrznym znakiem otrzymania chrztu w Duchu Swietym jest
glosolalia, ktéra ma $§wiadczy¢ réwniez o tym, ze czlowiek musiat takze doswiadczy¢
nowo narodzenia. Warto jednak podkresli¢, ze momenty te byty réznie interpretowa-
ne, a dar jezykéw nie stanowi warunku sine qua non zostania zielonoswigtkowcem.
W wielu Kos$ciotach zielonoswigtkowych przestrzega si¢ nawet wiernych przed nad-
uzywaniem glosolalii'®.

Co bardzo wazne, mimo wkladu Afroamerykanéw w rozwdj ruchu pentekostal-
nego wkrotce zorientowano sie, ze nie we wszystkich Kosciotach pentekostalnych
czarni wyznawcy byli mile widziani. Dlatego w pentekostalizmie bardzo szybko na-
stapil podzial rasowy. Koscioly Afroamerykanéw charakteryzowaly sie wiekszym
dynamizmem modlitw: tanicami, muzyka, gtosng modlitwa jednoczesng. W rzeczy-
wistosci to, jak wyglada pentekostalna forma nabozenstw dzis, jest w duzej mierze
zastuga Afroamerykandw, poniewaz to wlasnie oni spopularyzowali pentekostalizm.
Warto pamietaé, ze miedzy 1840 a 1850 rokiem ogromny odsetek niewolnikéw przy-
jat chrzescijanstwo, zwlaszcza ewangelikalne. Szczegdlng popularnoscig wsrod nich
cieszyl si¢ metodyzm i baptyzm. Ko$cioly Afroamerykanow taczyly specyficzng for-
me duchowosci ewangelikalnej z ekspresyjnoscia tradycji afrykanskich. Po utworze-

196 Wiecej na temat znaczenia pentekostalizmu w XX wieku: Religious Pluralism in the United
States, The Boisi Center Papers on Religion in the United States, s. 6.

197 Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United
States, s. 6.

1% A.Tokarczyk, op. cit., s. 261.
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niu ruchu pentekostalnego, w ktérym taka niczym nieskrepowana ekspresja domi-
nowata, wielu Afroamerykanéw przyltaczylo sie do Kosciotow zielonoswigtkowych,
rozwijajac te forme duchowosci.

Oproécz duzego znaczenia dla Afroamerykanéw pentekostalizm odegral rowniez
ogromng role dla kobiet, ktérych status w tym Kosciele byl rowny statusowi mez-
czyzn. Wiele kobiet zostawato w nim kaznodziejkami. Najbardziej znanym przykta-
dem byla stynaca ze swego daru uzdrawiania Aimee Semple McPherson (1890-1944),
ktdra z czasem uzyskala status najstynniejszej amerykanskiej kaznodziejki i zalozyta
wlasng denominacje — International Church of the Foursquare Gospel - z siedzi-
ba w Los Angeles. Jej Kosciol uznawany jest za jeden z pierwszych megakosciotow
w Ameryce'”. Rodzaj duchowosci rozwiniety w ramach ruchu zielonoswigtkowego
oddziatywal i nadal oddziatuje na wiele Koscioléw. Ruch charyzmatyczny, wywodza-
cy sie z tradycji pentekostalnej, zostal bowiem zaakceptowany przez wiele réznych
denominacji'*’.

Innym Kosciotlem utworzonym w tym okresie, réwniez przez kobiete, byl Kosciét
Christian Science, czyli Stowarzyszenie Chrzescijanskiej Nauki, a inaczej chrzesci-
janistwo naukowe lub chrzescijanski scjentyzm. Jest to wyznanie religijne zalozone
w 1879 roku przez Mary Baker Eddy (1821-1910). W 1866 roku, wedlug jej relacji,
gdy byla w krytycznym stanie po wypadku, doznala objawienia i zostala cudownie
uzdrowiona po przeczytaniu w Biblii o jednym z przypadkow uleczenia przez Jezu-
sa''’. Jak podkreslaja badacze, mimo mogacej wprowadza¢ w blad nazwy zwigzku
doktryna nie pokrywa si¢ z podstawowymi naukami chrzescijaristwa. Charakteryzuje
sie negacja realnosci $wiata fizycznego. Postrzega Boga na sposob panteistyczny. Jest
on ,wszystkim we wszystkim’, a poniewaz jedynymi realiami pozostaja ,,boski umyst
i mygl, idea’, to wykluczone jest istnienie Szatana, a nawet materii'’%. Nauczanie Chri-
stian Science skupia si¢ w gtéwnym aspekcie na uzdrowieniu fizycznym (chrzescijan-
stwo kladzie nacisk najpierw na zbawienie ducha, pdzniej ciala). Wyznawcy wierzg
jednak, ze choroby somatyczne zasadniczo maja charakter duchowy. Nie uznajg zad-
nych lekarstw; wierza, ze Bg moze wyleczy¢ choroby dzieki modlitwie. Ciekawostka
jest tu réwniez ,,demaskulinizacja” Boga Ojca. Odmawiajac stowa modlitwy Panskiej,
czlonkowie Stowarzyszenia zaraz po stowach ,Ojcze Nasz” dodaja: ,,Ojcze-Matko-
Boze™'. Najwigksza $wigtynia i siedziba ruchu (mother chuch) powstala w Bostonie

19 Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 156-157; D.M. Ep-
stein, Sister Aimee: The Life of Aimee Semple McPherson, Orlando 1993.

1% Ruch charyzmatyczny rozwinal sie w wielu religiach, wiacznie z katolicyzmem. Przyjat on
zielono$wigtkowe rozumienie charyzmatow, ale w przeciwienstwie do macierzystego ruchu zielo-
noswigtkowego nie musi by¢ zwigzany z wesleyansko-u$wigceniowa teologia protestancka i stad
moze dziala¢ w wielu gateziach chrzescijanstwa. W katolicyzmie wystepuje w Ruchu Odnowy
w Duchu Swietym. Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 255-267.

"1 Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 161. Warto pod-
kresli¢, ze Mary Baker Eddy wczesniej interesowala sie tez mistycyzmem i nowinkami medyczny-
mi, w tym homeopatia.

12 A.Tokarczyk, op. cit., s. 251.

3 Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 245-254.



144 4. Religia w sferze publicznej w dobie Wielkich Przebudzen

i do dzi$ dominuje w krajobrazie tamtejszego srodmiescia. Cho¢ liczebno$é¢ tej deno-
minacji nie przekracza zazwyczaj 250 tysiecy czlonkow, to jednak jest to Kosciot dos¢
bogaty i wptywowy. To pod jego auspicjami wydawanie jest dos¢ znane, pretendujace
do miana $wieckiego czasopismo: ,The Christian Science Monitor”. Warto zauwazy¢,
ze Christian Science to kolejny ruch religijny tego okresu skupiajacy sie na cudownych
uzdrowieniach, co moze wskazywa¢ na bolaczki 6wczesnych czasow.

Kolejnym istotnym wyznaniem powstatym na fali Wielkich Przebudzen jest ruch
swiadkow Jehowy. Tak zwany ruch badacki zapoczatkowal Charles Russell (1852-
1916), ktéry najpierw byt prezbiterianinem, potem przeszedl do Kosciota kongrega-
cjonalistow, pozniej adwentystow. Pod koniec lat siedemdziesigtych XIX wieku wydat
Zwiastun Chrystusowej obecnosci'™ i stworzyt ruch badaczy Pisma Swietego. Central-
nym punktem spekulacji historiozoficznych Russela byla kwestia drugiego adwentu.
Jego wyliczenia dotyczace dnia ponownego przyjscia Chrystusa na ziemie, oparte na
zapisach biblijnych, réznity si¢ jednak od wyliczen adwentystow. W latach 1911-1912
zostalo utworzone Miedzynarodowe Stowarzyszenie Badaczy Pisma Swietego, a na-
stepcami Russela byli miedzy innymi Joseph Franklin Rutherford, Paul S. Johnson
i EW. Freytag. Rozumieli oni oni doktryne Russella w odmienny sposéb i réznie ja
modyfikowali. Konsekwencja tego byt podzial ruchu na kilka drobniejszych odtaméw.
Wybranyw 1916 roku na nastepce Russella na stanowisku prezydenta Towarzystwa Ru-
theford (1869-1942) przeksztalcit je pézniej w Zrzeszenie Swiadkéw Jehowy (1931)''°,

Swiadkowie sg antytrynitarzami i wyznaja klasyczny milenaryzm. Skupiaja sie
na szeregu dostownie odczytywanych fragmentéw Pisma, co prowadzi ich miedzy
innymi do wiary w to, ze jedynie 144 000 ,najlepszych sposrdd najlepszych” uzy-
ska nie$miertelnos¢ po tysigcletnich rzadach Chrystusa na ziemi. Podkreslajg tez, ze
zbawienie mozliwe jest tylko w ramach organizacji, stad bardzo surowa wewnatrz-
organizacyjna dyscyplina, a takze ewangelizacja. Ponadto wyznaja pacyfizm oraz
kontrowersyjne podglady dotyczace transfuzji krwi. Ze wzgledu na teologiczne usy-
tuowanie ruchu na pograniczu chrzescijanistwa, zwlaszcza ze wzgledu na postrzega-
nie Jezusa jedynie jako syna Boga, ale nie jako osoby boskiej, a takze ze wzgledu na
negowanie autorytetu panstwa, podobnie jak mormoni, $wiadkowie Jehowy dtugo
nie byli spolecznie akceptowani''’.

Warto podkredli¢, ze wiele wyznan, ktére powstaly na fali przebudzeniowej, byto
poczatkowo postrzeganych jako sekty czy kulty, czyli radykalne ugrupowania reli-
gijne odznaczajace si¢ naciskiem na gorliwos¢ wiary i separacje¢ swych cztonkéw od
reszty spoleczenstwa. Generalnie byly one bardziej popularne wéréd nizszych klas
spoleczenstwa, zwlaszcza wérédd osob ubogich i niewyksztalconych i do pewne-
go stopnia wyalienowanych od reszty spoleczenstwa. Takie jednostki byly bowiem

szczegdlnie podatne i otwarte na przyjecie nowego radykalnego systemu wierzen'".

114 Pelny tytut to: Zions Watch Tower and Herald of Christs Presence (Baszta strazy Syjonu
i zwiastun obecnosci Chrystusa).

15 A. Tokarczyk, op. cit., s. 232-233.

16 Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 161-162.

U7 Ibidem, s. 79.
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Podsumowujac, nalezy podkresli¢, ze Wielkie Przebudzenia odegraly ogromna
role w wielu sferach zycia amerykanskiego spoleczenstwa. Ich wptyw na sfere pu-
bliczng USA jest nie do przecenienia. Powstanie wielu nowych wyznan wptyneto
dodatkowo na rozwdj pluralizmu wyznaniowego USA, co bedzie mialo znaczenie
miedzy innymi przy interpretacji religijnych klauzul I Poprawki. Wkrétce bowiem
niektére wyznania powstale na fali przebudzeniowej, ale niezaakceptowane od razu
do amerykanskiego protestanckiego mainstreamu, pofacza swoje sily z religiami,
takimi jak katolicyzm czy judaizm, wzmocnione naptywem nowych imigrantéw,
w walce o wycofanie nauki religii protestanckiej ze szkét publicznych czy modlitw
i przysiag na protestancka Bibli¢ Jakuba (a takze na flage Stanéw Zjednoczonych -
element religii obywatelskiej nieakceptowany przez wyznania pacyfistyczne).

4.4. Wyznania spoza gtéwnego nurtu

Oprocz nowych ruchow religijnych, ktére poczatkowo nie byly akceptowane jako
wyznania gléwnego nurtu amerykanskiego ewangelikalizmu, mimo iz powstaly na
fali przebudzeniowych uniesien, istnial jeszcze szereg innych wyznan, niemiesz-
czacych sie w tonie gtéwnego nurtu amerykanskiej religijnosci. W XIX wieku czes¢
z nich powigkszata swe szeregi, migdzy innymi za sprawg naplywu imigrantéw.

Wi4réd wyznan spoza nurtu ewangelikalnego nalezy wymieni¢ przede wszystkim
grupy pacyfistycznie nastawionych protestantow, takich jak kwakrzy, mennonici czy
amisze. Ponadto, stosunkowo duzg grupe stanowili katolicy. Liczba wyznawcow ka-
tolicyzmu zwiekszala sie w XIX wieku ze wzgledu na naptyw imigrantéw z krajow ka-
tolickich. Do gléwnego nurtu nie mogli tez, oczywiscie, naleze¢ zydzi. Imigrantom,
ktorych religia byl protestantyzm, latwiej bylo si¢ wlaczy¢ w spoleczenstwo amery-
kanskie, jednak nie wszyscy z nich znalezli si¢ w gtéwnym nurcie amerykanskiego
ewangelikalizmu. Tak stafo si¢ na przyktad z niemieckimi luteranami, ktérzy w 1847
roku utworzyli Missouri Synod i podtrzymywali swa odrebng tradycje i niemieckie
dziedzictwo kulturowe. Trzeba doda¢, ze pomimo protestanckich misji ewangeliza-
cyjnych réwniez Indianie pozostali przy swych tradycyjnych religiach, jako ze po-
zwalaly im one zachowa¢ wlasng plemienng tozsamos¢.

Poza wpltywami Wielkich Przebudzen znajdowal si¢ réwniez unitarianizm, po-
pularny zwlaszcza wérdd elit i kregéw intelektualnych. Zaczal sie on rozwija¢ w Sta-
nach Zjednoczonych okolo 1800 roku, a ruchy prekursorskie istnialy juz w okresie
wojny o niepodlegtos¢''®. Jego historia siega jednak XVI wieku i, co ciekawe, w duzej
mierze jest zwiazana z Polska. Do kregu prekursoréw arianizmu'’®, jak poczatko-

18 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 78. Warto przypomnie¢, ze Ojcowie
Zalozyciele odnosili si¢ do niego o wiele bardziej przychylnie niz do innych religii.

19 Nazwa wigze si¢ z postacig Ariusza, ktory juz w IV wieku zaprzeczal tak zwanemu przed-
istnieniu Chrystusa. Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, op. cit., s. 129.
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wo nazywano ten ruch, nalezal hiszpanski teolog Miguel Servet (1511-1553), ktory
pod naciskiem Jana Kalwina zostal przez wladze Genewy skazany na kare $mierci
i sptonal na stosie. W Polsce nurt ten rozwijali tak zwani bracia polscy, ktérzy w la-
tach 1562-1563 stworzyli wlasny zbor. Odrzucali oni panujace wowczas powszechnie
porzadki feudalne i sami uprawiali ziemig. Sprzeciwiali si¢ réwniez stuzbie wojsko-
wej, a na znak pacyfizmu nosili drewniane miecze. W drodze ewolucji pogladéw,
do ktorej przyczynit si¢ Faustyn Socyn (1539-1604), w arianizmie zaczety domino-
wa¢ elementy racjonalistyczne. Od jego nazwiska ruch zacz¢to nazywa¢ socyniani-
zmem. Socyn podkreslat znaczenie wolnej woli oraz twierdzil, wbrew tradycji ko-
$cielnej, ze grzech pierworodny nie istnieje, gdyz obcigzyt tylko Adama. Dla Socyna
chrzest byl wigc sprawg drugorzedna i mozna go bylo przyja¢ lub nie. Jego zdaniem
do zbawienia potrzebna jest wiara w tak zwane prawdy konieczne, ktére nie moga
by¢ sprzeczne z zasadami rozumu. Jesli wigc w doktrynie religijnej znajda si¢ dogma-
ty sprzeczne z rozumem, to znaczy, ze doktryna jest w tych punktach nieprawdziwa.
Socyn glosil czlowieczenstwo Jezusa, ktory zostal wybrany przez Boga do realizacji
jego celow; zaprzeczal dogmatowi Trojcy Swietej oraz karom wiecznym, takim jak
pieklo czy potepienie. Jednym ze zwolennikéw socynianizmu byl Jan Crell (1590-
1632), rzecznik wolnosci religijnej. W swoim traktacie O wolnosci sumienia pisal on,
ze nie nalezy nikogo zmusza¢ do religii, gdyz to rodzi obtude¢ i cynizm. Zdaniem
badaczy, socynianizm, ktdry przeksztalcil sie z czasem w unitarianizm, torowat droge
pdzniejszemu deizmowi, byt jego zapowiedzig i pierwszym sygnalem. Akcentowatl
bowiem rol¢ rozumu, redukowat do minimum lub zupelnie pomijat kult i obrzedy,
a eksponowal wartosci etyczne'®. Do Nowej Anglii przeniknat wraz z przybyszami
z Anglii. Przeplatal si¢ tam z o$wieceniowymi przekonaniami o mozliwosci ludzkie-
go postepu. Rozwinatl sie miedzy innymi w zwiazku ze sprzeciwem czesci nowoan-
gielskich protestantéw wobec religijnego ferworu Wielkiego Przebudzenia i stal sie
popularny wsréd wyktadowcow zalozonego w 1636 roku Harvard College, a takze in-
telektualnych elit. W Stanach Zjednoczonych nurt ten byt nazywany unitarianizmem
od lacinskiego stow unus i unitas, czyli ,jeden” i ,,jednos¢”. W latach 1835-1885 prze-
chodzil tak zwang faze transcendentalizmu, a jednym z jego przedstawicieli byt przez
pewien czas Ralph Waldo Emerson (1803-1882). Intelektualne elity, ktdre reprezen-
towal, byly jednak w mniejszo$ci'?'. Unitarianizm zdecydowanie nie byt wigc czescia
ewangelikalnego gléwnego nurtu.

Fakt, iz wiele nowych ruchéw religijnych, powstalych wszakze na fali przebudze-
niowej, rdwniez nie zostalo zaakceptowanych jako ewangelikalny mainstream, wyni-
kal miedzy innymi z tego, ze postulowaly one w wigkszosci inng wizje Dni Ostatecz-
nych niz ewangelikalizm gléwnego nurtu. Milenaryzm gloszony przez nowe ruchy
religijne w wigkszosci przypadkow znacznie réznit sie od milenaryzmu przebudze-
niowego. Wsréd kaznodziejow Trzeciego Wielkiego Przebudzenia dominowalo bo-
wiem przeslanie postmilenarystyczne, natomiast wsréd wielu przedstawicieli nowych

120 Ibidem, s. 137.
12l 'Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 77-78.
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sekt przybywalo zwolennikéw premilenaryzmu. W przeciwienstwie do tego, co glosit
dominujacy dotad w spoteczenstwie amerykanskim postmilenaryzm, premilenary-
$ci uwazali, ze Jezus wroci na ziemie, zanim nastapi czas Tysiacletniego Krolestwa.
Poglad postmilenarny byl bardziej optymistyczny, gdyz wedlug niego epoka ztotego
wieku nastanie dzigki pozytywnym zjawiskom zwigzanym z chrzescijanskim przebu-
dzeniem w USA (pokutowal tu nadal purytanski poglad o misji ,,Nowego Izraela”).
Premilenarysci uwazali, ze Jezus przyjdzie na ziemie, gdyz cywilizacja ulega¢ bedzie
ztu, a Koscioly beda upada¢. Zapanuje siedem lat wojen, podczas ktorych tylko praw-
dziwi wyznawcy zostang ocaleni, a cze$¢ zydow sie nawroci. Wtedy zapanuje Jezus,
ktéry bedzie sprawowal rzeczywiste rzady'?. Paruzja, czyli powrdt Chrystusa, zapo-
czatkuje wigc dopiero Milenium, ktére zakonczy si¢ Sadem.

To wlasnie taka wizja Dni Ostatecznych, w tym zwlaszcza negatywna wizja wspot-
czesnej cywilizacji, przemawiala do ludzi mniej zamoznych i mniej wyksztalconych,
czgsto spotecznie wyobcowanych, ktérzy zasilali rzesze wyznawcéw nowych ruchow
religijnych. Przekonanie o bliskim ponownym przyjsciu Chrystusa na ziemie pozwa-
lalo im bowiem liczy¢ na szybkie do$wiadczenie lepszego Zycia i nagrody za trudy
na ziemi. Przygotowanie na Drugie Przyjscie Chrystusa bylo zazwyczaj gtéwnym te-
matem kazan. Religijny ferwor wzmagal dazenia wielu reformatoréw do stworzenia
idealnych wspdlnot religijnych. Co ciekawe, z czasem réwniez cze$¢ przedstawicieli
gltéwnego nurtu zaczela si¢ zwraca¢ w strone premilenaryzmu, co doprowadzito do
kolejnego podzialu w ruchu ewangelikalnym'*.

Niezaleznie od istnienia i rozwoju ruchéw spoza gtéwnego nurtu, pozycja ewan-
gelikalnego protestantyzmu jeszcze przez dlugi okres pozostawala niezachwiana,
a chrzedcijanie ewangelikalni znajdowali si¢ w centrum Zycia zaréwno spolecznego,
jak i politycznego. Ich sifa i pozycja skutkowaly akomodacjonistyczng interpretacja
I Poprawki. Co pewien czas powtarzaly sie tez proby ,wprowadzenia Boga do kon-
stytucji’, ktore jednak konczyly sie fiaskiem ze wzgledu na obecnos¢ o$wieceniowych
zasad, wprowadzonych do amerykanskiego prawa przez Ojcow Zalozycieli. Warto
jednak podkredli¢, ze nowe ruchy religijne wywarty pewien wpltyw na amerykanski
ewangelikalizm, co jest to widoczne choc¢by na przykladzie premilenaryzmu czy pen-
tekostalizmu'**. Z kolei imigracja nieprotestantow, a w pdzniejszym czasie spory do-
tyczace nowych odkry¢ naukowych, podwazg w konicu dominacje konserwatywnego
ewangelikalnego protestantyzmu w sferze publicznej USA.

122 ] Watson, op. cit., s. 11. Wiecej na temat premilenaryzmu i postmilenaryzmu: J.A. Reich-
ley, op. cit., s. 204-206.

12 Mowa tu o podziale na ruch protestanckiego fundamentalizmu i nurt chrzedcijanstwa libe-
ralnego. Wigcej na ten temat w rozdziale szostym.

124 Premilenaryzm stat si¢ szczegdlnie popularny wsréd konserwatywnych chrzescijan ewan-
gelikalnych, ktérzy w pod koniec XIX wieku utworzyli ruch fundamentalistéw chrzescijanskich,
a pentekostalizm oddziatywal na inne denominacje zwlaszcza za sprawa ruchu charyzmatycznego.
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5. Religia w okresie
nasilonej imigracji z Europy

W strukturze wyznaniowej spoteczenstwa amerykanskiego od polowy XIX wieku za-
czely nastepowac bardzo powazne zmiany, co wigzalo si¢ nasilong imigracja z Europy
Wschodniej i Poludniowej. Pochodzacy stamtad imigranci znacznie czg$ciej niz pro-
testantyzm wyznawali takie religie jak katolicyzm, judaizm czy prawostawie. Jedng
z najwiekszych grup stanowili, nieliczni i mato widoczni dotychczas w USA, katolicy'.
Zaczeli oni teraz masowo przybywaé do Nowego Swiata, co wywotato w amerykan-
skich protestantach ogromne obawy. Naptyw katolikéw starano si¢ z czasem ograni-
czaé, ale przede wszystkim podejmowano starania o to, by jak najszybciej ,,amery-
kanizowa¢” nowych imigrantéw, co niekiedy rozumiane byto niemal réwnoznacznie
z »protestantyzowaniem’”. Katoliccy imigranci, czy to przybyli wczesniej Irlandczycy,
czy tez naplywajacy nieco pozniej Wlosi i Polacy, wydawali si¢ Amerykanom niecy-
wilizowani, barbarzynscy i niebezpieczni’. Strach przed katolicyzmem wynikat z zy-
wej jeszcze pamigci o przesladowaniach, ktorych protestanci doswiadczyli ze stro-
ny Kosciota katolickiego w Europie, a wizerunek katolika jako niecywilizowanego
barbarzyncy uleglego autorytarnej i despotycznej wladzy Watykanu upowszechnit
sie ze wzgledu na to, ze XIX-wieczni imigranci pochodzili gtéwnie z biednych rejo-
néw Europy, gdzie nie bylo mowy o purytanskim, niemal ascetycznym, stylu zycia
i gdzie rozrywki, w tym picie alkoholu, nie byly tak restrykcyjnie reglamentowane
jak w Ameryce. Ponadto, wszyscy katolicy przynajmniej w teorii podlegali zwierzch-
nosci Watykanu, ktorego wpltywoéw nadal sie w Stanach Zjednoczonych obawiano’.

! Nie oznacza to, ze zahamowany zostal naplyw imigrantéw z Europy Pétnocnej i Zachodniej,
a wérdd nich wielu protestantow. Procentowo jednak wyraznie zaznaczyl si¢ wzrost liczby migran-
tow z tych terenéw Europy, z ktdrych wezesniej do USA nie migrowano, a na ktérych dominowaty
wyznania nieprotestanckie. Wiecej na ten temat: A. Walaszek, Imigracja, [w:] Ameryka. Spote-
czenstwo, red. T. Ptudowski, s. 99-123.

2 Wigcej na ten temat: J. Zeitz, When America Hated Catholics, ,Politico Magaznine’,
23.09.2015 [on-line:] http://www.politico.com/magazine/story/2015/09/pope-francis-visit-catho
lic-history-213177#ixzz3mlvog1ZE (02.10.2015).

* Wigcej na ten temat: Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on
Religion in the United States, s. 4-5, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/
pdf/bc_papers/BCP-Pluralism.pdf (12.11.2013).
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Oprocz katolikéw zaczeli do Standéw Zjednoczonych naptywaé w wigkszych gru-
pach réwniez pochodzacy z Europy Wschodniej zydzi. Nie nalezeli oni do warstw
zamoznych, a ponadto cze$¢ z nich byla religijnie konserwatywna, co z kolei rodzito
obawy o to, ze moga zacza¢ tworzy¢ swoje zamkniete wspolnoty i nigdy nie zinte-
growac si¢ ze spoleczenstwem amerykanskim, zaburzajac tym samym jego chrzesci-
janskie tradycje. Dlatego podobnie jak w stosunku do katolikéw, réwniez wobec Zy-
dow starano sig¢ stosowac rozne strategie asymilacyjne*. Amerykanizacji miaty stuzy¢
nawet warunki, jakie stawialy imigrantom towarzystwa charytatywne, o ile chcieli
otrzymac oni pomoc, a takze szkoty, w ktérych wykladano protestancka religie i czy-
tano protestancka Bibli¢ Kréla Jakuba. Masowy naplyw nieprotestanckich imigran-
tow z Europy doprowadzil ostatecznie do wielu istotnych przemian w strukturze spo-
teczenstwa amerykanskiego.

Moéwigc o imigracji w drugiej potowie XIX wieku, warto zarysowaé pewne ogdlne
trendy. Co bardzo istotne, w latach 1848-1917 do Stanéw Zjednoczonych naptyneto
acznie 30 milionéw imigrantow, z ktorych wiekszos¢ osiedlita si¢ tam na stale’. Az
95 procent z nich pochodzilo z Europy lub z Kanady, a pozostale 5 procent stanowili
kupcy i robotnicy chinscy i japonscy oraz od 1900 roku réwniez imigranci z Meksyku
i wysp Morza Karaibskiego. Dzieki imigracji Stany Zjednoczone pozyskiwaly osadni-
kow do realizacji omowionego powyzej ,objawionego przeznaczenia’, czyli ekspansji
na zachod kontynentu, oraz robotnikéw na potrzeby rozwijajacego si¢ przemystu.

Poczatkowo prowadzono wiec liberalng polityke imigracji i naturalizacji, tym
bardziej ze przed 1840 rokiem imigranci nie stanowili problemu jako stosunkowo
nieliczni i przybywajacy gtéwnie z Anglii, Walii, Szkocji i Kanady. Jednak po 1840
roku wsréd imigrantéw zaczeli dominowa¢ chlopi i drobni rzemieslnicy z Irlandii,
Niemiec, Skandynawii. Co bardzo istotne, bedacy wéréd migrantéw Irlandczycy
i Niemcy byli w wigkszosci katolikami. Irlandczycy spotkali sie, co prawda, z brytyj-
skimi warto$ciami politycznymi i kulturowymi, ale byly to doswiadczenia negatyw-
ne, doswiadczenia narodu skolonizowanego. Mniej liczni, ale tez stale przybywajacy
do USA w tym okresie Chinczycy i Japonczycy wydawali sie z kolei zupelnie odlegli
kulturowo. Amerykanie obawiali si¢ wiec religijnego i kulturowego dystansu mie-
dzy elita anglo-amerykanska a naptywajacymi cudzoziemcami. Dlatego juz w latach
piecdziesigtych XIX wieku robotnicy chinscy w Kalifornii odczuli ograniczenie ame-
rykanskiej tolerancji wobec réznic rasowych i etnicznych, a w 1882 roku otrzymali
catkowity zakaz wjazdu do USA (podobnie, zreszta, jak Japonczycy w 1907 roku)®.
Nie rozwigzalo to jednak ,,problemu”, gdyz po roku 1890 wsréd imigrantow zaczeli
przewaza¢ mieszkancy Europy Wschodniej i Poludniowej, rowniez odlegtej kulturo-
wo od ,,cywilizacji” anglosaskiej. Byli to w wiekszo$ci niewykwalifikowani robotnicy

* Dopiero wiele lat pézniej rozwinieto teorie na temat wieloznacznosci pojecia asymilacj,
a takze réznic miedzy asymilacjg a integracja.

> D.R. Gabaccia, Imigracja do Standw Zjednoczonych 1848-1917, [w:] Historia Stanéw Zjed-
noczonych Ameryki, red. A. Bartnicki, D.T. Critchlow, Warszawa 1995, t. 3, s. 187.

¢ Migracje azjatyckich kobiet objeto z kolei $cista regulacja. Wiecej na ten temat: D.R. Ga-
baccia, op. cit., s. 190.
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rolni, wéréd ktorych w latach 1899-1924 przewazali Wtosi, Zydzi wschodnioeuro-
pejscy, Polacy i Niemcy. Pézniej do USA naptywaly tez mniejsze grupy mieszkancow
Grecji, Balkanéw, Hiszpanii, Portugalii, Japonii, Kuby, wysp Morza Karaibskiego,
Syrii (Libanczycy), Turcji (Ormianie) i Korei. Zdaniem Donny Gabaccii sprawiato
to na Amerykanach wrazenie, ze caly §wiat chcial si¢ przeprowadzi¢ do Stanow Zjed-
noczonych’. Co bardzo istotne - §wiat nieprotestancki, a niekiedy nawet niechrzesci-
janski, $wiat, ktéry nie mowit po angielsku i nie znat anglosaskiej kultury i demokra-
tycznego systemu politycznego®.

Ponadto, gdy miedzy rokiem 1848 a 1917 spadala atrakcyjno$¢ wolnych terenow
pogranicza, imigranci coraz cze¢$ciej naptywali do miast, zwlaszcza ci, ktérzy i tak nie
mieli kapitalu na nabycie ziemi’. Pierwsza znaczaca grupg ubogich rolnikéw nieposia-
dajacych kapitalu na nabycie ziemi, uciekajacych przed bieda i kleska gtodu, spowo-
dowang zarazg ziemniaczang lat 1845-1847, byli Irlandczycy. Osiedlali si¢ w duzych
miastach Wschodniego Wybrzeza, tworzac cudzoziemskie enklawy, ktérych obawiali
sie Amerykanie. Dlatego obarczali oni imigrantéw o ,,dziwacznych, ciemnych, nie-
amerykanskich zwyczajach™® wing za niepowodzenia urbanizacyjne. Niedtugo potem
do grupy obwinianych dotaczyli Niemcy, a z czasem imigranci naptywajacy z przelud-
nionej Europy Wschodniej i Potudniowej. Gdy skonczyta si¢ darmowa lub tania ziemia
na Zachodzie, imigranci osiedlali si¢ juz gléwnie w duzych miastach". Wschodnio-
europejscy Zydzi oraz Wosi zastapili Irlandczykéw i Niemcéw w roli najliczniejszych
grup etnicznych Nowego Jorku'. Polacy i inni Stowianie preferowali o$rodki przemy-
stu ciezkiego w Chicago, Bufallo, Pittsburgu i Cleveland. Wsr6d imigrantéw przewa-
zali mezczyzni, ktdrzy czesto mieli za zadanie utrzymywanie swych rodzin w kraju po-
chodzenia. Imigrantki przewyzszaly liczebnie me¢zczyzn tylko w niektérych miastach
na Wschodzie, gdzie byla dla nich praca w przemysle wiékienniczym, odziezowym,
w fabrykach konserw oraz na stuzbie w bogatych domach®. Pod koniec XIX wieku,
gdy podrdze statkami parowymi ufatwily wielokrotne migracje, europejscy chlopi za-
rabiali za oceanem po to, by wracac z pieniedzmi do swoich rodzinnych gospodarstw,
unikajac tym samym proletaryzacji w swoich krajach. To z kolei Amerykanie trakto-
wali jako brak zainteresowania lub niezdolnos¢ zostania Amerykanami'.

7 Ibidem, s. 191.

8 Wigkszos¢ imigrantéw pochodzita z terendw imperiéw: osmanskiego, austro-wegierskiego,
rosyjskiego i niemieckiego. Ibidem.

° Niemcy, Norwegowie, Szwedzi, Holendrzy i Dunczycy posiadajacy kapital osiedlali si¢ na
Zachodzie, nabywajac tam farmy. Zyli na farmach, podobnie jak Amerykanie, dlatego nie budzili
strachu.

' D.R. Gabaccia, op. cit., s. 193.

"' Wezeéniej wielu Niemcow osiedlilto si¢ na Zachodzie migdzy Saint Louis (Missouri), Cin-
cinnati (Ohio), Milwaukee (Wisconsin), a wielu Skandynawéw w Minnesocie i obydwu Dakotach.

2 D.R. Gabaccia, op. cit. s. 195.

1 Imigranci azjatyccy dominowali z kolei na Hawajach i w Kalifornii, Kubanczycy w Tampie
na Florydzie, Meksykanie i Chinczycy kierowali si¢ na Zachod.

14 Sytuacja wygladata inaczej w przypadku wschodnioeuropejskich Zydéw czy Ormian i Gre-
kéw z terenéw imperium osmanskiego, ktérzy uciekajac przed przesladowaniami, nie planowali
powrotu. D.R. Gabaccia, op. cit., s. 194.
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Masowa imigracja lat 1840-1880 zbiegla si¢ tez ze sporami na temat konfliktow
rasowych. Oprocz kwestii niewolnictwa waznym zagadnieniem w tym okresie byl tez
stosunek do Indian i ludno$ci meksykanskiej, ktéra weszta w sklad ludnosci USA po
wygranej wojnie z Meksykiem 1846-1848. Jak twierdzi Donna Gabaccia, imigracja
nie byla prostym mechanizmem utrwalania supremacji biatych w procesach uprze-
mystawiania Stanéw Zjednoczonych i tworzenia amerykanskiej tozsamosci narodo-
wej. Przeciwnie, podwazyla homogenicznos¢ kultury biatych i zachwiala przekona-
nie Angloamerykandw, ze ich naréd mial by¢ protestancki, anglojezyczny i hotdujacy
brytyjskim warto$ciom kulturowym i politycznym przeszczepionym przez pokolenie
Ojcow Zalozycieli. Z powodu réznorodnosci religijnej, etnicznej i rasowej imigran-
tow powracal problem ich politycznego i spolecznego wlaczenia do narodu, ktdry
dotychczas prawnie podporzadkowywal ludzi rasowo i etnicznie odmiennych'.

Zadania ograniczenia imigracji po wojnie secesyjnej wynikaly wiec nie tylko
z przyczyn religijnych, ale réwniez rasowych. Na popularnosci zyskiwal bowiem,
wspomniany wczesniej w kontekscie koncepcji Manifest Destiny, darwinizm spo-
teczny gloszacy tezy o przetrwaniu najsilniejszych i ewolucji gatunkéw. Darwinisci
spoleczni twierdzili, ze Stany Zjednoczone zasiedlili ludzie rasy anglo-celtyckiej oraz
nordyckiej i ze specyfika kultury amerykanskiej odzwierciedla to pochodzenie. Cywi-
lizacji amerykanskiej zagraza natomiast biologiczne wyniszczenie na skutek inwazji
rasowo odmiennych i niemozliwych do zasymilowania imigrantéw. Spekulowano na
temat statusu rasowego prostych robotnikdéw, pytajac o to, czy Irlandczycy i Wlosi za-
stuguja na miano biatych. Nadspodziewanie czgsto odpowiedz na to pytanie brzmia-
ta ,nie”'s. Widmo rasowego samobdjstwa powiekszalo przeswiadczenie, ze przyrost
naturalny wérdd imigrantéw z Azji, Europy Wschodniej i Potudniowej (podobnie jak
ludnosci afroamerykanskiej i hiszpanskojezycznej) byl wyzszy niz wéréd rodowitych
Amerykanow rasy biatej. W odpowiedzi na naciski natywistéow Komisja ds. Imigra-
¢ji zmienita w 1899 roku sposob prowadzenia ewidencji, wlaczajac dane o rasowej
przynalezno$ci imigrantéw przybywajacych do Stanéw Zjednoczonych. Zydéw, kto-
rych wczesniej klasyfikowano wedlug kraju ich pochodzenia, teraz zaczeto okresla¢
mianem Hebrajczykow, by podkresli¢ ich bliskowschodnie, a wiec orientalne cechy
rasowe. Czarnoskorzy mieszkancy wysp Morza Karaibskiego zaczeli by¢ rejestrowani
jako Afrykanie. Kanadyjczycy z Quebecu jako Francuzi. Wlochéw z péinocy i z po-
tudnia klasyfikowano jako dwie rézne grupy: alpejska i srédziemnomorska. Stowian
z kolei podzielono na jeszcze mniejsze podgrupy. Myslenie w kategoriach rasowych
nie ograniczalo si¢ jedynie do polityki imigracyjnej: Ormianie z terenu Turcji, czyli
teraz ,,Azjaci’, podlegali na przyklad prawnym zakazom mieszania ras’. Imigracja

15 Ibidem, s.189.

16 Ibidem, s. 204.

17 Ibidem, s. 205. Warto jednak zauwazy¢, Ze mimo rasizmu skierowanego réwniez w strone
imigrantéw wschodnioeuropejskich ich dzieciom bylo tatwiej uczestniczy¢ w zyciu publicznym
niz kolejnym pokoleniom Afroamerykanéw czy Indian, po ktérych tatwiej bylto rozpoznad, z jakiej
grupy ,rasowej” sie wywodzili.
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jednak mimo takich przekonan nadal byla z punktu widzenia ekonomicznego bardzo
korzystna, dlatego do lat dwudziestych XX wieku nie wprowadzano drastycznych
ograniczen'®.

Ostatecznie do wprowadzenia limitéw imigracyjnych dla 0oséb z Europy Wschod-
niej i Potudniowej przyczynita sie miedzy innymi dziatajaca od 1907 roku Komisja
Dillinghama. Uznatla ona, ze w przeciwienstwie do wczesnych fal imigrantéw irlandz-
kich, skandynawskich i niemieckich, ktére sie zupelnie zintegrowaty, w przypadku
imigrantéw z Europy Wschodniej i Poludniowej tak si¢ nie stanie, gdyz ze wzgledow
kulturowych jest to absolutnie niemozliwe. I wojna $wiatowa takze przyczynila si¢
do ograniczenia imigracji. Jej wybuch, jak réwniez wybuch rewolucji bolszewickiej
i ,czerwonej paniki” wywolaly klopotliwe pytania o lojalnos¢ imigrantéw pochodza-
cych z krajow, przeciwko ktérym ostatecznie zbrojnie wystapily Stany Zjednoczone,
zreszta wbrew swojej wczesniejszej polityce izolacjonistycznej. Nacjonalizm nasilil
sie w owym czasie na caltym $wiecie, réwniez w Stanach Zjednoczonych. W latach
wojny podjeto bardzo intensywne wysilki na rzecz amerykanizowania najnowszych
imigrantéw. Prowadzono zajecia z jezyka angielskiego i wychowania obywatelskiego
w szkolach, miejscach pracy i na kursach wieczorowych, reformatoréw i radykatow
potepiano za nieamerykanskie sympatie i cho¢ wielu zZolnierzy walczacych po stronie
Stanéw Zjednoczonych miato imigranckie korzenie, to histeria wojenna wytworzyta
atmosfere braku zaufania. Ucierpieli na tym przede wszystkim imigranci pochodze-
nia niemieckiego.

Od 1917 roku rozpoczeto intensywniejsze dziatania na rzecz ograniczenia napty-
wu imigrantéw. Kongres uchwalil wtedy test czytania, a w latach 1924-1925 weszlto
w zycie najostrzejsze prawo o limitach emigracyjnych (quota law). Ograniczato ono
imigracje poprzez wprowadzenie systemu limitéw narodowo$ciowych, ktére catko-
wicie wykluczaly imigrantéw z Azji, drastycznie redukowaly naplyw cudzoziem-
cow z Europy Wschodniej i Poludniowej, ale pozostawialy szeroko otwarte drzwi
dla mieszkancéw Europy Zachodniej i Pétnocnej®. Liczba przybywajacych rocznie
do Stanéw Zjednoczonych spadta najpierw z 700 tysiecy do 300 tysiecy, a w latach
dwudziestych XX wieku przybylo do Stanéw Zjednoczonych o ponad polowe mniej
imigrantéw niz w latach 1900-1909%.

8 Pod koniec XIX wieku natywisci wystepowali jeszcze z zgdaniami wprowadzenia testu
czytania dla imigrantéw, co miato ograniczy¢ naplyw oséb ,nieinteligentnych” i ich uczestnictwo
w amerykanskiej demokracji, tym bardziej ze dwczesne badania ,,naukowe” mialy potwierdza¢
intelektualng nizszos¢ ras ,nienordyckich” Kongres kilkakrotnie takie testy uchwalal, jednak de-
mokratyczni prezydenci je odrzucali jako obrazliwe dla imigrantow i narodéw, z ktérymi chciano
utrzymywac poprawne relacje. D.R. Gabaccia, op. cit., 205.

¥ Ibidem.

2 Ibidem, s. 189.
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5.1. Imigranci a religia

Niezaleznie od miejsca osiedlenia, pochodzenia i czasu przybycia do Standéw Zjedno-
czonych imigranci tworzyli wlasne spotecznosci, wspomagajac si¢ wzajemnie w pro-
cesie przystosowania do zycia w nowych warunkach. Zazwyczaj byly to enklawy
etniczne oraz religijne, ale czesto w imigranckich dzielnicach mieszaly sie rowniez
rozne grupy przybyszow?'. Ta czes¢ imigrantow, ktora bylta w stanie sie szybciej przy-
stosowa¢ do zycia w nowym spoleczenstwie, odrzucala z kolei zycie w etnicznych
enklawach. Niemniej dyskryminacja, nieche¢¢ i podejrzliwo$¢ wobec mieszkancow
obcego pochodzenia i wyznajacych inng religie sprzyjaly tworzeniu zwartych sku-
pisk. Zycie w takich enklawach nie oznaczato jednak zupelnego braku kontaktu ze
spoleczenstwem przyjmujacym, cho¢ czgsto stres towarzyszacy migracji i problemy
z nauczeniem si¢ nowego jezyka mogly sprzyja¢ dobrowolnej izolacji. Przebywanie
w grupach etnicznych laczacych ludzi o podobnych wartosciach kulturowych czy
religijnych umozliwialo otrzymanie wsparcia w procesie adaptacji od 0séb o podob-
nym pochodzeniu, czgsto cztonkéw rodzin i dalszych krewnych. W wiekszosci sku-
pisk etnicznych pojawiali sie tez przedsiebiorcy, dziatacze oraz przywddcy religijni,
tworzacy organizacje, w ramach ktérych migranci mogli kultywowac stare zwyczaje,
eksperymentujac jednoczesnie z nowymi, amerykanskimi*.

Spotecznosci wiejskie i malomiasteczkowe gromadzily si¢ zazwyczaj wokét ko-
sciofa lub synagogi, ktére powstawaly bardzo szybko po osiedleniu si¢ danej gru-
py etnicznej. Tworzenie takich wspdlnot byto dla imigrantéw bardzo istotne, gdyz
dawalo poczatek dobrowolnym zrzeszeniom osdb obcego pochodzenia. Koscioty
oraz zreformowane synagogi niemieckich zydéw prowadzity szkotly, wydawaly ga-
zety, organizowaly imprezy towarzyskie, pomoc socjalng i dziatalno$¢ rekreacyj-
n3. Podtrzymywanie swojej kultury i zycia religijnego bylo dla imigrantéw wazne
ze wzgledéw psychologicznych, a ich dzieciom umozliwialo znalezienie partneréow
o podobnej tozsamosci etnicznej*. Co ciekawe, wsréd meskiej migracji robotniczej
do miast integracja nastegpowala w dwdch etapach. Najpierw na poziomie instytu-
cji komercyjnych: w pensjonatach, agencjach pracy a nawet saloonach czy domach
publicznych, a dopiero pézniej, gdy mezczyzni znajdowali Zony i zakladali rodzi-
ny, na poziomie instytucji srodowiskowych, w tym Kosciotéw (ale réwniez bractw
czy towarzystw ubezpieczeniowych). Instytucje religijne, bractwa, gazety, organiza-
cje socjalne, zwiazki robotnicze, a takze organizacje radykalne wspoétzawodniczyly
o cztonkéw. Imigranci nie funkcjonowali jednak wylacznie w obrebie tych insty-
tucji. W ciagu dnia przebywali réwniez poza swymi grupami etnicznymi, pracujac
w roznych miejscach i szukajac uznania w szerszych kregach spolecznych. Mozna

21 W rzeczywistoéci bardzo niewiele wsi, dzielnic miejskich i miejsc pracy mialo charakter
homogeniczny. Wiecej na ten temat: ibidem, s. 198.

2 Ibidem.

# Ibidem, s. 199.
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powiedzie¢, ze wszystkie czynniki naraz, czyli dobrowolne odlgczanie si¢ od swojej
grupy, duma etniczna i kontakty z innymi, byly réwnie wazne w procesie stawania
sie Amerykanami*.

Jak zauwaza Hieronim Kubiak, praktycznie kazda z przybywajacych grup imi-
grantéw rozpoczynala amerykanska egzystencje od reaktywowania instytucji religij-
nych znanych ze Starego Kontynentu. Wedtug Helmuta Richarda Niebuhra dzialo
sie tak dlatego, ze religia byla jedyng instytucja ze Starego Kraju, ktéra mozna byto
przeszczepi¢ w nowe warunki i postuzy¢ si¢ nig w procesie odbudowy organizacji
spolecznej zbiorowosci imigrantow?®. Instytucje religijne miaty przy tym wypelnia¢
jednoczesnie dwie funkcje: integracyjna i ekspresyjng. Pierwsza zapewniala grupie
przetrwanie w nowych warunkach, druga miala utatwi¢ wspétzycie z innymi w wie-
loetnicznym spoteczenstwie amerykanskim?.

Barbara Le$ podkresla z kolei, ze religia odegrata niezwykle wazng role w proce-
sie asymilacji grup etnicznych?. Dostarczata imigrantom systemu znaczen, systemu
warto$ci moralnych, podstaw do samoidentyfikacji etnoreligijnej. Przywracala za-
chwiany przez migracje porzadek oraz pozwalala zorientowac si¢ w otaczajacej rze-
czywistosci, rowniez definiowanej w kategoriach etnoreligijnych, ale odmiennych od
kategorii wlasnych. Wierzenia i obyczaje religijne staty si¢ podstawa dla identyfika-
cji etnicznej w USA. Imigranci potrzebowali tu nowych typéw wspdlnot, ale takich,
ktdre byly w swej istocie dynamiczne — w tym sensie, ze mozna je bylo przystosowaé
do zmieniajacej sie rzeczywistosci amerykanskiej*. Zdaniem badaczki instytucje re-
ligijne utrwalaly zwartos¢ grupy wlasnej, ale réwnoczesnie faczyly rézne grupy et-
noreligijne w ramach ogoélnoamerykanskich systemow religijnych. Pozwalaly wiec
imigrantom najpierw uswiadomic sobie ich specyficzne cechy, wspdlnote intereséw
i nawiazac silne wiezi spoleczne. Poprzez dzialania na rzecz zachowania jezyka oj-
czystego i ojczystej obrzedowosci religijnej utatwialy im samoidentyfikacje. Gdy za$
z ,mas etnicznych” zaczela si¢ juz wylania¢ grupa etniczna, instytucje te dostarczaly
czlonkom tej grupy wlasnego uktadu odniesien, ale jednoczesnie zapewnialy im tez
miejsce we wspdlnocie narodowej, poprzez wspolnote wyznaniows, ktérej byly ele-
mentem. Z czasem instytucje i organizacje religijne ulegaly ewolucji zaréwno pod
wzgledem charakteru, jak i funkcji. Generalnie przeksztalcaty si¢ one z instytucji et-
nicznych w amerykanskie. Nalezy tez jednak pamieta¢, ze niekiedy zanim to nasta-
pilo mogty stwarza¢ dysfunkcje w procesie asymilacji poprzez nacisk na separatyzm
etniczny. Bardziej aktywne jednostki chcace wyjs¢ poza ich ramy musialy czasem
zrywac z nimi wszelkie wiezy®.

2 Ibidem, s. 200.

» H.R. Niebuhr, The Social Sources of Denominationalism, New York 1929, s. 223, [za:]
H. Kubiak, Polski Narodowy Kosciét Katolicki w Stanach Zjednoczonych Ameryki w latach 1897-
1965. Jego spoteczne uwarunkowania i spoteczne funkcje, Krakow 1970, s. 50.

% H.Kubiak, op. cit.

¥ B. Les, Kosciot w procesie asymilacji Polonii amerykanskiej, Krakow 1981, s. 60-61.

# B.Les, op. cit., s. 61-62.

* Wiecej na ten temat: B. Les, op. cit., s. 66-67.
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Tworzenie obcojezycznych parafii katolickich bylo postrzegane przez Ameryka-
néw jako szczegélnie niepokojace, gdyz nieche¢ do katolicyzmu i strach przed nim
i jego autorytarnymi konotacjami byly w spoteczenstwie amerykanskim nadal zywe.
Niemniej nieufnos$¢ kierowana byla réwniez w strone obcojezycznych kongregaciji
i synodéw protestanckich. Obawy te byly wzmagane faktem, ze wielu imigrantéw
miato ambiwalentny stosunek do bliskich kontaktow swoich dzieci z Amerykanami
i ich kultura. Rozumieli, Ze nauka jezyka angielskiego i zdobycie wyksztalcenia byty
kluczem sukcesu materialnego, ale jednoczesnie lekali si¢ utraty swoich dzieci dla pro-
testantyzmu, amerykanskiego indywidualizmu i tego, co odbierano jako amerykanski
materializm lub hedonizm. Dlatego instytucje etniczne czesto staraly si¢ dublowac
prace szkot publicznych i agencji opieki spolecznej po to, by zapobiec przyjmowaniu
przez ich dzieci niepozadanych postaw®. Z kolei amerykanskie szkoly i domy opieki
spotecznej staraly si¢ ,,amerykanizowa¢” dzieci imigrantéw. Dostosowywaly tez swe
programy do potrzeb cudzoziemcdw, wprowadzajac przedmioty wychowania obywa-
telskiego, higieny osobistej czy ekonomii gospodarstwa domowego — wszystko po to,
by nauczy¢ dzieci podstawowych zasad amerykanskiego stylu zycia, czego nie mogli
zrobi¢ rodzice™. Niezaleznie od tych staran przez caly XIX wiek rodowici Amerykanie
uwazali imigrantéw za zagrozenie dla amerykanskiego stylu zycia, dobrobytu, harmo-
nii i powodzenia amerykanskich eksperymentéw z demokratyczng forma rzadow™.

Natywizm, czyli zorganizowana akcja na rzecz uprzywilejowania rodowitych
Amerykanow wzgledem imigrantéw, rozkwital, gdy tylko rosta liczba imigrantow. Za
najwieksze zagrozenie przez bardzo dlugi czas uznawany byt katolicyzm, a natywisci
szczegOlnie obawiali sie jego wplywu na zycie publiczne w Stanach Zjednoczonych.
Amerykanie uwazali swoja narodowg historie za kontynuacje triumfu protestanckiej
Anglii nad katolickim imperiami Francji i Hiszpanii. Dlatego za najwieksze zagroze-
nie uwazano katolickich Irlandczykow, ktérzy doswiadczyli konfliktu protestancko-
-katolickiego w swojej ojczyznie. Szczegdlne obawy zywiono tez w stosunku do nie-
mieckich katolikdw, dla ktérych wiara i jezyk stanowily podstawy kultury niemiec-
kiej w Stanach Zjednoczonych. Gdy w 1847 roku po podboju Meksyku kraj zyskat
duza hiszpanskojezyczng katolicka populacje, a z Europy naptywaly réwnie duze
strumienie katolikow, obawy o tworzenie przez nich wilasnych instytucji religijnych
wzrosty. Powstawanie coraz liczniejszych klasztoréw, zakonow, szkot i uniwersytetow
katolickich wywotywalo debate na temat politycznej lojalnosci katolikéw oraz roz-
dzialu Kosciota i panstwa®.

% D.R. Gabaccia, op. cit., s. 200.

! Ibidem, s. 201.

32 Bylo to zwigzane rowniez z tym, ze imigranci czeéciej niz rodowici Amerykanie popierali
stowarzyszenia socjalistyczne, walczace o poprawe warunkéw pracy, a takze Partie Socjalistycz-
ng. Przekonania socjalistyczne i rewolucyjne przywiezli ze soba z Europy zwlaszcza niemieccy
intelektualisci i rzemie$lnicy oraz cz¢$¢ wschodnioeuropejskich zydéw. Na dodatek strach budzi-
ty konflikty, do ktérych dochodzilo migdzy réznymi grupami etnicznymi. Wiecej na ten temat:
D.R. Gabaccia, op. cit., s. 201-202.

» Ciekawym wyrazem obaw przed katolikami oraz ich zamknietymi, hierarchicznymi insty-
tucjami byto opublikowanie w 1836 roku ksiazki pod tytutem Awful Disclosures of Maria Monk,
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Niemieccy i wschodnioeuropejscy zydzi, cho¢ znacznie mniej liczni niz kato-
licy, réwnie mocno przerazali protestanckich Amerykanéw. Antysemityzm za-
kwitt ze szczegdlng sita pod koniec XIX wieku, gdy masowo zaczeli naptywa¢ zydzi
wschodnioeuropejscy®. Fizyczne napasci zdarzaly si¢ wiec zaréwno na katolikow,
jak i Zydéw. Gtéwnym celem natywistow nie byto jednak usuniecie nieprotestantow
ze Stanoéw Zjednoczonych, ale ograniczenie ich praw politycznych. Partia Nic Nie
Wiedzacych (Know Nothing Party), dzialajaca w latach pigédziesigtych XIX wieku,
chciala miedzy innymi wprowadzenia 21-letniego okresu oczekiwania na naturali-
zacje oraz zakazu sprawowania wybieralnych urzedéw przez naturalizowanych imi-
grantéw. Jej aktywno$¢ ostabla po wojnie secesyjnej, w ktorej udziat wziglo wielu
zolnierzy obcego pochodzenia, udowadniajac swoja lojalnos¢ wobec nowej ojczy-
zny. Niemniej nadal zdarzaly sie¢ antykatolickie i antysemickie kampanie. W latach
dziewiecdziesigtych XIX wieku powstal na przyktad Amerykanski Zwigzek Obrony
(American Protective Association), a w latach dwudziestych XX wieku uaktywnit si¢
Ku Klux Klan, ktéry nie tylko glosit rasistowskie hasla i terroryzowal Afroameryka-
néw, ale réwniez przekonywal o katolickim i zydowskim zagrozeniu.

Do wzmagania niecheci i obaw wobec imigrantéw przyczyniali si¢ réwniez nie-
ktérzy duchowni protestanccy. Jeszcze w 1891 roku znany amerykanski duchowny
Josiah Strong, wspomniany réwniez w kontekscie Manifest Destiny, przekonywat,
ze katolicyzm stwarza szczegdlne zagrozenie dla pokoju amerykanskiego spoteczen-
stwa. Jego zdaniem obcy wyznawcy tej religii nie powinni otrzymywac obywatelstwa
amerykanskiego, gdyz sa oni zwiazani przysiega lojalnoéci wobec religijnego przy-
wodcy, ktéry nawet nie mieszka w Ameryce. Religia ta, jak ttumaczyt Strong, uczy,
ze nikt spoza wspdlnoty katolikéw nie pdjdzie do nieba, a jej lider przemawia glosem
Boga i posiada absolutng, niczym nieograniczong wladze. Kazdy wyznawca musi wy-
kazywac si¢ totalng ulegloscig i postuszenstwem wobec swojego lidera (papieza), tak
jakby 6w lider byl Bogiem wcielonym. Ponadto katolicyzm, jak zaznaczal Strong,
kategorycznie odrzuca rozwigzania I Poprawki i rozdzial panstwa od Kosciota, a wol-
nos$¢ sumienia nazywa ,,mylng i szkodliwg doktryna”. Zamiast tego wymaga, by kazdy
przyjat jego doktryne pod grozba kary za niepostuszenstwo. Strong przytaczat sto-
wa katolickich duchownych majgce potwierdzi¢, ze ich religia zgadza si¢ na religijng
wolnos¢ tylko o tyle, o ile jej wyznawcy sa w spoleczenstwie w mniejszosci. Gdy staja
sie wigkszoscig, odmawiajg religijnej wolnosci innym. Ponadto podkreslal, ze kato-
licy w Stanach Zjednoczonych sprzeciwiaja si¢ szkotom publicznym, postrzegajac je
jako ,bezbozne, diaboliczne i brudne” ze wzgledu na to, ze s3 one poza wpltywem ich
lideréw. Zbyt otwarta polityka imigracyjna Stanéw Zjednoczonych umozliwiata jego
zdaniem ,,zalew” katolicyzmem. Jak zaznaczal, naptywajaca przez 30 lat fala migran-

ot, The Hidden Secrets of a Nun’s Life in a Convent Exposed. Jej autorka przedstawiala si¢ jako
uciekinierka z klasztoru, w ktérym regularnie dochodzilo do naduzy¢ seksualnych, wykorzystywa-
nia zakonnic przez ksi¢zy, a nawet dzieciobdjstwa (po wczesniejszym chrzcie). W rzeczywistosci
byla to fikcja literacka stworzona na potrzeby horroru, jak rowniez szalejacego 6wczesnie w USA
antykatolicyzmu.

* Ibidem, s. 203.
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tow doprowadzita do wzrostu ich liczby o 294 procent, co byto, w jego przekonaniu,
istotnym zagrozeniem dla Amerykandw™.

5.1.1. Katolicyzm jako religia najwiekszej grupy imigranckiej

Zdaniem Hieronima Kubiaka katolicyzm byt w Stanach Zjednoczonych w duzej mie-
rze produktem imigracji ekonomicznej zwlaszcza z drugiej potowy XIX wieku*. Nie
oznacza to, Ze na terytorium Standéw Zjednoczonych nie byto wczesniej grup katoli-
kow. Niemniej gtéwnymi przedstawicielami katolicyzmu staly si¢ tam wkrotce grupy
etniczne w duzym stopniu niereprezentowane w dotychczasowej strukturze Stanow
Zjednoczonych, oddzielone od wczesniej przybylych barierami kulturowymi, rézni-
ca standardow ekonomicznych, a takze w przypadku imigracji wlosko-stowianskiej
innoscia jezyka. Nalezy pamigtad, ze to wlasnie tym katolickim grupom imigracyj-
nym przyszto uczestniczy¢ w przeksztalcaniu charakteru spoleczenstwa amerykan-
skiego z agrarnego na przemystowy™.

Jak wspomniano w poprzednich rozdziatach, poczatki katolickiego osadnictwa
kolonistow angielskich w Maryland si¢gaja pierwszej polowy XVII wieku. Jednak ani
to osadnictwo, ani tez grupy katolikow z Irlandii czy Niemiec, zamieszkale w cza-
sie rewolucji w koloniach wschodniego wybrzeza, czy francuscy katolicy z Nowego
Orleanu, wlaczonego do Stanéw Zjednoczonych w 1803 roku, nie wywarli wigksze-
go wplywu na rozwoj katolicyzmu w tym kraju®. Okoto roku 1790 liczbe katolikéw
w Stanach Zjednoczonych szacowano na 25-35 tysigcy, a wiec mniej niz 1 procent
ludnosci*. Przewidywano wiec, ze katolicyzm nie ma tam przysziosci. W 1848 roku,
po przejeciu terenéw Meksyku i Teksasu odsetek ten wzrost, ale katolicyzm na tych
terenach nie wywieral wigkszego wplywu na reszte kraju. Zmienit to dopiero naptyw
imigracji irlandzkiej, niemieckiej, a pod koniec XIX wieku wtoskiej i wschodnioeu-
ropejskiej. Grupy te musialy stoczy¢ nietatwa walke z protestancka opinig publiczng
o prawo obywatelstwa dla katolicyzmu oraz miedzy soba o jego programowy ksztatt
i role w spoleczenstwie amerykanskim*.

» J. Strong, Our Country: Its Possible Future and Its Present Crisis, New York 1891, s. 66, 68,
70, 71-72, 75, 87; [za:] P.C. Kemeny, Protestants, Roman Catholics, and the Threat to American
Liberty in the Nineteen Century, Visions and Values, s. 1, [on-line:] http://visionandvalues.org/
docs/abused/Kemeny.pdf?cbb716 (02.09.2015). Autor podkresla, ze gdyby z opisu wyeliminowa¢
przymiotnik ,katolicki”, to dzi§ mozna by bylo go pomyli¢ z opisem niebezpieczenstw, ktorych
wiele spoleczenistw obawia sie ze strony muzulmanoéw. Ibidem, s. 2.

% H.Kubiak, op. cit., s. 52.

7 Ibidem.

3 Ibidem. Wigcej na temat historii katolicyzmu w USA: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 527-559.

¥ Thomas G. Shaughnessy podaje, ze bylto to 35 tysiecy, Will Herberg podaje liczbe 40 ty-
siecy, a inne dane sugeruja mniejsze liczby. Wiecej na ten temat: G. Shaughnessy, Has the Im-
migrant Kept the Faith?, New York 1925, s. 52; W. Herberg, Protestant-Catholic-Jew. An Essay in
American Religious Sociology, Garden City 1955, s. 137; H. Kubiak, op. cit., s. 52.

# H. Kubiak, op. cit., 53.
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Ponadto, co bardzo istotnie, od poczatku swej obecnosci w Ameryce katolicyzm
nie stanowil jednolitego Kosciota*'. Juz w poczatkach XIX wieku dziataly w Stanach
niechetne sobie grupy katolikdw niemieckich, francuskich i angielskich. Kazda z nich
nadawala katolicyzmowi swdj wlasny, przywieziony z Europy, tradycyjny ksztalt do-
stosowany do narodowych i kulturowych potrzeb. Te réznice staly sie widoczne juz
w 1787 roku w czasie sporu pierwszego amerykanskiego biskupa katolickiego, Joh-
na Carrolla (1735-1815), z niemieckimi katolikami o powotanie w Filadelfii ksiedza
mowiacego po niemiecku, a potem w czasie sporéw duchownych francuskich o na-
stawieniu arystokratycznym z demokratycznie nastawionymi masami chlopskich
imigrantéw z Irlandii*.

Zdaniem Davida O’Briena w dziejach amerykanskiego katolicyzmu mozna wy-
rézni¢ faze republikanska i imigrancka, z ktérymi wigzg si¢ rézne formy katolicy-
zmu®. Jego charakterystyka republikanskiego amerykanskiego katolika przedstawia
skutecznego, operatywnego katolika swieckiego, wiernego Ko$ciotowi, ale jednoczes-
nie dobrze zadomowionego w $wiecie, ktéry zgodnie z liberalng tradycja nauczyt
sie $cisle oddziela¢ odgrywane przez siebie polityczne, ekonomiczne i religijne role.
Tego typu katolicy zachecali Ko$cidl, aby ,,trzymal si¢ spraw religijnych’, sami nato-
miast ,angazowali si¢ w zycie gospodarcze i polityczne, nie odwolujac si¢ przy tym
bezposrednio, ani nawet posrednio, do swojej wiary”*. Przykladem takiej postawy
moze by¢ biskup Charleston, John England (1786-1842), ktéry w swym przemdwie-
niu do Kongresu z 8 stycznia 1826 roku, odpowiadajac na krytyke ze strony prote-
stantow, wyglosil pochwale liberalnego republikanizmu, podkreslajac, ze papiez nie
moze ingerowaé w kwestie polityczne dotyczace amerykanskich katolikow. England
okreslal tez miejsce, jakie katolicyzm powinien zajmowaé w amerykanskiej republice
i pluralistycznym, denominacyjnym systemie religijnym, wyrazajac postulat, by ka-
tolicy byli w Stanach Zjednoczonych postrzegani jako grupa religijna, posiadajaca ta-
kie same prawa jak inne stowarzyszenia religijne*. Wizja Englanda miata si¢ jednak
zisci¢ dopiero w latach szes¢dziesigtych XX wieku, poniewaz konkurencyjna wizja
protestanckiej Ameryki, forsowana przez ewagelikalnych reformatoréw, nie dopusz-
czala uznania katolicyzmu za jedng z wielu amerykanskich denominacji. Poza tym
masowa migracja ubogich irlandzkich katolikow sprawita, ze stali si¢ oni fatwo od-
réznialni pod wzgledem klasowym i etnicznym od innych obywateli, co postawilo
hierarchie katolicka przed nowymi wyzwaniami. W latach czterdziestych XIX wieku
pojawil si¢ wiec w Ameryce nowy typ Kosciola katolickiego — Kosciét imigrantow™.

1 Wiecej na ten temat: M.M. Gordon, Assimilation in American Life. The Role of Race, Reli-
gion and National Origins, New York 1964, s. 196-197, [za:] H. Kubiak, op. cit., s. 53.

# H. Kubiak, op. cit., s. 53. Wiecej o sporach biskupa Carrolla z przedstawicielami ducho-
wienstwa: J. Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, ttum. T. Kunz, Krakéw 2005,
s. 302-303.

# Wigcej na ten temat: D. O’Brien, Public Catholicism, New York 1989.

* Ibidem, s. 5, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 290.

 D. O’Brien, op. cit., s. 30, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 291.

% J.Casanova, op. cit., 5. 291.
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Grupa, ktora pierwsza podjeta walke o miejsce katolicyzmu w Stanach Zjedno-
czonych, byli Irlandczycy, ktorzy cho¢ reprezentowali Ko$ciét imigrancki, to chcieli,
by byt on jak najmniej podzielony etnicznie. Ponadto, nie rezygnujac ze swojej religii,
chcieli z niej uczyni¢ wazne narzedzie amerykanizacji imigrantéw — amerykanizacji
na wilasnych warunkach. Walczyli oni niejako na dwéch frontach: przeciwko Niem-
com, bronigcym katolicyzmu z niemieckim jezykiem w obrzedach, oraz przeciwko
antykatolicko nastawionym amerykanskim protestantom. Pézniej, gdy wywalczyli juz
sobie pozycje dominujacg w amerykanskim Kosciele katolickim, musieli dodatkowo
walczy¢ z nowo przybylymi do kraju katolikami z Europy Wschodniej i Potudnio-
wej. Zarowno bowiem Niemcy, jak i pdzniej Polacy i Wtosi zabiegali o stworzenie
parafii etnicznych z jezykami narodowymi w obrzedach. Najbardziej znana posta-
cig niemieckiego oporu przeciw Irlandczykom byt dziatajacy w latach dziewigédzie-
sigtych XIX wieku Peter Paul Cahensly (1838-1923), ktéry postulowal ustanowienie
etnicznych diecezji i podziat Kosciota katolickiego w Stanach Zjednoczonych wedlug
kryterium jezykowego na formalnie niezalezne organizacje, tylko luzno ze sobg zwia-
zane, a w Watykanie skarzyt si¢ na to, Ze Niemcy nie czuja si¢ w angielskojezycznych
parafiach jak u siebie, na czym straci Kosciol, gdy zaczng z niego odchodzi¢*®. Waty-
kan opowiedzial si¢ jednak po stronie hierarchdw irlandzkich, ktérzy starali si¢ w ka-
tolicyzmie widzie¢ nie tyle religie podtrzymujaca separatyzm, ile ideologie jednosci
ponadetnicznej (a takze srodek amerykanizacji europejskich imigrantéw), gdyz tylko
katolicyzm stuzacy integracji amerykanskiego spoleczenstwa stwarzal szanse zdoby-
cia Stanow Zjednoczonych dla Kosciota rzymskokatolickiego®.

Za najsilniejszego i najbardziej skutecznego przedstawiciela nowego imigranc-
kiego Kosciota katolickiego uznaje si¢ zazwyczaj biskupa Nowego Jorku Johna Hu-
ghsa (1797-1864)*. Odegral on szczegdlnie wazna role w okresie, gdy dominujacy
wtedy w amerykanskim katolicyzmie Irlandczycy musieli stoczy¢ walke z wzrastaja-
cymi nastrojami antykatolickimi. Mimo wprowadzenia I Poprawki w wielu stanach
obowigzywaly przepisy zakazujace katolikom sprawowania urzedéw publicznych,
a stereotyp katolika i katolicyzmu jako religii wrogiej protestantyzmowi i synonim
»ducha obcosci” byly w spoteczenstwie amerykanskim bardzo silne®. W okresie na-
pig¢ spolecznych pewne grupy protestanckie znajdowaty w tym stereotypie gotowa
odpowiedz na pytanie o przyczyny zla.

Szczegdlne nasilenie ruchow antykatolickich nastagpilo w latach trzydziestych,
a potem piecdziesigtych i szes¢dziesigtych XIX wieku, kiedy to aktywnie dzialata

¥ H.Kubiak, op. cit., s. 54.

% C.J. Barry, The Catholic Church and German Americans, Bruce 1956, [za:] H. Kubiak,
op. cit., s. 54.

¥ W. Herberg, op. cit., s. 144-145, [za:] H. Kubiak, op. cit,, s. 55. Poza tym ruch niemiec-
ki na rzecz etnicznych diecezji zbiegl si¢ w czasie z przerwaniem dalszego doptywu niemieckich
imigrantéw, a drugie ich pokolenie nie potrzebowato juz tak bardzo parafii niemieckojezycznych.
Niemniej spor ten powrdcit z chwila pojawienia sie w Stanach Zjednoczonych duzych strumieni
migrantéw z Europy Wschodniej i Potudniowej. Wigcej na ten temat: B. Les, op. cit., s. 78-79.

0 J.Casanova, op. cit., s. 292.

5! Podobnie jak w niektérych krajach Europy synonim Zyda.



5.1. Imigranci a religia 181

Know Nothing Party. Z kolei w latach 1891-1897 najaktywniejsza organizacjg anty-
katolicka bylo American Protective Association. Najbardziej atakowani byli katolicy
irlandzcy, ktorzy stanowili najbardziej zwarta grupe wsréd imigrantéw przybywaja-
cych do Stanéw Zjednoczonych w polowie XIX wieku i ktérzy rozpoczeli dziatania
na rzecz utrwalania Ko$ciota katolickiego w pdétnocno-wschodniej czesci kraju.

Ruchy natywistyczne staraly si¢ legalnymi i nielegalnymi metodami wywiera¢
wplyw na amerykanskie ustawodawstwo imigracyjne oraz stwarza¢ prawne bariery
dla rozwoju katolicyzmu®. Organizowano specjalne akcje w czasie kampanii wybor-
czych, prowadzono dzialalno$¢ publicystyczna, wydawnicza, odczytows, starano sig
umacnia¢ antagonizmy miedzy réznymi grupami imigrantéw, a nawet uciekano sie
do tak drastycznych srodkéw jak napady i podpalenia. W 1834 roku spalono na przy-
kfad klasztor Urszulanek w Charlston, Massachusetts. W 1844 roku splonety koscioty
Swietego Mikotaja i Swietego Augustyna w Filadelfii, atakowano tez irlandzkie dziel-
nice, palac domy i zabijajac ludzi*.

Gdy po zamieszkach w Filadelfii natywisci oglosili przygotowania do wiecu
w Nowym Jorku, biskup Hughes zazadal spotkania z burmistrzem Robertem Morri-
sem, by go ostrzec, ze ,,jesli w Nowym Jorku splonie cho¢ jeden koscidt, cale miasto
zamieni si¢ w druga Moskwe™. Od tego czasu Hughes oraz biskupi innych miast,
w ktérych katoliccy imigranci stanowili wiekszos¢ klasy robotniczej, stali sie sila,
z ktdrg zaréwno politycy, jak i urzednicy musieli si¢ liczy¢. Zdaniem Andrew Gree-
leya to wlasnie John Hughes byl pierwszym wcieleniem ,,obrazu biskupa jako ojca
i obroncy owczarni, ktdra, otoczona przez zajadlych wrogéw, nie byta w stanie sama
o siebie zadbac¢”**. Imigrancki katolicyzm w wydaniu Hughesa w przeciwienstwie do
katolicyzmu republikanskiego bazowal na zalozeniu zbiorowej organizacji i mobi-
lizacji katolikow jako grupy rdézniacej sie wyraznie od innych grup pod wzgledem
religijnym, a takze klasowym i etnicznym, ktorej celem bylo wspieranie wlasnych
partykularnych interesow. Kosciot z biskupami w roli ,,koscielnych lideréw” stat sie
narzedziem ochrony, samoorganizacji i mobilizacji katolickich imigrantéw, a gdy
irlandzcy katolicy zaczgli przejmowac kontrole nad ukladami politycznymi w mia-
stach, wladza lokalnych biskupéw ulegta naturalnemu wzmocnieniu. Biskup Hughes,
cho¢ nie utworzyl wlasnej parafii, to jednak nauczyt imigrantdw, ze nastawiony bojo-
wo i zjednoczony politycznie blok katolicki, powiazany z Partia Demokratyczna, jest
najlepszym sposobem ochrony ich interesow™.

2 H.Kubiak, op. cit., s. 55.

> Na przyklad poddajac kontroli wladz stanowych zakony i inne katolickie instytucje.
W Massachusetts objeto takg kontrolg szereg szkot zakonnych. H. Kubiak, op. cit., s. 57.

> Ibidem.

» Cyt. za: ]. Hennesey, American Catholics: A History of Roman Catholic Community in the
United States, New York 1981, s. 124, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 292.

* AM. Greeley, The Catholic Experience; An Interpretation of the History of American Ca-
tholicism, Garden City, New York 1969, s. 107, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 292.

7 J. Casanova, op. cit., s. 292.
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Biskup Hughes toczyl swa walke jeszcze na innym polu, mianowicie walczyt
o to, by wycofano ze szkot publicznych protestancki przektad Pisma Swietego (Bi-
blie Kréla Jakuba). Kiedy w 1841 roku to si¢ nie udalo, rozpoczat kampanie na
rzecz finansowania przez panstwo szkot katolickich. Odrebny system katolickich
szkol parafialnych wydawal sie zreszta potrzebny bardziej niz kiedykolwiek wcze-
$niej, jako ze od lat czterdziestych naplyw katolikow (zwlaszcza irlandzkich) byt
szczegolnie nasilony, a dotychczasowy system szkot parafialnych nie byl wystar-
czajaco rozbudowany®®. W latach czterdziestych nastgpito tez wzmozenie dazen
do wprowadzenia religii katolickiej do programu szkoly publicznej*’. To wtasnie
niepowodzenia na tym polu spowodowaty, ze biskup Hughes zaangazowat si¢ moc-
niej w walke o fundusze publiczne na rzecz rozbudowy szkolnictwa katolickiego®.
Gdy obie gtéwne partie — wigéw i demokratow — odmowily poparcia tego pro-
jektu, biskup Hughes wystawil w wyborach wlasnych kandydatéw. Lista katolicka
co prawda przepadla, ale oddano na nia dostateczng liczbe gloséw, by rzad stanu
Nowy Jork zgodzit sie przeja¢ od spotecznego, w wigkszosci protestanckiego, To-
warzystwa Szkot Publicznych (Public School Society) administrowanie miejskimi
szkotami publicznymi. Hughes, nie mogac uzyska¢ panstwowych dotacji dla szkot
katolickich, staral si¢ wiec doprowadzi¢ chociaz do usuniecia protestanckiego sys-
temu nauczania ze szkot publicznych®'.

Cho¢ w szerszej perspektywie podejscie Hughesa przyniosto katolikom w Sta-
nach Zjednoczonych korzysci, to jednak nie ustrzeglo ich przed aktami agresji,
a poczatkowo wzmagalto nawet ich nat¢zenie. W 1851 roku w Providence, Rhode
Island Know Nothing Party sprowokowala rozruchy, w ramach ktérych zaatako-
wano i zdewastowano zenski klasztor. Wiadze miasta odmoéwily pomocy policyj-
nej, co spowodowato, ze Irlandczycy kierowani przez biskupa O’Reillyego stwo-
rzyli grupy samoobronne, by zapobiega¢ dalszym napasciom. W 1853 roku doszlo
tez do rozruchow w Boston, Baltimore, Wheeling, St. Louis i Cincinnati. W tym
ostatnim miescie 600-osobowy tlum ruszyt z pochodniami w kierunku katedry,
gdzie odbywala si¢ wizyta nuncjusza papieskiego, z zamiarem powieszenia go
i spalenia kosciota. Policja opanowala sytuacje dopiero po otwarciu ognia i ranie-
niu kilku 0s6b®. W 1855 roku przeszta kolejna fala zamieszek, ktéra nie omineta
takich stanow jak New Hampshire, Ohio, Massachusetts, Connecticut i Nowy Jork.
Rozruchy w Louisville w Kentucky nabraly takich rozmiaréw, ze dzien, w ktérym
nastapily, przeszed! do historii amerykanskiego katolicyzmu pod nazwga ,,Bloody

% Wiecej na ten temat: D. Praszalowicz, Amerykatiska etniczna szkota parafialna. Studium
poréwnawcze trzech wybranych odmian instytucji, Wroctaw 1986, s. 65-76.

> Postulowat to zaréwno biskup Hughes jak i w pdzniejszym czasie biskup J. Ireland. Por.
D. Praszatowicz, op. cit., s. 68.

% Chwilowg zgode na przyznanie czesci funduszy publicznych szkotom katolickim wyra-
zono jedynie w: Savannah, Georgii; Hartford, Connecticut; Lovell, Massachusetts; Poughkeepsie,
Nowym Jorku; [za:] D. Praszatowicz, op. cit., s. 68.

61 J. Casanova, op. cit., s. 293.

2 H.Kubiak, op. cit., s. 58.
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Monday”. W czasie walk zgineto tam bowiem 100 katolikéw, gtéwnie irlandzkiego
pochodzenia®.

Walka biskupa Hughesa o religie katolicka w szkotach oraz o fundusze na rzecz
szkolnictwa sprowokowala antykatolicko nastawionych ustawodawcéw do wprowa-
dzenia restrykcyjnych zapiséw prawnych, potwierdzajac tym samym obowigzywanie
akomodacjonistycznej interpretacji religijnych klauzul I Poprawki do konstytucji.
Aby zapobiec, réwniez w przysztosci, mozliwosci uzyskania przez katolikéw funduszy
publicznych na ich szkoly parafialne, ktére zdaniem 6wczesnych krytykéw opdzniaty
proces amerykanizacji®, republikanski kongresmen James G. Blaine (1830-1893) za-
proponowal w 1875 roku poprawke do konstytucji, ktéra zakazywalaby przekazywa-
nia funduszy publicznym instytucjom religijnym, w tym szkotom. Poprawka nie zo-
stala przyjeta, ale wiele stanéw wprowadzito przepisy oparte o projekt Blaine’a po to,
by zapobiec mozliwosci finansowania szkét wyznaniowych z pienigdzy publicznych.
Przepisy sg czesto nazywane poprawkami Blaine’a (Blaine Amendments) i w niektd-
rych stanach nadal obowiagzuja®. Protestanci, motywujac swa decyzje troska o roz-
dziat panstwa od Kosciola (czyli o zasade separacji) i zadajac swieckiego szkolnictwa,
w rzeczywistosci zorganizowali je pod auspicjami szeroko pojetego protestantyzmu
(least common denominator protestantism)® i przyczynili sie do umocnienia wykladni
akomodacjonistycznej, promujacej chrzescijanstwo protestanckie. W wielu szkotach
publicznych nadal czytano wiec Biblie w wersji protestanckiej (Biblie Krdla Jakuba),
a takze prowadzono lekcje religii, na ktérych uczniowie dowiadywali si¢ o gléwnych
zasadach protestantyzmu.

Po wojnie domowej wiadomo juz byto, ze katolicyzm zakorzenit si¢ w Stanach
Zjednoczonych i nic tego nie zmieni. Z ponizej 1 procenta ludnosci pod koniec
XVIII wieku w roku 1860 liczba ludnosci katolickiej doszta do 3 milionéw, co dawa-
to 9,65 procent ogoétu spoteczenstwa. Ludno$¢ Stanéw Zjednoczonych powigkszyta
sie wtedy dziesi¢ciokrotnie, liczba katolikéw prawie stukrotnie. Ponadto pod koniec
XIX wieku prawie cala hierarchia katolicka w Stanach Zjednoczonych byta irlandzka.

Précz walk z natywizmem irlandzcy katolicy nadal toczyli batalie wewnatrz
Kosciota z odmiennymi koncepcjami rozwoju katolicyzmu w warunkach amery-
kanskich. Jednym z probleméw byl spdér o powiernictwo, w ktérym chodzilo o to,
kto powinien decydowa¢ o sprawach gospodarki parafialnej: proboszcz czy wspol-
nota parafialna. Koncepcja europejska zakladala dominacj¢ proboszcza, tradycja

® Wiecej na ten temat: J.L. Spalding, The Life of the Most, rev. idem, New York 1873, [za:]
H. Kubiak, op. cit., s. 58.

¢ Zdaniem hierarchii katolickiej w Stanach Zjednoczonych ich celem réwniez byta ameryka-
nizacja, ale przy zachowaniu wlasnej religii i na jej warunkach. Wiecej na ten temat: G.M. Mars-
den, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 135.

W pewnym sensie ustawodawstwo to odwrdcilo si¢ z czasem przeciwko konserwatyw-
nym protestantom, ktérzy po wycofaniu religii i modlitw ze szkdt publicznych w drugiej polowie
XX wieku zaczeli zakladaé wlasne szkoly wyznaniowe, na ktére mieli nadziej¢ uzyska¢ fundusze
publiczne, czego zakazywaly jednak ,,poprawki Blaine’a”

% M. Potz, Granice wolnosci religijnej. Kwestie wolnosci sumienia i wyznania oraz stosunku
patistwa do religii w Stanach Zjednoczonych, Wroctaw 2008, s. 140.
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amerykanska, protestancka, ale takze ta wynikajaca z potrzeb migrantéw, przypi-
sywaly wieksza role w zarzadzaniu parafia jej czlonkom. Amerykanscy biskupi nie
chcieli si¢ zgodzi¢ na system powierniczy jako niezgodny z tradycja katolicka i zaczeli
nawet przenosic¢ tytuly wlasnosci do budynkow sakralnych na biskupow. Jesli biskup
pochodzil z tej samej grupy etnicznej co parafianie, spory wystepowaly rzadko, gdy
z innej - przybieraly na sile. Spory dotyczace tej kwestii trwaty latami, a potowiczne
rozwigzanie zostalo zaproponowane dopiero w 1884 roku w Baltimore. ,,Prawo bal-
timorskie” wprowadzalo instytucj¢ powiernictwa i dopuszczato ludzi §wieckich do
udziatu w zarzadzaniu parafia, ale byto obwarowane tyloma zastrzezeniami, ze trud-
no je bylo wcieli¢ w zycie®”. Niemniej mozna uzna¢, ze byl to pierwszy krok w strone
»protestantyzacji” katolicyzmu amerykanskiego w wymiarze instytucjonalnym®.

Amerykanscy katolicy coraz intensywniej musieli si¢ zastanawia¢ nad tym, jak
udowodni¢ amerykanskiej opinii publicznej, ze katolicyzm nie musi by¢ antyamery-
kanski. W obliczu narastajacych strumieni migracji katolikéw z Europy Wschodniej
i Poludniowej irlandzcy katolicy, ktérzy zdazyli juz sobie wywalczy¢ okreslone miej-
sce w spoleczenstwie USA zaczeli wystepowac wobec nich w roli rzecznikéw ame-
rykanizacji. Bardzo stanowczo sprzeciwiano si¢ kolejnym probom wprowadzania
separatyzmu etnicznego i tworzenia etnicznych parafii z obowigzujacymi jezykami
narodowymi®. Nowych przybyszéw starano sie przekonywac do przyjecia podejscia
wypracowanego przez katolikow, ktorzy przybyli do Stanéw Zjednoczonych wiele
dekad wczesniej, a ktore Tocqueville okreslit w nastepujacy sposob:

Amerykanscy ksieza katoliccy podzielili rzeczywistos¢ duchowa na dwie czeséci: w jed-
nej pomiescili prawdy objawione, ktdre przyjmuja bez zastrzezen, w drugiej zas idee po-
lityczne, co do ktérych uznali, iz Bég pozostawil je swobodnemu wyborowi ludzi. Tak
wiec katolicy amerykanscy sg najbardziej postusznymi wiernymi i najbardziej niezalez-
nymi obywatelami jednocze$nie”.

Postulowano wiec, nawiazujac niejako do wyrazonej wiele lat wczesniej wizji
biskupa Johna Englanda, by nowo przybyli katolicy nauczyli si¢ wyraznie rozdzie-
la¢ dwie sfery zycia - religijng i $wiecka, ograniczajac katolicyzm do sfery religijnej,
a amerykanizm do sfery §wieckiej. Takie podejscie pozwalato przez wiele lat republi-
kanskim katolikom by¢ rzymskimi katolikami w Kosciele, a Amerykanami wyzna-
nia katolickiego w zyciu codziennym. Na oskarzenia o nieprzystawalno$¢ doktryny
rzymskokatolickiej i republikanizmu przy takim podejsciu mogli oni odpowiadac,
ze rzymskimi katolikami sg tylko w kwestiach duchowych, a Republikanami (a wiec
i Amerykanami) w kwestiach obywatelskich”'.

¢ H.Kubiak, op. cit., s. 61-62.

¢ Konflikty na tym tle stracily na sile, gdy nasilily si¢ znéw ataki natywistow.

% H.Kubiak, op. cit., s. 64.

0 A.de Tocqueville, O demokracji w Ameryce, t. 1, thum. B. Janicka, M. Krél, Krakow
1996, s. 296, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 306.

"t Ewangelikalni protestanci nigdy nie musieli robi¢ takiego rozréznienia, a ich celem byla
chrystianizacjia republiki, na argumenty katolikéw reagowali bez przekonania. J. Casanova,
op. cit., s. 306.



5.1. Imigranci a religia 185

Aby takie podejécie uwiarygodni¢, irlandzcy biskupi zaczeli sktada¢ oswiadcze-
nia, ktére dla katolikdw europejskich brzmiaty jak herezja, cho¢ w warunkach ame-
rykanskich mialy glebokie uzasadnienie. Mianowicie deklarowali wsparcie dla idei
rozdziatu panstwa od Kosciofa. Biskup John A. Ryan (1869-1945) wielokrotnie pu-
blicznie wyglaszal oswiadczenia, w ktérych podkreslat szacunek dla amerykanskich
rozwigzan konstytucyjnych. Podobne przekonania glosit arcybiskup John Ireland
(1838-1918)7. W rzeczywisto$ci wigzalo sie to z gloszeniem tezy, ze Kosciol musi
by¢ amerykanski’?, dlatego spdr ten nazwano sporem o amerykanizm. Irlandzcy du-
chowni nie byli jednak jednoglosni w tej sprawie, co sprawilo, ze problem stat si¢ na
tyle drazliwy, ze papiez Leon XIII postawil w 1899 roku potepi¢ amerykanizm”™.

Skrajna posta¢ amerykanizmu nie byla jednak dzietem Irlandczykéw. W pewnym
stopniu stanowita nawet protest przeciwko niektérym cechom chtopskiego irlandz-
kiego katolicyzmu ze strony katolikéw urodzonych i wychowanych w Stanach Zjed-
noczonych, troszczacych si¢ nie tyle o problemy imigrantéw, ile o atrakcyjnos¢ Ko-
$ciofa katolickiego dla generacji urodzonych juz w Ameryce potomkoéw katolickich
imigrantdw, a nawet dla potencjalnych konwertytéw protestanckich. Tacy zwolenni-
cy tego podejscia jak ks. Isaac Thomas Hecker (1819-1888) i Orestes A. Brownston
(1803-1876) chcieli, by akcentowano kwestie wspolne i w katolicyzmie, i protestan-
tyzmie oraz te fatwe do zaakceptowania dla protestantéw. Ponadto ciagle kladziono
nacisk na unifikacje Kosciotow etnicznych w jeden amerykanski Kosciot.

Kontrowersje dotyczyty réwniez podejscia do religii obywatelskiej. Na przyktad
biskup John Hughes jako katolicki separacjonista, a wigc Republikanin w sprawach
spotecznych i dogmatyczny absolutysta w sprawach duchowych, nie mégt zaakcep-
towac idei amerykanskiej religii obywatelskiej, majgcej w owym czasie wiele cech pu-
blicznego ewangelikalizmu. Nie przyjmowat do wiadomosci Zadnego z protestanc-
kich postulatéw dotyczacych chrzescijanskiej Ameryki, podobnie jak nie akceptowat
nauczania religii protestanckiej w szkotach publicznych pod pretekstem nauczania
bezwyznaniowego chrzescijanstwa. Jego zdaniem, skoro Ameryka miata by¢ chrze-
$cijanska, to nie byto powodu, dla ktérego mialaby przyja¢ raczej protestancka niz
katolickg wersje chrzescijanstwa”. Pdzniej jednak, tacy ,,amerykanisci” jak kardynat
James Gibbons (1834-1921) i arcybiskup John Ireland dostrzegali elementy zgodno-
$ci miedzy katolicyzmem a amerykanska religia obywatelska i akcentowali mozli-
wos¢ pogodzenia obu tych form religijnosci.

Jednymi z najdiuzej ciggnacych sie sporéw wsrod katolikéw w USA byty wal-
ki o parafie etniczne, ktére trwaly jeszcze przez wiele lat’s. Imigranci z drugiej

2 H.Kubiak, op. cit., s. 64.

7 Ta amerykanizacja Kosciola, pojeta pierwotnie funkcjonalnie, jako przystosowanie do
$rodowiska spolecznego, zaczela z czasem obejmowa¢ takze formy dziatania Koéciota, a nawet
w pewnym stopniu tresci programowe. Ibidem, s. 64.

7 Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 211 oraz S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 825-841.

7> Wiecej na ten temat: D. Dohen, Nationalism and American Catholicism, New York 1967,
s. 95, [za:] J. Casanova, op. cit., s. 307.

76 Doprowadzily one réwniez do utworzenia Polskiego Narodowego Kosciota Katolickiego
w Stanach Zjednoczonych Ameryki, ktéry wytamat sie spod zwierzchnictwa Watykanu. Wigcej na
ten temat H. Kubiak, op. cit.
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potowy XIX wieku nie byli bowiem w stanie szybko wlacza¢ si¢ w zastane struktury
spoleczenstwa amerykanskiego ani amerykanskiej organizacji Kosciota katolickie-
go. Swoja egzystencje zaczynali najczesciej wlasnie od zaktadania parafii etnicznych.
Podejmowali tez walke z uksztaltowang juz hierarchig irlandzka o pozycje w tej hie-
rarchii, ktérych objecie umozliwiloby im prowadzenie skutecznej batalii w obronie
grup etnicznych, jakie reprezentowali”. Ostatecznie, po wielu latach sporéw, w kto-
rych duza role odegrali migdzy innymi imigranci polskiego pochodzenia, utworzono
w Stanach Zjednoczonych trzy typy parafii katolickich: parafie terytorialne, organi-
zowane wedlug zasad znanych i praktykowanych od dawna, parafie narodowe, ktore
$3 W rzeczywistoéci réwniez parafiami terytorialnymi, o ile grupa etniczna zamiesz-
kuje dane terytorium w sposdb zwarty, oraz parafie narodowe skupiajace parafian
zamieszkalych w réznych strefach miasta i poza miastem’. Po zaostrzeniu prawa
imigracyjnego w latach dwudziestych XX wieku w USA Kosciét katolicki zaczat jed-
nak stopniowo traci¢ swoéj imigrancki charakter. Proces amerykanizacji postepowat
szybko i sprzyjal laczeniu si¢ ré6znoetnicznych grup katolikéw w jedna grupe amery-
kanskich katolikéw, odrézniajacych si¢ po prostu od protestantow i zydow?”.

Z czasem uksztaltowaly sie tez specyficzne cechy katolicyzmu amerykanskiego
odrézniajace go od wersji europejskich. Cechy te mozna podzieli¢ na trzy grupy: po
pierwsze, organizacyjne, dotyczace instytucji parafii, systemu szkolnictwa katolickie-
go, organizacji parafialnych oraz ponadparafialnych oraz prasy, po drugie, liturgicz-
ne, wyrazajace si¢ w modyfikacji liturgii pod wplywem przewazajacego w Stanach
protestantyzmu, w polaczeniu z wpltywami francuskimi, irlandzkimi i czg¢$ciowo
niemieckimi, po trzecie, cechy amerykanskiej religijnosci katolickiej, manifestujacej
sie przez charakterystyczny dla katolikéw amerykanskich poziom wiary religijnej,
uczestnictwa w praktykach religijnych i stosunek do Ko$ciota i parafii*.

5.1.2. Inne wyznania imigranckie

Po wojnie secesyjnej, oprocz bardzo licznej grupy katolikéw, do Stanéw Zjednoczo-
nych przybyly réwniez grupy imigrantéw reprezentujacych inne wyznania. Wéréd
nich znajdowali si¢ prawostawni, zydzi, bardzo niewielkie grupy muzulmanéw, Azja-
ci wyznajacy religie Wschodu, a takze, podobnie jak we wczesniejszych latach, prote-
stanci (gléwnie z Niemiec, Skandynawii i Holandii).

Najwiekszy odsetek protestantéw osiedlil sie na farmach Srodkowego Zachodu,
niemniej z czasem spore grupy osiedlaly si¢ réwniez w miastach, tworzac tam et-
niczne getta, podobnie jak imigranci katoliccy z Europy Wschodniej i Potudniowe;.
Ich religie, cho¢ protestanckie, réznily sie czgsto od ewangelikalnej formy prote-

77 'Wiecej na ten temat: B. Les, op. cit., s. 78-79.
® ‘Wiecej na ten temat: H. Kubiak, op. cit., s. 66.
7 J. Casanova, op. cit., s. 298.

% Wiecej na ten temat: B. Les, op. cit., s. 82-101.
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stantyzmu amerykanskiego, a kontrowersje dotyczace ulegania amerykanizacji byly
réwnie silne jak wérod katolikow. Zachowanie wlasnego jezyka, wspdlnoty etnicznej
oraz formy religii praktykowanej w kraju pochodzenia bylo kluczowe, zwlaszcza dla
imigrantéw pierwszego pokolenia. Grupy pochodzace z krajow, gdzie dziedzictwo
kulturowe byto homogeniczne, widzialy w zachowaniu wiary - jako elementu etnicz-
nosci - szczegolne znaczenie®'.

Najwigksza grupe nieanglojezycznych protestantéw stanowili luteranie, zwlasz-
cza z Niemiec i z krajow skandynawskich®. Od XVIII wieku Niemcy, pochodzacy
z réznych, w tym protestanckich krajow zwigzkowych®, osiedlali si¢ w Ameryce
coraz liczniej. Po 1840 roku, gdy migracja si¢ nasilita, liczba wyznawcéw luterani-
zmu znacznie wzrosta. Nie byl to jednak taki luteranizm, ktéry dotad dominowat
w Ameryce, co spowodowalo liczne podzialy, podobnie jak w przypadku katolikow.
Jeszcze przed masowym naplywem migrantéw, w potowie XIX wieku, Koscioly lute-
ranskie byty w Stanach Zjednoczone podzielone na te, ktére optowaty za tak zwanym
»amerykanskim luteranizmem”, oraz te, ktére odrzucaly ewagnelikalizm, podkreslaty
wyjatkowe znaczenie tradycyjnej wiary luteranskiej i sprawowaly obrzadki w jezyku
niemieckim. Nowi luteranie, ktérzy naptyneli do Stanéw Zjednoczonych, réwniez
byli podzieleni - zaréwno jezykowo, jak i etnicznie. Do tych podzialéw doszly spory
o amerykanizacje, ktore ciagnely sie az do XX wieku. W zasadzie dopiero I wojna
$wiatowa przyczynita sie do tego, ze Niemcy w Stanach Zjednoczonych zaczgli prze-
chodzi¢ na jezyk angielski (réwniez podczas nabozenstw). Wczesniej wystepowaly
pewne tendencje unifikacyjne, majgce prowadzi¢ do polgczenia mniejszych synodow
luteranskich w jedng denominacje, nie wszedzie byly one jednak skuteczne. Ponadto
na wielu, zwlaszcza wiejskich, obszarach Koscioly luteranskie na dtugo zachowaly
odrebng luteransko-niemiecka tozsamosc¢*. Jednym z przykltadéw dazen unifikacyj-
nych polaczonych z che¢cig zachowania ortodoksyjnej luteranskiej nauki bylo stwo-
rzenie Kosciola Luteranskiego Synodu Missouri. Zostal on zatozony przez niemiec-
kich imigrantéw z Saksonii, tak zwanych ,starych luteran”, ktérzy sprzeciwiali si¢
racjonalistycznym tendencjom w Kosciele. W 1847 roku niemieckie zbory potaczyly
sie w tak zwany Niemiecki Ewangelicko-Luteranski Synod Missouri, Ohio i Innych
Stanow. Jedng z gtéwnych zasad Synodu byto odciecie si¢ od wszystkich innych grup
wyznaniowych, wynikajace z przeswiadczenia, iz to wlasnie Missouri Synod - i tyl-
ko on - jest Ko$ciotem, ktéry dociera do prawdy. Oznaczalo to zakaz stosowania
praktyk liturgicznych jakiegokolwiek innego Kosciota, zakaz réwnoczesnej przyna-
leznos$ci do dwdch réznych Kosciolow, krytyczny stosunek do wszelkich obcych in-
stytucji religijnych oraz izolacje od innych zbiorowo$ci wyznaniowych. Zrywano tez
ze starym Ko$ciotem europejskim oraz wszystkimi toczacymi si¢ w Europie sporami

8 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 139.

8 Wiecej na temat luteranizmu w USA: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 518-526.

8 Do 1871 roku Zwigzek Niemiecki pozostawal konfederacjg panstw niemieckich i wolnych
miast.

8 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 140.
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teologicznymi, odrzucajac jakakolwiek mozliwo$¢ nowoczesnej interpretacji doktry-
ny religijnej. Jedynym novum bylo dopuszczenie do glosu osob $wieckich w spra-
wach organizacyjnych. Oficjalnym jezykiem Kosciofa ustanowiono jezyk niemiec-
ki. Jednym z istotnych aspektéw dzialalnosci Kosciota byl nacisk na edukacje, role
o$wiaty i znaczenie odpowiedniego wychowania kolejnych pokolen. Zadaniu temu
mial stuzy¢ rozwoj wlasnego szkolnictwa wszystkich szczebli. Synod stworzyt wigc
podobnie jak Kosciot katolicki w Stanach Zjednoczonych rozlegly sie¢ szkot para-
tialnych®. W zwiazku z zawieruchg wojenng i podejrzeniami wobec amerykanskich
Niemcow w 1917 roku wykreslono przymiotnik ,,niemiecki’, a obecng nazwe Kosciot
ten przyjat w 1947 roku.

Inng protestancka grupe imigrancka stanowili przedstawiciele kalwinskiego Ho-
lenderskiego Ko$ciola Reformowanego, ktéry od XVII wieku miat status Kosciota
panstwowego w Niderlandach. Potomkowie Holendréw, ktérzy na ziemie amery-
kanskie przybyli w czasach kolonialnych, nadali temu Kosciotowi charakter bardzo
amerykanski, ewangelikalny, tworzac tak zwany Holenderski Ko$ciél Reformowany
(Reformed Church in America), zwany potocznie Dutch Reformed. Czg$¢ imigrantow
naplywajacych w XIX wieku przylaczyla si¢ do niego, inni jednak uznali go za zbyt
»amerykanski” i stworzyli swoj wlasny Chrzescijanski Kosciot Reformowany (Chri-
stian Reformed Church). Jego cztonkowie, podobnie jak imigranci katoliccy i luteran-
scy, zbudowali wlasny system oswiatowy, ktory mial na celu zachowanie ich wyzna-
niowego i etnicznego dziedzictwa®.

Grupe imigrantéw reprezentujacych jeszcze inny odlam chrzescijanstwa stano-
wili z wolna naplywajacy w tamtym okresie do Stanéw Zjednoczonych prawostaw-
ni*. Ich odmienne dziedzictwo kulturowe i religijne sprawialo, Ze mimo iz nie réznili
sie oni pod wzgledem rasowym od reszty Amerykandw, to jednak na dlugo stali si¢
grupa kulturowych outsideréw. Koscioty wywodzace si¢ z tradycji prawostawnej byly
Kosciotami ustanowionymi w Grecji, Rosji i czesci krajow wschodnioeuropejskich.
Przed 1900 rokiem imigranci z tamtych terenéw byli rzadkoscig w Stanach Zjedno-
czonych, co sprawialo, ze nielicznych prawostawnych przybyszow postrzegano jako
pewna egzotyke. Wieksze grupy prawostawnych zaczely naptywac do Stanéw Zjed-
noczonych dopiero w XX wieku®. Byli wér6d nich: Rosjanie, Grecy, Ukraincy, Alban-
czycy, Bulgarzy, Serbowie i Rumuni. Ze wzgledu na réznice etniczno-narodowe oraz
kontrowersje na temat akceptowanego modelu relacji panstwo — Kosciol grupy nie
jednoczyly sie ze sobg na terenie Stanéw Zjednoczonych jako jedna grupa religijna.
Dlatego przetrwanie tradycji prawostawnej w duzym stopniu zalezalo od przetrwania

% Wiecej na temat Synodu oraz szkot parafialnych organizowanych pod jego zwierzchnic-
twem: D. Praszalowicz, op. cit., s. 114-122; 138-143.

% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 140.

8 O historii podzialu Kosciota na Wschodni i Zachodni: An Introduction to Christian Theo-
logy, The Boisi Center Papers on Religion in the United States, s. 3-4, [on-line:] http://www.bc.
edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/bc_papers/BCP-Christianity.pdf (12.06.2104).

% Do 1980 roku byto ich tam 3,5 miliona. Wiecej na ten temat: PD. Garrett, Eastern Chri-
stianity, [w:] Encyclopedia of the American Religious Experience, ed. CH. Lippy, PW. Williams,
vol. 3, New York 1988, 1:342, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 141.
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identyfikacji etnicznej. Zachowanie odrebnej etnicznej tozsamosci pociaga jednak za
soba separacje od spoteczenstwa przyjmujacego, co oznaczalo, ze przynajmniej po-
czatkowo imigranci, ktérzy chcieli zachowaé prawostawng tozsamo$¢, zrezygnowali
z wigkszego wplywu na amerykanskie zycie publiczne. Pochodzac gléwnie z krajow,
gdzie ich Koscidt byt Kosciolem panstwowym, mieli mate doswiadczenie, jesli chodzi
o mozliwos¢ postrzegania swojej religii jako jednej z wielu denominacji. Trudno im
réwniez bylo znalez¢ kompromis i by¢ zaréwno prawostawnymi, jak i Amerykana-
mi. Dlatego wielu z nich w procesie amerykanizacji odchodzilo od swojej religii.
Niemniej w Stanach Zjednoczonych zachowalo si¢ wiele wspdlnot prawostawnych®.

Grupy imigrantéw spoza chrzedcijanskiego kregu kulturowego, w tym te pocho-
dzace z Azji i wyznajace miedzy innymi hinduizm czy buddyzm, mialy jeszcze mniej-
sze szanse, by ztopi¢ sie z amerykanskim spoleczenstwem. Wynikato to jednak nie
tylko z odmiennych tradycji religijnych, dalekich kulturze amerykanskiej, ale row-
niez z przedstawianych w tym okresie jako ogromna przeszkoda réznic ,rasowych”.
Imigranci azjatyccy w wiekszosci nie mieli wiec wyboru, poza pozostaniem w swoich
etnicznych enklawach, a ich religie dlugo nie odgrywatly znaczacej roli w amerykan-
skiej sferze publicznej. Niemniej, nie ulega watpliwosci, ze urozmaicaty i wzbogacaly
one amerykanska mozaike wyznaniows .

Z kolei muzulmanie, ktérych naptyw do Stanéw Zjednoczonych byt bardzo ogra-
niczony, byli grupa niemal niedostrzegang do drugiej polowy XX wieku. Co prawda
najwczesniejsi przybysze muzulmanscy zostali przywiezieni do Ameryki na statkach
z niewolnikami®, ale muzulmanskie praktyki nie przetrwaly dlugo, gdyz wlasciciele
zabraniali swym niewolnikom kultywowania praktyk niechrzescijanskich. Pod ko-
niec XIX wieku nastgpil stosunkowo duzy naptyw imigrantéw arabskich, ale w tej
grupie byli zaréwno libafiscy chrzedcijanie, jak i syryjscy i libanscy muzutmanie. Do
1914 roku do Standéw Zjednoczonych naplynelo najprawdopodobniej okoto 100 ty-
siecy imigrantéw mowigcych po arabsku. Druga fala ich imigracji nastgpita zaraz po
I wojnie swiatowej, gdy do Dearborn w Michigan i Quincy w Massachusetts zaczeli
naplywac imigranci z Libanu. Muzulmanska imigracja nasili si¢ dopiero po II wojnie
Swiatowej, a zwlaszcza w latach sze$¢dziesiatych XX wieku®’. Grupy te stosunkowo
dobrze integrowaly sie ze spoteczenstwem USA.

Jedyna niechrzescijanska grupa etnoreligijng, ktérej udato sie szybciej odegra¢
wiekszg role w amerykanskiej sferze publicznej, byli Zydzi. Cho¢ grupy imigrantéw
zydowskich i prawostawnych nie réznily sie¢ znacznie ilo$ciowo, czas ich przybycia
do Nowego Swiata byl podobny, a nawet kraje pochodzenia pokrywaly sie ze sobg, to
jednak Zydzi bardzo szybko zaczeli odgrywaé niepomiernie wieksza role w amery-
kanskiej sferze publicznej. Obok faktu, ze ich udzial w ksztaltowaniu amerykanskiej
kultury stal sie wkrétce bardziej znaczacy niz udzial ktorejkolwiek nieprotestanckiej

¥ G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 142.

% Najprawdopodobniej okoto 10 procent niewolnikéw praktykowalo islam, zanim zostali
zniewoleni.

! Religious Pluralism in the United States, op. cit., s. 9-12.Wiecej na ten temat: http://www.
be.edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/bc_papers/BCP-Pluralism.pdf. (12.11.2013).
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grupy w Stanach Zjednoczonych, nalezy réwniez podkresli¢, ze zdotali oni przy tym
zachowal swg etniczng tozsamos¢®™.

Jednym z powoddéw takiego obrotu sprawy byt fakt, iz religia w zyciu tej zbio-
rowosci odgrywala nieco inng role niz w przypadku innych grup etnicznych, ktore
przybyly do Stanéw Zjednoczonych w tym okresie. Wiekszos$¢ tych grup pochodzi-
ta z krajow, gdzie ich religia byta wyznaniem dominujacym, czesto ustanowionym
przez prawo. W nowych warunkach zachowywanie tradycyjnych form tej religii
odgrywalo istotng role we wspolnotach imigranckich, mogto jednak w niektérych
aspektach utrudnia¢ interakcje z grupa wigkszosciows. Cztonkowie tych grup wi-
dzieli niekiedy dla siebie jedynie trzy opcje: podtrzymywanie czystych tradycyjnych
praktyk, odchodzenie od tych praktyk na co dzien z okazyjnym zachowaniem ce-
remonii i rytualéw lub zupelng amerykanizacje, zakladajaca opuszczenie zaréwno
religii, jak i wspdlnoty etnicznej. Zydzi z kolei mieli dlugie doswiadczenie zycia jako
grupa mniejszosciowa w spoleczenstwach, gdzie dominowala inna religia, a polityke
tworzyli cztonkowie grupy wigkszosciowej. Mieli tez juz doswiadczenie Zycia w get-
tach, co dla innych grup imigrantéw bylo czyms zupelnie nowym. Co wiecej, ich
tozsamos$¢ etniczna nie zalezala od przestrzegania religijnych rytuatéw. Mimo iz dla
konserwatywnych religijnie zydow przestrzeganie religijnego prawa i ceremonii bylo
centralnym elementem przynaleznos$ci do wspdlnoty, to jednak tozsamos¢ zydowska
zachowywalo sie niezaleznie od stopnia swojej religijnosci. Bycie Zydem ma bowiem
jednoczesnie wymiar etniczny i religijny.

Zdobycie wplywowej roli w spoteczenstwie amerykanskim wynikalo w przypad-
ku Zydéw réwniez ze statusu ekonomicznego odrdzniajacego ich od pozostalych
mniejszo$ciowych grup etnicznych. Cho¢ zydowscy imigranci byli zazwyczaj ubodzy,
gdy przyjezdzali do Ameryki, to jednak dos¢ szybko awansowali spotecznie, co byto
widoczne zwlaszcza w przypadku drugiego i trzeciego pokolenia. Przyczyn tego fak-
tu upatruje sie w kilku zjawiskach. Po pierwsze, Zydzi ktadli duzy nacisk na edukacije,
nie tylko religijng. Po drugie, rzadziej niz inni imigranci wywodzili si¢ z obszaréow
wiejskich, co wynikato z obowigzujacego wczesniej w wielu krajach Europy zakazu
posiadania przez nich ziemi. Specjalizowali si¢ wiec w zawodach komercyjnych, byli
kupcami, rzemie$lnikami, sklepikarzami, zajmowali si¢ finansami, udzielali pozy-
czek. W rozwijajacej sie gospodarce rynkowej Stanéw Zjednoczonych takie zawody
byty znacznie bardziej dochodowe niz niewykwalifikowana praca w fabrykach czy
kopalniach. Co prawda ci dobrze prosperujacy imigranci wyznania mojzeszowego
od potowy XIX wieku zaczeli by¢ liczebnie przewyzszani przez zubozaltych Zydéw
migrujacych z Europy Wschodniej, zwtaszcza Polski i Rosji, co spowodowalo podziat
spolecznosci zydowskiej pod wzgledem roznic kulturowych i ekonomicznych, nie-
mniej, nawet ci ostatni w drugim i trzecim pokoleniu szybko awansowali spofecznie.
Byli bowiem czgsto dobrze wykwalifikowanymi rzemieslnikami i ktadli szczegdlny
nacisk na edukacje swoich dzieci”.

2. G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 142.
% Wiecej na ten temat: G. Sorin, Time for Building. The Third Migration, 1880-1920, Lon-
dyn-Baltimore 1992, s. 106, [za:] M. Mattoka, Sztuka budowania i burzenia mostéw, czyli stosun-
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Mimo iz na wigksza skale Zydzi zaczeli przybywaé do Stanéw Zjednoczonych
w XIX wieku, to nie byli oni jednak tam grupa zupelnie nowa. Na tereny kolonii
amerykanskich zaczeli bowiem naptywac juz w potowie XVII wieku, cho¢ w bardzo
niewielkich grupach. Poczagtkowo byli to gtéwnie Zydzi sefardyjscy z Hiszpanii i Por-
tugalii. Od 1740 roku mieli oni pozwolenie na przybywanie do brytyjskich kolonii na
mocy tak zwanego Plantation Act. Czesto byli jednak pozbawiani praw wyborczych
i mozliwosci sprawowania urzedéw. Niemniej wlaczali si¢ aktywnie w zycie spotecz-
ne na poziomie lokalnym. W 1790 roku otrzymali prawa polityczne w pieciu stanach,
gdzie ich skupiska byly najwigksze®*. W 1830 roku Charleston w Potudniowej Karoli-
nie miato najwieksza populacje Zydéw w Ameryce Pétnocne;j.

Wieksze grupy Zydéw zaczely naptywaé dopiero w XIX wieku. Przybywajacy
wtedy imigranci byli gtéwnie Zydami aszkenazyjskimi, odmiennymi kulturowo od
Sefardyjczykow. Migrowali do Ameryki gtéwnie ze wzgledu na antysemickie prawo
wprowadzane w ich krajach pochodzenia, zwlaszcza w Niemczech, gdzie wczesniej
byli gtéwnie kupcami i sklepikarzami. Do 1880 roku do USA przybylo 250 tysiecy
Zydéw z Niemiec, w wiekszosci dobrze wyksztatconych i najczeéciej zsekularyzo-
wanych. W tym czasie jednak, mimo ze juz w mniejszosci, to jednak Sefardyjczycy
pozostawali nadal bardziej wptywowa grupa®.

Migracja Zydéw do Stanéw Zjednoczonych wzrosta gwattownie po 1880 roku ze
wzgledu na ich przesladowania w Europie Wschodniej. Wielu nowych imigrantow
mowilo w jezyku jidysz. Pochodzili z ubogich wiejskich terenéw imperium rosyj-
skiego, w tym z Polski, Litwy, Biatorusi, Ukrainy, Moldawii. W tym czasie duze grupy
Zydoéw aszkenazyjskich przybyly réwniez z Galicji, ktéra w tamtym okresie byta zu-
bozalg czescig imperium austro-wegierskiego. Cze$¢ Zydéw przybyta tez z Rumunii.
Miedzy 1882 a 1924 roku do Stanéw Zjednoczonych przybyto ponad 2,3 miliona Zy-
dow uciekajacych glownie przed carskimi represjami®®. Wiekszos¢ nowo przybytych
Zydéw osiedlata sie w miastach, gtéwnie w Nowym Jorku. Nowy Jork stal sie miastem
z najwigkszg koncentracja populacji zydowskiej. W 1915 roku naktad gazet w jidysz
wynosil pét miliona w samym Nowym Jorku, a w skali kraju 600 tysiecy. W zwigzku
z naplywem do miasta ubogich imigrantéw postugujacych sie jezykiem jidysz lub
nawet polskimi dialektami napiecia miedzy grupami Zydéw wzrosty. Dobrze prospe-
rujacy, niemieccy Zydzi, ktérzy naplyneli do miast wezesniej, wstydzili sie wschod-
nioeuropejskich, biednych i mniej wyksztalconych wspotwyznawcoéw i obawiali
sie, ze ich odmiennos$¢ kulturowa przyczyni sie do wzrostu nastrojow antysemic-

ki afroamerykarisko-zydowskie w Stanach Zjednoczonych, [w:] Stany Zjednoczone wczoraj i dzis.
Wybrane zagadnienia spoleczno-polityczne, red. A. Malek, P. Napierata, Krakow 2013, s. 42;
H.L. Feingold, Zion in America: The Jewish Experience from Colonial Times to the Present, New
York 1974, s. 36-37, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 143.

% Wiecej na ten temat: A. De Conde, Ethnicity, Race, and American Foreign Policy: A History,
Boston 1992, s. 52.

> Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 231-232.

% Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United
States, s. 5.
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kich. Dlatego zaczeli sie stara¢ od nich jak najbardziej odseparowac. Spowodowato
to podziat dzielnic imigranckich w samym Nowym Jorku. Dobrze prosperujacy Zy-
dzi przeniesli si¢ do bogatszych dzielnic i niechetnie przygladali sie nowo przyby-
tym imigrantom osiedlajacym sie na Lower East Side. Stworzyli jednak dla nich sie¢
organizacji charytatywnych, ktérych celem bylo migdzy innymi amerykanizowanie
przybyszow. W 1909 roku Israel Zangwill napisal sztuke pod tytutem The Melting
Pot, ktorej tytul stal sie pdzniej synonimem potocznie rozumianego stopienia sie toz-
samosci wszystkich imigrantéw w jedng tozsamo$¢ amerykanska®”.

Spolecznosci zydowskie przebywajace w Stanach Zjednoczonych od dluzszego
czasu reformowaly réwniez swoje tradycje religijne, podczas gdy nowi imigranci
przywiezli ze sobg albo bardzo tradycyjne podejscie do wiary, albo postawy antyre-
ligijne badz zsekularyzowane, wynikajace z przyjetych jeszcze w krajach pochodze-
nia przekonan socjalistycznych®. Generowalo to miedzy starymi a nowymi grupami
kolejne napigcia. Ruch judaizmu reformowanego, ktory zaczat sie ksztaltowac juz
w latach dwudziestych XIX wieku, rozwingt sie zwlaszcza wéréd niemieckich Zydoéw.
Jego najwazniejszym przedstawicielem byl rabin Isaac Mayer Wise (1819-1900), kt6-
ry przybyl do USA w 1866 roku. Typ judaizmu rozwiniety przez niego przypominat

7 Okreélenie to przylgneto réwniez do kilku odmian ideologii asysmilacyjnych, przytoczo-
nych m.in. przez Barbare Les, wérdd ktorych wymienia si¢ zazwyczaj: 1) amerykanizacje zmierza-
jaca do anglokonformizmu, polegajaca na rezygnacji imigrantéw z dziedziczonej kultury wlasnej
i przyjeciu anglosaskich wzoréw zachowan i wartosci; 2) melting-pot, zakladajaca, ze przez wymie-
szanie biologiczne, amalgamacje z roznych etnicznych sktadnikéw zrodzi si¢ nowa jako$¢ narodu
amerykanskiego, w rdwnym stopniu daleka od wzoréw wartosci anglosaskich, jak i kazdych in-
nych; 3) kresow, ktora zaklada, ze wyksztalcenie si¢ specyficznych cech narodu amerykanskiego
i jego integracja nastapily pod wpltywem warunkéw miejscowych, wyzwan, jakie rzucaly kresy;
4) triple melting-pot, ktora twierdzi, Ze rézne grupy etniczne scalaja si¢ w ramach trzech religii
dominujacych w Stanach Zjednoczonych: protestantyzmu, katolicyzmu i judaizmu; 5) transmu-
ting melting-pot, ktéra zaklada, ze wzory i wartoéci kultury wnoszone przez poszczegdlne grupy
etniczne pod wplywem zderzenia z innymi grupami i rzeczywisto$cia amerykanska najpierw ule-
gaja przeksztalceniu, a dopiero pdzniej wchlaniane sg do ogélnonarodowej kultury amerykanskie;j.
Przeksztalcajacy tygiel nie produkuje zatem jakosciowo nowej wartoéci, lecz spetnia role kata-
lizatora umozliwiajacego scalenie elementéw kultury pochodzacych z réznych grup etnicznych
z trzonem anglosaskim; 6) pluralizmu kulturowego, wedtug ktdrej réznorodno$¢ kultur i trwalosé
grup etnicznych zostaje zachowana, co dodatkowo sprzyja wzmocnieniu amerykanskich demo-
kratycznych zasad ustrojowych. Ideologia ta w formie zredukowanej gtosi nie tyle potrzebe po-
wstrzymania amerykanskiego procesu narodowotworczego, ile zachowanie w jego ramach - obok
centralnego, wystandaryzowanego zbioru wzordw, zachowan i warto$ci wspdlnego wszystkim
grupom tworzacym spoleczenstwo amerykanskie — zywych jeszcze elementow tradycji poszcze-
golnych grup etnicznych za: B. Les§, op. cit., s. 67-68. Wiecej na ten temat: H. Kubiak, Rodowdd
narodu amerykariskiego, Krakow 1975, s. 150-162. Warto tez zaznaczy¢, ze z czasem rozwineto
sie nowe rozumienie asymilacji jako procesu dwustronnego. Istotne jest tez rozréznianie pojecia
asymilacji od integracji, gdzie integracja nie zaklada porzucenia swoich tradycyjnych wartosci,
przy jednoczesnej akceptacji i szacunku dla wartosci spoteczenstwa przyjmujacego. Wiecej na ten
temat: G. Babinski, WigZ etniczna a procesy asymilacji. Przemiany organizacji etnicznych. Zagad-
nienia teoretyczne i metodologiczne, Krakow 1986.

% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 144.
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bardziej jedng z wielu amerykanskich denominacji. Nabozenstwa byly prowadzone
w jezyku angielskim, trwaly krocej, wprowadzaly spiewanie hymnow, a takze cho-
ry i organy. Niekiedy odbywaly si¢ nawet w niedziele, a nie w sobote. Bylo to nie
do zaakceptowania dla tradycjonalistow. Punkt kulminacyjny tych napie¢ nastapit
w 1883 roku, w czasie bankietu w Hebrew Union College w Cincinnati, gdzie refor-
mowani zydzi w ramach menu zaserwowali krewetki, $cisle zakazane przez tradycyj-
ne prawa konserwatywnego judaizmu. Zaprotestowali przeciw temu zaréwno bardzo
konserwatywni tradycjonalisci, jak i tradycjonali$ci umiarkowani, co doprowadzito
w konsekwencji do utworzenia trzech odmian judaizmu w USA: reformowanego,
konserwatywnego i ortodoksyjnego®. Oprocz tego z czasem wielu Zydow sie sekula-
ryzowalo'”. Nie ostabialo to jednak ich etnicznej tozsamosci.

Mimo iz liczba zydéw w poréwnaniu z grupami katolikow i protestantow byla nie-
wielka, to jednak ich naptyw wywolal fale antysemityzmu. Nastroje te ulegly dalszej
radykalizacji, gdy drugie pokolenie wyksztalconych zazwyczaj zydow zaczelo piac sig
po drabinie spotecznej, uzyskujac czesto pozycje i wplywy, dzieki wykonywaniu za-
wodow prawnikow, lekarzy i biznesmendw. Cze$¢ Amerykandw siegneta po stare, ale
nadal wplywowe teorie spiskowe dotyczace zydowskich planéw zdominowania zycia
politycznego i ekonomicznego w USA i zdobycia panowania nad §wiatem. Jednym ze
stynnych antysemitéw byl Henry Ford (1863-1947), ktéry szerzyl podobne pogtoski
w swojej gazecie, ,The Dearborn Independent”. Niekt6rzy antysemici w pozniejszych
latach winili Zydéw nawet za krach na gietdzie 1929 roku, a niektdrzy popierali hitle-
rowskie antysemickie poglady i wspierali nazistowskie Niemcy'"".

Podsumowujac doswiadczenia ,nieangloprotestanckich” imigrantéw, nalezy
podkresli¢, ze ostatecznie stawanie si¢ Amerykaninem nie wymagalo calkowitego
odrzucenia swojej tozsamosci. Dlatego katolicy i zZydzi nie porzucali swojej religii,
ale czesto zmieniali zasadnicze elementy praktyk religijnych, dostosowujac je do
obyczajow amerykanskich i protestanckich. Zachowywali natomiast wiele innych
elementow kultury, jak na przyklad zwyczaje kulinarne. Po zaniknigciu pierwsze-
go pokolenia imigrantéw i ich organizacji etnicznych tradycje kraju pochodzenia
podtrzymywano w rytualach rodzinnych zwigzanych z narodzinami, dorastaniem,
malzenstwem i $miercig. Praktyki kulturowe zawezity sie wigc gtéwnie do zycia ro-
dzinnego i religijnego, dlatego gtéwna role w ich podtrzymywaniu odgrywaty kobie-
ty. Proces amerykanizacji rozciagat si¢ na kilka pokolen. Enklawy etniczne ulegaly
przeobrazeniom i cho¢ wydawaly sie Amerykanom egzotyczne, to nie byty replikami
krajow pochodzenia. Nie byly tez trwale — im dluzszy pobyt w Stanach Zjednoczo-
nych, tym tendencje izolacjonistyczne imigrantéw i ich dzieci malaty. Drugie po-

% Ibidem, s. 144-145.

100 Zgodnie jednak z prawem Hansena (prawo trzeciego pokolenia), podczas gdy dzieci reli-
gijnych Zydéw sie sekularyzowaly, ich dzieci, a wiec wnuki pierwszych imigrantéw czesto powra-
caly do tradyciji.

101 Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United
States.
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kolenie duzo ptynniej wchodzito do spoleczenstwa przyjmujacego, znalo angielski,
podejmowalo wigcej rodzajéw prac niz rodzice i zawieralo malzenstwa poza swoja
grupa etniczng, cho¢ nadal bylo ,,pokoleniem przejsciowym” odrézniajacym si¢ od
rodowitych Amerykanow - przede wszystkim dwukulturowoscia. Dzieci imigrantéw
dorastaly wlatach trzydziestych i czterdziestych, w czasach kryzysu, trzecia generacja
za$ w latach szesc¢dziesiatych i siedemdziesigtych, czyli latach konfliktéw spotecznych
i rasowych w USA'. Warto podkresli¢, ze w XX wieku stowo ,,Amerykanin” prze-
stalo by¢ synonimem biatego protestanckiego Anglosasa, a katolicy i zydzi zostali
ostatecznie uznani za lojalnych obywateli Stanéw Zjednoczonych'®.

5.2. Protestancki mainstream

Niezaleznie od nasilajacej si¢ imigracji z krajow nieprotestanckich, XIX wiek pozo-
stal okresem rozkwitu ewangelikalnego protestantyzmu w Stanach Zjednocznonych.
Po wojnie secesyjnej powrocil bowiem w narodzie duch chrzescijanskiej krucjaty.
Wtadza byla w rekach bialy protestantow, ktérzy nie zamierzali jej z nikim dzieli¢,
a jednym z celéw krucjaty na rzecz stworzenia idealnego spoleczenstwa przestrzega-
jacego protestanckich zasad moralnych stalo si¢ wprowadzenie zakazu spozywania
napojow alkoholowych. Protestanci z Pétnocy i z Potudnia, mimo wczesniejszych
animozji, cel ten wspoélnie ochoczo wspierali. Bylo to zwigzane migdzy innymi ze
strachem przed imigrantami - katolikami, niemieckimi luteranami i zydami - kté-
rzy prezentowali o wiele bardziej liberalng kulture picia niz ta postulowana przez
ich purytanskich gospodarzy. Innym sposobem podkreslenia purytanskiej dominacji
bylo wprowadzenie zakazu handlu w niedziele na poziomie lokalnym. Godzito to
przede wszystkim w zydow, dla ktorych niedziela nie byla dniem $wietym, ale takze
w innych imigrantéw, ktorzy nie przestrzegali zakazu pracy w niedziele tak rygory-
stycznie jak protestanci o purytanskich korzeniach, co wynikato czesto réwniez ze
wzgledéw praktycznych!'®.

Amerykanscy protestanci byli dumni ze swojej cywilizacji, dzigki ktorej udalo sie
w ich mniemaniu stworzy¢ modelowe spofeczenstwo, gdzie ludzie o réznym pocho-
dzeniu zyja ze sobg stosunkowo pokojowo i gdzie majg wyjatkowo duze mozliwo-
$ci osiggnigcia ekonomicznego sukcesu. W spoleczenstwie tym ruch reformatorski
rozwijal si¢ bardzo intensywnie, a wigkszo$¢ reformatoréw wywodzila si¢ z tradycji
ewangelikalnej'”. Prohibicja i zakaz pracy w niedziele mogly by¢ przez nich postrze-
gane nie tyle jako sprzeciw wobec innych tradycji religijnych czy che¢ utrzymania

12 D.R. Gabaccia, op. cit., s. 207.

193 Ibidem, s. 208.

14 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 96.

1% EM. Szasz, The Divided Mind of Protestant America, 1880-1930, University AL 1982, [za:]
G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 96.



5.2. Protestancki mainstream 175

dominacji kultury protestanckiej i nie tylko jako walka o moralnos¢, ale réwniez jako
dazenie rozwigzywanie problemoéw klasy robotniczej'®. Tym bardziej ze protestanc-
cy reformatorzy mieli rzeczywiscie o wiele dluzsza liste zadan, uwzgledniajaca na
przyktad regulacje wielkiego handlu, ochrone konsumenta, zwalczanie biedy oraz
nieréwnosci w dochodach. Bardzo wyraznie wida¢ tu tendencje progresywne, ktére
wkrotce podzielg chrzescijan ewangelikalnych na dwa obozy: chrzescijan liberalnych
opowiadajacych sie za Social Gospel i kladacych nacisk na etyczny wymiar chrze-
$cijanstwa oraz konserwatywnych chrzescijan ewangelikalnych podkreslajacych zna-
czenie indywidualnego nawrécenia, ktdre przekiada si¢ na osobisty sukces lub poraz-
ke rowniez we wszystkich sferach zycia.

Mimo dominacji protestanckiej kultury i moralnosci oraz reformatorskiego en-
tuzjazmu coraz wyrazniej byto wida¢ intensywna walke protestantéw o zachowanie
kontroli. Protestancki etos wydawat si¢ zagrozony ze wzgledu na kilka wystepujacych
w tym czasie procesow, w tym urbanizacje, industrializacje i imigracje. Wszystkie one
uniemozliwialy tworzenie wspdlnot na wzdr purytanskich miasteczek Nowej Anglii.
Jeden z tych proceséw byl jednak procesem wewnetrznym w fonie protestantyzmu.
Rozwijala si¢ bowiem wiedza naukowa i coraz wiecej wyksztatconych ludzi porzucato
tradycyjne nauki protestantyzmu, zwtaszcza wiare w nieomylnos¢ Biblii. Cze$¢ 0séb
starafa si¢ modyfikowa¢ doktryne i dostosowywac ja do nowoczesnej mysli naukowej,
cze$¢ porzucata dotychczasowe wierzenia, a jeszcze inni bronili czystosci dogmatow.
Kontrowersje te naktadaly si¢ nawspomniane wczesniej spory dotyczace Social Gospel.

Ponadto obserwatorzy zycia spolecznego w dwczesnych czasach czesto zwracali
uwage na to, Ze rozbudowana retoryka religijna, w ktorej pojawiaty sie watki przy-
mierza narodu amerykanskiego z Bogiem, powrotu do purytanskich wartosci, mile-
naryzmu oraz mozliwosci stworzenia modelowego chrzescijanskiego spofeczenstwa,
zwlaszcza teraz, po zniesieniu niewolnictwa, nijak sie miala do rzeczywistosci. Mark
Twain (1835-1910) i Charles Dudley Warner (1829-1900) okrelili te ere jako ,,pozia-
cang’ (Gilded Age). Nazwa ta miala na celu o$mieszenie czgsto gloszonego przekona-
nia, ze w Stanach Zjednoczonych po wojnie secesyjnej nastal ztoty wiek (Golden Age).
W swych ksigzkach zwracali oni uwage na hipokryzje, korupcje i ukrywanie braku
moralno$ci pod przykrywka charytatywnosci i chrzescijanskiej retoryki, zwlaszcza
przez politykow i biznesmenow'”. Henry Adams (1838-1918), wnuk Johna Quincy
Adamsa, ktdry byt historykiem, uwazal nawet, ze amerykanska cywilizacja jest opar-
ta na powierzchownej duchowosci, a prawdziwym motorem napedowym amerykan-
skiej potegi jest brutalna walka o przetrwanie i prawo silniejszego'®.

Nie mozna jednak powiedzie¢, by w owym okresie popularnos¢ tradycyjnych
form religijno$ci spadata. Koscioly si¢ rozrastalty i mimo ze wielu nowych imigran-
tow nie bylo protestantami, to i tak w okresie migdzy 1860 a 1900 rokiem acznie
czlonkostwo Koscioléw metodystéw, baptystow, prezbiterian, Disciples of Christ
i kongregacjonalistow si¢ potroito. Ponadto status spoleczny duchowienstwa byt

1% Wiecej na temat reform protestanckich: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 857-872
17 Wigcej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 99.
198 Ibidem, s. 100.
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bardzo wysoki, a najpopularniejsza denominacja byl Kosciél metodystéow. Zdaniem
Theodora Roosevelta (1858-1919) metodysci reprezentowali amerykanska klase
srednia i dlatego uwazal ich za najbardziej reprezentatywna denominacje Ameryki.
Co wiecej, jak zauwazaja historycy, okoto roku 1900 bardzo niewielu zakwestionowa-
toby stwierdzenie, ze Stany Zjednoczone reprezentujg nardd protestancki'®.

George Marsden, starajagc si¢ odpowiedzie¢ na pytanie, jak mozliwe jest, ze opis
tych czasow tak roznil sie w zalezno$ci od obserwatora, podkresla, ze jest to zwiazane
z podstawowym paradoksem dotyczacym amerykanskiego spoteczenstwa, ktéry po-
lega na tym, iz jednoczesnie wystepuja w nim dwie tendencje: z jednej strony dgzenie
do intensywnej duchowosci, z drugiej intensywny materializm. Jego zdaniem war-
to tez podkresli¢, ze podobnie jak dzieje sie w przypadku wielu cywilizacji okresla-
nych jako ,,chrzedcijanskie”, duchowy wymiar nie jest tak gleboki, jak mogtaby o tym
swiadczy¢ retoryka wystepujaca w sferze publicznej'*°.

Nalezy tez zauwazy¢, ze mimo wystepujacych do konca XIX wieku fal przebudze-
niowych oraz ogromnego znaczenia motywow religijnych przy$wiecajacych refor-
matorom z ruchu Social Gospel w pewnych sferach zycia coraz widoczniej wystepo-
waly procesy sekularyzacyjne. Sekularyzacja, zwlaszcza w rozumieniu dyferencjacji
instytucjonalnej, czyli wycofywania sie religii z pewnych sfer zycia, nie byla procesem
promowanym jedynie przez przeciwnikéw obecnosci chrzescijanskich dogmatéw
w polityce czy wasko pojetej sferze publicznej'!'.

Po pierwsze, nastepowata ona niejako automatycznie, co wigzalo si¢ z rozwojem
nowoczesnego przemystowego spoleczenstwa; po drugie zachodzita ona na kilku eta-
pach; po trzecie przychylnie przyjmowali ja ludzie religijni, w tym chrzescijanie, zydzi
iinni tei$ci. Dobrym przykiadem s tu przede wszystkim baptysci, ktérzy od poczat-
ku dziejow USA prezentowali pozytywny stosunek do dyferencjacji instytucjonalne;j
polegajacej na rozdzieleniu panstwa od Kosciola, ktorg Casanova uwaza za pierwszy
etap sekularyzacji w USA i nazywa ,sekularyzacjg panstwa”'>. Podobne podejscie
mialy wyznania pacyfistyczne oraz cz¢s¢ nowych ruchoéw religijnych. Zaréwno wich
przypadku, jak i w przypadku baptystéw wynikalo to gléwnie z przestanek teolo-
gicznych. W okresie nasilonej imigracji zwolennikami tak rozumianej sekularyzacji
byli réwniez imigranci, zwlaszcza ci reprezentujacy wyznania nieprotestanckie. W
ich przypadku jednak poparcie wyraznego rozdziatu panstwa od Kosciota wynikato
raczej z przestanek praktycznych niz teologicznych, przede wszystkim z checi zapew-
nienia wszystkim wyznaniom réwnego statusu. W omawianym okresie nastepowat
jednak réwniez drugi etap sekularyzacji, ktéry Casanova nazywa ,,drugim rozdzie-
leniem panstwa od Kosciota” badz ,,sekularyzacja zycia umystowego™'*. Wigzal sie

19 'W. Hudson, American Protestantism, Chicago 1961, s. 128, [za:] G.M. Marsden, Religion
and American Culture, s. 100-101.

119 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 101.

"1 Obecno$¢ religii w sferze publicznej definiowanej szeroko nigdy nie byta kwestionowana.
Waskie i szerokie rozumienie sfery publicznej zostalo wyjasnione w pierwszym rozdziale.

112 J.Casanova, op. cit., s. 232.

13 Tbidem, s. 236-249.
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on z rozwojem nauk oraz zapotrzebowaniem na ludzi wyksztatconych technicznie.
Znacznie wzrosta bowiem potrzeba podejscia naukowego do wielu aspektow rzeczy-
wistosci. Wszystko to wptywalo na sekularyzacje uniwersytetow.

Co ciekawe, naukowe podejscie zostanie wkrotce wykorzystane rowniez do po-
mocy ubogim, zdominowanej jak dotad przez zwolennikéw Social Gospel. Zanim
jednak nurt tak zwanej naukowej dobroczynnosci w pelni si¢ uksztaltuje, intensyw-
nie rozwijajacy si¢ na przetomie XIX i XX wieku ruch Social Gospel jeszcze przez
diugi okres odgrywac bedzie ogromna role.

W ruch ten zaangazowalo si¢ w omawianym okresie wielu reformatoréw wywo-
dzacych sie z protestanckiej klasy $redniej, zatroskanych o sytuacje w miastach i wa-
runki Zycia robotnikéw, zwlaszcza o imigranckich korzeniach. Skupiali sie oni o wiele
bardziej na reformie porzadku spolecznego niz na nawracaniu indywidualnych dusz.
Najwazniejszymi oredownikami Social Gospel w drugiej potowie XIX wieku byli
wspomniani juz Washington Gladden oraz Walter Rauschenbush. Gladden, podkres-
lat z czasem przede wszystkim, ze protestanckie Koscioly gtéwnego nurtu zawodzity
klase robotnicza. Powodem, wedtug niego, byt brak krytycyzmu wobec podejscia la-
issez-faire, ktore wzmagalo nieréwnosci i osamotniato robotnikéw. Etyka Chrystusa,
jak utrzymywal, powinna prowadzi¢ do stworzenia koncepcji ekonomicznych spra-
wiedliwych wobec wszystkich klas spotecznych!'*. Coraz czeéciej postulowal tez pra-
wo pracownikow do tworzenia zwigzkéw zawodowych. Rauschenbusch z kolei, ktory
byt baptysta wywodzacym si¢ z klasy $redniej, otwarcie krytykowat tradycyjna teolo-
gie protestancka za ,,zaslepianie Chrzescijan” i odciaganie ich od ich spotecznych zo-
bowigzan. Jeszcze bardziej stanowczo niz Gladden odrzucat ideologie laissez-faire jako
niechrzescijanska i promowat umiarkowane reformy socjalne. Uwazat tez, ze w erze de-
mokratycznej sformulowanie ,,Krélestwo Boze” (Kingdom of God) musi by¢ rozumiane
jako system spoleczny, ktory stuzy réwnosci wszystkich ludzi. Takie reformy postulo-
wal uzywajac milenarystycznej retoryki, podkreslajac, ze ich wprowadzenie dopro-
wadzi do ,,schrystianizowania porzadku spolecznego™'>. Rauschenbusch calosciowo
przedstawil swe rozwazania w ksigzce pod tytutem A Theology for the Social Gospel,
ktora zostala wydana w 1917 roku i zawierata teologiczne uzasadnienie dziatan ruchu.

Ze wzgledu na bardzo humanistyczne przestanki ruch Social Gospel zyskat po-
pularnos¢ nie tylko wéréd wyksztalconego duchowienstwa protestanckiego, ale row-
niez wérdd wielu Amerykanéw o pogladach teistycznych. Wplynat tez na rozwdj
progresywizmu, a w pdzniejszym okresie na podzialy w tonie ewagelikalizmu. Marty
Martin zwrdcit uwage na to, ze doprowadzit on réwniez na podzialéw na linii §wiec-
cy — duchowienstwo, gdyz wielu konserwatywnych czlonkéw Kosciotéw gtéwnego
nurtu nie poparfo nowego sposobu myslenia o spoleczenstwie, podczas gdy pastorzy
coraz czgsciej zaczeli sie sklania¢ w strone Social Gospel''.

"4 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 119.

15 Ibidem, s. 120. Wiecej na temat Social Gospel: J.A. Reichley, op. cit., s. 206-209 oraz
S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 785-804.

16 Za: ibidem; J.A. Reichley, op. cit., s. 209.
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5.3. Koscioty afroamerykanskie

Zagadnienie Ko$ciolow afroamerykanskich warto oméwi¢ osobno, gdyz mimo iz
teoretycznie byly zwigzane z ogélnoamerykanskimi denominacjami, to jednak pod
wieloma wzgledami ich doswiadczenia przypominaja bardziej doswiadczenia Ko-
scioléw imigranckich. Z drugiej strony jednak, w przeciwienstwie do Koscioléw imi-
granckich, duzo dtuzej pozostaty one bez wplywu na struktury wladzy w USA.

Doswiadczenia uwolnionych niewolnikéw w Stanach Zjednoczonych byly pod
wieloma wzgledami analogiczne do do$wiadczen grup imigranckich. Mimo znie-
sienia niewolnictwa Afroamerykanie musieli stawia¢ czota biedzie i ekonomicznej
zaleznosci wynikajacej z faktu, iz stanowili oni niewykwalifikowang site robocza.
Problemy te byly nasilane przez brak edukacji, czgsto analfabetyzm wynikajacy z lat
niewoli. Cho¢ przeszkody te byly ogromne, to jednak czgsto pokrywaly si¢ z prze-
szkodami, jakie musieli pokonywa¢ imigranci. Niemniej w polaczeniu z uprzedze-
niami rasowymi stawaly sie one niemal nie do przej$cia. Wbrew pozorom bowiem
rasizm nasilit sie¢ w Stanach Zjednoczonych po wojnie secesyjnej. Jak podkreslaja
badacze, uprzedzenia oraz instytucjonalny rasizm odgrywaly w pewnym stopniu te
sama role co wezedniejsza akceptacja niewolnictwa i mialy na celu utrzymanie eko-
nomicznej zaleznosci Afroamerykandw i ich miejsca na dole drabiny spotecznej'”.

Poczatkowo jednak, okresie Rekonstrukcji (1865-1877), gdy silne byly jeszcze na-
stroje religijnego idealizmu, nadzieje na zmiang poltozenia Afroamerykanéw wzrosty.
Plany wiaczenia ich w Zycie polityczne oraz stworzenia dla nich systemu edukacji
wydawaly si¢ bardzo obiecujace. Jednak obietnice réwnosci szybko zaniknely i gdy
okres Rekonstrukcji dobiegl konca, Partia Demokratyczna odzyskata wplywy poli-
tyczne, a Potudniowcy szybko powrdcili na uprzywilejowane pozycje spoteczne. Po-
nadto, czujac gorycz po przegranej wojnie, biali mieszkancy Potudnia byli zdetermi-
nowani, by mimo porazki wojennej zachowac¢ zasady, o ktére walczyli. Jedng z nich
byta zasada, ze Poludnie nalezy do bialych i ma by¢ przez nich rzadzone, dlatego
Afroamerykanie bardzo szybko zostali wyeliminowani z jakiegokolwiek wptywu na
polityke. Ich prawa wyborcze zaczely by¢ ograniczane migdzy innymi za pomoca
przepiséw wymagajacych od wyborcéw uiszczenia podatku (poll taxes) oraz wyka-
zania si¢ umiejetnoscia czytania i pisania. Bardzo szybko wprowadzono prawa Jima
Crowa, ktdre usankcjonowaly segregacje rasowa oraz supremacje biatych. Regularnie
zaczeto dochodzi¢ do linczéw na czarnych obywatelach. Zgodnie z danymi z roku
1890 na Potudniu $rednio zdarzaly si¢ trzy lincze na tydzien'®.

W tej sytuacji, podobnie jak dla grup imigranckich, Koscioly staty si¢ dla Afro-
amerykanow podstawowymi instytucjami, ktére pomagaty im radzi¢ sobie z trudna
rzeczywisto$cig oraz budowaly poczucie wspdlnoty. Ostatecznie, ze wzgledu na brak

7 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 147.
18 Wiecej na ten temat: B. Wyatt-Brown, Honor and Violence in the Old South, New York
1986.
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funduszy, by budowac¢ jakiekolwiek inne instytucje, oraz w zwigzku z tym, ze biali po-
zostawili Afroamerykanom kontrole jedynie nad Ko$ciotami, zaczely one funkcjono-
wac jako centralne i jedyne afroamerykanskie instytucje. O budynki kosciotéw bar-
dzo dbano, gdyz byty one zZrédtem dumy lokalnych afroamerykanskich spotecznosci.
Ponadto Koscioly dawaly jedyng szans¢ na ksztaltowanie czarnych liderow. W prak-
tyce ,,czarne Ko$cioty”'"” mialy zazwyczaj bardzo silnych pastoréw, ktérzy osobiscie
kontrolowali sieci organizacji koscielnych pomagajace czlonkom wspdlnoty. William
Edward Burghardt DuBois (1868-1963), ktéry byl socjologiem o afroamerykanskim
pochodzeniu, zauwazyt na przetomie XIX i XX wieku, Ze czarni pastorzy byli jedny-
mi z najbardziej wptywowych czarnych przywédcow na $wiecie. Ponadto zaobser-
wowal on, ze na Potudniu prawie kazdy Afroamerykanin byl czlonkiem Kosciota.
»Czarne Koscioly” stuzyty bowiem przede wszystkim jako centra spoteczne'®.

Po wojnie secesyjnej organizacyjna separacja biatych i ,,czarnych Ko$ciotéw” zo-
stala chetnie zaakceptowana przez obie strony. Przed wojng, na Potudniu, jesli czarni
byli cztonkami tych samych Ko$ciotéw co biali, musieli w czasie nabozenstw zajmo-
wa¢ przeznaczone dla nich odrebne miejsca na balkonach. Majac dos¢ takiej separa-
cji, jak réwniez braku mozliwo$ci sprawowania rol przywoédczych, Afroamerykanie
szybko opuscili biale denominacje Potudniowcédw. Wielu dotfaczylo do poinocnych
denominacji metodystow, gtéwnie do biatego Northern Methodist Church. Niemniej
najczesciej przechodzili do utworzonych juz wezesniej pétnocnych ,,czarnych Koscio-
tow”, w tym zwlaszcza African Methodist Episcopal Church i African Methodist Epi-
scopal Zion Church'?'. Na Potudniu utworzono réwniez odrebny ,,czarny Kosciot” -
Colored Methodist Episcopal Church (obecnie: Christian Methodist Episcopal
Church), ktéry w 1870 roku oddzielit sie od zdominowanej przez bialych kongregacji

19 W literaturze amerykanskiej powszechnie funkcjonuje okreslenie ,,Black Churches” odno-
szgce si¢ do Ko$ciotow, ktérych cztonkami sg gtéwnie Afroamerykanie i ktére formalnie oddzielity
sie od kongregacji zdominowanych przez bialych, tworzac ostatecznie odrgbne denominacje.

120 W.E.B. DuBois, Of the Faith of the Fathers, [w:] Afro-American Religious History: A Docu-
mentary Witness, ed. M.C. Sernett, Durham NC 1985, s. 312, [za:] G.M. Marsden, Religion and
American Culture, s. 148.

121 African Methodist Episcopal Church zostal utworzony w 1816 roku w Filadelfii. Przy-
czyng oddzielenia sie od St. George’s Methodist Church byta dyskryminacja afroamerykanskich
cztonkéw Kosciota, ktory co prawda umozliwial im sprawowanie funkcji kaznodziejow, ale pod
warunkiem gloszenia kazan jedynie dla innych Afroamerykanéw. W 1793 roku Richard Allen
utworzyl Bethel African Methodist Episcopal Church, zostat jego pastorem i doprowadzit do jego
rejestracji przez tamtejsze sady jako odrebnej instytucji zrzeszajacej afroamerykanskie kongrega-
cje metodystéw. W 1816 roku odbyto si¢ w Filadelfii spotkanie z afroamerykanskimi metodystami
z innych standw, ktorzy réwniez czuli sie dyskryminowani w swoich Kosciotach. Doprowadzito
to do utworzenia odrebnej denominacji metodystycznej o nazwie African Methodist Episcopal
Church. W podobnych okoliczno$ciach utworzono w Nowym Jorku African Methodist Episco-
pal Zion Church, ktéry odrebnos¢ ogtosit w 1801 roku, a pierwszym jego biskupem zostat James
Varick. Od rozpoczecia wojny secesyjnej obydwa Koscioly wysytaty misjonarzy na Potudnie, re-
krutujagc nowych cztonkéw wsrod tamtejszej ludnosci afroamerykanskiej. Wiecej na ten temat:
S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 708-709.
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metodystow z Jackson, Tennessee'?. Jeszcze wigcej Afroamerykanéw formowalo
wlasne Kos$cioly baptystyczne. Ze wzgledu na kongregacyjna forme organizacyjna
obecng w baptyzmie tworzenie nowych Kosciotéw przez grupy wyznawcéw nie byto
skomplikowane. Z drugiej strony utrudnialo to stworzenie denominacji na poziomie
narodowym. W 1895 roku udalo si¢ jednak uformowa¢ National Baptist Conven-
tion, ktdra byla najwicksza organizacjg zrzeszajaca czarnych baptystéow, niemniej juz
w 1916 roku rozpadta si¢ ona na National Baptist Convention, Inc. oraz National
Baptist Convention'®.

Jedno z podstawowych pytan nurtujgcych Afroamerykanéw w omawianym okre-
sie dotyczylo ich stosunkoéw z biatym spoteczenstwem oraz przyjmowania pomocy od
Kosciotéw z Pétnocy. Od poczatku okresu Rekonstrukeji uwolnieni niewolnicy byli
zupelnie uzaleznieni od pomocy biatych z Pétnocy, zwtaszcza w kwestiach edukacji.
Wielu bylych abolicjonistow zaangazowalo sie w budowe szkoét dla Afroamerykanow
oraz w szkolenie przyszlych lideréw. W tym samym czasie niektdre czarne Koscioty
z PéInocy podjely si¢ podobnego zadania. Najbardziej efektywny w tej dziedzinie byt
Daniel Alexander Payne (1811-1893), biskup African Methodist Episcopal Church,
ktdéry organizowatl edukacje dla Afroamerykandéw, wysylat misjonarzy swego Koscio-
ta na Poludnie, zdobywajac tam tym samym ponad 200 tysiecy nowych cztonkéw,
i podkreslat znaczenie podnoszenia poziomu wyksztatcenia wsrod afroamerykan-
skich duchownych. Zostal tez pierwszym czarnym prezydentem Wilberforce Univer-
sity w Ohio, stanowigcego wzor dla innych instytucji ksztalcacych Afroamerykanow.
Do konca XIX wieku utworzono 24 afroamerykanskie collegee, ktére w wiekszosci
wspierane byly przez biatych z Péinocy. Mimo wdziecznosci za pomoc zalezno$¢ od
biatych sponsoréw nie byla dla Afroamerykanow sytuacja komfortowa. Czgs¢ afro-
amerykanskich lideréw postulowata wzmocnienie swych instytucji i uniezaleznienie
sie od pomocy biatych. Bylo to zwigzane miedzy innymi z pogarszajacymi si¢ sto-
sunkami rasowymi pod koniec XIX wieku. Jeden z bardzo znanych lideréw afroame-
rykanskich, Booker T. Washington (1856-1915), baptysta stojacy na czele Tuskegee
Institute w Alabamie, opowiadajacy si¢ za lojalno$cia duchowienstwa afroamerykan-
skiego wobec wladzy, twierdzil, ze nalezy akceptowac sytuacje dominacji biatych oraz
by¢ wdzigcznym za ich pomoc. Ponadto podkreslal znaczenie promowanej w ame-
rykanskiej kulturze protestanckiej etyki pracy, ktora réwniez Afroamerykanom mia-
ta zapewni¢ mozliwo$¢ wyrwania sie z biedy. Washington, ktdéry byt zalozycielem
przeznaczonego dla Afroamerykanow Tuskegee University, postulowal dazenie do
poprawy sytuacji czarnoskorej ludnosci Stanéw Zjednoczonych raczej poprzez edu-
kacje i przedsigbiorczo$¢ niz przez zwalczanie praw Jima Crowa. Praca nad poprawg
swej sytuacji ekonomicznej, zorganizowanie samopomocy oraz edukacja w zakresie
kierunkow technicznych i praktycznych mialy wedtug niego by¢ najlepsza droga

22 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 149.

2 L.N. Jones, Black Churches: A New Agenda, [w:] Afro-American Religious History: A Do-
cumentary Witness, s. 492, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 149. Z czasem
w ramach podzialéw w tonie tych dwéch konwencji powstaty jeszcze: Progressive National Baptist
Convention (1961) oraz National Missionary Baptist Convention of America (1988).
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dla Afroamerykanéw. W 1895 roku, gdy znacznie nasilily sie przypadki linczéw na
Potudniu, Washington wygtosil stynne przeméwienie zwane Atlanta Compromise.
Kompromis mial polega¢ na tym, ze Afroamerykanie zrezygnuja z walki o swe pra-
wa wyborcze, przestang przeciwstawiac si¢ rasistowskim przepisom i zachowaniom,
beda tolerowac segregacje, a nawet dyskryminacje, w zamian za co otrzymajg prawo
do darmowej podstawowej edukacji oraz wyksztalcenia na kierunkach technicznych
(edukacja na poziomie uniwersyteckim w zakresie nauk humanistycznych bylaby
zakazana), a instytucje filantropijne z PéInocy beda mogty taka edukacje Afroame-
rykanow wspomagac'?. Jego przestanie popierali nie tylko biali zwolennicy segrega-
cji i biali progresywisci, ktorzy porzucili juz che¢ rozwigzania probleméw rasowych
w Ameryce, opowiadala si¢ za nim takze ogromna wiekszo$¢ Afroamerykandw, upa-
trujacych w takim rozwigzaniu minimalnych, ale przynajmniej realnych zyskow'*.
Jak sie okazalo, inaczej niz dla imigrantéw - integracja i asymilacja z amery-
kanskim spoleczenstwem byta w przypadku Afromerykanéw iluzjg. Wywolywalo to
ogromna frustracje i zniechecenie. Z jednej strony wigc przestanie Washingtona byto
akceptowane, gdyz zdawano sobie sprawe, Ze nic wigcej nie da si¢ osiaggna¢. Z drugiej
strony, cze¢$¢ liderow zaczeta postulowaé walke o mozliwos¢ wiekszej partycypacji
w spoteczenstwie amerykanskim, a przynajmniej o prawa obywatelskie. W tym czasie
tego typu zadania nie byly jednak gloszone w Kosciotach. Najwiekszym oredowni-
kiem bardziej stanowczej postawy, a tym samym oponentem Bookera T. Washingto-
na, byt, wspomniany juz, William Edward Burghardt Du Bois (1868-1963), historyk,
socjolog, aktywista i, co bardzo istotne, pierwszy Afroamerykanin, ktéry obronit
doktorat na Harvardzie. Byt on jednym z lideréw tak zwanego Niagara Movement,
czyli ruchu afroamerykanskich aktywistow postulujacych réwne prawa oraz poli-
tyczng reprezentacje dla czarnoskérych obywateli Stanéw Zjednoczonych. Du Bois
zgadzal si¢ z Washingtonem w niektdérych kwestiach, ale uwazal, ze jego kompromis
zaklada zbyt duze koncesje ze strony Afroamrykanow. Podkreslal tez znaczenie edu-
kacji w zakresie nauk humanistycznych i spotecznych, gdyz jego zdaniem byla ona
kluczowa dla ksztaltowania nowych lideréw. W swej ksigzce pod tytutem The Souls
of the Black Folk miedzy innymi analizowal role afroamerykanskich pastoréw. Pod-
kreslajac, iz jest ona nie do przecenienia, zaznaczat tez, ze jako liderzy swych spotecz-
nosci, czarnoskdrzy pastorzy sa czesto zbyt ulegli wobec biatego establishmentu'.

124 Warto podkresli¢, ze Booker T. Washington skrycie popieral réwniez sadowa walke prze-
ciw segregacji. Nie chcac jednak zaognia¢ sytuacji i straci¢ wsparcia bogatych biatych filantropow,
nie moéwil o tym glosno, ograniczajac sie¢ w ramach kompromisu do uzyskania zapewnienia o
stosowaniu wobec Afroamerykanow zasady due process. Na temat pogladow Washingtona réwniez
w: S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 714.

1% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 150. Warto zaznaczy¢, ze Washington
uwazal tez, ze w USA powinno si¢ bardziej polega¢ na afro amerykanskiej sile roboczej, a nie
gltéwnie na imigrantach.

126 S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 711. Warto zaznaczy¢, ze srodowisku akademickim do dzis ist-
niejg spory co do tego, jaka role ,czarne Koscioly” odegraly w aktywizacji spotecznej Afroame-
rykanéw. Z jednej strony umozliwialy one ksztalcenie liderdéw, z drugiej czgsto aktywno$¢ tych
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To wiasnie Du Bois byt jednym z zatozycieli Krajowego Stowarzyszenia Postepu Lu-
dzi Kolorowych (The National Association for the Advancement of Colored People)
w 1909 roku'”.

Wisrod dylematéw nurtujacych Afroamerykandw byto réwniez pytanie o stopien
odmiennosci afroamerykanskich form modlitw i nabozenstw. Afroamerykanie z Po1-
nocy oraz ich biali sojusznicy, ktérzy chcieli rozwija¢ instytucje edukacyjne, uwazali,
ze ,,czarne Ko$cioly” nie powinny si¢ ogranicza¢ do form religii ludowej, ktéra roz-
winela si¢ w okresie niewolnictwa. Du Bois byl podobnego zdania. Niemniej czarno-
skorzy chrzescijanie rozwineli swéj odrebny styl modlitwy i duchowosci i nie chcieli
go zmienia¢ ani porzucac. Styl ten laczyt ewangelikalny rewiwalizm z ekstatycznymi
elementami wlasciwymi tradycji afrykanskiej. Piesni i muzyka byty postrzegane jako
kreatywny dialog kongregacji (podejscie prekursorskie dla jazzu) i uznawane za szcze-
gblnie wazny i unikatowy element afroamerykanskiej ekspresji religijnej. Taki rodzaj
modlitwy w polaczeniu ze zmodyfikowana teologia miat dostarczy¢ Afroamerykanom
pociechy i nadziei w trudnych chwilach. Dlatego tez styl ten przetrwal w wigkszosci
afromerykanskich denominacji. Szczegélnie mocno zarysowal sie w Kosciele pente-
kostalnym, utworzonym na poczatku XX wieku, w czym zreszta ogromny udzial mieli
wlasnie Afroamerykanie. Cho¢, jak juz wspomniano, w ruchu pentekostalnym doszto
do podzialéw rasowych, to jednak wiele elementéw afroamerykanskiej duchowosci
przerwalto rowniez w Ko$ciotach bialych zielonoswigtkowcow, natomiast najwigksza
afroamerykanska denominacja pentekostalng jest Church of God in Christ'*.

Niezaleznie od rozwoju ,,czarnych Koscioléw”, podobnie jak reszta spoleczenstwa
na przelomie wiekow, Afroamerykanie doswiadczali sekularyzacji. W ich przypadku
przejawialo si¢ to miedzy innymi skupieniem na tworzeniu nowych niereligijnych
form muzycznych, ktére zaczely wystepowac¢ obok niezwykle waznych dla nich pie-
$ni religijnych (tzw. spirituals). Byly to przede wszystkim jazz, ragtime i blues. Cho¢
jazz wlaczal czesto elementy religijne, to jednak sygnalizowal rozwoj czarnej kultury
réwniez poza Kosciotami. Sekularyzacyjne tendencje wzmocnity sie wraz z maso-
wa migracja Afroamerykanéw do miast Pétnocy. Co prawda przylaczali si¢ oni tam
do réznych Kosciotéw: metodystow, baptystow, zielonoswigtkowcow, ale w wielkich
miastach Péinocy Koscioly nie byly one jednak w stanie spelnia¢ tej samej roli, co
w matych poludniowych spolecznosciach. Stawaly si¢ miejscem aktywnosci niedziel-
nej, podczas gdy zsekularyzowana rzeczywisto$¢ (zazwyczaj rzeczywistos$¢ getta) do-

minowatla w zyciu Afroamerykanéw na co dzien'”.

nowych lideréw ograniczata si¢ jedynie do spraw koscielnych czy wewnatrzwspolnotowych. Afro-
amerykanie realizowali si¢ w Ko$ciofach, zyskiwali tam pewien status, co miato im rekompenso-
wac najnizsza pozycje w spoteczenstwie. Wedtug niektdérych opinii umozliwienie Afroameryka-
nom awansu w Kosciotach byto swoistym opium, usypiajacym ambicje i nadzieje na zmiane ich
pozycji spotecznej. Mialo to do pewnego stopnia ulec zmianie dopiero w latach szes¢dziesigtych
XX wieku.

127 'Wiecej na ten temat: M. Corbett, J. Michell-Corbett, op. cit., s. 304.

%8 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 151.

12 Ibidem, s. 152. Wiecej na temat ,czarnych Koscioléow”™ M. Corbett, J. Michell-Cor-
bett, op. cit., s. 299-306.
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9.4. Religia a polityka

Wezesniejsze rozwazania na temat protestantyzmu, Wielkich Przebudzen, ewange-
likalizmu, katolicyzmu i innych wyznan imigranckich, a takze na temat ,,czarnych
Kosciotow”, pokazuja, ze religia miata wplyw nie tylko na ksztaltowanie amerykan-
skiej kultury, jej wartosci, instytucji czy dzialan reformatorskich, ale rowniez na po-
lityke. Mimo iz I Poprawka wprowadzata rozdzial panstwa od Kosciota, to jednak
od poczatku istnienia Stanéw Zjednoczonych religia wplywala na polityke, jesli nie
w sposob bezposredni, to na pewno posredni. Byla wiec obecna w sferze publicznej
zaréwno w znaczeniu szerokim, jak i waskim. Waznym elementem laczacym religie
z polityka byla religia obywatelska, niemniej oficjalne Koscioly réwniez wywieraly
wplyw na zycie policzne kraju. W okresie nasilonej imigracji stalo si¢ to nawet jesz-
cze bardziej widoczne. Nadal aktualne bylo wiec stwierdzenie Tocqueville'a, ze religia
jest w Ameryce jedng z podstawowych instytucji politycznych, mimo ze oficjalnie nie
ma bezposredniego wptywu na rzad'*.

Jedna z plaszczyzn, na ktérych zarysowywaly sie interakcje miedzy tymi dwiema
sferami zycia spoltecznego, byly postawy wyborcze Amerykanow''. Korelacja mie-
dzy religia a wyborem partii politycznej odzwierciedla dodatkowo takie zmienne jak
etnicznos¢, klasa i region. W omawianym okresie zalezno$ci religijno-polityczne wy-
razaly si¢ przede wszystkim w podziale na tych, ktérzy postrzegali siebie jako spad-
kobiercow purytansko-ewangelikalnej tradycji, oraz na tych, ktérzy tego dziedzictwa
nie podzielali. Wérod pierwszej grupy znajdowali si¢ gtéwnie Amerykanie brytyj-
skiego pochodzenia, zwlaszcza z Nowej Anglii, i nalezacy do denominacji gléwnego
nurtu, takich jak kongregacjonalizm, prezbiterianizm, baptyzm czy metodyzm. Ich
purytansko-ewangelikalna tradycja przejawiala si¢ przede wszystkim dazeniem do
ksztaltowania porzadku spolecznego zgodnie z warto$ciami religijnymi, a od XIX
wieku réwniez dazeniem do odnowy spoteczenstwa dzieki masowym indywidual-
nym nawrdceniom. Czlonkowie tej grupy podkreslali znaczenie takich purytanskich
wartosci jak samodyscyplina, przedsigbiorczo$¢, gospodarnos¢ oraz seksualna czy-
stos¢ i wstrzemiezliwos$¢. Zwlaszcza nawrdceni w czasie Wielkich Przebudzen chrze-
$cijanie ewangelikalni uwazali, Ze powinni angazowac si¢ w promowanie chrze$cijan-
skich cnét nie tylko w ramach swych denominacji czy dobrowolnych stowarzyszen,
ale takze za posrednictwem partii politycznych, ktére to moga wplywaé na ksztatto-
wanie systemu edukacji czy reformy spoleczne?. Wérdéd drugiej grupy, najogdlniej
rzecz ujmujac, znajdowali si¢ wyznawcy religii spoza gtéwnego nurtu, ktorzy sprze-
ciwiali si¢ promowaniu radykalnego purytanskiego programu.

10 Za: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 86.

1 Wiecej na ten temat: The History of American Electoral Behaviour, eds. J.H. Silbey,
A.G.Bogue, WH. Flanigan, Princeton 1978, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Cul-
ture, s. 86.

32 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 87-88.
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Podzial na tych, ktérzy byli zwolennikami dominacji wartoéci purytanskich
w spoleczenstwie i polityce, oraz przeciwnikéw takiego stanowiska nie byt zjawi-
skiem nowym. Juz Thomas Jefferson i jego zwolennicy sprzeciwiali si¢ nowoangiel-
skim dazeniom do uczynienia religii regulatorem moralnosci spotecznej. Przeciwne
stanowisko reprezentowat z kolei John Adams. Jak zauwaza James Reichley, pierwsze
podziaty w amerykanskiej polityce zarysowaly sie, gdy powstaly pierwsze dwie partie:
Partia Federalistyczna oraz Partia Demokratyczno-Republikanska'®. Pierwszg z nich
mozna, jego zdaniem, okresli¢ mianem ,,partii porzadku” (the party of order), a druga
mianem ,,partii réwnosci” (party of equality). Pierwsza promowala silny autorytet
wladzy i stabilny rozwoj nowej republiki. Druga podkreslata, ze obowigzkiem spo-
teczenstwa jest da¢ obywatelom réwne szanse rozwoju'*. Partie porzadku popierali
przede wszystkim kongregacjonalisci z Nowej Anglii, ktorzy postrzegali jg jako gwa-
rantke zachowania ich uprzywilejowanego statusu, a jej wizja porzadku spolecznego
odpowiadata ich przekonaniom dotyczacym grzesznosci ludzkiej natury'*. Z kolei
episkopalianie, baptysci, metodysci, a takze prezbiterianie, jako grupy mniejszoscio-
we badz rywalizujace z kongregacjonalistami i pozbawione ich uprzywilejowanego
statusu, popierali raczej parti¢ rownosci'**. Mimo iz obie te partie ulegly rozkladowi
badz transformacji, podziat na partie réwnosci i porzadku, z ktérych jedna popierana
jest zazwyczaj przez mniejszosci (religijne, etniczne badz rasowe), a druga przez spo-
teczenstwo wiekszosci oraz klasy wyzsze, przetrwal, zdaniem Reichleya, w Stanach
Zjednoczonych do dzis.

Warto jednak podkresli¢, ze religia nie zawsze byla podstawowym wyznaczni-
kiem podzialéw politycznych w USA, co wida¢ przede wszystkim na przykladzie
wojny secesyjnej. Ewangelikalni chrzescijanie z Potudnia, cho¢ podzielali tradycje
purytanskie, odrzucili jednak purytanski program reformy spoleczenstwa poprzez
zniesienie niewolnictwa. Mimo iz wywodzili si¢ z tej samej tradycji, to w polityce
zaczeli wspiera¢ ugrupowanie, ktore nie akcentowato purytanskich zasad. To w tym
okresie wyksztalcil sie podzial na zwolennikéw Partii Demokratycznej, ktéra oprocz
Poludniowcéw reprezentowala tez mniejszosci religijne i etniczne, oraz Partii Re-
publikanskiej pretendujacej do miana reprezentantki i strazniczki protestanckiego
stylu zycia, poboznosci i purytanskich tradycji. Podzial ten przebiegal réwniez po
linii klasowej. Parti¢ Republikanska wspierali gtéwnie przedstawiciele klas wyzszych
z Pélnocy, a ubodzy wyznawcy religii demokratycznych, czgsto z ewangelikalnego
Potudnia, byli zwolennikami Partii Demokratyczne;j.

Prawidtowosci te zaczely si¢ jednak ksztaltowaé juz przed wojna secesyjna,
w okresie tak zwanego drugiego systemu partyjnego (1828-1854), czyli dominacji
uformowanej przez Andrew Jacksona Partii Demokratycznej oraz Partii Wigow.

133 Okres dominacji tych dwdch partii w amerykanskiej poliyce okresla si¢ w literaturze
przedmiotu jako pierwszy system partyjny (First Party System).

134 J.A.Reichley, op. cit., s. 170.

1% Ibidem, s. 178.

136 Ibidem, s. 178-182.
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W latach czterdziestych XIX wieku, kiedy to nastapit masowy naplyw imigrantow
katolickich, stalo si¢ oczywiste, ze nie popra oni purytanskiego reformacyjnego
programu, ktéry w owym czasie reprezentowala Partia Wigow'”. Katolicy bardzo
szybko stali sie wazng czescig elektoratu Partii Demokratycznej. Podobnie stalo si¢
w przypadku protestantéw o imigranckich korzeniach, nieidentyfikujacych sie z do-
minujacym wtedy w Stanach Zjednoczonych protestantyzmem ewangelikalnym. Byli
wsrdd nich przestawiciele Missouri Synod i innych Ko$cioléw luteranskich. Co cie-
kawe, cze$¢ prezbiterian rowniez preferowala Partie Demokratyczna. Byli to przede
wszystkich przedstawiciele tak zwanej starej szkoly (Old School), czyli ta czes¢ Ko-
$ciola prezbiterianskiego, ktéra pozostata przy tradycyjnych formach kalwinizmu. W
ich przypadku nieche¢ do tendencji promowanych przez srodowiska nowoangielskie
wynikala réwniez z silnych tradycji szkoto-irlandzkich i odmiennej tozsamosci od tej
reprezentowanej przez kongregacjonalistow z Nowej Anglii. Na Parti¢ Demokratycz-
na glosowala réwniez czes¢ Kosciolow silnie osadzonych w tradycji ewangelikalnej,
ale niepodzielajacych purytanskiej wizji chrystianizacji Ameryki. Bylo tak w przy-
padku baptystow czy Kosciotéw nawigzujacych do chrzescijanskiego prymitywizmu.
Ponadto zwolennikami Partii Demokratycznej byli episkopalianie, ktérych historia
w Ameryce zdominowana byla przez konflikty z purytanami i ktérzy nie popierali
purytanskiej wizji Ameryki'*.

Z punktu widzenia ksztaltowania programéw partii, ktére wkroétce mialy zdo-
minowa¢ amerykanska scene polityczng, waznym epizodem bylo powstanie Partii
Antymasonskiej, uformowanej w 1828 roku. Zostala ona powotana pod wplywem
wydarzen zwigzanych z zamordowaniem bytego masona Williama Morgana w 1826
roku, rzekomo w odwecie na jego grozby ujawnienia sekretow masonskiej lozy.
Wkroétce polaczyla sie ona z koncentrujacg si¢ wezesniej gléwnie na sprawach eko-
nomicznych Partia Wigéw, co tej ostatniej nadalo bardziej reformatorskiego i reli-
gijnego charakteru. Sprzeciw wobec masonerii wynikat ze strachu przed sekretnymi
rytualami praktykowanymi przez jej cztonkow, ktore sprawialy, ze konserwatysci re-
ligijni zaczeli postrzega¢ masonerie jako rywalizujacg z tradycyjnymi wyznaniami
religie wolnomyslicieli. Ataki na ,falszywa religi¢” razem z wylaniajacymi sie postu-
latami dotyczacymi zniesienia niewolnictwa nadawaly partii wymiar reformatorski,
wynikajacy z ducha 6wczesnego ewangelikalizmu. Wymiar religijny mial ogromne
znaczenie dla Partii Wigéw, ktora w czasie drugiego systemu partyjnego pretendo-
wala do miana partii bronigcej purytanskich wartosci, ,,cnotliwej” klasy sredniej oraz
dazacej do budowy spoleczenstwa w oparciu o zasady indywidualnej moralnosci, sa-
mopomocy oraz edukacji. Obrona intereséw gospodarczych elit byla réwniez istotna,
ale warto pamietac, ze elity te wywodzity sie gtéwnie z purytanskiego establishmentu.

7 D.W. Howe, The Political Culture of the American Whigs, Chicago 1979, s. 17-18, 159-167,
[za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 88.

% Wiecej na ten temat: R. Kelley, Cultural Patterns in American Politics: The First Century,
New York 1979 oraz PR. VanderMeer, The Hoosier Politician: Officeholding and Political Culture
in Indiana: 1896-1920, Urbana 1985, s. 96-120, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Cul-
ture, s. 89.
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Inng wazna partig w tym okresie byta wspomniana juz wczesniej partia nazywa-
na Know-Nothing. Ruch natywistéw zwanych ,,nic niewiedzacymi” rozwijat sie od
1843 roku miedzy innymi w tonie Partii Wigéw. Partia, ktéra powstala na tej fali, na-
zywana byla poczatkowo The Native American Party, a od 1855 roku The American
Party. Termin ,,Know Nothing” wzial sie z jej poltajnego charakteru. Gdy pytano jej
czlonka o to, czym partia si¢ zajmuje, mial on odpowiadac ,,nic nie wiem” (I know
nothing). Partia stawiala sobie za cel przeciwdzialanie rozprzestrzenianiu si¢ katoli-
cyzmu mig¢dzy innymi poprzez tworzenie coraz wiekszej liczby protestanckich szkot
wyzszych, nacisk na nauczanie protestantyzmu w szkotach publicznych i odmowe
finansowania szkot katolickich z funduszy publicznych. Miala ona wielu wptywo-
wych zwolennikéw, wsrod ktorych warto wymieni¢ cho¢by Samuela EB. Morsea,
wynalazce telegrafu, i Lymana Beechera, znanego w Nowej Anglii pastora i ojca
Harriet Beecher Stowe, autorki Chaty wuja Toma. W roku 1854 wydawalo si¢ na-
wet, ze partia ta zastapi rozpadajaca si¢ wtedy Partie¢ Wigéw. Popierali ja bowiem
zaréwno mieszkancy Potudnia, jak i Péinocy, co przyczynilo si¢ do zwyciestw w wy-
borach na poziomie lokalnym. W 1856 roku z ramienia American Party startowat
w wyborach prezydenckich Millard Fillmore, ktéry otrzymal 21-procentowe popar-
cie w glosowaniu ogélnym'”. Problem niewolnictwa przewazyl jednak w debacie
publicznej nad antykatolicyzmem, pdinocni zwolennicy American Party wkrotce
zasilili szeregi nowej Partii Republikanskiej, a Know-Nothing znikneta z amerykan-
skiej sceny politycznej.

Utworzenie Partii Republikanskiej to poczatek tak zwanego trzeciego systemu
partyjnego w USA, ktory przypadnie na lata 1854-1890. Wigzalo sie ono z obawg
przed rozprzestrzenieniem si¢ niewolnictwa po podpisaniu tak zwanego Kansas-
-Nebraska Act (1854)'*. Cho¢ kwestia niewolnictwa zdominowala w programie par-
tii wszystkie inne tematy, to jednak protestanccy reformatorzy dodatkowo dostrzegali
W jej utworzeniu nowg nadzieje na wprowadzenie licznych reform prowadzacych do
budowy chrzescijanskiej Ameryki. Wczesniejsi antymasoni i antykatolicy, zwolenni-
cy prohibicji, adwokaci reform na rzecz promowania moralnoéci wspdlnie uksztat-
towali nowy Republikanski etos, ktdry stal si¢ dominujacy w latach 1860-1912'.
Mimo wigc, ze Republikanie duzy nacisk ktadli zwlaszcza na wsparcie wielkiego biz-
nesu (zreszta zdominowanego w XIX wieku przez protestantéw)'*, to moralny pro-
gram partii byl réwnie czesto podkreslany. Jednym ze znanych reprezentantéw Partii
Republikanskiej czgsto odwolujacym sie do kwestii religijnych byt wspomniany juz

1% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 90-91.

10 Ustawa ta zastapita kompromis Missouri z roku 1820 i pozwalata osadnikom tych stanéw
na podjecie decyzji, czy chca, by w ich granicach wprowadzone zostato niewolnictwo. Autorem
ustawy byl demokratyczny senator Stephen A. Douglas z Illinois. Wiecej na ten temat: J.A. Re-
ichley, op. cit., s. 192.

141 Zdaniem Georgea Marsdena powrdcil on do amerykanskiej polityki w retoryce R. Re-
agana w latach osiemdziesigtych XX wieku. Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and
American Culture, s. 91.

142 Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 198.
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wczesniej James G. Blaine, ktory w 1884 roku okreslal Partie Demokratyczng mia-
nem partii ,,rumu, romanizmu i rebelii” (Rum, Romanism and Rebellion)'**.

Polaczenie sprzeciwu wobec niewolnictwa ze sprzeciwem wobec katolicyzmu jest
szczegolnie ciekawe w historii Standw Zjednoczonych. Obrazuje ono, jak skompliko-
wana jest rola religii w sferze publicznej. Partie czgsto odwoluja sie wlasnie do religii
jako do oczywistego zrodta wielu wartosci, zapominajac o tym, iz jest ona tylko jed-
nym ze zrédel moralnoéci, ale nie jedynym lub lekcewazac ten fakt. Mimo iz pewne
wartosci religijne moga pozytywnie wplywac na sfere publiczna, to jednak rywaliza-
cja miedzy wyznaniami i sztywne trzymanie si¢ zasad tylko jednej religii moga pro-
wadzic i czgsto prowadza do nietolerancji i dyskryminacji. W XIX-wiecznej Ameryce
religijne argumenty stosowano bardzo konsekwentnie w walce o wprowadzenie pro-
hibicji, jak réwniez w celu powstrzymania rozprzestrzeniania si¢ konkurencyjnego
wyznania. Zaden z tych programéw nie przyni6st pozytywnych rezultatéw, wzmaga-
jac raczej animozje, agresje i przestepczos¢.

Wspolczesnie uwaza sie, ze jesli zasady religijne mogly by¢ w éwczesnym okre-
sie przydatne w sferze publicznej, to jedynie w kontekscie walki z niewolnictwem,
a potem z dyskryminacjg czarnych obywateli USA. Nawet jednak taki kontekst jest
kontrowersyjny, gdyz do argumentdéw religijnych, jak juz wspomniano, odwotywaty
si¢ obie strony konfliktu Péinoc - Potudnie. Biali Potudniowcy postrzegali abolicjo-
nizm mniej wigcej tak jak katolicy postrzegali protestancki natywizm. Uwazali, ze
s3 rownie pobozni jak ich Péinocni wspdtobywatele, a by¢ moze nawet bardziej. Dla
nich obrona patriarchalnego spoteczenstwa i potudniowego stylu zycia byta obrong
chrzescijanskiej cywilizacji, ktorej podstawa byly religia i ograniczony rzad centralny.
W ich oczach to ,wolne” spoteczenstwo Poinocy byto w wielu aspektach opresyjne,
zaréwno ekonomicznie, jak i socjalnie, odbiegajac od wszystkiego, co oni uznawali
za prawdziwie chrzescijanskie'**. Dlatego postrzegali reformatoréw i abolicjonistow
jako zadufanych w sobie hipokrytéw i imperialistéw. Dla niewolnikéw z kolei aboli-
cjonisci byli niemal prorokami, a wojska Pétnocy zestanymi przez Boga wybawcami.
Afroamerykanska wersja ewangelikalnego milenaryzmu zawierala liczne odniesie-
nia do wyzwolenia prawowiernych wyznawcéw z niewoli ,.egipskiej”. Nadejscie ar-
mii Pélnocy zdawalo sie potwierdza¢ taka przepowiednie, co wplynelo na jeszcze
wiegksze zaangazowanie religijne niewolnikow'*. Oba te stanowiska oparte byly na
tekstach tej samej $wietej Ksiegi, interpretowanych jednak, zreszta po raz kolejny
w historii, skrajnie odmiennie.

Warto podkresli¢, ze spoleczenstwo Polnocy przejawialo najbardziej ambiwa-
lentne postawy. W rzeczywistosci tylko niewielki odsetek Amerykanéw z Pdéinocy
popieral radykalny abolicjonizm. Gdy John Brown (1800-1859) usitowal 16 paz-
dziernika 1859 roku wywola¢ powstanie niewolnikéw na Potudniu, atakujac arsenat

" ,Romanizm” byl rozumiany jako katolicyzm. Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Reli-
gion and American Culture, s. 91.

4 ED. Genovese, James Thornwell and Southern Religion, ,Southern Partisan” 1987, 7,
s.17-21, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 92.

45 G.M. Marsden, op. cit., s. 92.
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w Harpers Ferry w stanie Wirginia, zostal za to potepiony, a nastgpnie skazany na
smieré. W 1837 roku Elisha Lovejoy (1802-1837), protegowany Charlesa Finneya,
zostal za gloszenie abolicjonizmu zamordowany przez rozwscieczony ttum w pot-
nocnym Illinois. Wielu innych abolicjonistéw réwniez bylo atakowanych przez
mieszkancow Pétnocy. W 1860 roku Pdinoc poparfa Abrahama Lincolna nie tyle
z powodu wyplywajacego z religii przekonania o potrzebie wprowadzenia abolicji, ile
raczej dlatego, ze wydawal si¢ popiera¢ bardzo umiarkowang i powsciagliwa polityke
wobec kwestii niewolnictwa'*s. Dopiero kiedy wojna wybuchta, retoryka dotyczaca
niewolnictwa nabrala tonéw wyraznie religijnych. Wojska Unii byly nawet przedsta-
wiane jako torujace droge powracajacemu na ziemie Chrystusowi.

Stynne s rowniez przemdwienia Lincolna, w ktérych szeroko stosowat retoryke
religijng'. Co jednak wazne, wystepujace w nich odniesienia religijne byty raczej
elementami religii obywatelskiej niz wyrazem przekonan reprezentowanych przez
ktorekolwiek wyznanie'*. Zdaniem Stanistawa Burdzieja jako prezydent Lincoln
spetnial bowiem funkcje proroka religii obywatelskiej'*. W przeméwieniu z 1861
roku nieco ironicznie méwil o Amerykanach jako ,narodzie prawie wybranym”
(almost chosen people), natomiast gdy spytano go, czy mysli, ze Opatrznos¢ jest po
stronie abolicjonistow z Péinocy, odparl, ze zastanawia sie raczej, czy to aby oni sg po
stronie Opatrznosci'®. W czasie wojny secesyjnej, gdy obie strony przedstawialy kon-
flikt w kategoriach walki dobra ze ztem, Lincoln przestrzegat zaréwno Poludnie, jak
i PéInoc przed utozsamianiem swej sprawy z wola Boga. Jego drugie przemoéwienie
inauguracyjne stanowilo ,,prorocze” wezwanie do przezwyciezenia podzialéw mie-
dzy Péinocg a Poludniem. Jego zdaniem wojna byta dopustem Opatrznosci, swego
rodzaju karg i zado$¢uczynieniem za odstepstwo od przymierza zawartego z Bogiem
przez pierwszych osadnikéw purytanskich. Odmawial on takze obu stronom kon-
fliktu roszczen do bezposredniego wsparcia Opatrznosci. Z kolei we wczesniejszym
przemoéwieniu z okazji poswiecenia cmentarza w Gettysburgu nie podkreslal zwy-
cigstwa Péinocy, nie odniost sie nawet do kwestii niewolnictwa czy secesji Potudnia,
nie czynit tez rozrdznienia miedzy polegltymi po stronie Unii a poleglymi po stronie
Konfederacji. Zdaje sie, ze transcendentng perspektywe w postrzeganiu narodu sta-
ral si¢ wykorzysta¢ w celu przyjecia postawy krytycznej wobec narodowych stabosci
i odmawial utozsamienia interesu narodowego z Boskim planem zbawienia. Per-
spektywa ta miala raczej sprzyja¢ pojednaniu i wzajemnemu wybaczeniu pomiedzy
stronami konfliktu'*!. Jak pokazatla historia, nie bylo to jednak takie fatwe. Na przy-

46 Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 193.

47 Wiecej na ten temat: ibidem, s. 195-197.

148 Sam Lincoln, cho¢ uwaza sie go za cztowieka bardzo poboznego, nie byt czlonkiem zad-
nego Kosciofa.

9 S. Burdziej, op. cit., s. 61. Jest to nawigzanie do koncepcji Martina E. Martyego, ktory
wyrdznit trzy typy rdl, jakie prezydenci USA przyjmowali jako polityczni i duchowi przywodcy
narodu: profetyczna, kaplanska i duszpasterska.

150 Za: S. Burdziej, op. cit.

B Ibidem, s. 61-63.
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ktadzie wojny secesyjnej wida¢ wyraznie, ze niezaleznie od istnienia religii obywa-
telskiej, majacej jednoczy¢ spoteczenstwo, Amerykanie chetnie wykorzystywali swe
odmienne przekonania religijne w polityce i debacie publicznej, co ostatecznie do-
prowadzilo do ogromnych podziatéw spoleczenstwa i kraju.

Po wojnie secesyjnej nadal odgrywaly one ogromnga role w polityce. Partia Repu-
blikanska pozostala partig reprezentujaca gtéwnie mieszkancodw Pdinocy, zazwyczaj
zwigzanych z denominacjami wchodzacymi w skiad gtéwnego nurtu protestanty-
zmu amerykanskiego. Byli to przede wszystkim metodysci, baptysci, prezbiterianie
i kongregacjonalisci, ktorzy podkreslali role indywidualnego nawrdcenia i pobozne-
go zycia. Ich przekonania przekladaly si¢ na che¢ budowy chrzescijanskiego spo-
teczenstwa, do czego mialy ich zdaniem doprowadzi¢ rzadowe regulacje wielu sfer
zycia, rowniez prywatnego — symbolem tego stal si¢ postulat wprowadzenia prohibi-
cji. Przeciwko takiemu programowi opowiadali si¢ natomiast przedstawiciele religii
mniejszosciowych i bardziej nastawionych na liturgie, w tym katolicy, episkopalianie
i luteranie. Niekiedy wystepowaly odstepstwa od tej zasady, ale generalnie tak wta-
$nie przebiegata gtéwna linia podzialu religijno-politycznego'*. Najciekawszym so-
juszem tego okresu byl jednak sojusz (posrednio) zawarty miedzy katolikami a pro-
testantami ewangelikalnymi z Potudnia — w fonie Partii Demokratycznej.

Rola, jaka odgrywala religia w podziatach politycznych, byta ogromna, jednak
bardzo rzadko méwiono o tym wprost. Chodzito bowiem o to, by méc pozyskiwaé
dodatkowy elektorat i nie zraza¢ potencjalnych zwolennikéw. Sadzi sie, ze uwagi
na temat ,,rumu, romanizmu i rebelii’, ktére poczynil James G. Blaine w 1884 roku,
kosztowaly go przegrang w wyborach. Republikanie réwniez z czasem zauwazyli, ze
potrzebuja poparcia ze strony katolikow, i niekiedy udawato im si¢ je uzyska¢. Po-
pieral ich na przyktad arcybiskup John Ireland, wspomniany juz rzecznik ,,amery-
kanizacji” katolicyzmu'*’. Demokraci podobnie jak Republikanie starali si¢ niekiedy
siega¢ do tradycyjnego elektoratu przeciwnikéw. W tym celu na przyklad promowali
posta¢ Williama Jenningsa Bryana (1860-1925), konserwatywnego chrzescijanina
ewangelikalnego, zwolennika prohibicji, przeciwnika teorii ewolucji i populisty, kto-
ry w 1896 roku zostal nominowany na kandydata na prezydenta z ramienia Partii
Demokratycznej'*. Mialo to przynies¢ Partii Demokratycznej gltosy wigkszej liczby
chrzescijan ewangelikalnych. Dzialania te nie daly jednak oczekiwanego rezultatu,
gdyz ewangelikanie poparli w wigkszosci Williama McKinleya (1843-1925), kandy-
data zapewniajgcego, ze Partia Republikanska nie dopusci do destabilizacji, ktdra
mogtaby wynikna¢ z pomystéw Bryana odnos$nie do parytetu srebra. Decyzja o wy-
sunieciu kandydatury Bryana doprowadzita natomiast do odsunigcia si¢ od Partii
Demokratycznej czedci katolikow'>. I cho¢ ostatecznie pozostali oni w wigkszosci

152 Wiecej na ten temat: R.J. Jensen, The Winning of the Midwest: Social and Political Conflict,
1888-1896, Chicago 1971, [za:] G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 105.

1% G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 105; J.A. Reichley, op. cit., s. 211.

154 L.L. Gould, Od promocji do regulacji. Polityka amerykanska 1877-1917, [w:] Historia Sta-
now Zjednoczonych Ameryki, t. 3, red. A. Bartnicki, D.T. Critchlow, Warszawa 1995, s. 256-258.

1> Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 210-211.
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wierni tej partii, to jednak w wyborach 1896 roku czes¢ zaglosowata na McKinleya.
Republikanin z kolei usitowal zachowa¢ katolickich zwolennikéw, zwalczajac przeja-
wy natywizmu i mianujac na stanowiska publiczne kilku katolikéw. Katolicy jednak
nie byli w stanie na dlugo pozosta¢ zwolennikami partii, w ktorej dominujacg pozy-
cje zajmowali walczacy o ,,chrzescijanska cywilizacj¢” protestanci'*®. Ponadto, w Par-
tii Demokratycznej zacz¢li wkroétce zajmowac na tyle wazne miejsce, ze w 1928 roku
wystawila ona nawet katolickiego kandydata na prezydenta. Al Smith (1873-1944),
popularny gubernator Nowego Jorku, nie mial jednak szans na ogdélnonarodowe
zwycigstwo ze wzgledu na ciagle panujace antykatolickie uprzedzenia i strach przed
»wiernoscig polityce Watykanu”. Poza tym Smith nie hotdowal ciaggle dominujacemu
protestanckiemu etosowi, majac dos¢ liberalne poglady na temat prohibicji'”’.

Oprocz tego, ze Partia Republikanska zostala utozsamiona z partig reform mo-
ralnych, bardzo waznym wymiarem jej dzialalnosci stato si¢ wsparcie dla rozwoju
wielkiego biznesu i zasady laissez-faire. Cho¢ skupienie si¢ na dobrach materialnych
przyczynialo si¢ w wielu przypadkach do postepujacej sekularyzacji zycia publicz-
nego, to jednak wigkszos¢ religijnego elektoratu Partii Republikanskiej popierata
jej program w kwestiach gospodarczych. Zwolennicy partii wywodzili si¢ bowiem
z klasy $redniej, ktéra po niepowodzeniu reform spotecznych w okresie Rekonstruk-
cji zwrdcita si¢ w strone ochrony istniejacego status quo. Nieograniczona urbani-
zacja i industrializacja nasilaty jednak problemy spoteczne, prowadzac niekiedy do
licznych strajkéw klasy robotniczej. Bogobojni potomkowie purytandéw wyznajacy
etos pracy byli przerazeni takimi wydarzeniami i obawiali si¢ rozwoju anarchizmu,
dlatego popierali dzialania Partii Republikanskiej na rzecz ograniczenia mozliwosci
organizacji strajkéw oraz wszystkich tendencji socjalistycznych obcych purytanskiej
kulturze. Nie znaczy to, ze odrzucali zupelnie dzialania na rzecz poprawy warun-
kow zycia najbiedniejszych, niemniej rozumieli je w zupelnie innych kategoriach niz
zwolennicy rzagdowych regulacji i reform socjalnych. Purytanskim idealem byty bo-
wiem samopomoc i doskonalenie moralne, a indywidualne wybory byly postrzegane
jako gtéwna przyczyna sukcesu lub porazki ekonomicznej. Strukturalnych przyczyn
ubodstwa nie analizowano, kfadac nacisk gtéwnie na etos cigzkiej pracy i samodziel-
no$¢®. To wlasnie w oparciu o takie przekonania organizowano déwczesny system
pomocy spotecznej. W tym miejscu nalezy wiec powiedzie¢ nieco wigcej o sposobie
organizacji opieki spotecznej w Stanach Zjednoczonych, gdyz w latach trzydziestych
XX wieku wlasnie na tym polu dojdzie do najwiekszych sporéw miedzy konserwa-
tywnymi chrze$cijanami ewangelikalnymi opowiadajgcymi si¢ za utrzymaniem sta-
tus quo a liberalnymi protestantami, ktérzy zawra w ramach Partii Demokratycznej
sojusz z katolikami oraz zydami w celu wprowadzenia gruntownej reformy*>’.

156 Ibidem, s. 211-213.

%7 G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 190-191.

18 Ibidem, s. 112.

159 Wiecej na temat historii system opieki spotecznej w USA pisatam w: P. Napierata, Religia
i polityka w USA. Faith-based initiatives w okresie prezydentury G.W. Busha, Krakéw 2013. Poniz-
sze streszczenie tej kwestii opiera si¢ w duzej mierze na powyzszym opracowaniu.
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Pierwsze przepisy dotyczace pomocy biednym, wprowadzone w koloniach ame-
rykanskich w XVII wieku, wzorowane byly na brytyjskim Prawie Ubogich (Poor
Law), ktére stanowilo probe okreslenia obowigzkéw wiadz lokalnych i prywatnej do-
broczynnosci w przezwycigzaniu ubdstwa'®. Wraz z rozwojem kolonii w XVIII wie-
ku wzrastata w nich liczba ubogich mieszkancéw'', a odpowiedzialno$¢ za pomoc
publiczng, udzielang dotychczas przez miasta, coraz czgsciej przejmowaly hrabstwa
(counties). Zdecentralizowana struktura panstwa oraz rozdzial panstwa od Koscio-
fa, ktére odroznialy Stany Zjednoczone od reszty 6wczesnego $wiata, wzmacnialy
nacisk na odpowiedzialnos¢ wtadz lokalnych za biednych. Te za§ wspdtpracowaly
z prywatnymi organizacjami charytatywnymi o charakterze zaréwno $wieckim, jak
i religijnym. Badacze zaznaczajg czgsto, ze przez wiele lat panowat publiczno-prywat-
ny model zaspokajania potrzeb socjalnych.

Niemniej w XIX wieku w wyniku promocji indywidualizmu i leseferyzmu za-
czeto klas¢ coraz wiekszy nacisk na dzialalnos¢ organizacji prywatnych. Nie oznacza
to, ze rzad federalny w ogdle nie mieszal si¢ w kwestie pomocy socjalnej. W okresie
wojny secesyjnej wzrost znacznie jego udzial w zakresie polityki spotecznej, a pod
koniec XIX wieku przyjal na siebie kolejne obowiazki zwigzane z pomocg spoleczna,
mianowicie ograniczong odpowiedzialnos¢ za opieke nad weteranami wojennymi
i nad najubozszymi. Na poczatku XX wieku sformutowano tez pierwsze stanowe roz-
wigzania w dziedzinie ubezpieczen emerytalnych. Staly sie one jednak przywilejem
jedynie nielicznych grup spotecznych. Jak podkresla Ewa Le$, w poréwnaniu do kra-
jow europejskich, zwlaszcza Niemiec, ktére w okresie industrializacji zmodyfikowa-
ty doktryne liberalizmu, rozwijajac system ubezpieczen spotecznych, w Ameryce na
przetomie XIX i XX wieku dominowata jednak ideologia liberalna w jej klasycznym,
leseferystycznym wydaniu'®*.

Spopularyzowany w drugiej potowie XIX wieku darwinizm spoleczny gloryfiko-
wal zasade przetrwania najsilniejszych jednostek i oferowal moralne uzasadnienie
dla ukierunkowania dzialan panstwa na pomoc majaca na celu zmiang nieprawi-
dfowego zycia jednostek. Nie dopuszczal on dziatan panstwa na rzecz wspierania
ogolu obywateli'®. W USA teoria darwinizmu spolecznego stanowila ideowa pod-
budowe dla koncepcji ,,negatywnego rzadu” i ,,opiekunczego kapitalizmu”. Zgodnie

10 M. Taylor, J. Kendall, History of the Voluntary Sector, [w:] The Voluntary Sector in the
United Kingdom, eds. ]. Kendall, M. Knapp, Manchester 1996, s. 53, [za:] E. Le$, Od filantropii
do pomocniczosci. Studium poréwnawcze rozwoju i dziatalnosci organizacji spolecznych, Warszawa
2000, s. 39-40.

161 Wigcej na ten temat: W.I. Trattner, op. cit., rozdz. 2-3.

162 E. Le$, op. cit., s. 58-59.

163 Wiecej na ten temat: K.V. Byers, The Role of Voluntary Sector in American Social Welfare:
Changes in the Last Fifteen Years, [w:] Sektor pozarzgdowy w zmieniajgcym sie spoleczenstwie, red.
B. Synak, M. Ruzica, Gdansk 1996, s. 176, [za:] E. Les, op. cit., s. 59. Wedtug Ronalda Federico
kompilacja ekonomicznego leseferyzmu i darwinizmu spotecznego stworzyla argument przeciw
pomocy najubozszym. Wiecej na ten temat: R. Federico, Social Welfare in Today’s World, New
York 1990.
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z tymi zalozeniami wladze federalne zaczely coraz bardziej stroni¢ od przyjmowania
zobowigzan w sprawach opiekunczych. Przetom XIX i XX wieku w USA byl wigc
okresem, w ktéorym amerykanscy leseferysci zaczeli odzegnywac sie od opiekunczej
dzialalnosci panstwa, w tym réwniez wladz lokalnych, powierzajac nadrzedna funk-
cje w sprawach opiekunczych organizacjom spotecznym. Doprowadzito to najpierw
do wzrostu popularnosci pomocy wewnatrzinstytucjonalnej w tak zwanych poor-
houses 1 workhouses'*, w ktérych biedni mieli nauczy¢ sie pracy, moralnosci i od-
powiedzialno$ci, a nastepnie do rozwoju tak zwanej naukowej dobroczynnosci oraz
towarzystw dobroczynnych nowego typu. Mimo iz tworzenie takich rozwigzan mo-
tywowane bylo gléwnie ideologig laissez-faire, to jednak dla ich promocji odwotywa-
no si¢ czesto do purytanskiej zasady indywidualnej odpowiedzialnosci za swdj los.

Podczas wigc gdy w Europie modyfikowano klasyczng ideologi¢ liberalng i po-
szerzano ja o wymiar socjalny, w USA do lat trzydziestych XX wieku opieke nad
biednymi w duzej mierze przejety organizacje filantropijne, ktére zaczely wypierac
zakladane wcze$niej przez wladze lokalne instytucje opiekuncze. Powstajace na prze-
fomie XIX i XX wieku, w duzych miastach amerykanskich towarzystwa dobroczynne
nowego typu przybraly forme¢ rozbudowanych zrzeszen filantropijnych. Mialy one
spelni¢ role, ktdrej nie podotaly instytucje poorhouses i workhouses, to znaczy ,,zre-
formowac” ubogich, uleczy¢ ich z niemoralnosci, nauczy¢ ich samowystarczalnosci,
a dodatkowo sprofesjonalizowa¢ dobroczynno$¢'®.

Szczegblng role w tym zakresie odegraly Charity Organization Societies (COS),
czyli Towarzystwa Organizacji Dobroczynnosci, ktére postawily sobie za cel reforme
dobroczynnosci. Koncepcja pomocy w ujeciu COS byla wedlug badaczy ,,wypadko-
wa tradycyjnego amerykanskiego przywigzania do indywidualizmu, czyli do indywi-
dualnej odpowiedzialnosci za wlasng pozycje w spoteczenstwie, kultu przedsigbior-
czo$ci oraz powstalej wowczas koncepcji naukowej dobroczynnosci”'*.

Podstawa podejscia dziataczy COS bylo zalozenie, ze Zréodtem probleméw spo-
tecznych jednostki sg defekty jej osobowosci, a nie czynniki strukturalne. Ludzie
ubodzy nie korzystali, wedtug nich, z dostgpnych mozliwosci poprawy swojego losu.
Pomoc dla nich powinna wigc mie¢ na celu socjalizacje ubogich poprzez wpojenie
takich wartosci, jak praca, dyscyplina, oszczednos¢. Ponadto pomoc materialna mia-
ta by¢ udzielana selektywnie'®”. Reformatorzy zwiazani z nurtem naukowej dobro-
czynnosci, ktorzy podkreslali, ze pomoc oferowana przez instytucje publiczne jest

1% ‘Wiecej na ten temat: ibidem, s. 37-38, Zob. tez: M.B. Katz, In the Shadow of the Poorho-
use: A Social History of Welfare in America, New York 1996, rozdz. 2-4; W.I. Trattner op. cit.,
rozdz. 4-5. Historycy zgadzajq si¢ co tego, Ze instytucje te nie spelnily swej roli. Cele przyswiecajace
ich zatozeniu wykluczaly sie bowiem nawzajem. Polaczenie funkeji karnej, edukacyjnej i pomoco-
wej byto niemozliwe, a zalozZenie o ich samowystarczalnosci bylo nierealne.

15 J.P. Bartkowski, H.A. Regis, Charitable Choices. Religion, Race, and Poverty in the Post-
Welfare Era, New York 2003, s. 40.

1 Ibidem.

17 Wiecej na ten temat: R. Bauer, Voluntary Welfare Associations in Germany and in the Uni-
ted States: Theses on the Historical Development of Intermediary Systems, ,,International Journal of
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przypadkowa i nieefektywna i dlatego praktykowali wizytacje osob potrzebujacych
w celu sprawdzenia ich moralno$ci, w wiekszosci wywodzili si¢ z protestanckiej klasy
$redniej i jako problematyczng postrzegali pomoc imigrantom. Wynikalo to gtéwnie
z niecheci imigrantéw katolickich do bezwarunkowej akceptacji protestanckich war-
tosci, co szybko doprowadzito do tego, ze reformatorzy postrzegali ich jako niegod-
nych pomocy i nienadajacych si¢ do doskonalenia.

Z drugiej strony wazng role odegraly tez w tym czasie tak zwane ,,0érodki lokal-
ne” (settlements), zakladane w ramach ruchu Settlement House Movement'%. Naj-
stynniejszym o$rodkiem tego rodzaju byt, zalozony przez Jane Addams, Hull House
w Chicago. Ich dziatalno$¢ koncentrowata si¢ na sprawach warunkéw pracy i refor-
mach ekonomicznych. Osoby zaangazowane w ten ruch, niejednokrotnie inspiro-
wane bardziej liberalnymi zatozeniami Social Gospel, postulowaly tez poprawe wa-
runkow sanitarnych i mieszkaniowych imigrantéw z Europy'®. Osrodki powstawaly
w dzielnicach imigrantéw i stuzyly jako centra edukacyjne, pomocowe i socjalne. Ich
pracownicy stawiali sobie za cel edukacj¢ i asymilacj¢ imigrantéw. Prowadzone przez
przedstawicieli protestanckich klas $rednich, czesto wzbudzaly jednak nieufnosé
imigrantow'”’.

Na przetomie XIX i XX wieku, oprécz COS i ,,0srodkéw lokalnych”, powstaty
tez inne organizacje spoteczne, jak na przykifad United Way, National Conference
of Charities and Correction (p6zniej National Conference of Social Work). Wraz
z COS i settlements stanowily one substytut dziatan opiekunczych panstwa. Co waz-
ne, same COS opowiadaly sie zdecydowanie przeciw interwencjonizmowi panstwa
w sprawach socjalnych, stajac si¢ oredownikami leseferyzmu. Nalezy podkresli¢, ze
istnienie towarzystw nalezacych do COS motywowane bylo protestanckimi ideatami,
bedacymi jednym z filar6w 6wczesnej amerykanskiej kultury. Formalnie mialy one
jednak charakter $wiecki.

W tym czasie katolicy coraz czeéciej tworzyli wlasne organizacje charytatywne,
ktore mialy stuzy¢ gtéwnie cztonkom ich wspdlnoty religijnej, zwlaszcza w obrebie da-
nej parafii. Bylo to zwiazane, podobnie zreszta jak w przypadku wyznawcéw judaizmu,
z faktem, iz czuli oni, ze wigkszo$¢ protestanckich organizacji charytatywnych, w ktd-
rych panowala, co prawda niedenominacyjna, ale jednak retoryka protestancka, wywie-
rala presje na nieprotestantow. Nowo powstale organizacje katolickie nie byly jednak
w stanie sprosta¢ wszystkim problemom ubogich imigrantéw, wyznajacych katolicyzm.

W dobie nasilonej imigracji, a takze w obliczu majacego wkrétce nastapi¢ kry-
zysu gospodarczego coraz wyrazniej bylo wida¢, ze dotychczasowe rozwiazania za-

Voluntary and Non-Profit Organizations Voluntas” 1990, no. 1, s. 103-104, [za:] E. Le§, op. cit.,
s.61.

1% Jako przyklad mozna tu poda¢ Hull House, stworzony przez Jane Addams w Chi-
cago w 1889 roku. Wiecej na ten temat: J.P. Bartkowski, H.A. Regis, op. cit.; E. LeS§, op. cit.;
J. Schwartz, Fighting Poverty with Virtue: Moral Reform and America’s Urban Poor, Bloomington
2000, s. 109-121; W.L. Trattner, op. cit., rozdz. 8.

1 E. LeS, op. cit., s. 61.

170 JP. Bartkowski, H.A. Regis, op. cit., s. 45.
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wodzg. Obserwujac te problemy cze$¢ chrzescijan zaczeta opowiadac si¢ za bardziej
progresywnym podejsciem i wprowadzeniem gruntownych reform systemu opieki
spolecznej. Takie rozwigzania proponowali mi¢dzy innymi zwolennicy tak zwanego
ruchu progresywnego, z ktérych wielu motywowanych byto ideami powoli wyod-
rebniajacego si¢ w tym okresie nurtu liberalnego (progresywnego) chrzescijanstwa.
W przeciwienstwie do protestantow angazujacych sie w ruch COS chrzescijanie pro-
gresywni nie uznawali skrajnie pojetego indywidualizmu za najwazniejsza zasade
protestantyzmu. Promowali raczej zmiany spoteczne, ktére mogly nastapi¢ dzieki
zastosowaniu w praktyce biblijnych zasad sprawiedliwosci spotecznej. Czlonkowie
ruchu progresywnego, z ktérych wielu podzielalo takie podejscie dostrzegali ponad-
to i krytykowali wyzysk, ktérym charakteryzowat sie kapitalizm przemystowy. Postu-
lowali poprawe warunkdow pracy w fabrykach, uregulowania prawne dotyczace mini-
malnego wynagrodzenia i zakaz pracy dzieci. Gdy polaczyli oni swe sily z cztonkami
Settlement House Movement, zaczeli odgrywaé niezwykle istotng role w zmianie
postrzegania biedy i pomocy spolecznej przez spoteczenstwo amerykanskie. Starali
sie bowiem zwroci¢ Amerykanom uwage na to, ze bieda i nieréwnosci spoteczne to
réwniez czgsto wynik rozwigzan systemowych, a niekoniecznie defektéw charakte-
ru i braku moralnosci ubogich. Co wazne, poszukiwali przede wszystkim rozwigzan
strukturalnych poprzez wprowadzenie progresywnych reform oraz stworzenie lep-
szego systemu opieki spotecznej. W konsekwencji udato im si¢ w latach trzydzie-
stych XX wieku wplyna¢ na akceptacje zalozen zaproponowanego przez prezydenta
Franklina Delano Roosevelta Nowego Ladu, a zanim go wprowadzono, wywalczy¢
miedzy innymi system rent dla matek (gléwnie wdow) z dzie¢mi'”'. Wplyw idei
progresywnego chrzedcijanstwa na dzialalno$¢ ruchu progresywnego, a przez to na
wprowadzenie przez Parti¢ Demokratyczng zmian w dotychczasowym podejsciu do
opieki spotecznej jest bardzo istotny z punktu widzenia analizy roli religii w sferze
publicznej USA.

Powyzsze rozwazania uwidaczniaja, jak bardzo religia przeplatala si¢ z amerykan-
ska polityka. Proces ten wystepowal na wielu ptaszczyznach. Polityka spoteczna jak
réwniez zabiegi politykdw o zdobycie poparcia okreslonych grup religijnych, w tym
tych z ktérymi identyfikowali si¢ XIX-wieczni imigranci, $wietnie to obrazuja. Rola
religii w sferze publicznej przetomu XIX i XX wieku jest wigc nie do przecenienia.
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Wysoko$¢ rent czesto nie byta jednak wystarczajaca, by sie utrzymac. Ibidem, s. 48.
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6. Religia w sferze publiczne|
w pierwsze| pofowie XX wieku

Podziaty w obozie ewangelikalnym

Wspomniane w poprzednim rozdziale, wystepujace z wolna mimo nadal akcentowa-
nej publicznej roli amerykanskiego protestantyzmu, trendy sekularyzacyjne w pola-
czeniu z intensywnym rozwojem nauk doprowadzily na przetomie XIX i XX wieku
do tego, ze w spoteczenstwie amerykanskim wystapito zjawisko nazywane przez José
Casanove ,drugim oddzieleniem panstwa od Kosciofa”. Jego efektem koncowym byla,
wedlug badacza, sekularyzacja amerykanskiego szkolnictwa wyzszego i utrata przez
protestantéw kulturowej kontroli nad sferg publiczng amerykanskiego spoteczenstwa
obywatelskiego. Za poczatek tego procesu mozna, jak sadzi Casanova, uzna¢ wojne
secesyjna i pdzniejsza odbudowe kraju. Stworzyty one bowiem strukturalne warunki
do rozpoczecia szybkiego procesu kapitalistycznej industrializacji i urbanizacji, kto-
re w sposob radykalny zmienity amerykanskie spoleczenstwo. Ostatecznie opisany
przez Casanove proces doprowadzil do znacznych przetasowan na amerykanskiej
scenie spoleczno-religijne;j.

6.1. Wptyw rewolucji naukowej konca XIX wieku
na amerykanskie Koscioty

Nowe spoteczenstwo przemyslowe potrzebowalo nowych instytucji szkolnictwa
wyzszego, dlatego tradycyjne uniwersytety, rozpoczynajac proces akademickiej spe-
cjalizacji, zrezygnowaly ze swych szkdt teologicznych lub znacznie ograniczyty ich
role. Pod koniec XIX wieku nastapil rozkwit nauk spolecznych. Zmienit sie tez spo-
sob myslenia naukowego. Dotad bowiem poszukiwano pewnych absolutnych praw
i prawd. Pod koniec wieku zaczgto raczej szuka¢ odpowiedzi na pytania, ,,dlacze-
go” i »jak” zmiany w ogole zachodzg. Naukowcy zaczeli tez podkresla¢, ze prawda
jest wzgledna i uwarunkowana kulturowo, ponadto podlega przemianom. Dlatego
powinno sie¢ raczej badac, jakie sily wplywaja to, ze ludzie zaczynaja mysle¢ inaczej
i inaczej postrzegac rzeczywisto$¢.
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W 1859 roku Karol Darwin (1809-1882) oglosil swoja teorig, ktéra byla wyni-
kiem zmiany sposobu myslenia oraz stala si¢ jej symbolem. Darwin, wyjasniajac
ewolucje gatunkow, skupial si¢ na naturalnych, zmiennych sitach przyrody, ktore
miaty na nig wplyw. Cho¢ jego teoria nie wyjasniala wszystkiego, zdawata si¢ udo-
wadnia¢, ze ludzkie zycie jest produktem zmieniajacego sie wszech$wiata i sit przy-
rody. Taka teoria musiala wywola¢ ogromne zamieszanie, zwlaszcza wsroéd ducho-
wienstwa oraz wszystkich gteboko wierzacych w nieomylnos¢ Biblii. Ponadto nowe
metody interpretacji przedstawialy wyjasnienia dotyczace nie tylko przyrody, ale
i spoleczenstwa iludzkiej kultury, ktére czesto kidcity sie tradycyjnym protestanckim
swiatopogladem'.

W Stanach Zjednoczonych protestanci byli dotad w stanie faczy¢ nauke z religia,
czego przykladem byl chociazby wiek Oswiecenia. Obecnie stawalo sie to o wiele bar-
dziej problematyczne. Nauka znalazla si¢ niejako w opozycji do wiary. Na Potudniu,
gdzie przywigzanie do Biblii jako jedynego stusznego zrédla wiedzy o stworzeniu
swiata bylo szczegodlnie silne, profesorowie, ktorzy byli zwolennikami teorii Darwina
badz starali si¢ ja harmonizowac¢ z naukami ptynacymi z Biblii, szybko utracili posady.
Jednak, zwlaszcza na Péinocy, wielu przedstawicieli gtownego nurtu protestantyzmu
amerykanskiego nie zdecydowalo sie jej catkowicie odrzuci¢. Podjeli oni natomiast
dos¢ intensywna probe majacg na celu pogodzenie teorii ewolucji z kreacjonizmem
biblijnym. Usifowano dostosowa¢ teologie chrzescijanska do nowych odkry¢ nauko-
wych, zwlaszcza w dziedzinie biologii i geologii. Osobom religijnym trudno bylo za-
akceptowa¢ interpretacje, wedlug ktdrej jedynie sity natury byly odpowiedzialne za
stworzenie czlowieka. Jednak przedstawianie sil natury jako dzieta Boga, a rozwoju
gatunkow jako bozej metody stwarzania przekonalo czes¢ z nich do mozliwosci pogo-
dzenia nowej teorii z dotychczasowym systemem wartosci. Tak wigc czes¢ przedsta-
wicieli gléwnego nurtu amerykanskiego chrzescijanstwa zdotata przystosowa¢ dawne
nauki do nowych czaséw. Wérdd ,,modernistéw” zwanych tez ,liberalnymi” teologa-
mi byl miedzy innymi Henry Ward Beecher (1831-1887), ktory staral sie pogodzi¢
religie z nowoczesng nauka. Uwazal on, ze religia zajmuje si¢ ,,rzeczami niewidzialny-
mi’, podczas gdy nauka — materialnymi aspektami §wiata. Staral si¢ on tez uspokajaé
niepokoje zurbanizowanej klasy $redniej, gloszac ewangeli¢ tak zwanego ,,cnotliwego
dobrobytu”. W jego przestaniu widoczne sa cechy formujacego sie liberalizmu religij-
nego, a wérdd nich: tendencja do dostrzegania zaleznosci i zwigzkéw miedzy swiatem
natury a Krélestwem Bozym, do poszukiwania istoty chrzescijanistwa w etyce oraz do
postrzegania tego, co pozazmystowe, poprzez romantyzowanie natury.

Trudniej natomiast bylo odnies¢ si¢ do nowoczesnej krytyki biblijnej, ktéra zo-
stala zapoczatkowana na niemieckich uniwersytetach. Juz w 1835 roku Dawid Fryde-

' J. Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, thum. T. Kunz, Krakéw 2005,
s. 236.

2 Wiecej na ten temat: Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on
Religion in the United States, s. 6, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/
pdf/bc_papers/BCP-Pluralism.pdf (12.11.2013).
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ryk Strauss (1808-1874) wydat ksigzke pod tytutem Zywot Jezusa (Leben Jesu), ktéra
zawierala krytyke biblijnej tradycji i przestawiala probe oddzielenia ,,mitu biblijnego”
od ,,rzeczywistego przestania Ewangelii’, opartg na filozofii Hegla. Ksigzka stanowita
impuls do rozwoju krytyki biblijnej, w ramach ktorej chrzescijanstwo zostato podda-
ne takiej samej analizie jak wszystkie inne religie i réwniez ono zostalo wyjasnione
jako zjawisko, ktore zaistnialo w zwigzku ze specyficznymi historycznymi i kulturo-
wymi uwarunkowaniami®. Takie twierdzenia byly w XIX wieku najwiekszym wyzwa-
niem dla amerykanskich protestanckich przywdédcéw. Szczegdlnie problematyczne
okazalo sie wyzwanie rzucone tradycyjnemu rozumieniu Biblii. W wyniku badan hi-
storycznych odkryto bowiem fakty, ktére stawialy pod znakiem zapytania autorstwo
niektorych ksigg biblijnych. Jednak réwniez i to wyzwanie zostalo przez wiekszos¢
lideréw gtéwnego nurtu amerykanskiego protestantyzmu podjete. Aby wiec obronic¢
chrzescijanstwo przed krytyka biblijng, przyjeto stanowisko, wedtug ktérego chrze-
$cijanstwo nie bylo calkowicie zalezne od autorytetu i nieomylnosci Biblii, co dotad
podkreslano. Biblia stawala si¢ teraz raczej ,ziarnem, z ktérego nowoczesne chrze-
$cijanstwo wykielkowalo™. Argumentacja ta pozwalala nadal utrzymywac poglad, ze
chrzescijanstwo jest religia najlepszej cywilizacji. Taki zwrot w teologii protestanckiej
mial na poczatku XX wieku zosta¢ nazwany modernistycznym.

W XIX wieku powstala tez tak zwana ,,nowa teologia” Nowy poglad na Biblie
pociagal bowiem za sobg negacje dawnej teologii, zwlaszcza teologii kalwinskiej do-
minujacej w spoleczenstwie amerykanskim od czaséw purytanskich. Teologia ta nie
tylko uznawata Biblie za jedyny autorytet, ale i podkreslata absolutng zaleznos¢ ludzi
od bozej taski. Co prawda wplyw metodyzmu na ruch przebudzeniowy sprawil, ze
czlowiekowi zaczeto przypisywacé pewien wplyw na wlasne zbawienie, jednak nauki
i kazania wielu kaznodziejéw wywodzacych sie z tradycji kalwinskiej (purytanskie;j)
podkreslaly, ze bez zbawczej mocy Boga w Chrystusie ludzkos$¢ bylaby stusznie pote-
piona. W ,,nowej teologii” przewazal natomiast poglad, ze ludzie s potencjalnie do-
brzy. Ponadto, dominowaty w niej optymizm co do rozwoju ludzkosci, troska o ludz-
ka osobowos¢ i jej rozwdj, a takze akcentowanie ludzkiej natury Chrystusa®. Taka
teologia stopniowo rozwijata si¢ i zyskiwala popularno$¢, postugujac si¢ bowiem je-
zykiem biblijnym, nadawala mu nowe znaczenie. Dzi¢ki temu w amerykanskiej kul-
turze mogt przetrwac tradycyjny duch amerykanskiego protestantyzmu.

Sprzyjaly temu dwie kwestie. Po pierwsze, podkreslano, ze chrzescijanstwo jest
gléwnie kwestig sumienia, a chrze$cijanie maja Chrystusa w sercu, wiec religia odno-
si sie do prawd wyzszych niz prawa naukowe. Po drugie, podkreslano, iz chrzescijan-
stwo jest nade wszystko esencja moralnosci. Nacisk na moralnos¢ byt w protestan-
tyzmie amerykanskim zawsze silny, tym bardziej ze nie byt on nigdy zorientowany
gléwnie na teologie, ale raczej na czyny®. ,Nowa teologia” stala sie wigc teologia

> Wiecej na ten temat: A. Tokarczyk, Protestantyzm, Warszawa 1980, s. 313-318.

* G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990, s. 127.

> J. Totwinski, Ksztattowanie si¢ poglgdéw amerykariskiego fundamentalizmu protestanc-
kiego od I wojny swiatowej, Warszawa 2000, s. 34.

¢ R.E. Osborn, The Spirit of American Christianity, New York 1958, s. 50.
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czynu, a ruch Social Gospel byt tego najlepszym wyrazem. Liberalizm religijny, jak
okresla ,,nowa teologie” na przyklad Ronald E. Osborn, stat si¢ popularny dzieki
optymistycznemu spojrzeniu na nature ludzka’. Istotng czescia religijnego libera-
lizmu byto, wedlug niego, ,,ponowne odkrycie Jezusa” Zaczeto go bowiem przed-
stawia¢, podkreslajac jego ludzka nature. Stal si¢ dzigki temu blizszy; byl wielkim
meczennikiem, a skoro tak silny byt w nim pierwiastek ludzki, mégl by¢ wzorem dla
kazdego czlowieka®.

Okazalo si¢ jednak, ze przejscie na pozycje modernistyczne nie dla wszystkich byto
mozliwe do przyjecia. Czgs¢ spoleczenstwa o konserwatywnych religijnie pogladach
nie akceptowala liberalizmu religijnego. Dotyczylo to zaréwno czesci reprezentantow
gléwnego nurtu ewangelikalizmu, jak i wiekszosci przedstawicieli ruchéw religijnych
z jego pogranicza, utworzonych na fali Wielkich Przebudzen. Z czasem okazalo sie, ze
ruchy spoza gléwnego nurtu najskuteczniej opieraly sie wpltywom nowych odkry¢ na-
ukowych. Natomiast gdy wickszos¢ Kosciolow protestanckich zaczeta akceptowac li-
beralizm, nalezacy do nich konserwatysci religijni znalezli dwa sposoby na zaradzenie
swojej sytuacji: czes¢ z nich przeszta do nieskazonych liberalizmem sekt, takich jak na
przyklad zyskujacy na znaczeniu pentekostalizm, inni podjeli walke z liberalizmem,
starajac si¢ na powr6t pozyskaé swe Koscioly dla konserwatywnego ewangelikali-
zmu. W ten sposéb w ramach wielu denominacji zaczely sie tworzy¢ radykalne ruchy,
ktore uzyskaly z czasem miano ruchéw fundamentalistycznych. Do najstynniejszych
przedstawicieli grup sprzeciwiajacych sie religijnemu liberalizmowi nalezeli, miedzy
innymi, znany kaznodzieja Trzeciego Wielkiego Przebudzenia, Dwight L. Moody
(1837-1899) oraz profesor Seminarium Princeton J. Gresham Machen (1881-1937).
Nalegali oni, by broni¢ tego, co nazywali ,,fundamentami wiary” przed liberalng teolo-
gia’. Dzialalnos¢ Moodyego, ktory zaczat glosi¢ przestania premilenarystyczne, przy-
gotowala, jak si¢ wydaje, grunt pod nadejscie wspomnianego juz fundamentalizmu.
Wedtug George’a Marsdena mozna go uznac za ,,prekursora fundamentalizmu™".

Podsumowujac zmiany zachodzace w okresie miedzy wojng secesyjna a przelo-
mem wiekéw, José Casanova podkresla, ze doszto wtedy do podwdjnego roztamu
w tonie protestantyzmu. Przede wszystkim nastapil teologiczny roztam miedzy libe-
ralnym protestantyzmem, ktory stawal sie coraz mniej ewangelikalny, a prywatnym
konserwatywnym protestantyzmem ewangelikalnym. Liberalny protestantyzm z cza-
sem zaczal zyskiwac pozycje religii publicznej, zwlaszcza w miastach, gdzie zgodnie
z Ewangelig Spoleczng (Social Gospel) liberalni protestanci starali si¢ ,,chrystianizo-
wac porzadek spoteczny”"'. Ewangelikalny protestantyzm natomiast, uznawszy mia-
sto za srodowisko w wiekszosci wrogie, zatwardziale i niebezpieczne, nie staral si¢ go

7 Ibidem, s. 148.

¢ Ibidem.

° Religious Pluralism in the United States, The Boisi Center Papers on Religion in the United
States, s. 6. Wiecej na temat ,,fundamentdw wiary” ponizej.

1Y G.M. Marsden, Fundamentalism and American Culture. The Shaping of Twentieth-Centu-
ry Evagelicalism 1870-1925, New York 1980.

' J.Casanova, op. cit., s. 237.
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podbija¢'2. Tym bardziej ze w miastach pojawialo si¢ coraz wiecej nieprotestanckich
grup, zwlaszcza rosngca grupa katolikow.

Dodatkowo w protestantyzmie ewangelikalnym nastapil drugi, wewnetrzny po-
dzial. Byl to podzial rasowy. Na Poludniu, gdzie ewangelikalny protestantyzm stat si¢
niekwestionowang religia obywatelska, kwestie religii i rasy byty ze sobg nierozerwal-
nie zwigzane. Podzial na Koscioly pdéinocne i poludniowe przyczynil sie, zdaniem
Casanovy, rowniez do podzialéw teologicznych. W miare bowiem jak potudniowy
ewangelikalizm rezygnowal z potepienia instytucji niewolnictwa, tracit tez zapat do
przemiany $wiata i skupiat si¢ na sprawach ostatecznych, zwigzanych ze zbawieniem,
co sprzyjato przyjmowaniu postaw premilenarystycznych. Na Péinocy natomiast pa-
nowala postmilenarystyczna wiara w postep"’. W okresie, ktory nastapil po zakon-
czeniu wojny secesyjnej, tendencje te zostaly wzmocnione. Jednak szybkie postepy
w procesie ,drugiego oddzielenia Kosciola od panstwa” oraz rozczarowanie reforma-
mi sprawily, ze réwniez konserwatywne skrzydto péinocnego ewangelikalizmu za-
czelo traci¢ wiare w wielkomiejska, przemystowa Ameryke i rowniez przechodzi¢ na
pozycje premilenarystyczne. W tym czasie konflikt miedzy teologig liberalng a kon-
serwatywnym ewangelikalizmem stawal si¢ coraz bardziej widoczny.

6.2. Mobilizacja protestanckiego fundamentalizmu

Fundamentalizm protestancki pojawil si¢ na przetomie XIX i XX wieku i byt antymo-
dernistyczng reakcjg skierowang przeciwko teologicznemu liberalizmowi. Wojujacy
fundamentalisci toczyli walki na trzech frontach: przeciwko liberalno-modernistycz-
nym herezjom w péinocnych Kosciotach, przeciwko nauczaniu darwinizmu w szko-
tach publicznych, przeciwko upadkowi obyczajow i ekspansji katolicyzmu w ame-
rykanskich miastach'. FundamentaliSci nie tylko uwazali, ze dzialalno$¢ liberatow
zagraza autentycznosci, a nawet egzystencji chrzescijanstwa'®, ale i nie potrafili po-
godzi¢ si¢ z tym, ze tradycyjny rodzaj amerykanskiego protestantyzmu, ktérego fun-
damentem byly Biblia i przymierze z Bogiem, nie bedzie juz kulturowa dominanta
w USA. Fundamentalizm byl wiec nie tylko reakcja tradycjonalistycznych chrzesci-
jan ewangelikalnych na wszelkie modernistyczne trendy w teologii, ale i walka, w ich
przekonaniu, o zachowanie amerykanskiej cywilizacji, postrzeganej jako cywilizacja
oparta na Biblii'®.

2 H.E May, Protestant Churches and Industrial America, New York 1949; A.L. Abell, The
Urban Impact on American Protestantism 1865-1900, Cambridge 1943, [za:] J. Casanova, op. cit.,
s. 237.

B J.Casanova, op. cit., s. 240.

4 Ibidem, s. 242.

* Wiecej na ten temat: N.E. Furniss, The Fundamentalist Controversy 1918-31, New Haven,
1954.

1o J. Totwinski, op. cit., s. 11.



200 6. Religia w sferze publicznej w pierwszej potowie XX wieku

Uwaza si¢, ze nazwa ,fundamentalizm” pojawita si¢ w zwiazku z opublikowa-
niem w latach 1910-1915 dwunastu niewielkich prac pod wspdlnym tytutem: The
Fundamentals: A Testimony to the Truth, napisanych przez anonimowych autordéw,
pochodzacych z USA, Kanady i Wielkiej Brytanii’’. W broszurach przedstawione
zostaly najwazniejsze zasady wiary, ktére zdaniem autoréw powinny by¢ przyjete
bez zastrzezen. Nalezaly do nich: nieomylnos¢, dostowno$¢ i natchniony charakter
Biblii, wlacznie z historig stworzenia i opisami cudéw, niepokalane poczecie Jezusa
Chrystusa'®, odkupienicza $mier¢ Chrystusa na krzyzu za grzechy ludzkosci, wiara
w fizyczne, cielesne zmartwychwstanie Jezusa oraz w powtdrne jego przyjscie’’. Ksigz-
ka podkreslata niezmienno$¢ wiary w boskos¢ Chrystusa, zdeprawowang (grzeszna)
nature cztowieka, w zbawienie i usprawiedliwienie przez wiarg i faske oraz w obietni-
ce cielesnego zmartwychwstania. Byla wyrazem antymodernizmu i antyliberalizmu.
Ponadto, potepiata takie ,,odchylenia od Biblii” jak: katolicyzm rzymski, mormonizm,
ruch $wiadkow Jehowy, Christian Science czy spirytualizm®. Przedstawiciele ruchu
fundamentalistycznego bronili wiec, w swoim mniemaniu, tak zwanych fundamen-
tow wiary, a pojecie ,fundamentalizm” nie miato dla nich pejoratywnego znaczenia®.

Walka w obronie autorytetu Biblii przed wplywami teologii liberalnej przybierata
rézne formy i byla w §rodowisku przedstawicieli konserwatywnego ewangelikalne-
go protestantyzmu uwazana za obowigzek. Poczatkowo walczono tylko za pomoca
kazan czy artykuléw prasowych, pozostajac jednak w ramach poszczegdlnych deno-
minacji*’. Z czasem stworzono miedzywyznaniowe instytucje fundamentalistyczne,
ktére mialy stuzy¢ skuteczniejszej walce przeciwko liberalom. Ostatecznie funda-
mentalisci odlgczyli sie od dawnych denominacji*.

Z punktu widzenia propagowania idei fundamentalistycznych bardzo wazna jest
dziatalno$¢ Billyego Sundaya (1862-1935), ktory zostal okrzykniety najstynniejszym
amerykanskim kaznodzieja. Mimo konserwatywnego przestania swych kazan taczyt
on techniki rewiwalistyczne z nowoczesnymi metodami stosowanymi w przemysle

17 Fakt, iz sama nazwa: ,,fundamentalizm” zostala nadana dopiero na poczatku XX wieku, nie
oznacza oczywiscie, ze ruch fundamentalistyczny nie istnial juz pod koniec XIX wieku.

8 Byl to dogmat bardziej katolicki niz protestancki, co ukazuje charakterystyczng dla ru-
chéw fundamentalistycznych modyfikacje tradycji.

' The World Book Encyclopedia, Chicago-London-Sydney-Toronto, vol. 7, 1990, s. 556, [za:]
J. Toltwinski, op. cit., s. 7; A. Tokarczyk, op. cit., s. 308.

2 A.Tokarczyk, op. cit., s. 309.

2l Z czasem termin ten ulegl poszerzeniu i objal najbardziej konserwatywne manifestacje
pewnych blokéw religijnych (na przyklad lefebrystow). Pod koniec XX wieku iranska rewolucja
stala si¢ wzorem fundamentalizmu, a termin zaczal by¢ uzywany dla oznaczenia grup, ktére opo-
wiadaly si¢ za odrebnym stylem zycia i domagaly sie, by polityka publiczna stanowita odbicie
przekonan religijnych. Pojecie ,,fundamentalizm” stosowane byto czesto po to, by zdyskredytowaé
te grupy. Wiecej na ten temat: S. Bruce, Fundamentalizm, ttum. S. Kro6lak, Warszawa 2006.

22 Wigcej na ten temat: S.E. Ahlstrom, A Religious History of the American People, New Ha-
ven 1972, s. 910-915, [on-line:] http://dx.doi.org/10.1111/j.1467-9809.2006.00468 x.

» Czas formulowania si¢ pogladéw fundamentalistow oraz tworzenia struktur ruchu funda-
mentalnego przypada na lata 1890-1930.
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rozrywkowym. Jako byly baseballista byl przyzwyczajony do stawy i splendoru. Jego
kazania przypominaly bardziej atrakcyjne przedstawienia niz modlitwe. Zarzucano
mu braki w wyksztalceniu, ale jego zwolennicy kontrargumentowali, ze umial po
prostu przemawiac jezykiem, ktéry byl dla ludzi zrozumialy. Inne zarzuty dotyczyly
tego, ze taczyl Ewangelie z patriotyzmem (a raczej amerykanizmem), glosit chrzesci-
janstwo, w ktérym wybdr zbawienia pod wieloma wzgledami przypomina podjecie
decyzji w $wiecie biznesu, oraz ze w rezultacie zamienil przebudzenie w show-biznes.
Najczesciej stawiany zarzut dotyczyl jego umilowania pieniedzy i koneksji z elitami.
Zdaniem G. Marsdena ewangelia Sundaya to polaczenie populistycznego ameryka-
nizmu i odrodzeniowego chrzescijanstwa®!. Niezaleznie jednak od stopnia komer-
cjalizacji jego wlasnej dziatalnosci nie szczedzil on stow krytyki wobec liberalnego
protestantyzmu, fajajac jego przedstawicieli za uleganie nowoczesnym bezboznym
trendom naukowym i kulturowym. W spoteczenstwie amerykanskim zyskal ogrom-
nga popularno$c¢®.

Z czasem fundamentalizm stal si¢ sekciarska subkulturg, oddzielong nie tylko od
gléwnego nurtu liberalnego protestantyzmu, lecz takze od rozleglej tradycji ewan-
gelikalizmu. Oznaka fundamentalizmu staly si¢ bowiem nie tyle fundamentalne za-
sady wiary, podzielane przez najbardziej konserwatywnych protestantow, ile przede
wszystkim wiara w mozliwo$¢ odczytywania zaszyfrowanej w Biblii historii ludzko-
$ci*®. Niemniej jednak, w latach dwudziestych XX wieku to wlasnie wokdt zasady Sola
Scriptura udalo si¢ zjednoczy¢ premilenarystéw i konserwatywnych reformowanych
teologow, przy utworzeniu wspdlnego fundamentalistycznego frontu przeciw libe-
ralnym, modernistycznym herezjom. ,Fundamentalistyczny spor” teologiczny toczyt
sie réwniez w fonie potnocnych prezbiterianskich i baptystycznych denominacji. Nie
byt to wigc spor jedynie migdzy Péinoca a Potudniem. Dopiero w pozniejszym okre-
sie fundamentalisci wycofali si¢ gléwnie na prowincje i na Potudnie.

Za teologiczng debatg krylo si¢ zasadnicze pytanie o to, czy amerykanski pro-
testantyzm powinien spokojnie przyja¢, czy tez odrzuci¢ oddzielenie od nowocze-
snej, miejskiej, Swieckiej Ameryki. Bylo to wiec pytanie o kwestie prywatyzacji religii.
Poczatkowo fundamentalisci odrzucili taka mozliwo$¢, gdyz, jak twierdzi G. Mars-
den, ,dos$wiadczenie zepchniecia na margines bylo szczegélne traumatyczne™.
Dlatego tez zanim fundamentali$ci zamkneli si¢ w dobrowolnym religijnym i kul-
turalnym getcie, ,starali si¢ zmobilizowa¢ pod swoim sztandarem szerokie rzesze
ludzi zywigcych wrogie uczucia wobec darwinizmu, zmieniajac spor o ewolucjonizm

#* G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 181-182.

» Jego dzialalnos¢ zostala skrytykowana przez Sinclaira Lewisa w powiesci Babbitt. Lewis
nawiazywat do dziatalnosci Sundaya i innych kaznodziejow rowniez w powiesci Elmer Gantry, na
podstawie ktorej w 1960 roku nakrecono film pod tym samym tytulem.

* E. Sandeen, Roots of Fundamentalism. British and American Millenarianism, Chicago
1970; T.P. Weber, Living in the Shadow of the Second Coming, Grand Rapids 1983, [za:] ]. Casa-
nova, op. cit., s. 243. Zob.: T.P. Weber, Premillenialism and the Branches of Evangelicalism, [w:]
The Variety of American Fundamentalism, eds. D.W. Dayton, R K. Johnston, Knoxville 1991.

¥ G.M. Marsden, Fundamentalism and American Culture, s. 223.
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w bezposrednig konfrontacje miedzy protestancka nadprzyrodzong wiara a nowo-
czesng nauka przyrodniczg™.

Najwieksze triumfy odnosili fundamentalisci po I wojnie $wiatowej, miedzy 1920
a 1925 rokiem. Jednak to wlasnie I wojna pomogla im w zyskaniu na pewien czas
przewagi nad modernizmem w wielu denominacjach. Stalo sie tak, gdyz ruch fun-
damentalistyczny, ktdry jeszcze w 1917 roku byt apolityczny® i w duzej cz¢sci podej-
rzewany o nielojalnos¢, stal sie w czasie wojny w pelni patriotyczny, a obrone chrze-
$cijanskiej cywilizacji Ameryki uczynil jednym ze swych gléwnych celéow. W tym
miejscu warto podkresli¢, ze w tym samym czasie prezydent Woodrow Wilson
(1856-1924) powszechnie uzywal retoryki religijnej, by uzasadni¢ przystapienie Sta-
néw Zjednoczonych do wojny w 1917 roku. Po czesci wpisywala sie ona w koncepcje
religii obywatelskiej, ale Wilson bardzo czgsto odwotywal sie¢ do samego Chrystusa,
a nie tylko do uogolnionej badz deistycznej koncepcji Boga®. To réwniez moglo mie¢
wplyw na zmiang stosunku fundamentalistow. Jak twierdzi George Marsden: ,,Z de-
baty wokdt wydarzen wojennych, ewolucji i modernizmu, widzianych jako zagro-
zenia dla kultury i religii, do ktérych wkrotce doszedt antykomunizm, narodzit sie
fundamentalistyczny ultrapatriotyzm™'. Premilenarysci bowiem, ktérzy przed woj-
na trzymali sie z dala od zagadnien kultury i préb naprawiania cywilizacji, a teorie
Darwina traktowali gléwnie jako wyzwanie dla dogmatéw wiary, zaczeli j3 w czasie
wojny postrzegac jako element wplywajacy negatywnie na kulture oraz na kondycje
spoleczenstw. W konsekwencji uznali, iz ,lekcja, jaka wyptywa z prusactwa i bol-
szewizmu, jest oczywista: zachowanie chrzescijanstwa wymaga wymazania calego
zbioru idei zwigzanych z Darwinem i nazwang jego imieniem teorig ewolucji”. Uwa-
zali, ze to upadek chrzescijanskiej kultury doprowadzil w Niemczech do upadku cy-
wilizacyjnego i dominagji ,,barbarzynstwa, ktére bylo owocem filozofii prawa piesci
nadcziowieka™.

Ludzi gotowych do walki o wprowadzenie zakazu nauczania teorii ewolucji
w szkotach publicznych znalezli na Poludniu i w malomiasteczkowej, prowincjonal-
nej Ameryce. Pozyskali tez gorliwego przywddce tej krucjaty — Williama J. Bryana.
Ich walka przyniosta jednak ostatecznie efekt odwrotny od zamierzonego. Stalo si¢
tak, gdyz, cho¢ zdotano wprowadzi¢ antyewolucjonistyczne prawa w kilku potudnio-
wych stanach i wygra¢ w 1925 roku proces Scopesa w Tennessee, to jednak straco-
no publiczne poparcie®. Dlatego tez wkrotce po procesie ruch fundamentalistyczny
podupadt i stal si¢ niejako religiag odtraconych.

# J. Casanova, op. cit., s. 245.

¥ Jego apolitycznos¢ wynikata z przekonania, ze nalezy si¢ odseparowac od grzesznego $wia-
ta i skupi¢ na zabieganiu o zbawienie duszy.

% R.V.Pierard, R.D. Linder, Civil Religion and the Presidency, Grand Rapids 1988, s. VIIL.

' ‘Wiecej na ten temat: G. Marsden, Fundamentalism and American Culture, s. 152.

32 Wigcej na ten temat: W.B. Gatewood, Controversy in the Twenties, Fundamentalism, Mo-
dernism and Evolution, Nashville 1969, s. 115, [za:] J. Totwinski, op. cit. s. 54.

» L. Gasper, The Fundamentalist Movement, Hague-Paris 1963, s. 14, [za:] ]. Tolwinski,
op. cit.,s. 71.
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Sprawa, ktora przeszta do historii pod nazwg ,,malpiego procesu’, nie tylko sku-
pila na sobie uwage szerokich kregdéw spoteczenstwa amerykanskiego, ale i odbila si¢
echem poza granicami USA*. Proces mial dramatyczny przebieg. Sile argumentow
naukowych, prezentowanych przez zespdt bieglych, powotany na wniosek obrony,
W.J. Bryan przeciwstawial swdj kunszt oratorski, cytujac wielokrotnie obszerne frag-
menty Biblii*. Okazalo si¢, ze naukowe argumenty nie przekonywaly wystarczajg-
co ani publicznosci, ani tawy przysieglych. Dlatego tez obronca Scopesa, Clarence
Darrow (1857-1938) zaczal si¢ postugiwaé wlasng bronig Bryana, wykorzystujac
znakomitg znajomos¢ Biblii tego ostatniego. Pytajac Bryana o jego stanowisko wo-
bec wielu kwestii zawartych w Pi$mie Swietym, doprowadzit do o$mieszenia Bry-
ana, podtrzymujgcego swe przekonanie o tym, iz Bibli¢ nalezy rozumie¢ dostownie
i traktowa¢ jako absolutng wyroczni¢ w najdrobniejszych nawet sprawach zycia
codziennego®. Ostatecznie Scopes, ktory formalnie ztamal jednak obowiazujace w
danym momencie prawo, zostal skazany. Niemniej zastosowany wymiar kary, czy-
li grzywna w wysokosci 100 dolaréw, byl najnizszy z mozliwych. Ponadto, za zgo-
da sadu grzywna ta nigdy nie zostala zaptacona. Zostalo to powszechnie uznane za
zwycigstwo modernistow”. Prasa natomiast rozpisywala si¢ na temat ujawnienia
w procesie ,,zalosnej ignorancji” fundamentalistow®. Juz w dwa lata po procesie
zaczeto wprowadza¢ do programu uczelni amerykanskich zajecia zwigzane z teo-
rig ewolucji, a poszczegélne legislatury standw nalezacych do pasa biblijnego stop-
niowo odwolywaly wczesniejsze ustawy. Jednak problem ten nigdy catkowicie nie
wyszed! z kregu zainteresowan fundamentalistow protestanckich, co potwierdzito
wiele ich wystapien w latach piecdziesigtych, siedemdziesiatych i osiemdziesigtych®,

** Ibidem oraz K. Michatek, Stany Zjednoczone w latach dwudziestych XX wieku, [w:] Histo-
ria Standéw Zjednoczonych Ameryki,red. A. Bartnicki, D.T. Critchlow, t. 4, Warszawa 1995, s. 52.

% Proces zostal zobrazowany w filmie Inherit the Wind (Kto sieje wiatr) z 1960 roku, opartym
na sztuce z 1955 roku pod tym samym tytutem. Film spopularyzowat sposdb postrzegania procesu
w dychotomicznej konwencji dobra i zfa - w tym wypadku nauki, wiedzy i postepu z jednej strony,
a z drugiej ciemnoty, religijnego fundamentalizmu i konserwatyzmu. Badacze podkreslaja, ze to
wizja zbyt uproszczona. Wskazujg oni na fakt, iz podrecznik autorstwa George’a Williama Hun-
tera Civic Biology: Presented in Problems, z ktérego korzystal Scopes, nie tylko prezentowal teorie
ewolucji, ale réwniez propagowatl darwinizm spoleczny, nieréwnosci rasowe, eugenike i eutana-
zje. William Jennings Bryan miat wiec wystepowac nie tylko przeciwko teorii ewolucji, ale przede
wszystkim przeciw niebezpiecznym teoriom, ktére na jej podstawie tworzono. Wiecej na ten temat:
A. Peck, Religia w amerykanskich wyborach prezydenckich, Warszawa 2014, s. 54-56. Warto jednak
pamietad, ze fundamentalisci nie byli przeciwnikami segregacji rasowej, ktérg uzasadniali biblijnie,
a w afiliowanych przez nich szkotach (w tym uniwersytetach) segregacja oraz zakaz zwigzkéw mie-
dzyrasowych byly przedmiotem publicznej debaty i krytyki jeszcze pod koniec XX wieku.

* Wiecej na temat procesu Scopesa: J.A. Reichley, Religion in American Public Life, Wa-
szyngton 1985, s. 218.

7 K. Michatek, op. cit.

* ].D. Hicks, Republican Ascendancy, New York 1960, s. 182, [za:] D.H. Watt, A Transfor-
ming Faith. Explorations of Twentieth Century American Evangelicalism, New Brunswick 1991,
s. 34.

¥ K. Michatek, op. cit., s. 52. Kwestia nauczania teorii Darwina w szkotach nie zostata defi-
nitywnie rozwigzana i budzi emocje po dzien dzisiejszy.
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a nawet w XXI wieku. Nauczanie ewolucji oraz kreacjonizmu nadal wywoluje spory
w spofeczenstwie amerykanskim.

Podsumowujac, nalezy podkresli¢, ze fundamentalizm protestancki byl nowo-
czesng antymodernistyczng reakcja przeciw zjawiskom takim jak oddzielenie pro-
testantyzmu od amerykanskiego systemu nauczania i oddalenie ewangelikalizmu
od tworzacych sie liberalnych Ko$cioléw protestanckich gtéwnego nurtu®. Nalezy
pamietac, Ze wraz z powstaniem fundamentalizmu doszto do najwigkszego podziatu
w nurcie ewangelikalnym. Czes¢ Amerykanéw identyfikujacych si¢ dotad z ewan-
gelikalizmem przeszla do obozu modernistycznego i przestata klas¢ nacisk na tak
zwane przebudzenia, tym samym porzucajgc tradycje ewangelikalne, natomiast po-
zostala czgs$¢ chrzescijan ewangelikalnych przeszta do obozu fundamentalistycznego,
ktory stawial sobie za cel ,,zachowanie amerykanskiego ewangelikalnego dziedzic-
twa’*!. Cechg odrdzniajacg fundamentalistow od dawnych chrzescijan ewangelikal-
nych byla niezwykla wojowniczo$¢ w obronie swoich przekonan oraz wprowadzona
pdzniej separacja zaréwno instytucjonalna, jak i personalna, to znaczy odciecie si¢
od Kosciotow akceptujacych modernizm oraz od ich czlonkéw.

Kiedy fundamentalizm podupadt po procesie Scopesa, wraz z ruchem zielono-
swigtkowym stat sie religia odtraconych. Fundamentalisci protestanccy zdecydowali
sie na wycofanie si¢ ze sfery publicznej, a protestantyzm ewangelikalny przestal by¢
publiczng religia obywatelska amerykanskiego spoleczenstwa. Tymczasem prote-
stanci liberalni zaczeli tworzy¢ gtéwny nurt amerykanskiej religii*’.

6.3. Dominacja protestantyzmu liberalnego
w pierwszej pofowie XX wieku

I wojna $wiatowa, jak si¢ okazalo, byta impulsem do aktywniejszego udzialu Koscio-
téw w sferze publicznej. Nie tylko bowiem fundamentali$ci zdecydowali si¢ wziac
udzial w debacie dotyczacej zasadnosci przylaczenia sie Stanéw Zjednoczonych do
dziatan wojennych, uczestniczyli w niej réwniez przedstawiciele Ko$ciotéw liberal-
nych. Mimo poczatkowych watpliwosci, a nawet niecheci (jak w przypadku fun-
damentalistow i pacyfistow religijnych) wobec zaangazowania ich kraju w wielka
wojne europejska w momencie gdy Woodrow Wilson oglaszal w 1917 roku decy-
zje o wypowiedzeniu wojny Niemcom i ich sojusznikom, poparcie dla niej ze stro-
ny Ko$cioléw amerykanskich bylo niemal jednogtosne. Wojna bowiem zaczeta by¢
postrzegana jako krucjata przeciwko szatanskiemu absolutyzmowi oraz jako walka
o triumf ,chrzescijanskiej cywilizacji’, do ktoérej naréd amerykanski wezwal sam

4 Podkresla to przede wszystkim Casanova, ktéry zaznacza tez, ze wchodzilo tu w gre stop-
niowe ostabienie roli etyki protestanckiej w zyciu publicznym, mimo iz nadal odgrywata ona
ogromng role w amerykanskim stylu zycia. J. Casanova, op. cit., s. 242.

" G.M. Marsden, Fundamentalism and American Evangelicalism, s. 24.

42 Ibidem, s. 246.
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Bog®. Zaréwno duchowienstwo protestanckie, katolickie, jak i rabini przyjeli na
froncie role kapelanow. Czlonkowie Kosciolow tradycyjnie pacyfistycznych (w tym
mennonici i kwakrzy) na mocy Selective Service Act z 1917 roku byli co prawda
zwolnieni ze stuzby wojskowej (podobnie jak duchowienstwo i studenci uczelni se-
minariéw teologicznych), ale wiekszo$¢ zaangazowala sie¢ w dzialania humanitarne
stuzace ofiarom wojny i ich rodzinom. Wiele oséb nie skorzystalo tez z prawa odmo-
wy stuzby wojskowej**. Niemniej, po I wojnie ruch pacyfistyczny zyskal na znaczeniu,
zaréwno wsrdd protestantow, jak i katolikow. Popularnosciag w latach trzydziestych
cieszyla sie zalozona w 1914 roku miedzydenominacyjna organizacja pacyfistyczna
o nazwie Fellowship of Reconciliation, a w 1927 katolicy zalozyli wlasng organizacje
promujaca pokdj o nazwie The Catholic Association for International Peace.

Cho¢ po I wojnie §wiatowej proces chrystianizacji amerykanskiego spoleczen-
stwa nabral nowego tempa, to jednak zmienit si¢ charakter chrzescijanstwa. Jego li-
beralny nurt nabieral w tym czasie coraz wigkszego znaczenia, a religia stawala si¢
coraz bardziej kwestig prywatna. Protestantyzm ewangelikalny byl juz w tym okresie
jedna z denominagji, z ktérych wszystkie mogty bra¢ udzial w zyciu publicznym. Era
protestancka w dotychczasowym rozumieniu dobiegla wigc w pewnym sensie kon-
ca®. Niemniej jednak, jak podkresla José Casanova, przynajmniej jeden element owej
ery przetrwal. Byla to etyka protestancka, najistotniejsze i najtrwalsze dziedzictwo
purytanizmu. Nadal odgrywala ona dominujaca role w ksztalttowaniu moralnosci
publicznej. Ewangelikalny protestantyzm upowszechnil kalwinska kulture samokon-
troli, pracowitosci i wstrzemigzliwosci, a ,,umiarkowanie” bylo najwazniejsza cnota.
Mimo wigc ze dominujacg role w sferze publicznej zaczeto odgrywac chrzescijanstwo
liberalne, to jednak wysilki na rzecz wprowadzenia prohibicji nie ustaly.

W ramach prowadzonej przez siebie natywistycznej kampanii duchowni No-
wej Anglii chetnie powotywali do zycia towarzystwa promujace wlasciwie takie po-
dejscie, miedzy innymi Towarzystwo Stanu Connecticut do Zwalczania Wystepku
i Krzewienia Dobrych Obyczajéow oraz Towarzystwo Stanu Massachusetts do Walki
z Nieumiarkowaniem. Towarzystwa te zyskaly wkrétce ogélnokrajowy i ponadwy-
znaniowy charakter i po I wojnie nadal dziataly bardzo intensywnie*. Przeciwko
nieumiarkowaniu i nadmiernemu spozyciu alkoholu opowiadali si¢ zaréwno zwo-
lennicy progresywnego chrzedcijanstwa, ktérzy motywowani byli walka przeciw
negatywnym skutkom alkoholu, takim jak rozpad rodzin, jak i ewangelikalni kon-
serwatysci, ktorzy zradykalizowali inicjatywe i nadali jej charakter ascetycznego
ruchu wewnetrznej kontroli. Ci pierwsi opowiadali si¢ za regulacja i ogranicze-

# M.B. Endy Jr., War and Peace, [w:] Encyclopedia of the American Religious Experience:
Studies of Traditions and Movements, eds. C.H. Lippy, PW. Williams, New York 1988, s. 1409-
1429, [za:] M. Corbett, . Mitchell-Corbett, Politics and Religion in the USA, New York 1999,
s. 108.

# M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 109.

*# R. Wuthnow, The Restructuring of American Religion: Society and Faith since World War
II, Princeton 1988, [za:] ]. Casanova, op. cit., s. 247.

% J.Casanova, op. cit., s. 248.
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niami, drudzy za calkowitg prohibicja*’. Umiarkowanie zaczeto dla nich oznaczaé
abstynencje i stalo si¢ moralnym wyrdznikiem ewangelikalnego chrzescijanina®.
Réwniez Partia Progresywna obok wielu postgpowych regulacji prawnych postulo-
wala wprowadzenie ,,regulacji handlem alkoholem lub prohibicji™*.

Prohibicja postrzegana jest dzis jako ostatnia wszechprotestancka krucjata, ktdora
byta zdolna zmobilizowac religijnych i §wieckich, konserwatywnych i postepowych,
fundamentalistycznych oraz modernistycznych protestantéw do obrony amerykan-
skiego stylu zycia®. Zostala ona wprowadzona w 1920 roku na mocy ratyfikowanej
16 stycznia 1919 roku XVIII Poprawki do konstytucji. Tak zwany Akt Volsteada pre-
cyzowal, w jaki sposob prohibicja miata by¢ egzekwowana. Zakazywano wiec pro-
dukcji, importu i eksportu, przewozu oraz sprzedazy wszelkich napojéw alkoholo-
wych na terenie USA’!. Co istotne, nie zakazano kupowania ani picia tych napojow.

Wprowadzenie prohibicji bylo ogromnym sukcesem Amerykanskiego Towarzy-
stwa Krzewienia Wstrzemiezliwosci oraz ruchu sufrazystek™. Warto zaznaczy¢, ze
byla ona cz¢sciowo wymierzona przeciwko imigrantom, ktérzy w rozumieniu cze-
$ci Amerykanéw ,,zagrazali amerykanskiemu stylowi zycia”. Reformatorzy otwarcie
twierdzili, Ze prohibicja zostala wprowadzona przeciw ,,powszechnie znanym pijac-
kim przyzwyczajeniom (uncontrollable drinking habits) imigrantéw™>’. Zwyczaj picia
alkoholu przez katolickich, zwlaszcza irlandzkich imigrantéw byl bowiem postrze-
gany jako najwieksza przeszkoda na drodze do integracji z amerykanskich spote-
czenstwem™. Dobitnym dowodem zepsucia imigrantéw miata by¢ tez ,,profanacja”
purytanskiego dnia panskiego. Katolicy i Zydzi niejako w naturalny sposéb zaliczeni
zostali do kategorii ,,innych” Nawet jednak pracowici niemieccy luteranie nie przy-
stawali do amerykanskiego stylu zycia, gdyz raczyli sie piwem i urzadzali niedzielne
biesiady®, niweczac tym samym purytanskie zasady moralnosci publicznej. Rze-
czywiscie, katolicy i niemieccy luteranie byli przeciwni prohibicji. Zydzi natomiast
w duzym stopniu poparli ruch na rzecz umiarkowania, postrzegajac przyswiecajace
mu idee jako korzystne dla calej wspolnoty. Wielu z nich nie popieralo jednak catko-
witej prohibicji®.

¥ M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 98.

% J.Casanova, op. cit., s. 248.

* Konwencja Partii Progresywnej 1912 1., [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit,,
s. 98.

% J.Casanova, op. cit., s. 248.

! ‘Warto wspomnie¢, ze wczesniej rowniez legislatury stanowe reglamentowaly obrét alko-
holem.

*2 Niemal réwnoczesnie nastgpita ratyfikacja XIX poprawki, dajacej prawo gtosu kobietom.

3 Immigrants and Alcohol Production, [w:] The Prohibition Era: “The Noble Experiment”
[on-line:] http://nationalprohibition.weebly.com/immigrants-and-alcohol-prodution.html (07.06.2015).
Dziatania zwolennikéw prohibicji wymierzone byly zwlaszcza w niemieckich wiascicieli browardw.

* S.E. Ahlstrom, op. cit., s. 831, [za:] M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 99.

> J. Casanova, op. cit., s. 248.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 99.
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Warto podkresli¢ role kobiet w walce o wprowadzenie prohibicji w USA. Byly
one bowiem zaangazowane w t¢ sprawe w stopniu znacznie wiekszym, niz pozwalaty
na to dwczesne standardy dotyczace ich spolecznej roli. Dzieki temu jednak, ze dzia-
taly czesto za posrednictwem Kosciotow czy towarzystw religijnych, zdotaly odegra¢
w tej kwestii istotng role. Zalozona w 1874 roku organizacja pod nazwa The Wo-
men’s Christian Temperance Union (WCTU) byla pierwsza miedzydenominacyjna
kobiecg organizacja masowg. Zostala zalozona miedzy innymi przez Frances Willard
(1839-1898), ktorej zainteresowania reformatorskie siegaty o wiele dalej niz prohi-
bicja. Organizacja miala zapewni¢ kobietom baz¢ dla ich uczestnictwa w wysitkach
reformatorskich i stuzy¢ jako droga do zaangazowania politycznego oraz wsparcie
w dzialalno$ci charytatywnej. Wedtug badaczy byl to swiadomy wysitek na rzecz
uwzglednienia perspektywy kobiecej w sferze publicznej*””. Czes¢ kobiet, ktore od-
kryty wlasng moc sprawcza dzigki czlonkowstwu w WCTU, z czasem wlaczyla sie
réwniez w walke na rzecz praw kobiet, w tym o prawa wyborcze®. Udzial kobiet
w ruchu na rzecz abolicji, wstrzemiegzliwosci i prohibicji uswiadomit im ich politycz-
ny potencjal. Jak si¢ pozniej okazalo, dziatalno$¢ za posrednictwem Koscioldw mogta
by¢ ograniczona i ograniczajaca ze wzgledu na tradycyjne podejscie do roli kobiet,
niemniej jednak staty si¢ one dobrym poligonem szkoleniowym dla przysztych lide-
rek sufrazystek™.

Okres obowigzywania prohibicji (1920-1933), jak sie okazalo, byt jednak typo-
wym przyktadem realizacji zasady niezamierzonych skutkéw, a jej zniesienie ozna-
czalo w duzym stopniu rezygnacje z narzucania przez religie publicznych form
moralnosci. Religia stawala si¢ wigc jeszcze bardziej kwestig prywatna. Po okresie
Wielkiego Kryzysu, w czasie ktorego ewangelikalni protestanci nie byli juz w stanie
porwac spoleczenstwa do kolejnego miedzywyznaniowego ewangelikalnego przebu-
dzenia i uczyni¢ swej religijnosci podstawa religii publicznej, dominacja liberalnego
progresywnego protestantyzmu stala si¢ wyrazna.

Widac jg szczegélnie przy analizie religijnych pobudek przy$wiecajacych tworze-
niu Nowego Ladu, poprzez ktory prezydent Franklin Delano Roosevelt (1882-1945)
zwigkszyl role rzadu w zapewnieniu obywatelom okreslonego poziomu dobrobytu
(welfare). Oprocz tego, ze Nowy Lad (New Deal) mial przeciwdziala¢ skutkom Wiel-
kiego Kryzysu, miedzy innymi poprzez organizacje roboét publicznych, byl przede
wszystkim programem, poprzez ktéry wprowadzono system zabezpieczen spolecz-
nych (Social Security), rent, emerytur, zasitkéw i ubezpieczen na wypadek bezrobo-
cia oraz pomocy dla rodzin. Nalezy podkresli¢, ze dopiero od czasu wprowadzenia
reform Nowego Ladu, to znaczy od czasu przyjecia przez rzad federalny ograniczo-
nej odpowiedzialnosci za $wiadczenia i administrowanie ustug spotecznych, w USA
mozna mowic o istnieniu opiekunczego panstwa minimum. Dzigki New Deal stwo-

7 J.A. Mayer, Social Reform after the Civil War to the Great Depression, [w:] Encyclopedia of
the American Religious Experience: Studies of Traditions and Movements, s. 1447, [za:] M. Corbett,
J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 100.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 100.

> Ibidem.



208 6. Religia w sferze publicznej w pierwszej potowie XX wieku

rzono bowiem nieistniejacy przedtem system powszechnego (cho¢ minimalnego) za-
bezpieczenia spotecznego, ktérym objeto osoby w podesztym wieku, bezrobotnych
i sieroty. Co wazne, jak nadmieniono w poprzednim rozdziale, reformy te bylty w
pewnym stopniu motywowane progresywnymi idealami liberalnego chrzescijan-
stwa. Protestanci zwigzani z tym nurtem, ktérzy pracowali z biednymi i imigrantami
podkreslali bowiem potrzebe reform spolecznych oraz stworzenia lepszego systemu
opieki spotecznej®.

Oficjalne stanowisko w tych kwestiach wyrazila w 1932 roku zwigzana z prote-
stantyzmem liberalnym Federalna Rada Kos$ciotéw (The Federal Council of Chur-
ches®"), ktora postulowata miedzy innymi bardziej sprawiedliwg dystrybucje docho-
dow, pensje minimalne, ubezpieczenia, redukcje¢ godzin pracy, ochrong praw kobiet
pracujacych, zakaz pracy dzieci, bezpieczenstwo pracy w przemysle i rolnictwie,
ubezpieczenia na wypadek bezrobocia®. Co bardzo istotne, liberalni teologowie pro-
testanccy zaczeli coraz czgsciej korzysta¢ z ambony w celu przekonania opinii pu-
blicznej o religijnej i spotecznej wadze wprowadzanych reform®.

Idee liberalnego chrzescijanistwa wplynely na rozwdj zalozen Nowego Ladu mie-
dzy innymi za posrednictwem dzialaczy wspomnianego juz ruchu progresywnego®.
Ruch ten wywodzit si¢ przede wszystkim z miejskich warstw $rednich i zwracal uwa-
ge na warunki zycia w miastach. Jego zwolennicy jako problemy spoteczne wskazy-
wali rosngce nieréwnosci w dochodach, nedze¢ mas robotniczych, niehumanitarne
warunki pracy oraz brak srodkéw na utrzymanie, przy stalym wzroscie cen. Pod-
kreglali oni tez zasady szerszej odpowiedzialnosci spotecznej®. Jeszcze przed wpro-
wadzeniem reform Nowego Ladu progresywistom udato si¢ przeprowadzi¢ pewne
reformy spoleczne, w tym (oprécz wspomnianych juz rent dla wdéw) ograniczenie
mozliwosci zatrudniania dzieci, skrécenie maksymalnego czasu pracy kobiet do 60
godzin, wprowadzenie w pigtnastu stanach minimalnych plac dla kobiet. Osiagnie-
to tez pewne rezultaty w dziedzinie ubezpieczenia pracownikéw od nastepstw nie-
szczgsliwych wypadkow®. Progresywistom udatlo si¢ tez rozbudzi¢ poczucie odpo-
wiedzialnosci spofecznej za los dzieci oraz oséb starszych wymagajacych opieki®.

0 Czes¢ badaczy uwaza tez, ze kampania prezydencka Franklina Delano Roosevelta i wybo-
ry z 1932 roku byly przetomowe dla bezposredniego wykorzystywania retoryki religijnej w polity-
ce, zwlaszcza w kampaniach prezydenckich. Wiecej na ten temat: A. Peck, op. cit., s. 8-9.

6! Nazwa ta zostala z czasem zmieniona na National Council of Churches of Christ in the

82 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 102.
8 Ibidem, s. 103.
A takze do pewnego stopnia — populistow.
Obiektem ataku progresywistow byly tez skorumpowane miejskie machiny partyjno-
-polityczne, pozostajace czesto na ustugach wielkiego biznesu. W. Osiatynski, Ewolucja amery-
kanskiej mysli spolecznej i politycznej, Warszawa 1984, s. 360.

5 Ibidem, s. 361.

¢ W latach 1911-1930 w niemal wszystkich stanach (z wyjatkiem czterech) wprowadzono
zasitki dla dzieci, ludzi chorych i starszych. Szerzej na temat reform progresywnych: J. Axinn,
M.J. Stern, Social Welfare. A History of the American Response to Need, Boston 2005, s. 127-156.

65



6.3. Dominacja protestantyzmu liberalnego w pierwszej potowie XX wieku 209

Ponadto, jednym z ich najwazniejszych osiagnie¢ bylo doprowadzenie do uchwalenia
w 1919 roku XIX Poprawki do Konstytucji, przyznajacej prawo wyborcze kobietom®.
Choc¢ historycy réznig si¢ w ocenach osiggnie¢ ruchu progresywnego, to jednak pod-
kreslajg jego znaczenie dla rozwoju amerykanskiej mysli politycznej. Ruch ten zane-
gowal bowiem publicznie kilka podstawowych dogmatéw klasycznego liberalizmu,
w tym nieograniczony laissez-faire. Ponadto aktywnie promowal dzialalnos¢ rzadu
w dziedzinie kontroli zycia gospodarczego oraz, cho¢ w bardzo ograniczonym za-
kresie, rowniez w dziedzinie socjalnej. W ten sposdb stat si¢ wlasciwym poczatkiem
nowoczesnego liberalizmu amerykanskiego®.

Idee reform spotecznych znalazly szerokie poparcie wsrod Kosciotéow glowne-
go nurtu. Uzyskaly one réwniez wsparcie duchownych katolickich. Katolicyzm kladt
wiekszy nacisk na organicyzm spoteczny w przeciwienstwie do protestantyzmu pro-
mujacego indywidualizm. Ta perspektywa teologiczna miata wplyw na poparcie
programéw spotecznych przez Koscidl katolicki w USA. Juz w 1919 roku biskupi
katoliccy wyrazili swoje zdanie na temat reform spotecznych w Bishops” Program of
Social Reconstruction, w ktorym opowiadali si¢ przeciw planom zmniejszenia pensji
robotnikéw, za zapewnieniem przyzwoitych warunkéw mieszkaniowych, przeciwko
monopolom oraz za kontrola wzrostu cen. Promowali tez pensje minimalne oraz
ubezpieczenia na wypadek choroby, inwalidztwa, bezrobocia i sedziwego wieku”.
Popierali prawo do zakladania zwigzkéw zawodowych i zakaz pracy dzieci.

Katolicy i zydzi, popierajacy New Deal, byli istotng czescig koalicji, ktéra prze-
forsowata t¢ najwigkszg w historii USA reforme systemu socjalnego”. Zabezpiecze-
nia spoleczne i pomoc socjalna pomogly wielu katolickim i Zydowskim imigrantom
w funkcjonowaniu w amerykanskim spoleczenstwie. Rowniez Ko$cioty afroamery-
kanskie okazaly sie istotnymi sojusznikami w tej sprawie’.

W przeciwienstwie do przedstawicieli Koscioléw liberalnych, katolikéw i zy-
dow, konserwatysci religijni, zwlaszcza fundamentalisci, nie popierali reform, pod-
kreslajac zasady indywidualizmu oraz kalwinskiej negatywnej wizji ludzkiej natury.
Uwazali, ze najwazniejsze jest zbawienie dusz, a nie angazowanie si¢ 0s6b religijnych
w odmiang losu biednych na ziemi. W tym okresie jednak ich opinia nie byla juz

Bardziej kontrowersyjne bylo natomiast wprowadzenie prohibicji.

% W. Osiatynski, op. cit., s. 365.

7 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 101.

7l Warto jednak zwréci¢ uwage na postac ksiedza Charlesa E. Coughlina, ktéry cho¢ poczat-
kowo popieral New Deal, po roku 1934 stat si¢ jego zagorzatym przeciwnikiem. W swej nadawanej
od lat trzydziestych audycji radiowej zaczat on krytykowa¢ Roosevelta za zbytnie ,,spoufalanie sie
z bankierami”, nie powstrzymywatl si¢ tez od komentarzy antysemickich. Jego ekstremizm, antyse-
mityzm, a ostatecznie poparcie faszyzmu skompromitowaly go w spoteczenstwie amerykanskim,
mimo iz weze$nie mogt sie pochwali¢ milionami stuchaczy. Ostatecznie jego program zostat zdjety
z anteny w 1939 roku. Wigcej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 193;
J.A.Reichley, op. cit., s. 223.

72 Niemniej wiekszos¢ Afroamerykanéw pozostata zwolennikami Partii Republikanskiej.
Zmieni sie to dopiero w latach szes¢dziesigtych XX wieku. Wiecej na ten temat: J.A. Reichley,
op. cit., s. 219-220.
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dominujaca. Warto zaznaczy¢, ze linie podziatow religijno-politycznych, ktére wy-
raznie zaznaczyly si¢ wowczas miedzy liberalnymi i konserwatywnymi chrzescijana-
mi, istniejg do dzi$. Liberalni chrzescijanie uwazajg, ze rzad powinien uzywac swej
wladzy w celu wprowadzenia reform spolecznych, konserwatysci opowiadaja sie za
ograniczong rolg rzadu i promuja indywidualizm. Podzial ten nakfada si¢ w duzym
stopniu na wspomniang wczesniej klasyfikacje partii politycznych na ,,parti¢ réwno-
$ci” i ,parti¢ porzadku” Podczas gdy chrzescijanie liberalni beda zazwyczaj gtosowac
na ,,partie rownosci’, konserwatysci religijni wybierac beda raczej ,,partie porzadku”

Nalezy podkresli¢, ze zaangazowanie rzadu federalnego w pomoc spoteczng
w ramach Nowego Ladu nie spowodowalo zmniejszenia roli organizacji religijnych
w tym obszarze”. Zwigkszona rola rzadu federalnego oznaczata zwiekszenie fundu-
szy dostepnych dla wladz lokalnych i stanowych™. System jednak pozostal w duzym
stopniu zdecentralizowany, a wladze lokalne w okresie Nowego Ladu nadal inten-
sywnie wspdlpracowaly z organizacjami religijnymi. Na przyklad wspdtpraca wiadz
lokalnych, zwtaszcza Nowego Jorku, z Armia Zbawienia byfa bardzo rozbudowana.
Armia Zbawienia brala aktywny udzial migedzy innymi we wprowadzaniu w Zycie
rzagdowych programéw przewidzianych w Nowym Ladzie, takich jak na przyklad
Works Progress Administration. Dodatkowo wspolpracowata réwniez z organizacja-
mi katolickimi i Zydowskimi, uzupelniajagc pomoc rzadows. Dzialalno$¢ organizacji
religijnych nie sprowadzala si¢ jedynie do organizowania jadtodajni dla najbardziej
potrzebujacych. Wspolpracujac z lokalnymi wladzami i przedstawicielami wielkiego
biznesu, organizowaly one tez biura posrednictwa pracy oraz nadzorowaly przydziat
tymczasowych lokali mieszkalnych dla 0séb bezrobotnych.

Gl6éwna role w tym okresie nadal odgrywaly organizacje protestanckie, czesto for-
malnie $§wieckie, cho¢ zarzadzane przez czlonkéw okreslonych denominacji i utrzy-
mujace z nimi bardziej lub mniej formalne relacje. Coraz wiecej z nich wywodzito
sie z nurtu chrzescijanstwa liberalnego. Niosty one pomoc wszystkim niezaleznie od
wyznania i nie nakfanialy swych klientéw do zmiany wiary. Niemniej jednak na zna-
czeniu zaczely zyskiwa¢ réwniez organizacje katolickie, ktére w tym okresie, cho¢
$cisle zwigzane byly z wlasnymi parafiami, to jednak coraz czesciej udzielaly pomocy
potrzebujacym spoza wlasnej wspdlnoty. Juz w roku 1910 roku utworzona zostata
National Conference Catholic of Charities (NCCC), ktéra w skali narodowej nad-
zorowala prace charytatywnych organizacji katolickich i zachecala do zatrudniania
profesjonalistow zajmujacych si¢ pracg socjalna. W tym czasie rozwijal si¢ réwniez
ruch Akgji Katolickiej, w ramach ktérego grupy katolikow pracowaly poza wlasnymi
parafiami, nie tylko starajac si¢ nies¢ przestanie duchowe, ale i pomoc spoteczna™.

7 J.P. Bartkowski, H.A. Regis, Charitable Choices. Religion, Race, and Poverty in the Post-
-Welfare Era, New York 2003, s. 51. Por. K. Heinemann, A Catholic New Deal: Religion and Re-
form in Depression Pittsburgh, University Park 1999; D. Winston, Red-Hot and Righteous. The
Urban Religion of Salvation Army, Cambridge 1999; P.D. Hall, op. cit.

™ J.P.Bartkowski, H. Regis, op. cit., s. 51.

> Catholic Charities USA: 100 Years at the Intersection of Charity and Justice, ed. ].B. Hehir,
Collegeville 2010.
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To rozszerzenie bazy spotecznej i wspdlpraca z innymi grupami religijnymi niosa-
cymi pomoc ubogim coraz czgsciej kwalifikowaly réznego rodzaju organizacje ka-
tolickie do ubiegania si¢ o czg$ciowe dofinansowanie dzialalnosci z funduszy pu-
blicznych. Organizacje katolickie w tym okresie angazowaly si¢ dodatkowo w walke
na rzecz poprawy warunkoéw pracy robotnikow’®. Walka katolikéw o wprowadzanie
progresywnych reform w przemysle jest warta odnotowania. Ponadto obok dziatal-
nosci charytatywnej organizacji religijnych godna zauwazenia jest tez ich wspotpraca
z wladzami na rzecz implementacji programoéw przewidzianych w Nowym Ladzie.
Na koniec warto podkresli¢, ze w omawianym okresie, cho¢ Nowy Lad i panstwo
opiekuncze umozliwily szybsze przystosowanie si¢ nieprotestanckich imigrantéw do
amerykanskiego stylu zycia oraz wplynely na ich aktywniejszy udzial w sferze pu-
blicznej, to jednak etyka protestancka i wiara w opatrznosciowa misje Ameryki nadal
stanowily moralng i doktrynalng istote tej epoki’”’. Niemniej charakter dominujacego
amerykanskiej sferze publicznej nurtu chrzescijanstwa niewatpliwie ulegt zmianie.

76 ‘Wiecej na ten temat: D. Winston, op. cit.
77 ].Casanova, op. cit., s. 248.
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/. Rola religii w amerykanskiej
sferze publicznej w drugiej potowie
XX 1 na poczatku XXI| wieku

IT wojna $wiatowa byla punktem przelomowym w amerykanskiej historii. O ile
I wojna przyniosta tymczasowa fascynacje mozliwosciami Stanéw Zjednoczonych
na scenie miedzynarodowej i zrzeszaniem si¢ w instytucjach miedzynarodowych,
ktéra jednak bardzo szybko przerodzila si¢ w rozczarowanie i wycofanie na pozy-
cje izolacjonistyczne, o tyle II wojna wplyneta na uzyskanie przez USA statusu mo-
carstwa migdzynarodowego oraz ,lidera wolnego $wiata”. Co wiecej, doprowadzita
do kolejnego odrodzenia religijnego i kolejnej zmiany stosunkéw miedzy gtéwnymi
amerykanskimi nurtami religijnymi.

7.1. Wptyw Il wojny swiatowe] na gtéwne amerykanskie
nurty religijne

Wplyw II wojny $wiatowej i pierwszych lat powojennych na relacje, jakie zaistnialy
miedzy poszczegdlnymi nurtami religijnymi w USA w drugiej potowei XX wieku jest
niezwykle istotny. O ile bowiem atak Japoniczykéw na Pearl Harbor w 1941 roku oraz
udzial USA w wojnie §wiatowej spowodowal poczatkowe pojednanie i sojusz miedzy
liberalnymi i konserwatywnymi nurtami amerykanskich religii, o tyle zastosowanie
bomby atomowej oraz pierwsze lata zimniej wojny przyniosly kolejne glebokie po-
dzialy. Ponadto, dzigki zajeciu przez amerykanskich katolikdw podobnego protestan-
tom stanowiska wobec wojny, ich licznemu udziatowi w dziataniach wojennych oraz
zajeciu w wiekszosci stanowiska antykomunistycznego po wojnie znacznie poprawita
sie pozycja katolicyzmu w USA. Wojna wywarla tez wplyw na wigkszg akceptacje
imigrantéw Zydowskich w amerykanskim spoleczenstwie’.

! Warto przypomnieé, ze jeszcze w przeddzien 11 wojny postawy wobec Zydéw nie byly
otwarte. Gdy w maju 1939 roku do wybrzezy Ameryki przybyl statek St. Louise, na pokltadzie
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Przed atakiem Japonczykow na Pearl Harbor w 1941 roku wigkszos¢ amery-
kanskich grup religijnych byta przeciwna ewentualnemu zaangazowaniu si¢ Stanéw
Zjednoczonych w europejska wojne. Atak na terytorium USA spowodowal jednak
szerokie religijne poparcie dla przystgpienia Amerykanéw do wojny. Dla jego uzasad-
nienia wigkszo$¢ Kosciotéw stosowata ideologie wojny sprawiedliwej, skupiajac sie
na argumentach dotyczacych konieczno$ci walki z faszyzmem?. Prezydent Roosevelt
stosowal natomiast retoryke religii obywatelskiej, odwolujac sie¢ do ponaddenomina-
cyjnego Boga Amerykandw i misji, jaka przypisat on im w walce o obrone¢ wolnego
swiata®. Organizacje religijne angazowaly sie w wojne na dwa sposoby. Protestanccy,
katoliccy i zydowscy duchowni stuzyli w wojsku jako kapelani, niosac duchowe po-
cieszenie zolnierzom. Oprécz tego Koscioly wlaczyly sie w dzialalnos¢ humanitarna,
wspieranie rodzin zolnierzy, a takze pomoc uchodzcom. Nawet cz¢$¢ tradycyjnie pa-
cyfistycznie nastawionych grup religijnych (zwlaszcza mennonici i kwakrzy) starata
sie w jaki$§ sposdb zaangazowa¢ w pomoc spoleczenstwu pograzonemu w wojnie.
Ich przedstawiciele prowadzili tak zwane Civilian Public Service Work Camps, gdzie
osoby sprzeciwiajace si¢ wojnie z powoddw religijnych mogty odby¢ stuzbe zastep-
cz3. Na mocy The Selective Training and Service Act prawo odmowy stuzby wojsko-
wej zostalo rozszerzone w 1940 roku na cztonkéw wszystkich organizaciji religijnych,
ktore ze wzgledu na wierzenia religijne sprzeciwialy si¢ wszystkim rodzajom wojen,
co sprawilo, ze jedng czwartg osob odmawiajacych stuzby wojskowej stanowili Ad-
wentys$ci Dnia Sidédmego. Co ciekawe, przepis ten nie obejmowat jednak swiadkéw
Jehowry, ktorzy nie sprzeciwiali sie ,wszystkim wojnom”, przyznajac, ze wezmga udzial
w bozej wojnie Armagedonu. Przypadki sprzeciwu wobec wszystkich wojen wyste-
powaly tez wsréd czlonkéw wyznan gléwnego nurtu, zwlaszcza wérdd baptystow
i metodystow. Rzadsze byly przypadki odmowy stuzby na froncie wojennym wsréd
katolikow, a najrzadsze wsrod zydow*.

ktorego znajdowato si¢ 937 zydowskich uchodzcow, gtéwnie z Niemiec, Amerykanie nie zezwo-
lili na ich zejscie na brzeg. Poczatkowo Franklin Delano Roosevelt wyrazit umiarkowang cheé
przyjecia do USA przynajmniej czeéci tych uchodzcow, ale ostatecznie powolujac si¢ na prawo
imigracyjne z 1924 roku, odmoéwiono im gosciny i odestano z powrotem do Europy. Jak si¢ pdzniej
okazato, tylko 365 z nich przezyto Holokaust.

? Do dyskusji na temat wojny sprawiedliwej ogromny wklad wnidst Reinhold Niebuhr (1892-
1971), teolog i etyk protestancki, zwolennik neoortodoksji oraz twdrca koncepcji chrzescijanskie-
go realizmu. Sceptycznie podchodzit do pozytywnej koncepcji ludzkiej natury promowanej przez
liberalizm protestancki i Social Gospel, jak rowniez do rozwijajacego sie ruchu fundamentalistycz-
nego (mimo iz uwaza sie¢, ze neoortodoksja do pewnego stopnia stanowita ,,zaplecze teologicz-
ne” powrotu fundamentalizmu). Krytykowal zwlaszcza masowe ewangelizacje i krucjaty Billy-
ego Sundaya, a w poZniejszym czasie Billyego Grahama. Wigcej na ten temat: S.E. Ahlstrom,
A Religious History of the American People, New Haven 1972, s. 941-945, [on-line:] http://dx.doi.
org/10.1111/j.1467-9809.2006.00468.x.

> Wigcej na ten temat: R.V. Pierard, R.D. Linder, Civil Religion and the Presidency, Grand
Rapids 1988, s. 161-184.

* M. Corbett, J. Corbett-Mitchell, Politics and Religion in the USA, New York 1999,
s. 109-110.
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Ujawnione zbrodnie wojenne faszystow, obozy koncentracyjne, eksterminacja
Zydéw byty wedtug wielu potwierdzeniem stusznosci decyzji o przystapieniu do woj-
ny, ktéra w tych okolicznosciach bez watpienia mogta by¢ postrzegana jako ,wojna
sprawiedliwa”. A jednak po atakach atomowych na Hiroszime i Nagasaki, ktore przy-
niosly koniec wojny, trudno byto nadal mysle¢ o wszystkich dzialaniach wojennych
Amerykanow w kategoriach wojny sprawiedliwej. Dyskusje na temat wojny sprawie-
dliwej zostaly zastapione dyskusjami na temat tego, jak uzasadnic i usprawiedliwi¢
atak, w ktérym zginely tysiace niewinnych cywiléw. Zdania religijnych lideréw na
ten temat byly coraz bardziej podzielone. W okresie powojennym opinie na temat
amerykanskich dzialan militarnych wyrazane przez lideréw Kosciolow liberalnych
i konserwatywnych stawaly si¢ coraz bardziej sprzeczne. Réznili si¢ oni, miedzy in-
nymi, w ocenie wojny w Korei, mimo ze poczatkowo wiekszo$¢ przedstawicieli reli-
gijnych obu nurtéw wierzyta jeszcze, Ze moze ona by¢ usprawiedliwiona konieczno-
$cig powstrzymania komunizmu.

Kiedy na przetomie lat czterdziestych i pig¢dziesiatych nastgpit rozwoj broni nu-
klearnej, zachowanie argumentacji zwigzanej z wojng sprawiedliwg bylo niemozliwe.
Rywalizacja nuklearna migedzy USA a ZSRR stala sie przerazajacym faktem. Perspek-
tywa catkowitej zagtady ludzkosci wplynela na rozwdj aktywizmu pacyfistycznego
wsérod duchowienstwa gtéwnego nurtu. Liberalni protestanci zaangazowali sie, w so-
juszu z wieloma naukowcami, w prace w komitecie na rzecz rozsadnej polityki nukle-
arnej (National Committee for a SANE Nuclear Policy). Co ciekawe, fundamentalisci
i konserwatywni chrzescijanie ewangelikalni, mimo tendencji izolacjonistycznych
wobec $wiata, zaangazowali si¢ z kolei w propagande na rzecz walki z komunizmem
wszystkimi mozliwymi metodami. Po czgsci byto to wynikiem rozwinietego pod ko-
niec wojny specyficznego rodzaju religijnego patriotyzmu, a po czesci poczatkiem
procesu wychodzenia ze spolecznej izolacji.

Gdy po wojnie obawy dotyczace komunistycznej ekspansji nasility si¢ w USA
na tyle, by doprowadzi¢ do dzialalnosci senatora Josepha Raymonda McCarthyego
(1908-1957) zwigzanej ze zorganizowaniem kampanii na rzecz ,,przeciwdzialania in-
filtracji komunistycznej”, fundamentalisci goraco te dzialania poparli. Carl McIntire
(1906-2002), jeden z przedstawicieli skrajnego fundamentalizmu, prowadzit nawet
audycje radiowe, w ktérych propagowat aktywny antykomunizm. Walka McCarthy-
ego z ,wewnetrznym zagrozeniem komunistycznym” trwala w USA w latach 1950-
1954 i doprowadzila do wytworzenia atmosfery strachu i podejrzen. Co ciekawe,
McCarthy, ktéry sam byt katolikiem, zyskat w tej sprawie poparcie zaréwno funda-
mentalistow protestanckich, jak i czesci katolikdw®.

Warto podkredli¢, ze w zwigzku z szokiem wywolanym wojna, a takze obawa-
mi dotyczacymi rozprzestrzeniania si¢ komunizmu oraz poczatkiem zimnej wojny,
w Stanach Zjednoczonych doszto do swoistego ozywienia religijnego oraz bardzo sil-
nego zespolenia retoryki religijnej z polityczng. Czg¢$¢ autoréw uwaza, ze nasilenie si¢

> Wiegcej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, Orlando 1990,
s. 211-212.
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religijnosci mogto w pewnym sensie dziala¢ na zasadzie sprze¢zenia zwrotnego, spo-
wodowanego szalejagcym maccartyzmem. Komunizm, ktory byl systemem zbrodni-
czym, wigzal si¢ miedzy innymi z zanegowaniem religii jako burzuazyjnego ,,opium
dla ludu”, a takze z promocjg ateizmu. Sprawialo to, Ze jedng z najlatwiejszych form
wyrazenia wobec niego swojej dezaprobaty bylo zamanifestowanie silnego przywia-
zania do religii. Udzial w zorganizowanych religiach, a takze wszelkie odwotania re-
ligijne w oficjalnych przeméwieniach czy nawet dokumentach, same w sobie zaczely
wigc stanowi¢ sprzeciw ideologiczny. Na dodatek odsuwatly podejrzenia o dziatal-
no$¢ $cigang przez senatora McCarthyego®.

Retoryka walki dobra ze zlem pojawiala si¢ wielokrotnie w przemoéwieniach
Dwighta Eisenhowera (1890-1969) oraz innych politykéw tego okresu. Ponadto, wy-
razem ozywienia religijnego byta powszechna akceptacja dla wprowadzenia w 1954
roku frazy Under God do ,,Pledge of Allegiance” oraz dla wspomnianej we wstepie
zmiany motta narodowego na In God We Trust (1956). Cho¢ Sad Najwyzszy nie za-
kwestionowal tych dziatan jako godzacych w rozdzial panstwa od Kosciola, uznajac
dodane sformutowania raczej za przejaw religii obywatelskiej, badacze podkreslaja,
ze nie wolno zapomina¢, ze wszystkie te dzialania miaty na celu podkreslenie prze-
ciwwagi ,cywilizacji opartej na Biblii” wobec komunistycznego zagrozenia’.

Antykomunizm ery powojennej silnie wplynal na wspomniane powyzej powolne
wychodzenie ze spolecznej izolacji fundamentalistéw amerykanskich. Jak zaznaczo-
no we wczesniejszym rozdziale, na przefomie XIX i XX wieku ruch fundamentali-
styczny byt na etapie mobilizacji. Dodatkowo jego cztonkowie podjeli walke politycz-
ng (zwlaszcza dotyczaca polemiki z teorig ewolucji). Problem natomiast stanowita
instytucjonalizacja ruchu. Mimo licznych wysitkéw, az do lat trzydziestych XX wieku,
nie udato si¢ utworzy¢ szerszej organizacji reprezentujacej caly ruch. Walka politycz-
na natomiast zakonczyla si¢ kompromitacjg fundamentalistow we wspomnianym
procesie Scopesa i ich wycofaniem si¢ ze sfery publicznej. Mozna wigc stwierdzi¢,
ze ruch fundamentalistyczny przeszedt wowczas wszystkie etapy rozwoju typowego
ruchu spolecznego, nie osiagajac przy tym zamierzonych celéw. Jak sie jednak mialo
wkrotce okaza¢, niepowodzenie ruchu nie doprowadzito do jego catkowitej demobi-
lizacji. Jak czesto bywa w wypadku ruchéw spolecznych, niepowodzenie to pomogto
fundamentalistom w zdefiniowaniu stabosci, przegrupowaniu sit oraz przeksztalce-
niu taktyki ruchu®, dzigki czemu niedtugo odzyt on w nowej postaci. Wielu funda-
mentalistow nie zrezygnowalo bowiem z préb wkroczenia z powrotem do gléwnego
nurtu kultury. W obrebie ruchu doszlo jednak do licznych podziatéw.

¢ Wiecej na ten temat: P. Adamiec, Rola czynnika religijnego w polityce amerykarskiej, War-
szawa 2009, s. 99 oraz L. Zyblikiewicz, Historia panstw swiata w XX wieku - USA, Warszawa
2004, s. 264.

7 G.M. Marsden, op. cit., s. 214. Badacze podkre§laja tez, ze Dwight Eisenhower, w porow-
naniu ze swymi poprzednikami, zintensyfikowal stosowanie retoryki odwolujacej sie do religii
obywatelskiej. Wiecej na ten temat: R.V. Pierard, R.D. Linder, op. cit.,s. 184-205.

8 Wiecej na ten temat: P. Sztompka, Socjologia zmian spotecznych, Krakéw 2005, s. 271.
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Najistotniejsze podzialy nastapily w latach trzydziestych i czterdziestych XX wie-
ku. Zwolennicy tak zwanego ofensywnego fundamentalizmu, opartego o $cisly se-
paratyzm, utworzyli pod wodza Carla McIntire Amerykanska Rade Kosciotow
Chrzescijanskich (American Council of Christian Churches). Natomiast przeciwnicy
separacji stworzyli Krajowe Stowarzyszenie Ewangelikanéw (National Association
of Evangelicals). Jeden z zalozycieli Stowarzyszenia, Harold J. Ockenga (1905-1985),
zorientowal sig, ze wielu ludzi nie rozréznialo umiarkowanych fundamentalistow,
ktorzy chcieli zmienia¢ Koscioly od wewnatrz, od tak zwanych ofensywnych® fun-
damentalistéw dazacych do pelnej separacji. Zaréwno jednych, jak i drugich nazy-
wano bowiem ,,ewangelikanami” (evangelicals) ze wzgledu na tradycje, do ktorej sie
odwolywali'. Ockenga wprowadzit wiec w 1947 roku termin ,,neoewangelikalizm”.
Potocznie jednak jego zwolennicy nadal nazywani byli po prostu chrzescijanami
ewangelikalnymi. Zwolennikéw Carla Mclntirea zaczeto natomiast coraz czesciej
nazywac po prostu fundamentalistami. Po dzi$ dzien jednak sformulowania ,,ewan-
gelikanie” i ,,fundamentali$ci” uzywane sa czesto (rowniez w literaturze przedmiotu)
zamiennie''.

Zwolennicy Ockengi, podobnie jak fundamentalisci, podkreslali nieomylnos¢
i dostownos¢ Biblii, niepodwazalnos¢ dogmatéw wiary oraz purytanskie tradycje
i zasady moralne. To, co roznito ich od ofensywnych fundamentalistéw, to akcepta-
cja wspolpracy z przedstawicielami protestanckich Koscioléow liberalnych, a nawet
z przedstawicielami innych wyznan'? oraz zgoda na zaangazowanie si¢ w kwestie
spoleczne®. Wierzyli oni, ze jesli tylko fundamentalizm zostalby nieco ztagodzo-
ny, ewangelikalne chrzescijanstwo mogloby znéw sta¢ sie wielkg sila w kulturze

® W polskiej literaturze przedmiotu w stosunku do tego nurtu stosuje sie zaréwno okresle-
nie ,ofensywny’, jak i ,wojujacy” fundamentalizm. Za: A. Tokarczyk, Protestantyzm, Warszawa
1980, s. 305.

1 Warto jednak pamieta¢, ze zaréwno chrze$cijanie neoewangelikalni, jak i fundamentalisci
dziedziczyli idee ewangelikalne w zmodyfikowanej i zradykalizowanej formie. Wigcej na ten te-
mat: G.M. Marsden, Fundamentalism and American Culture. The Shaping of Twentieth-Century
Evangelicalism: 1870-1925, New York 1980, s. 28.

' Dzieje si¢ tak, mimo iz czes¢ Koscioléw neoewangelikalnych zaakceptowata z czasem bar-
dziej progresywne idee i obecnie mozna méwic¢ nie tylko o fundamentalistach, ale tez o konser-
watywnych ewangelikanach oraz o ewangelikanach progresywnych zwanych inaczej liberalnymi.
Bedzie o tym jeszcze mowa w dalszej czeéci pracy.

12 Chrzescijanie neoewangelikalni zaangazowali si¢ nawet w ruch ekumeniczny, a cze$¢ wy-
odrebnionych pdzniej progresywnych Kosciotow ewangelikalnych przylaczyta sie do The National
Council of Churches.

B Billy Graham, ktéry z czasem stat si¢ liderem ruchu neoewangelikalnego, we wczesnym
okresie swej dziatalnosci czesto ostrzegal przed programami socjalnymi postrzeganymi jako ,,s0-
cjalistyczne”. Obawiat sie tez dzialalnosci zwiazkéw zawodowych. Wiecej na ten temat: W. Mar-
tin, With God on Our Side. The Rise of the Religious Right in America, New York 1996, s. 33.
Jego poglady ulegly jednak ewolucji. Cho¢ w latach pie¢dziesiatych glosil przekonania wyraznie
prawicowe, to juz w latach sze$¢dziesigtych stal sie zwolennikiem programu reform Great Society,
a w latach osiemdziesigtych zaangazowal si¢ w propagowanie pokoju $§wiatowego. Patrz: C. Smidt,
Contemporary Evangelical Political Involvement. An Analysis and Assessment, Lanham 1989, s. 50.



218 7. Rola religii w amerykanskiej sferze publiczne;j...

amerykanskiej'*. Wkroétce doszto do ostatecznego rozlamu i zerwania przez neo-
ewangelikanow zwigzkéw z fundamentalistami. Wigkszos¢ fundamentalistow w tym
okresie podkreslata bowiem separacje od ,,odszczepiencow” i §wiata doczesnego oraz
koncentracje gtéwnie na kwestiach dotyczacych zbawienia'®. Mozna stwierdzi¢, iz
wraz z powstaniem nurtu neoewangelikalnego podzielony ruch fundamentalistyczny
wszedl ponownie w faze mobilizacji. Gléwna role odegrat w niej Billy Graham (ur.
1918), ktéry cho¢ poczatkowo zwigzany byl z fundamentalistami, wkroétce stal sie czo-
fowym przedstawicielem chrzescijan neoewangelikalnych i ktéry niezwykle aktywnie
angazowal sie w pozyskiwanie nowych zwolennikéw. To on poczynil pierwszy krok
w strong wprowadzenia religii fundamentalistycznej z powrotem do sfery publicznej.

W latach piecdziesigtych zaréwno Graham, jak i (pomimo dominujacej wérdd
fundamentalistow zasady separacji od $wiata) przywodca tradycyjnych fundamenta-
listéw, Carl MclIntire zaczeli si¢ stopniowo angazowac w polityke. Ich przebudzenie
polityczne wiazalo si¢ z zagrozeniami, jakie niosty ze sobg powojenne lata. Konser-
watysci religijni z obu tych obozdéw, jak juz wspomniano, jeszcze bardziej niz po-
zostali Amerykanie obawiali si¢ szerzenia si¢ komunizmu (,,dziela Szatana”). Billy
Graham skutecznie ich przekonywal, ze przeciwwaga dla komunizmu moze by¢ je-
dynie wiara w Jezusa Chrystusa. Podkreslat on: ,,Zachodnia cywilizacja oraz jej owo-
ce opieraja si¢ na Biblii, na Stowie Bozym oraz na przebudzeniach w XVII i XVIII
wieku. Komunizm natomiast jest skierowany przeciwko Bogu, Chrystusowi, Biblii
i przeciw wszystkim religiom. Komunizm to nie tylko system ekonomiczny, jest to
religia zainspirowana, kierowana i motywowana przez samego Diabta, ktéry wypo-
wiedzial wojne Bogu Wszechmogacemu™. W kraju natomiast zagrozeniem byly,
wedtug nich, programy ,,socjalistyczne”", powszechna nauka teorii ewolucji w szko-
tach publicznych i wzrastajaca liczba rozwodow.

Z nazwiskiem Billyego Grahama wigze si¢ tez wspomniane wczes$niej powojenne
ozywienie religijne, gdyz od 1947 roku prowadzil on intensywne krucjaty religijne,
podrdzujac po Stanach Zjednoczonych, jak niegdys robili to wedrowni kaznodzieje.
Zorganizowat tez ruch Mlodziez dla Chrystusa (Youth for Christ). Skoncentrowanie
sie na zdobyciu poparcia wérdéd przedstawicieli mtodego pokolenia, ktére Graham

" Ibidem, s. 13.

15 Stosunek fundamentalistow do neoewangelikanéw byl bardzo negatywny. Zdaniem ofen-
sywnych fundamentalistéw neoewangelikalizm to znacznie grozniejszy wrog niz dawny libera-
lizm czy modernizm. Narodzit si¢ bowiem ,,z ducha kompromisu, a Zrédtem tego kompromisu
jest niewlasciwy poglad na grzech, szczegdlnie grzech odstepstwa od wiary (...)”. Ponadto funda-
mentalisci podtrzymywali swdj poglad, ze do poprawy ludzkiego losu powinno si¢ dazy¢ jedynie
przez duchowg przemiane kazdego cztowieka, a nie poprzez reformy socjalne. Wigcej na ten temat:
W.E. Ashbrook, Evangelicalism. The New Neutralism, Mentor, Ohio 1975, s. 3-4, [za:] ]. Tot-
winski, Ksztaltowanie si¢ poglgdéw amerykatiskiego fundamentalizmu protestanckiego od I wojny
Swiatowej, Warszawa 2000, s. 93.

!¢ Cyt. za: W. Martin, op. cit., s. 29.

17 Zréwnywali oni liberalizm amerykanski z socjalizmem, a socjalizm z komunizmem. Wie-
cej na ten temat: G.H. Utter, ].W. Storey, The Religious Right: a reference handbook, Santa Barbara
1995, s. 3.
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nazywal ,,pokoleniem Jezusa’, okazalo dos¢ efektywne'®. Stat si¢ na tyle popularny, ze
osoby zycia publicznego chetnie utrzymywaly z nim kontakty. Osobiécie znat sie ze
wszystkimi prezydentami od HarryegoTrumana do Baracka Obamy. Byt tez doradca
kilku z nich (na przyklad Dwighta Eisenhowera i George’a W. Busha).

Mimo ze, jak wspomniano, wojna i okres powojenny wptynely ostatecznie na po-
lepszenie si¢ pozycji katolikéw i zydow w spoleczenstwie amerykanskim, to jednak nie
nastgpito to od razu. Zydzi nadal spotykali sie z antysemityzmem, cho¢by w polityce
rekrutacyjnej na uczelnie wyzsze, a katolicy z antykatolicyzmem gloszonym w sferze
publicznej nawet przez szanowanych duchownych protestanckich. Na przykiad me-
todystyczny biskup Garfield Bromley Oxnam (1891-1963) ostrzegal przed katolickim
totalitaryzmem'. Niemniej katolicy stanowili juz wtedy niemal 20 procent amerykan-
skiego spoleczenstwa i ich obecno$¢ byta coraz bardziej znaczaca. Will Herberg wlasnie
w tym okresie zaczal pisa¢ o tak zwanym triple-melting pot dominujacym w amerykan-
skiej kulturze (innymi stowy o nowej religii obywatelskiej typu Protestant-Catholic-Je-
w)*. Wirdd katolikow bylo tez coraz wiecej osob zyskujacych popularnos¢ i sympatie
spoleczenstwa wigkszosciowego. Mozna wsérdd nich wymieni¢ chocby biskupa Fulto-
na J. Sheena (1895-1979), ktory prowadzit bardzo popularny w latach pigcdziesiatych
program Life is Worth Living, dzialaczke spoteczng Dorothy Day (1897-1980) i Johna
Courtneya Murraya (1904-1967), znanego z walki o pogodzenie zasad katolicyzmu
z demokratycznym pluralizmem, co ostatecznie ulatwi Sobdr Watykanski II. Zaréwno
jednak katolicy, jak i zydzi czuli si¢ nadal dyskryminowani cho¢by w szkotach publicz-
nych, gdzie nadal nauczano protestantyzmu. Dlatego czesto taczyli swe wysitki w walce
przeciwko takim praktykom. Niezwykle istotnym wydarzeniem, ktore zapoczatkuje
mozliwo$¢ intensywniejszej walki w sadach, bylo wydanie wyroku w sprawie Everson
v. Board of Education z 1947 roku. Od tego czasu nacisk na zasade separacji i neutral-
nosci $wiatopogladowej panstwa stawal sie coraz silniejszy.

Orzeczenie w sprawie Everson v. Board of Education z 1947 roku uznawane jest za
moment przelomowy, gdyz sedzia Black jako pierwszy odwolal si¢ bezposrednio do
Jeffersonowskiej metafory ,,muru separacji”*'. Sprawa dotyczyla przepiséw stanu New
Jersey umozliwiajacych finansowanie transportu dzieci do szkét przez wiadze lokal-
ne”. Finansowaniem tym mogly zosta¢ objete rowniez szkoty prywatne, ktére w wiek-
szo$ci byly szkolami religijnymi. W swym uzasadnieniu s¢dzia Hugo Black stwierdzat:

Klauzula an establishment of religion I Poprawki oznacza przynajmniej to, iz ani stan, ani
wladze federalne nie moga ustanowi¢ kosciota panstwowego. Nie moga réwniez uchwa-

'8 Wiecej na ten temat: B. Graham, The Jesus Generation, Grand Rapids 1971; W. Martin,
op. cit.

¥ G.M. Marsden, Relgion and American Culture, s. 224.

2 Ibidem, s. 225. Wigcej na temat trzech denominacyjnych form nowej religii obywatelskiej:
W. Herberg, Protestant-Catholic-Jew. An Essay in American Religious Sociology, Garden City 1955.

2l Role i interpretacje tego werdyktu analizowalam réwniez w: P. Napierata, Religia i polity-
ka w USA. Faith-based initiatives w okresie prezydentury G.W. Busha, Krakéw 2013.

22 A dokladniej przez tak zwane local school boards.
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la¢ praw przewidujacych udzielanie pomocy materialnej jednej religii badz tez wszyst-
kim religiom naraz, albo aktéw preferujacych ktéras z nich. Nie moga tez zmusza¢ lub
wywiera¢ presji na jakakolwiek osobe w celu sktonienia jej wbrew jej woli do wstapienia
lub wystapienia z kosciota badZ zmusza¢ ja do wyznawania lub niewyznawania jakiej-
kolwiek religii. Zadna osoba nie moze podlega¢ karze za swe przekonania §wiatopogla-
dowe, za wyznawanie badZz niewyznawanie wiary ani za uczeszczanie albo nieuczesz-
czanie do kosciota. Nie wolno naktada¢ zadnego podatku w jakiejkolwiek wysokosci,
duzej badz malej, przeznaczonego na popieranie instytucji lub dziatalnosci religijne;
niezaleznie od tego, jaka przybrataby nazwe lub forme organizacyjng w celu nauczania
badz praktykowania religii. Zaden stan ani wladze federalne nie moga zaréwno jawnie,
jak i ukrycie partycypowaé w dziatalnosci jakichkolwiek organizacji lub grup religijnych
i vice versa. Wedlug stow Jeffersona, celem klauzuli przeciw ustanowieniu religii przez
prawo bylo wzniesienie ,,muru separacji miedzy ko$ciotem a panstwem”™?.

Podajac takie uzasadnienie, sedzia Black wraz z pozostalymi sedziami zatwierdzit
jednak konstytucyjnos¢ przepiséw obowiazujacych w New Jersey, poniewaz uzna-
li oni, iz pomoc, jaka oferowal szkolom program stanowy, byla neutralna. Wszyscy
obywatele bowiem, zaréwno religijni, jak i niereligijni, maja réwne prawo do ko-
rzystania z ustug publicznych, a jako taka ustuge potraktowano transport dzieci do
szkol. Podkreslono tez, ze cel oferowanej pomocy byt swiecki.

Werdykt w sprawie Everson stanowil pierwsza podjeta przez Sad Najwyzszy pro-
be dokonania ogélnej wykiadni klauzuli establishment. Dlatego, mimo iz byt on ko-
rzystny dla osob korzystajacych ze szkot religijnych, opinia sedziéw uzasadniajaca
ich decyzj¢ wzbudzila ogromny sprzeciw wéréd akomodacjonistéw. Twierdzili oni,
ze przyjeta formuta byla ,,Zle zdefiniowana i zasadniczo nieamerykanska”. Podkresla-
li, ze klauzula establishment powinna by¢ odczytywana zgodnie z interpretacja waska
(gramatyczng) oraz historyczna.

Akomodacjonisci, w tym przedstawiciele ruchu fundamentalistycznego, pod-
kreslali, iz konstytucja nie zawiera reguly rozdzialu panstwa od Kosciota wyrazo-
nej expressis verbis**. Wedlug nich intencja tworcéw Karty Praw nie byto oddzielenie
panstwa od religii, a zwrot ,,ustanowienie religii” oznaczat tylko ,,formalng prawnie
usankcjonowang uni¢ pojedynczego Kosciota lub religii z aparatem panstwowym,
stwarzajaca mu pozycje dominujacg nad wszystkimi pozostatymi Ko$ciotami badz
wyznaniami”®. Termin ,,rozdzial panstwa od Kosciota” uwazali wytacznie za ,,meta-

» Cyt. za: RM. Matajny, ,Mur separacji” - panistwo a kosciét w Stanach Zjednoczonych Ame-
ryki, Katowice 1992, s. 262-263. Wedtug Johna Dilulio, przywolanie ,muru separacji” przez H.
Blacka w duzym stopniu wynikalo z jego antykatolicyzmu oraz z interpretacji stosowanej przy
wprowadzeniu antykatolickich poprawek Blaine’a. Wiecej na ten temat: J. Dilulio Jr., Godly Re-
public. A Centrist Blueprint for America’s Faith-Based Future, Berkeley-Los Angeles 2007, s. 60-63.
Analizujac argumenty Dilulio, nalezy jednak pamieta¢, ze sedzia Black zatwierdzil konstytucyj-
no$¢ przepiséw w New Jersey, nie ograniczajac dostepu do takiej pomocy katolikom.

# E.S. Corwin, The Supreme Court as National School Board, ,,Law and Contemporary Pro-
blems” 1949, vol. 14, no. 1, s. 9, [za:] R.M. Matajny, op. cit., s. 263.

» .M. O’Neill, Religion and Education Under the Constitution, New York 1987, s. 56, 204-
205, [za:] R.M. Matajny, s. 263.
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fore, retoryczny zwrot, falszywy slogan” uzyty przez Jeffersona w liscie do baptystow
z Danbury jedynie ze wzgledéw kurtuazyjnych™. Dlatego tez interpretacja sedziego
Blacka byta, wedlug nich, zupelnie btedna. Tym bardziej, ze pomijata dotychczasowg
praktyke akomodacji religii. Interpretacja historyczna otrzymata tym samym istotne
miejsce w argumentacji akomodacjonistow. Odwolujac sie do niej, twierdzili oni, ze
skoro niegdys Sad nie kwestionowal akomodacji religii (zwtaszcza dominujace;j), to
nie ma do tego podstaw réwniez wspdlczesnie. Wazna role odgrywa dla nich bowiem
réwniez zasada wiekszosci, wedlug ktorej na szczegolne wsparcie rzagdu moglaby li-
czy¢ religia dominujaca”.

Co wazne, wspomniana interpretacja wywolata tez sprzeciw wsréd konserwatyw-
nych katolikéw, mimo ze dotychczasowy brak konsekwentnego rozdziatu Kosciota
od panstwa powodowal uprzywilejowanie protestantyzmu. A jednak wprowadzenie
konsekwentnego rozdzialu panstwa od Kosciota bylo teologicznie nie do przyjecia
przez biskupow zrzeszonych w Narodowej Katolickiej Konferencji Dobrobytu (Na-
tional Catholic Welfare Conference), ktérzy uznali, ze takie rozwigzanie wprowadza
»doktrynerski sekularyzm™?.

Zwolennicy werdyktu podkreslali tymczasem, ze z przepiséw I Poprawki wyraz-
nie wynika zakaz uchwalania nie tylko ustaw wprowadzajacych Kosciot lub religie
panstwowa w sposob kompleksowy, ale takze wydawania aktéw prawnych urzeczy-
wistniajacych ten cel fragmentarycznie badz posrednio”. Wedlug Leo Pfeffera gdy-
by Ojcowie Zalozyciele zamierzali zabroni¢ Kongresowi uchwalenia jedynie takiej
ustawy, ktora generalnie ustanawiataby Kosciot lub religie panstwowa, postuzyliby
sie raczej formula ,ustawa wprowadzajaca religie” (law establishing religion), a nie
sformulowaniem ,,prawa dotyczace ustanowienia religii” (no law respecting an esta-
blishment of religion)®. Lynford A. Lardner podkreslal tez, ze umieszczenie w klau-
zuli establishment stowa ,,religia’, a nie ,,Kosciot” dowodzi, ze jej autorzy pojmowali
zawarty w niej zapis szeroko, czyli wlgcznie z zakazem udzielania pomocy material-
nej wszystkim religiom, nie tylko za$ okreslonej konfes;ji*'.

* .M. O’Neil, op. cit., s. 86, 106, [za:] R M. Malajny, op. cit., s. 264.

7 Podejscie akomodacjonistyczne zostalo z czasem zmodyfikowane i obecnie wigkszo$¢
dotychczasowych akomodacjonistow zaczeta okreslac siebie jako tak zwanych niepreferencjona-
listow (non-preferentialists). Zaczgli tak wkrotce postepowaé rowniez przedstawiciele neofunda-
mentalizmu, a zwlaszcza liderzy Christian Coalition, organizacji prawicy religijnej drugiej gene-
racji, ktorzy od lat dziewigcdziesigtych dazyli do zmiany nietolerancyjnego wizerunku prawicy
religijnej. Glosza oni, ze cho¢ rzad moze wspierac religie, a nawet promowac ja jako przeciwwage
dla $wiatopogladu niereligijnego, to jednak nie powinien preferowaé zadnego konkretnego wy-
znania lub nurtu religijnego. Wigcej na ten temat S.V. Monsma, When Sacred and Secular Mix.
Religious Nonprofit Organizations and Public Money, Lanham 1996, s. 178-180.

# Cyt. za: RM. Malajny, op. cit.,, s. 263. Nalezy podkredli¢, Ze omawiany wyrok zostat wy-
dany na dtugo przed Soborem Watykanskim II, co wptywato oczywiscie na stanowisko biskupdéw.

¥ R.M. Malajny, op. cit., s. 264.

* Wiecej na ten temat: L. Pfeffer, Church, State and Freedom, Boston 1953, s. 139, 142, [za:]
R.M. Malajny, op. cit., s. 266.

' L.A. Lardner, How Far Does the Constitution Separate Church and State?, ,The American
Political Science Review” 1951, vol. 45, no. 1, s. 112, 115, [za:] R.M. Matajny, op. cit., s. 267.
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Ponadto zwolennicy interpretacji separacjonistycznej odwolywali si¢ do pism
Thomasa Jeffersona i Jamesa Madisona, czyli tych Ojcéw Zatozycieli, ktorzy zabierali
glos w debacie na temat roli religii w nowo tworzacym sie panstwie amerykanskim
i ktorzy wywarli znaczny wplyw na ksztalt zapisow konstytucyjnych. Podkreslali
przede wszystkim znaczenie przemyslen Madisona zawartych w Memorial and Re-
monstrance against Religious Assessments i przypominali stowa Madisona $wiadczace
o tym, iz wspieranie religii przez panstwo moze by¢ bardzo niekorzystne dla samej
religii*2. Odwotlywali sie tez do pogladow Ojcoéw Zatozycieli, ktadacych nacisk na po-
trzebe ochrony prawa kazdej jednostki do wolnosci sumienia.

Argumenty te nie byly wystarczajaco przekonujace ani dla zwolennikéw akomo-
dacjonizmu, ani dla opowiadajacych si¢ po stronie niepreferencjonizmu. Ich zda-
niem separacjonisci wykazywali si¢ brakiem szacunku dla tradycji oraz brakiem to-
lerancji dla ekspresji religijnej w sferze publicznej*. Jak podkresla Ryszard Matajny,
warto jednak zauwazy¢, ze ani Sad Najwyzszy ustanawiajac werdykt w sprawie Ever-
sona, ani wiekszos$¢ zwolennikow intepretacji separacjonistycznej nie domagali sie
absolutnego rozdziatu panstwa od Kos$ciola®. Ponadto, wigkszo$¢ separacjonistow
przyznawala, ze rozdzial taki nie jest mozliwy®. Nie mozna jednak zaprzeczy¢, ze
istniala i istnieje rowniez grupa skrajnych separacjonistow nawolujaca do $cistej se-
paracji panstwa i Ko$ciota.

Ostatecznie w tym okresie spor wygrali separacjonisci, a interpretacja separacjoni-
styczna dominowata w latach sze$¢dziesiatych i siedemdziesigtych XX wieku. Przyczy-
nilo si¢ to miedzy innymi do zréwnania pozycji réznych wyznan w sferze publicznej
USA. Niemniej, z czasem zaczgto zarzucaé separacjonistom promowanie skrajnego
sekularyzmu i dyskryminowanie religii (jako takiej)*, chocby przez wycofanie jej
nauczania ze szkol publicznych. Co prawda dopuszczalne byto nauczanie wiedzy o
religiach, niemniej skrupulatne przestrzeganie zasady swieckiego celu dziatalnosci in-
stytucji publicznych wkrétce skfonito miedzy innym przedstawicieli prawicy religijnej
do postugiwania si¢ argumentami o promowaniu przez Sad Najwyzszy ateizmu.

Podsumowujac ten etap historii, warto podkresli¢, ze panstwo opiekuncze, druga
wojna $§wiatowa, lata powojenne, w tym powojenny boom gospodarczy, umozliwi-

2 History shows that ecclesiastical establishments, instead of maintaining the purity and
efficacy of religion, have had a contrary operation”. . Madison, Memorial and Remonstrance
Against Religious Assessments, Founders Online, [on-line:] http://founders.archives.gov/docu-
ments/Madison/01-08-02-0163, [za:] Separation of Church and State, The Boisi Center Papers on
Religion in the United States, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/
bc_papers/BCP-ChurchState.pdf (2.08.2015)

¥ T. Zielinski, Paristwo wobec religii w szkole publicznej wedlug orzecznictwa Sgdu Najwyz-
szego USA, Torun 2008, s. 54.

* R.M. Malajny, op. cit., s. 267.

» T. Zielinski, op. cit., s. 54.

% Jak podkresla Ryszard Malajny, w Sadzie nigdy nie dominowata jednak zasada ,Scistej
separacji” (strict separationism), mimo istnienia grupy jej zwolennikéw. Od lat osiemdziesigtych
z kolei w decyzjach Sadu Najwyzszego obserwuje si¢ odejscie od separacjonizmu. RM. Matajny,
op. cit.
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ly przystosowanie si¢ nieprotestanckich imigrantéw do amerykanskiego stylu zycia.
W polowie lat pigcdziesigtych zas imigranckie wczesniej wyznania, jak katolicyzm i
judaizm, staly sie kolejnymi obok protestantyzmu denominacyjnymi formami no-
wej amerykanskiej religii obywatelskiej, zwanej teraz Protestant-Catholic-Jew. Wyrok
w sprawie Everson v. Board of Education w znacznym stopniu wptynal na réwne trak-
towanie (przynajmniej w sensie formalno-prawnym) wszystkich tradycji religijnych
obecnych w Stanach Zjednoczonych poprzez ograniczenie mozliwosci wspierania
przez rzad ktérejkolwiek z nich. Warto jednak zaznaczy¢, ze moralng i doktrynalna
istote zmodyfikowanej formy religii obywatelskiej stanowilta nadal etyka protestancka
i wiara w opatrznosciowa misje Ameryki. Jak sie jednak wkrotce okazato, ta religijna
zgoda narodowa nie trwata dtugo. Gdy w potowie lat szes¢dziesigtych okazalo sig,
ze protestantyzm odgrywa coraz mniejsza role w amerykanskim stylu zZycia, a Zycie
publiczne ulega coraz wigkszej sekularyzacji, co Casanova nazywa ,,trzecim oddziele-
niem Kosciota od panstwa’, konserwatywni chrzescijanie podjeli walke o odzyskanie
utraconej pozycji. Warto wiec przyjrze¢ si¢ przemianom spotecznym, ktore do tego
doprowadzity. W tym kontekscie istotne jest rowniez przesledzenie ewolucji pogla-
doéw poszczegoélnych nurtdw religijnych na temat kwestii politycznych i spotecznych
w drugiej polowie XX wieku.

7.2. Przemiany spofeczne lat szesc¢dziesigtych
| siedemdziesigtych i ich wptyw na amerykanskie
Koscioty

Druga polowa XX wieku to okres rywalizacji mocarstw, walki Amerykanéw z ko-
munizmem, a takze niezwykle istotnych przemian spotecznych. Lata szes¢dziesiate
i siedemdziesigte to przede wszystkim czas walki o prawa czarnoskdérych obywate-
li USA, réwnouprawnienie kobiet i mniejszosci seksualnych. To réwniez czas pro-
testow spolecznych, rozczarowania politykg USA, zwlaszcza w zwigzku z trwajaca
od potowy lat pie¢dziesiatych do potowy lat siedemdziesiagtych wojna w Wietnamie.
To takze okres coraz wigkszej sekularyzacji zycia publicznego oraz ostabienia ety-
ki protestanckiej jako gtéwnego fundamentu amerykanskiego stylu zycia. Wieksza
rola spofeczna grup nieprotestanckich, zmiana pozycji spotecznej kobiet i mniejszo-
$ci seksualnych doprowadzily do powstania pluralistycznego systemu norm i stylow
zycia. Rowniez interpretacja I Poprawki stawala si¢ coraz szersza. Rozumiano ja juz
bowiem nie tylko jako zapis zapewniajacy ochrong ,swobodnych praktyk religij-
nych’, ale rowniez jako gwarancje wolnosci dociekania prawdy, wolnosci przekonan
i wolnosci stowa oraz gwarancje swobody wyboru zasad postepowania”. Po tym
jak pod koniec lat czterdziestych Sad Najwyzszy powrdcil do interpretacji klauzuli

7 ].Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, ttum. T. Kun z, Krakéw 2005, s. 249.
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establishment w kategoriach Jeffersonowskiego ,,muru separacji’, w latach szes¢dzie-
sigtych i siedemdziesigtych sedziowie Sadu Najwyzszego wydali szereg orzeczen za-
kazujacych obowigzkowych modlitw oraz lekcji religii w szkotach publicznych. Do-
puszczono réwniez mozliwo$¢ dokonywania zabiegéw aborcyjnych na mocy prawa
do prywatnosci.

Cho¢ wiele Kosciotow gldwnego nurtu zaangazowalo si¢ w programy reform
spolecznych, to jednak konserwatywne nurty religijne, w tym fundamentalisci, nie
potrafity pogodzi¢ si¢ z zachodzacymi zmianami. O ile liberalna religia protestancka
stawala sie coraz bardziej kwestig prywatng, motywujaca do pewnych dzialan poli-
tycznych czy spolecznych, ale nie narzucang w formie moralnosci publicznej, o tyle
fundamentali$ci protestanccy postanowili aktywniej wlaczy¢ si¢ w polityke, by prze-
ciwstawic¢ si¢ pluralizmowi pogladow i spadkowi znaczenia protestanckiego etosu
w spoleczenstwie amerykanskim. Ostatecznie procesy te doprowadzily do zawarcia
pod koniec lat siedemdziesigtych przez przywodcéw wywodzacych si¢ z nurtu fun-
damentalistycznego sojuszu z Partig Republikanskg i stworzenia niezwykle silnego
bloku wyborczego zwigzanego z tak zwang prawica religijna.

Okresem najbardziej dramatycznych zmian spolecznych w drugiej potowie
XX wieku byta dekada lat sze$¢dziesigtych. Byly to czasy zdominowane przez walke
o réwne prawa Afroamerykandw oraz przez kontrowersje dotyczace wojny w Wiet-
namie. Ruch na rzecz praw obywatelskich (Civil Rights Movement), ktérego gtow-
nym celem byla walka o zniesienie segregacji rasowej, okreslany jest nieraz jako
wielka rewolucja spoleczna. Rzeczywiscie jego przywodcy zdotali doprowadzi¢ do
doniostych zmian spotecznych i politycznych w USA. Czarnoskdrzy obywatele zo-
stali bowiem ostatecznie rownouprawnieni, a segregacja rasowa zostala formalnie
zniesiona. Ponadto Civil Rights Movement (1954-1968) byt inspiracja dla stworzenia
podobnych inicjatyw przez réznorodne grupy mniejszosciowe w USA, w tym przez
Latynoséw (zwlaszcza United Farm Workers), imigrantéw z Azji, a takze homosek-
sualistow i inne grupy spoteczne, ktére postanowily walczy¢ o przyznanie im takich
samych praw, jakimi cieszyly si¢ grupy wiekszosciowe. Stanowil tez zachete do walki
o rowne prawa kobiet. Od lat szes¢dziesiatych, przez lata siedemdziesiate, i osiem-
dziesigte grupy te kontynuowaly swe wysitki na rzecz wprowadzenia pozytywnych
dla nich zmian. Cz¢$¢ grup religijnych popierala je, inne, zwlaszcza konserwatywne
i fundamentalistyczne, staraly sie hamowac¢ ich dzialalnos¢.

W walce o réwnouprawnienie Afroamerykanéw szczegdlng role przypisuje sie
Martinowi Lutherowi Kingowi (1929-1968), pastorowi baptystycznemu, inspirowa-
nemu czg$ciowo przez zasady Social Gospel, ktory wiele elementdw liberalnej teo-
logii protestanckiej wplatal w swe argumenty na rzecz zniesienia segregacji rasowej
i dyskryminacji czarnych obywateli w Stanach Zjednoczonych. Zaangazowat sie on
w walke o prawa Afroamerykanéw po protescie Rosy Parks (1913-2005) w miejskim
autobusie w Montgomery w Alabamie, w 1955 roku. Przez kolejny rok King przewo-
dzil bojkotowi autobuséw miejskich w protescie przeciw segregacji rasowej. Stosowat
taktyke biernego oporu oraz walki polegajacej na zajmowaniu przez czarnych stu-
dentéw miejsc rezerwowanych dla biatlych w lokalach publicznych (taktyka sit-ins).
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Towarzyly temu tak zwane rajdy wolnosci, ktére polegaly na publicznym domaga-
niu si¢ w miastach Poludnia zniesienia segregacji rasowej. Po wystapieniach w Bir-
mingham w Alabamie w 1963 sprowokowal zaangazowanie si¢ administracji Johna
Fitzgeralda Kennedyego w obronie praw obywatelskich. W tym samym roku popro-
wadzil marsz na Waszyngton, gdzie wygtosit swe stynne przepojone motywami reli-
gijnymi przemoéwienie I Have Dream. Byt on réwniez przeciwnikiem wojny w Wiet-
namie, a motywy swej dzialalnosci oraz stosowanych przez siebie pokojowych metod
zawsze uzasadnial, odwolujac sie do religii, podkreslajac zwtaszcza przykazanie ,,Mi-
tuj blizniego swego jak siebie samego™®. Jego dziatalno$¢ przyczynita sie do wprowa-
dzenia w 1964 roku ustawy o prawach obywatelskich (Civil Rights Act), zabraniajacej
dyskryminacji ze wzgledu na kolor skory, rase, religie lub miejsce urodzenia.

Jednym z bliskich wspdtpracownikéw Kinga byt Jesse Jackson (ur. 1941), réw-
niez pastor Kosciota baptystow, ktory w 1988 roku jako pierwszy Afroamerykanin
w historii USA ubiegal si¢ z ramienia Partii Demokratycznej o fotel prezydenta. Jego
dzialalnos¢ jest istotna rowniez dlatego, ze stworzyl on z czasem program tak zwanej
~teczowej koalicji’, czyli sojuszu Indian, Latynoséw i Afroamerykanéw w celu popra-
wienia ich sytuacji spotecznej oraz zwigkszenia ich udziatu w Zyciu politycznym?.

Nie ulega watpliwosci, ze ,czarne Koscioly” odegraly ogromng role w wal-
ce o prawa obywatelskie Afroamerykanéw. Juz wczesniej ich rola we wspdlnotach
afroamerykanskich byta nie do przecenienia, a protesty lat szes¢dziesiagtych wplyne-
ly jeszcze na ich aktywniejsze zaangazowanie spoleczno-polityczne. W okresie na-
silonych protestéw wiele z nich stato si¢ niemal centrami dowodzenia ruchu praw
obywatelskich, pomagajac w organizowaniu transportu dla bojkotujacych miejskie
autobusy, rekrutujac ochotnikéw, prowadzac i koordynujac akcje informacyjne. Nie-
mniej, nie byto wérdd nich catkowitej zgodnosci co do roli, jaka powinny odgrywacé
w polityce. Czgsé¢ afroamerykanskiego duchowienstwa i laikatu stala na stanowisku,
ze ,interesem religii jest relgia’, co oznaczato wycofanie si¢ ze spraw tego swiata na
rzecz pielegnowania warto$ci duchowych. Wielu duchownych uwazalo, ze nalezy
przyja¢ stanowisko umiarkowane, to znaczy zaréwno troszczy¢ sie o duchowos¢, jak
i popiera¢ zaangazowanie na rzecz stusznej sprawy. Ich zdaniem zmiany powinny
zachodzi¢ jednak w sposéb stopniowy a nie gwattowny, rewolucyjny, przyczyniajacy
sie do zamieszek i niepokojow. Istniata rowniez grupa tak zwanych ,wojujacych” (mi-
litant), ktorej czlonkowie twierdzili, ze Bog blogostawi walce o stuszna sprawe, nawet
jesli ma ona doprowadzi¢ do zamieszek i rozruchow™.

O wiele bardziej kontrowersyjne byto zaangazowanie w walke o prawa czarnych
obywateli Stanéw Zjednoczonych organizacji o nazwie Nardd Islamu (The Nation of

* King zostal zastrzelony w Memphis przez Jamesa Earla Raya, ktérego skazano na 99 lat po-
zbawienia wolnosci. Wiecej na temat Martina Luthera Kinga: J.A. Reichley, Religion in American
Public Life, Waszyngton 1985, s. 241-244; M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 305-306.

¥ Wiecej na temat jego dzialalnosci: ibidem, s. 285; M. Corbett, J. Mitchell-Corbett,
op. cit., s. 306-308.

M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, Politics and Religion in the USA, New York 1999,
s. 131.
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Islam). Powstala ona w celu krzewienia wiary muzutmanskiej wérdd ludnosci afro-
amerykanskiej. Co bardzo istotne jednak, ruch The Nation of Islam, dziatajacy na
plaszczyznie nie tylko religijnej, ale przede wszystkim spotecznej i politycznej, pola-
czyt bardzo oryginalng, nieortodoksyjng interpretacje Koranu z unikalng mitologia,
powstala w wielkomiejskich srodowiskach ludnosci afroamerykanskiej*'. Jego przy-
wddcy glosili, ze jedynie islam i czynne stawianie oporu moga wyzwoli¢ czarnych
od dyskryminacji i rasizmu*2. Niemniej, w rzeczywistosci nie praktykwoali oni praw-
dziwego islamu, ktéry nalezy do kategorii religii uniwersalistycznych i umozliwia
tym samym kazdemu czlowiekowi, niezaleznie od pochodzenia, rasy czy przynalez-
noéci etnicznej lub spolecznej, deklaracj¢ wiary poprzez uznanie Allaha za jedynego
Boga, a Mahometa za jego proroka. W przypadku The Nation of Islam religia muzul-
manska miala sta¢ si¢ elementem samookreslenia Afroamerykanow i wyréznikiem
tozsamosci, nie tylko wyznaniowej, ale przede wszystkim rasowej*’. Nauki tego ruchu
zawieraja, w przeciwienstwie do islamu, zmodyfikowane elementy teorii naukowych
i spolecznych, a takze ideologii, popularnych w drugiej potowie XIX i w pierwszej po-
fowie XX wieku. Zwolennicy ruchu odwotujg si¢ ponadto do darwinizmu spoteczne-
go, eugeniki, a takze doktryn rasistowskich*. Wlaczaja w to jeszcze elementy praktyk
chrzescijanskich i masonskich®. Formalnie sprzeciwiajac si¢ chrzescijanstwu, ktdre
ich zdaniem zostalo Afroamerykanom narzucone sita w celu wymuszenia na nich
postuszenstwa oraz odwrdcenia ich uwagi od spraw doczesnych, utrzymuja, ze praw-
dziwg religia niewolnikéw przywiezionych z Afryki byt islam. W rzeczywistosci od
10 do 15 procent niewolnikéw wyznawato islam lub si¢ z nim zetknelo. Warto zauwa-
zy¢, ze chrzedcijanstwo rzeczywiscie bylo niewolnikom narzucane sifg, niezaleznie
od tego, czy byli oni muzulmanami, czy wyznawcami tradycyjnych religii afrykan-
skich. W oczach zalozycieli ruchu byto wigc religig bialych ciemigzycieli i wyrazem
biatej bezwzglednosci, agresywnosci i checi dominacji, a takze zbrodniczego braku
szacunku dla innych ludzi, ich zwyczajéw i kultur. Dlatego siegneli oni do islamu,
jako religii o wyzszej kulturze i duchowosci. Konflikt religijny byt tu w rzeczywistosci
odzwierciedleniem konfliktu spolecznego i rasowego, a ideologia ruchu The Nation
of Islam stanowi unikalne zjawisko amerykanskie, bedace forma czarnego rasizmu
i konsekwencja poszukiwan tozsamosci etnicznej i kulturowej Afroamerykandw*.

Geneza ruchu siega dzialalnosci Czcigodnego Drew Alego (Noble Drew Ali),
urodzonego w 1886 roku w Karolinie Péinocnej potomka niewolnikéw, ktory w Ne-

1 A. Peck, W poszukiwaniu tozsamosci. Rasizm w amerykariskich koncepcjach religijnych,
Krakéw 2007, s. 147.

4 Czlonkom ugrupowania zgodnie z zasadami islamu nie wolno bylo pali¢, pic¢ i zazywac
innych uzywek, ktore, jak uwazali, jeszcze bardziej zniewalaja czarna ludnos¢ USA, co stuzy inte-
resom biatych.

# A.Peck, op. cit.,, s. 147.

4 Ibidem, s. 148.

* Religious Pluralism in the United States, The Boisi Papers on Religion and American Public
Life, s. 10, [on-line:] http://www.bc.edu/content/dam/files/centers/boisi/pdf/bc_papers/BCP-Plu
ralism.pdf (12.11.2013).

% A.Peck, op. cit., s. 148-149.
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wark, New Jersey, zatozyl swoja pierwsza wspdlnote o nazwie Moorish Science Tem-
ple. Jego niskie wyksztalcenie i bardzo staba znajomos¢ Koranu i historii wpltynety
na uproszczong ich interpretacje. Drew szukal w nich jednak raczej tozsamosci afro-
amerykanskiej niz nowych form rasistowskich. Koncepcja narodu wybranego w jego
naukach nie przybrala jeszcze wymiaru ideologii czarnego rasizmu. Ta ostatnia zo-
stala rozwinieta przez kolejnego przywddce ruchu, Wallace’a D. Farda albo Farrada
Muhammada, uznanego z czasem za wystannika Boga albo nawet inkarnacje Alla-
ha". Sama organizacja The Nation of Islam zostala zalozona w Detroit przez Walla-
cea D. Farda Muhammada w 1930 roku. W 1934 roku kierownictwo w ruchu objat
Elijjah Muhammad (1897-1975), ktdry przeniost si¢ do Chicago, gdzie zalozyt me-
czet. Rozwinal on doktryne ruchu, a przede wszystkim komponent rasistowski, za-
ktadajacy, ze biali s3 uosobieniem zta®, a przedstawiciele rasy czarnej, jako jedynej
stworzonej przez Allaha na jego podobienstwo, reprezentuja wyzszos¢ biologiczna,
moralng oraz intelektualng. Podczas II wojny $wiatowej Elijah Muhammad glosit, ze
rzad USA nie zrobi nic dla czarnych, dlatego nie powinni oni bra¢ udzialu w wojnie.
Zostal zresztg skazany za naruszenie ustawy o stuzbie wojskowej i trafit do wi¢zienia
na cztery lata (1942-1946). Muhammad wznowil rekrutacje po zakonczeniu wojny,
postulujac doprowadzenie do niezaleznosci czarnych. W tym czasie Naréd Islamu
przyciagnat Malcolma Littlea (1925-1965), ktéry nawrocil sie na promowang przez
ruch forme islamu w czasie pobytu w wigzieniu. Zgodnie z tradycja organizacji zasta-
pil nazwisko Little literg X, pod wplywem przekonania, ze nazwiska czarnych, jako
potomkoéw niewolnikéw, zostaly im narzucone przez bialych pandw ich przodkow.
Litera X (X - niewiadoma) miala podkresli¢, ze nie zna swoich przodkéw pochodzg-
cych z Afryki. Niedlugo potem stal si¢ niekwestionowanym liderem ruchu, gloszac
czarny separatyzm i odrzucenie wszelkiego wspotdziatania z bialymi. Nie kwestio-
nowal stosowania przemocy w celach samoobrony przed bialymi. Propagowatl hasta
mowigce o dumie zwigzanej z przynalezno$cia do czarnej rasy. W 1964 wystapit jed-
nak z Nation of Islam w nastepstwie konfliktu z przywddcg tej organizacji, Elijahem
Muhammadem. Réwniez w 1964 roku odbyt pielgrzymke do Mekki, w nastepstwie
czego uznal, ze wyznawany przezen islam jest nie do pogodzenia z rasizmem i ha-
stami czarnej supremacji, gloszonymi przez Nation of Islam. Po powrocie tworzyl
Organizacje Jednosci Afroamerykanskiej. Niedlugo pdzniej zginal jednak zastrzelo-
ny przez cztonkéw ruchu podczas wiecu w Harlemie®. Po $mierci Elijaha Muham-
mada oraz Malcolma X w ruchu doszlo do podziatu. Syn Muhammada, Warith Deen
Muhammad (1933-2008), byl sktonny do rezygnacji z radykalizmu i rasizmu, chcac
przykladem Malcolma X zblizy¢ ruch do islamu sunnickiego, a Louis Farrakhan

47 Ibidem, s. 156.

* Teologiczna opowie$¢ o Yakubie, zbuntowanym przeciwko Allahowi naukowcu, ktéry
stworzyl ,,biate diably”, ma ttumaczy¢ zto i nizszo$¢ biatego cztowieka. Wiecej na ten temat: ibi-
dem, s. 160.

¥ Wiecej na ten temat: Religious Pluralism in the United States, s. 9-12. Historia Malcolma X
zostala ciekawie zobrazowana przez Spike’a Lee w filmie Malcolm X z 1992 r., opartym na jego
autobiografii.
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(ur. 1933), byly uczen Malcolma X, ktéry nigdy nie zaakceptowal jego duchowe;j
przemiany, kontynuowal dawng linie ruchu, wspierajac rowniez radykalne i agresyw-
ne ugrupowania paramilitarne Czarnych Panter (Black Panthers)®.

Badacze podkreslajg niekiedy, ze strach przed radykalizacjg czarnych srodowisk,
zwlaszcza przed bojéwkami Czarnych Panter, sprawil, ze biaty establishment byl bar-
dziej sktonny do rozmoéw z Martinem Lutherem Kingiem. Warto zwrdci¢ uwage na
to, ze dzialalnos¢ Narodu Islamu nigdy nie zostata zaakceptowana przez grupy repre-
zentujace w USA tradycyjne odtamy islamu (szyizm i sunnizm). Ich przedstawiciele
nie akceptowali rasizmu i radykalizmu ruchu, akcentujac, ze jest to sprzeniewierzenie
sie prawdziwej nauce Mahometa. Istnienie takiej organizacji bylo dla nich problema-
tyczne, zwlaszcza ze imigranci muzulmanscy, ktoérzy naplyneli do USA po II wojnie
swiatowej, byli dobrze zintegrowani ze spoleczenstwem amerykanskim i promowali
akulturacje poprzez nauke jezyka, edukacje (w tym edukacje kobiet) i modyfikacje
stylu zycia, a ich meczety byly centrami kulturalno-spolecznymi i miejscami pamieci
o tradycji, wpisujacymi si¢ w wieloreligijny krajobraz ich nowego kraju®'. The Nation
of Islam wptywal negatywnie na wizerunek islamu, cho¢ z tg religia miat niewiele
wsp6lnego®. Owczesnie jednak najwiekszy strach budzita radykalizacja $rodowisk
afroamerykanskich, a zwtaszcza dzialalno$¢ Czarnych Panter.

Oproécz kwestii zwiazanych z walkg o prawa obywatelskie Afroamerykanéw i za-
mieszkami z tym zwiazanymi niepokoje spoleczne wzmagala tez przeciagajaca sig
wojna w Wietnamie. Wiadomosci dotyczace liczby ofiar tej wojny byly przyczyna
impulsywnych protestow spotecznych. Mlodzi ludzie przestawali wierzy¢ w zasad-
no$¢ nieustajacych dziatan wojennych, kwestionowali teori¢ domina, ktéra miala je
uzasadnia¢. Coraz wigcej mlodych postrzegalo wojne jako ,,rasistowska wojne biate-
go czlowieka™. Krytykowali amerykanski militaryzm i materializm. Wojna byla dla
nich wymyslem elit i czedcig imperialistycznej strategii.

Rozczarowanie polityka USA, zaréwno wewnetrzng, jak i zewnetrzng, dopro-
wadzito do powstania tak zwanej kontrkultury lat szes¢dziesigtych. Mtodzi ludzie
zanegowali kulture pokolenia swoich rodzicéw, dostrzegajac w niej wiele hipokry-

* Wiecej na temat dziatalnosci Czarnych Panter oraz podzialéw w ruchu Nation of Islam:
A.Peck, op. cit., s. 168-191.

*! Religious Pluralism in the United States, s. 10-11. Warto zaznaczy¢, ze dopiero grupy mu-
zulmanéw naptywajace do USA w latach siedemdziesiatych i osiemdziesiatych przywioza ze soba
bardziej konserwatywne formy islamu.

*2 Kolejnym wydarzeniem, ktére negatywnie wplynie na reputacje muzulmanéw w USA, beda
ataki z 11 wrzesnia 2001 roku. Mimo iz zamachowcy nie wywodzili si¢ z amerykanskiej mniejszo-
$ci muzulmanskiej, to wlasnie na niej skoncentrowala sie opinia publiczna. Czes¢ spoteczenstwa
zszokowanego atakami starala sie odreagowac swdj strach na przypadkowych, najczeéciej dobrze
zintegrowanych ze spoleczenstwem amerykanskich muzulmanach. Islam stat si¢ niemal synoni-
mem stowa ,terroryzm’, mimo iz, jak podkreslajg znawcy tematu, retoryka religijna w organiza-
cjach terrorystycznych jest zazwyczaj powierzchownym i instrumentalnym wykorzystaniem pew-
nych wybranych elementéw religii dla radykalnych celéw polityczno-spolecznych. Wigcej na ten
temat w ostatnim rozdziale.

% M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 118.
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zji, rozdzwieku miedzy deklaracjami a praktyka, zesztywnienie istniejacego systemu
spolecznego, religijnego, a nawet edukacyjnego. Ponadto kolejne zabdjstwa polity-
kow - Johna E Kennedyego, jego brata Roberta oraz Martina L. Kinga — wstrzasnety
Amerykanami. Dla mlodych byly one potwierdzeniem zasadnosci pytan o etyke spo-
teczenstwa amerykanskiego i o to, jak w na pozor religijnym i moralnym kraju mogto
dojs¢ do takich aktéw nienawidci i agresji.

Dodatkowo na zmiang¢ sposobu myslenia i postrzegania §wiata przez Amery-
kanéw ogromny wplyw wywarl rozwdéj technologiczny. Era przemystowa zmie-
niala si¢ w ere komunikacyjng. Nowe technologie wywieraly zaréwno pozytywny
wplyw na zycie, znacznie je ulatwiajac, jak i wplyw negatywny, powodujac obawy
o zgubne skutki rozprzestrzeniania broni, zwlaszcza nuklearnej. Ponadto nowe
rozwigzania, w tym nowe sposoby kontroli plodnosci, wptywaly na zmiane trady-
cyjnego sposobu postrzegania $wiata i rol spotecznych przypisywanych kobietom
i mezczyznom.

Wszystkie zmiany, ktore zaistnialy w latach szes¢dziesiatych i siedemdziesiatych,
wymagaly przemyslenia na temat dotychczasowych struktur kulturowych i spotecz-
nych oraz roli i celu ludzkiego zycia. Poszczegolne nurty religijne znajdowaly na te
pytania rézne odpowiedzi. Roznil je tez stosunek do prowadzonych przez USA inter-
wencji zbrojnych, zwlaszcza do wojny w Wietnamie. Podobnie jak w latach pie¢dzie-
sigtych czgs$¢ z nich odnajdowala religijne uzasadnienie walki z komunizmem, inne
negowaly zasadno$¢ amerykanskich dzialan wojennych. Z czasem jednak coraz wie-
cej grup cofalo swe poparcie dla wojny. Liberalne Ko$cioly stawaly raczej po stronie
praw czlowieka niz po stronie bezwzglednej walki z komunizmem. Koscioly funda-
mentalistyczne byly o wiele bardziej zdecydowane na walke wszelkimi metodami ze
zlem, a kontrkulture lat sze§¢dziesigtych postrzegaty jako szczegoélne zagrozenie oraz
oznake zepsucia spoleczenstwa amerykanskiego wynikajace ze zmniejszajacej sie roli
religii w sferze moralnosci publicznej.

7.3. Stosunek gtéwnych amerykanskich nurtow
religijnych do kwestii spotecznych i politycznych
w drugiej potowie XX i na poczgtku XXI wieku

Koscioty liberalne to przede wszystkim Koscioly gléwnego nurtu amerykanskie-
go protestantyzmu nalezace do ekumenicznej organizacji — The National Council
of Churches™. Sg one zazwyczaj liberalne nie tylko w swym podejsciu do kwestii

>* Rada w obecnym ksztalcie zostala stworzona w 1950 roku. Powstala ona z polaczenia stwo-
rzonej w 1908 roku przez amerykanskich protestantéw Federal Council of Churches oraz szere-
gu organizacji ekumenicznych, wsrdd ktérych mozna wyrdzni¢ organizacje istniejace od konca
XIX wieku. Naleza do niej: Koscioly gtéwnego nurtu amerykanskiego protestantyzmu, Ko$cioly
prawostawne, liberalne Ko$cioty ewangelikalne, w tym afroamerykanskie, pacyfistyczne Koécioty
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teologicznych (wiele z nich akceptuje Nowa Teologie), ale i w kwestiach spolecznych
i ekonomicznych®. Generalnie sg one sklonne moralnos$¢ i religijno$¢ traktowac jako
kwestie prywatne, a patriotyzmu nie traktuja w kategoriach absolutnych i nie cofa-
ja sie przed krytyka polityki zagranicznej USA. Historycznie zwigzane s3 z ruchem
Ewangelii Spolecznej i protestanckiego progresywizmu. Koncentruja si¢ zwlaszcza
na spolecznym wymiarze chrzescijafistwa i optymistycznie postrzegaja ludzka na-
ture. Wlaczaja si¢ réwniez w inicjatywy ekumeniczne, zwlaszcza na rzecz pokoju,
sprawiedliwosci i praw cztowieka. Angazowaly sie aktywnie w ruch na rzecz praw
obywatelskich i w wigkszosci krytycznie spogladaty na wojne w Wietnamie. Kryty-
kuja militarystyczng polityke USA i uwazajg, ze pienigdze wydawane przez rzad na
uzbrojenie powinny by¢ przeznaczane na akcje humanitarne. Generalnie liberalny
protestantyzm Ko$ciotéw gléwnego nurtu wspiera idee réwnouprawnienia kobiet
i mniejszosci rasowych, a nawet seksualnych®. Jego przedstawiciele raczej liberalnie
podchodza tez do antykoncepcji i aborcji, traktujac je jako kwestie indywidualne-
go sumienia. Przede wszystkim popieraja reformy spoteczne i wysitki panstwa na
rzecz zapewnienia pewnego minimum socjalnego wszystkim obywatelom. W opi-
niach dotyczacych poszczegolnych kwestii istnieja oczywiscie pewne rdznice, nie
tylko miedzy Kosciotami, ale i miedzy pogladami duchowienstwa i oséb swieckich.
Tradyjnie jednak duchowienstwo zwigzane z Kosciolami liberalnymi nie podejmuje
bezposrednio niemal zadnych akcji politycznych. Religia jest kwestig sumienia. ,,In-

kwakréw, mennonitdéw i amiszy, a nawet Polski Narodowy Ko$ciét Katolicki. Wérod reprezentan-
tow glownego nurtu amerykanskiego protestantyzmu mozna wymieni¢: metodystow, prezbiterian,
luteran, baptystow i episkopalian. Nalezy jednak pamieta, ze wiele Kosciotéw skupiajacych wy-
znawcow tych religii podzielilo si¢ na odtamy liberalne i konserwatywne, tak wigc cze¢$¢ Koscio-
téw baptystéow i metodystéw bedzie sie raczej wpisywala w omawiany w dalszej czesci pracy nurt
ewangelikalny, neoewangelikalny oraz fundamentalistyczny.

% Pojecie liberalizmu ekonomicznego jest stosowane w niniejszej pracy w ujeciu amerykan-
skim. Charakteryzuje si¢ on w przeciwienstwie do liberalizmu europejskiego mi¢dzy innymi po-
zytywnym stosunkiem do zwiekszenia roli panistwa w systemie opieki spotecznej. Nie jest to wigc
liberalizm polegajacy na zasadzie laissez-faire.

% Czes¢ Kosciotow liberalnych wiaczata si¢ rowniez w walke o prawa 0oséb homoseksualnych,
a obecnie akceptuje i organizuje ceremonie §lubow lub blogostawienstw dla zwigzkéw homo-
seksualnych, a takze wyswieca homoseksualnych duchownych. Koscioly te akcentuja, ze kieruja
sie zasadg moéwiaca o tym, ze Jezus akceptowal wszystkich, zwlaszcza wykluczonych. Teolodzy
zwigzani z takimi Kosciotami ttumaczg réwniez, ze w Biblii nie ma bezposredniego potepienia
homoseksualizmu jako uwarunkowania niezaleznego od czlowieka, a nieliczne fragmenty Pisma
Swietego, w ktorych krytykowane s3 stosunki homoseksualne nalezy rozumie¢ w kontekscie hi-
storycznym, podobnie jak wystepujace obok nich zakazy spozywania wieprzowiny czy skorupia-
kéw. Jednym z reprezentantéw takich Kosciotéw jest United Church of Christ wywodzacy sig, co
ciekawe, z purytanskiej tradycji kongregacjonalistycznej, a innym Episcopal Church in the United
States of America, ktérego biskupem w 2004 roku zostal Gene Robinson, otwarcie deklarujacy swa
homoseksualnos¢. Poglady teologéw zajmujacych sie kwestia homoseksualizmu (zaréwno kon-
serwatywnych, jak i liberalnych) zostaly bardzo ciekawie przedstawione w filmie dokumentalnym
pt. For the Bible Tells Me So z 2007 roku.
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teresem religii jest religia’, jak twierdzg duchowni”’. Nie tworza tez spéjnego frontu,
co w pewnym sensie ostabia ich przestanie.

Konserwatys$ci natomiast oskarzaja liberalnych protestantéw o to, ze nie koncen-
truja si¢ wystarczajaco na sprawach wiary, zbawienia czy na udzielaniu odpowiedzi
na ,pytania ostateczne’, przykladajac zbyt duza wage do dobroczynnosci i zaangazo-
wania spolecznego. Wydaje sig, Ze argumenty te przemawiaja do pewnej czesci spo-
teczenstwa, gdyz, jak wykazuja badania, coraz wigcej osob opuszcza liberalne deno-
minacje i wybiera Ko$cioly bardziej konserwatywne. Profesor Alan Wolfe zaznacza
jednak, ze trendéw tych nie powinno si¢ przecenia¢, gdyz tylko nieznaczny odsetek
0s6b opuszczajacych liberalne denominacje decyduje sie na przylaczenie do funda-
mentalistow. Wigkszos¢ wybiera Koscioly nieco bardziej konserwatywne®, ktore sg
jednak umiarkowane i w rzeczywisto$ci coraz bardziej si¢ liberalizujg™.

Katolicy to w USA grupa podzielona. Wigkszos¢ katolikéw przez znaczny
okres amerykanskiej historii zwigzana byla z Partia Demokratyczng, pretendujaca
do miana bardziej liberalnej oraz troszczacej si¢ o prawa mniejszosci. Tradycyjnie
oficjalne nauczanie Kosciola katolickiego wiazalo si¢ jednak z politycznym konser-
watyzmem. Znalazlo to odzwierciedlenie, na przyktad, w dzialalnosci arcybiskupa
Nowego Jorku, Francisa Spellmana (1889-1967), ktory, sprawujac swdj urzad od
1939 roku, angazowal sie ruch antykomunistyczny, popieral amerykanski milita-
ryzm, byl podejrzliwy w stosunku do zwigzkéw robotniczych oraz ruchu na rzecz
praw obywatelskich. Cho¢ katolicy $wieccy o takich pogladach byli w mniejszosci,
to jednak, jak sie okazalo, wielu poparlo antykomunistyczna krucjate McCarthye-
go. Czes¢ katolikow znalazla si¢ tez w grupie zwolennikéw prawicowego John Birch
Society. Z drugiej strony, bardziej liberalne skrzydto amerykanskiego katolicyzmu,
popularne zwlaszcza w gronie elit, przyczynilo si¢ znacznie do wprowadzenia w USA
systemu opieki spotecznej®. Liberalni katolicy, identyfikujacy sie czesto z ruchem
progresywnym, zaangazowali si¢ tez w tworzenie ruchu Katolickich Robotnikow®'.
Do wigkszego zaangazowania spolecznego katolikéw znacznie przyczynily si¢ de-
cyzje Drugiego Soboru Watykanskiego (1962-1965). Od lat szes¢dziesigtych ak-
tywno$¢ spoteczna amerykanskich katolikéw koncentrowala sie¢ w duzej mierze na
niesieniu pomocy socjalnej. Z czasem Catholic Charities staly si¢ najwieksza or-
ganizacja niosgca pomoc ubogim Amerykanom, dzialajacg czesto we wspdtpracy

*” M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 122.

% Wybierajg na przykltad Koscioly neoewangelikalne, o ktorych bedzie mowa w dalszej cze-
$ci pracy.

* A. Wolfe, The Transformation of American Religion. How We actually Live Our Faith, New
York 2003.

% Przedstawicielem tej grupy byl, miedzy innymi, Robert E. Wagner, senator z Nowego Jorku.

¢ Jedna z ich przedstawicielek byta Dorothy Day (1897-1980), zalozycielka pisma ,,The Ca-
tholic Worker”, promotorka pacyfizmu i niemarksistowskiego socjalizmu, ktéra nawrdécita si¢ na
katolicyzm w wieku 30 lat i jako katolicka dzialaczka zaangazowala si¢ w dziatania spoteczne i cha-
rytatywne. Wiecej na ten temat: G.M. Marsden, Religion and American Culture, s. 226.
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z rzagdem®. Wybdr Johna F. Kennedyego (1917-1963) na prezydenta w 1960 roku
znacznie wzmocnil pozycje katolikéw w USA. Co ciekawe, w okresie kampanii wy-
borczej musial on bardzo mocno akcentowac, ze przede wszystkim jest Amerykani-
nem, a dopiero potem katolikiem i ze bedzie bardzo stanowczo przestrzegac zasady
rozdziatu panstwa od Kosciota, czego nigdy w historii nie musial robi¢ zaden pro-
testancki kandydat na prezydenta. W czasie swojego zaprzysiezenia na prezydenta
i w pozniejszych wystgpieniach konsekwentnie odwolywal si¢ natomiast do amery-
kanskiej religii obywatelskiej i ponaddenominacyjnego Boga®. Jego zaangazowanie
w walke z komunizmem czy w sprawe ochrony praw obywatelskich Afroameryka-
néw, a takze urok osobisty przysporzyly mu popularnosci w wielu kregach spotecz-
nych. Niespodziewana tragiczna §mier¢ z rak zamachowca w 1963 roku przyczynita
sie do stworzenia niemal mitu jego osoby. Wszystko to przekladalo si¢ rdwniez na
stosunek do katolikéw, ktdrzy byli coraz mniej demonizowani®.

Obecnie katolicy w USA wykazuja zainteresowanie szeregiem kwestii spolecz-
nych. W niektdrych sprawach ich poglady i publicznie zajmowane stanowisko blizsze
sa liberalnym protestantom, w innych solidaryzuja si¢ z bardziej konserwatywny-
mi Ko$ciotami. Tym, co laczy ich z liberalnymi Kosciotami, jest nacisk na promo-
cje »pokoju i sprawiedliwosci” na $wiecie. Ich glos taczy sie z glosem liberalnych
protestantéw zwlaszcza w takich kwestiach, jak krytyka wydatkéw USA na zbroje-
nia, postulowanie zwiekszenia pomocy dla krajow Trzeciego Swiata i poparcie dla
idei opieki spolecznej. Ponadto, ze wzgledu na fakt, iz historycznie Kosciét katolic-
ki w USA byl w duzym stopniu i nadal jest Ko$ciolem imigrantéw, duchowienstwo
katolickie poswieca wiele uwagi ich problemom, obecnie zwlaszcza problemom
Latynoséw®. Z drugiej strony Kosciot katolicki jest oredownikiem troski o tak zwane

62 Catholic Charities na mocy kontraktéw otrzymywaly fundusze na programy pomocowe
od rzadu federalnego. Bylo to mozliwe tylko pod warunkiem oddzielenia instytucjonalnego tej
organizacji od Kosciota oraz oddzielenia dziatann pomocowych od ewangelizacyjnych.

% Wiecej na ten temat: R.V. Pierard, R.D. Linder, op. cit., s. 12-13.

% Duzg role w tym zakresie odegrato réwniez Hollywood i filmy przedstawiajace katolikow
bardziej pozytywnym s$wietle. Mozna wéréd nich wymieni¢: Lilies of the Field z 1963 roku, The
Bells of St. Mary’s z 1945 roku czy serie filméw o ojcu Edwardzie J. Flanaganie, granym przez
Spencera Tracyego (Boys Town z 1938 roku, Men of Boys Town z 1941 roku). Reputacja Kosciota
katolickiego w USA ucierpi jednak ponownie na przetomie XX i XXI wieku, gdy na jaw wyj-
da przypadki pedofilii wérdd ksiezy, a takze tuszowanie tych spraw przez hierarchie koscielna.
Ostatecznie amerykanscy hierarchowie przyjma odpowiedzialno$¢ za skandale, a Koécit wyplaci
ofiarom odszkodowania.

% Warto zaznaczy¢, ze cho¢ obawy przed katolikami w Stanach Zjednoczony znacznie sie
zmniejszyty, to jednak dotyczy to gtéwnie potomkéw imigrantéw z krajéw europejskich przyby-
tych do USA w XIX wieku, ktorzy sg juz dobrze zasymilowani, a ich katolicyzm nabrat wielu ,,cech
protestanckich” W stosunku do katolickich imigrantéw z Ameryki Lacinskiej obawy sa jednak
znacznie wigksze i stanowig w duzej mierze kopie lekow XIX-wiecznych. Najlepszym tego przy-
ktadem sg tezy wysuwane przez Samuela Huntingtona, ktdry oprdcz tego, ze obawia sie dominacji
jezyka hiszpanskiego, to podkresla, ze Latynosi przynosza ze soba katolicka mentalno$¢ i etyke,
stanowigce, jego zdaniem, zaprzeczenie amerykanskich wartosci wywodzacych si¢ z protestanc-
kiej etyki pracy i uczciwo$ci a takze indywidualizmu. Uwaza on latynoski katolicyzm za zagrozenie
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tradycyjne wartosci. W tej kwestii zawiera czgsto sojusz z konserwatystami religijny-
mi innych wyznan, zwlaszcza z konserwatywnymi chrzescijanami ewangelikalnymi,
a nawet fundamentalistami z prawicy religijnej. Mialo to miejsce, migdzy innymi, kie-
dy toczyla si¢ dyskusja na temat Equal Right Amendment (ERA). Katolicy wspdlnie
z konserwatywnymi ewangelikanami wystapili przeciwko wprowadzeniu poprawki,
ktdra zakazywata dyskryminacji ze wzgledu na plec i orientacje seksualng na pozio-
mie stanowym i federalnym, uznajac, ze przyjecie takiego przepisu byloby aprobata
dla rozwigztosci. Obecnie sojusz migdzy tymi grupami religijnymi utrzymywany jest
gléwnie w kwestiach zwigzanych z aborcja i badaniami na embrionach. Nierzad-
ko widoczne s3 jednak roznice w podejsciu do kwestii politycznych i spotecznych
miedzy swieckimi katolikami a ich duszpasterzami. Wida¢ to dobrze na przyktadzie
organizacji Catholics for Choice, uformowanej jeszcze w latach siedemdziesigtych
XX wieku i opowiadajacej si¢ za prawem kobiet do ,,postepowania w zgodzie z ich
sumieniem jesli chodzi o zdrowie reprodukcyjne, w tym antykoncepcje i aborcje™.

Zydzi w Stanach Zjednoczonych w wiekszo$ci wykazuja socjalny i polityczny
liberalizm. Z jednej strony wynika on z wymogdw religii, w ktorej nacisk potozony
jest zwlaszcza na etyke, pomoc stabym (zwlaszcza wdowom), biednym i ucisnionym.
Z drugiej strony, ogromny wplyw na liberalny stosunek do kwestii spotecznych maja
do$wiadczenia Zydéw jako grupy dyskryminowanej. Stad tez ich pozytywne nasta-
wienie do zmian spotecznych lat szes¢dziesigtych i siedemdziesiatych oraz tradycyj-
ny juz sojusz z Partiag Demokryczng. Amerykanscy Zydzi zgadzaja sie tez z liberalny-
mi protestantami i katolikami w sprawie interpretacji religijnych klauzul I Poprawki.
Wszystkie te grupy popieraja wyrazny rozdzial panstwa od Kosciota. Ponadto wspot-
pracuja ze soba w kwestiach dotyczacych ochrony praw obywatelskich czy pomo-
cy spotecznej. Podobnie jak Koscioly liberalne, krytykuja polityke militarng USA,
z wykluczeniem jednak kwestii Izraela. W tym przypadku tworzg silne lobby, ktérego
cze$¢ jest nawet niekiedy skfonna korzysta¢ z pomocy ewangelikalnego lobby zwo-
lennikéw tak zwanego chrzescijanskiego syjonizmu®.

dla kultury amerykanskiej. Wiecej na ten temat: S.P. Huntington, Kim jestesmy? Wyzwania dla
amerykariskiej tozsamosci narodowej, thum. B. Pietrzyk, Krakéw 2007. Uczeni zarzucaja Hunting-
tonowi uproszczone analizy oraz lekcewazenie statystyk mowigcych o tym, ze trendy integracyjne
(réwniez w kontekscie znajomosci jezyka angielskiego) wystepujace wérdd Latynosow sa bardzo
podobne do tych, ktére wystapily w przypadku wczesniejszych imigratow z Europy Srodkowej
i Wschodniej. Obawiano sie ich réwnie mocno jak teraz Latynoséw i uznawano, ze nie sg zdolni
do asymilacji.

¢ Catholics for Choice, About Us [on-line:] http://www.catholicsforchoice.org/about/default.
asp (21.08.2015).

7 Chrzescijanski syjonizm zwigzany jest z tradycja literalnego traktowania przepowiedni bi-
blijnych dotyczacych dni ostatecznych oraz tzw. teologia dyspensacjonalistyczng, bardzo popular-
na wéréd konserwatywnych chrzescijan ewangelikalnych, zwlaszcza fundamentalistow. Wsparcie
panstwa Izrael i jego praw do ,ziemi obiecanej” zwigzane z oczekiwaniem rychlego wypelnie-
nia biblijnych proroctw i powrotu Chrystusa na ziemi¢ nie wiaze sie jednak z sympatia czy to-
lerancja wobec wyznawcéw judaizmu, ktérzy maja zosta¢ w wiekszosci potepieni — z wyjatkiem
tych, ktorzy nawrdca si¢ na chrzescijanistwo i pomoga zwalczy¢ Antychrysta. Wigcej na ten temat:



234 7. Rola religii w amerykanskiej sferze publiczne;j...

Koscioty, ktérych czlonkami sa Afroamerykanie, dzielg si¢ na bardziej i mniej
liberalne. Wielu czarnych chrzedcijan nalezy do dos¢ konserwatywnych Koscio-
téw ewangelikalnych. Co ciekawe jednak, Koscioly te réznia sie w swym stosunku
do kwestii spofecznych oraz politycznych od konserwatywnych Ko$ciotéw biatych
chrzescijan ewangelikalnych. Te ostatnie wykazujg si¢ najczesciej konserwatyzmem
zaréwno politycznym, jak i spotecznym i ekonomicznym®. Koscioly czarnych
chrzescijan ewangelikalnych charakteryzuje natomiast liberalizm ekonomiczny
(gtéwnie w kwestii poparcia dla systemu opieki spotecznej), potaczony z konserwa-
tyzmem spolecznym (w takich kwestiach jak aborcja i moralnos¢ publiczna). Pod
tym wzgledem ich poglady przypominaja bardziej poglady amerykanskich katoli-
kow, z ta jednak roznica, ze czes¢ czarnych Kosciolow ewangelikalnych odzegnuje sie
od jakiegokolwiek zaangazowania w kwestie spoteczne i polityczne. Wynika to z tra-
dycyjnego podejscia do separacji od $wiata i skupienia na zbawieniu duszy. Z tego tez
powodu nie wszystkie Koscioty afroamerykanskie angazowaty si¢ w ruch na rzecz
prawy obywatelskich - mimo ze Martin Luther King czesto powotywal si¢ w swych
wystapieniach na religie.

Ogromne zréznicowanie jesli chodzi o podejscie do kwestii politycznych i spo-
tecznych wykazuja Kos$cioly zwigzane z nurtem ewangelikalnym. Generalnie sg one
bardziej konserwatywne od pozostatych Kosciotéw w USA. Zarysowuja si¢ jednak
wsrod nich glebokie podziaty. Warto je dokladniej zanalizowa¢, gdyz to wtasnie w ich
wyniku doszlo do utworzenia nurtu neofundamentalistycznego, ktérego przywodcy
odpowiedzialni sg za powstanie prawicy religijnej.

Lata szes¢dziesiate i siedemdziesigte charakteryzowaly si¢ coraz aktywniejszym
zaangazowaniem politycznym zaréwno fundamentalistow, jak i chrzescijan neo-
ewangelikalnych. Przemiany spoleczne zwigzane z kontrkulturg i koricem domina-
cji protestanckiego stylu zycia na rzecz pluralizmu kulturowego byly dla nich zbyt
trudne do zaakceptowania. Szczegolnym zagrozeniem wydawaty sie im decyzje Sadu
Najwyzszego z lat 1962-63 dotyczace publicznych modlitw w szkotach. Sad bowiem,
zaréwno w sprawie Englel v. Vitale w 1962 roku, jak i w sprawie Abington Township
v. Schempp w 1963 roku, zadecydowal, ze obowigzkowa publiczna modlitwa w szko-
tach jest niezgodna z konstytucja, a szkoty publiczne powinny angazowac si¢ jedynie
w dzialalno$¢ $wiecka. Komentujac decyzje w sprawie publicznych modlitw w szko-
tach, Billy Graham stwierdzit, ze z klasy szkolnej zabrano Boga, a zamiast niego wlo-
zono tam seks®. W latach siedemdziesiatych jeszcze wigksze zaniepokojenie wzbu-
dzita w nich decyzja Sadu Najwyzszego w sprawie Roe v. Wade, w ktérej Sad uznal, ze

J. Vlach, What is Dispensationalism? [on-line:] http://www.theologicalstudies.org/dispen.html
(20.03.2007); P. Napierata, Christian Zionism and Its Influence on American Foreign Policy, [w:]
U.S. Foreign Policy: Theory, Mechanisms and Practice, red. A. Mania, P. Laidler, L. Wordliczek,
Krakéw 2007.

5 Pojecie ,,konserwatyzm ekonomiczny” jest tu réwniez uzyte w kontekscie amerykanskim.
Chodzi wiec o zwolennikéw zasady laissez-faire przeciwnym idei ,panstwa dobrobytu” (welfare
state).

% Cyt. za: D.H. Watt, op. cit., s. 70.
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wiekszos¢ przepiséw ograniczajacych prawo do aborcji narusza konstytucyjne prawo
do prywatnosci. Niepokojace dla fundamentalistow byly tez pewne kroki podjete
przez rzad federalny w kierunku przeciwdzialania segregacji rasowej, ktéra nadal
istniata w prywatnych szkotach zwigzanych z fundamentalistycznymi Ko$ciotami”.
Ponadto ostry sprzeciw fundamentalistow wywotaly plany wprowadzenia do konsty-
tucji wspomnianej juz Equal Right Amendment.

Decyzje te byly w duzym stopniu zwigzane ze zmiang interpretacji religijnych
klauzul I Poprawki. Zwolennicy interpretacji separacjonistycznej, ktéra coraz bar-
dziej zyskiwala na znaczeniu od lat czterdziestych XX wieku, przywolujac metafore
~muru separacji’, podkreslali coraz czeéciej, ze panstwo moze pozosta¢ neutralne
wobec religii, tylko jesli nie bedzie poprzez zaden akt prawny’' ani wspiera¢, ani
tez ogranicza¢ religii”>. Wczesniej dominujgcy akomodacjonizm wigzal si¢ bowiem
najczesciej z promocjg szeroko rozumianego protestantyzmu kosztem innych tra-
dycji religijnych. Wraz ze wzrostem liczby obywateli bedacych wyznawcami religii
nieprotestanckich, jak rowniez w zwigzku z polepszeniem si¢ ich pozycji spolecznej,
interpretacja akomodacjonistyczna wzbudzata coraz wigcej kontrowersji.

W tym okresie dokonaly si¢ tez kolejne podzialy w obrebie obu odwotujacych
sie do ewangelikalizmu nurtéw. Z ruchu fundamentalistycznego wyraznie zaczeli
sie wyodrebnia¢ tak zwani umiarkowani fundamentalisci (neofundamentalisci)”,
ktérzy gotowi byli do rezygnacji z tradycyjnej fundamentalistycznej zasady separa-
cji wobec $wiata, a takze do zaangazowania si¢ w polityke oraz wspotprace z chrze-
$cijanami neoewangelikalnymi w celu obrony ,,cywilizacji opartej na Biblii”. Wsréd
chrzescijan neoewangelikalnych z kolei zaczatl si¢ wyodrebnia¢ nurt progresywistow,
ktorzy przestali tak silnie podkresla¢ dostowno$¢ Biblii i przeszli na pozycje bardziej
liberalne. Do roztamu w ruchu neoewangelikalnym przyczynily sie¢ dwie kwestie: po
pierwsze wojna w Wietnamie spowodowala wycofanie przez czes¢ chrzescijan neo-
ewangelikalnych wsparcia dla konserwatywnej i silnie antykomunistycznej polityki
USA™, po drugie, istotny okazal si¢ spér co do nieomylnosci i dostownosci Biblii,
w ktérym Billy Graham stal na stanowisku, ze Biblia w calej swej pelni jest jedynym
prawdziwym Stowem. Wkrotce progresywisci, zachowujac ewangelikalne formy eks-
presji religijnej, zaangazowali sie, w przeciwienstwie do neoewangelikalnych konser-
watystow, w ruch na rzecz réwnych praw dla kobiet oraz w promocj¢ progresyw-
nej wersji polityki sprawiedliwos$ci spotecznej”, a dodatkowo nastawieni byli raczej
pacyfistycznie’.

" Wiecej na ten temat: D.E. Harell, Pat Robertson. A Personal, Religious and Political Portra-
it, San Francisco 1987, s. 186.

' A nie tylko ustawe Kongresu.
Wiecej na ten temat: R.M. Matajny, op. cit., s. 280.
G.M. Marsden, Fundamentalism and American Evangelicalism, s. 30.
Wiecej na ten temat: C. Smidt, op. cit., s. 16.
Wiecej na ten temat: R. Quebedeaux, The Young Evangelicals: Revolution in Orthodoxy,
New York 1974, [za:] G.M. Marsden, Understanding Fundamentalism and Evangelicalism, s. 75.
Obecnie progresywni chrzescijanie ewangelikalni nie popieraja dzialan przywddcéw prawicy
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Dla rozwoju prawicy religijnej szczegdlnego znaczenia nabral nurt umiarko-
wanych fundamentalistow, na ktérego czele stanal Jerry Falwell (1933-2007). Ruch
ten zostal nazwany przez Boba Jonesa III, zwolennika tradycyjnego, ofensywnego,
separatystycznego fundamentalizmu, ,,pseudofundamentalizmem”™”. Jednak funda-
mentalisci pod wodza Falwella bronili si¢, ttumaczac ze wcale nie sprzeciwiaja sie
fundamentom wiary, a che¢ wspoldziatania z konserwatystami z obozu neoewan-
gelikalnego’, rezygnacja z separacji od $wiata oraz zaangazowanie polityczne sg
uzasadnione, gdyz, jak twierdzili, Ameryka przezywa upadek moralny. Przyczyn
tego upadku doszukiwali si¢ w liberalizmie, pluralizmie, a zwlaszcza w sekularyzacji
i separacjonistycznej interpretacji klauzul religijnych I Poprawki. Szczegdélnym za-
grozeniem stal si¢ dla nich ,,$wiecki humanizm’, ktory ,,kwitl w mediach, szkotach,
w ruchu feministycznym, w srodowisku homoseksualnym, wsrdd liberatéw spotecz-
nych i politycznych, oraz w Sadzie Najwyzszym””. Dlatego wlasnie, w ich przekona-
niu, tak jak na przetomie wiekéw fundamentalisci zjednoczyli si¢ w walce przeciw
modernizmowi, tak teraz fundamentalisci i chrzescijanie neoewangelikalni powinni
zjednoczy¢ si¢ w walce z zagrozeniem ,,§wieckim humanizmem’, ktére wedfug nich
bylo niebezpieczniejsze zaréwno od modernizmu, jak i od komunizmu®. Jego efek-
tem bowiem byly, w ich mniemaniu, takie zjawiska, jak: narkomania, pornografia,
programy telewizyjne i filmy epatujace nagoscia, bluznierstwem i przemoca. Nazwa,
ktdra ostatecznie przylgnela do nurtu reprezentowanego przez zaangazowanych po-
litycznie fundamentalistéw, to ,,neofundamentalizm”.

Kwestie spoteczne, ktére poruszaly neofundamentalistow, byly rownie istotne dla
fundamentalistéow i konserwatywnych chrzescijan neoewangelikalnych. W przeci-
wienstwie jednak do fundamentalistow neofundamentalisci postanowili, podobnie
jak neoewangelikanie, aktywnie zaangazowac si¢ w ich rozwiagzywanie, natomiast
to, co roznilo ich od chrzescijan neoewangelikalnych, to gtéwnie sposoby, jakimi
chcieli oddziatywac¢ na polityke. Zwrdcili sie bardziej w strong §wieckich metod wal-
ki politycznej i chcieli zmienia¢ zastane struktury spoteczne i polityczne poprzez

religijnej. Ich gléwnym przedstawicielem jest Jim Wallis, oredownik utworzenia tzw. ,,lewicy reli-
gijnej”, czyli grupy osob konserwatywnych religijnie, a jednak zwiazanych z Partiag Demokratyczna
i zaangazowanych w takie kwestie jak pomoc biednym czy dziatalnos¢ na rzecz pokoju na swiecie.

76 Ostatecznie wyodrebnily si¢ wigc co najmniej cztery odtamy wywodzace si¢ z tradycji
ewangelikalno-fundamentalistycznej: fundamentalizm separatystyczny, neofundamentalizm,
neoewangelikalizm, oraz — najpdzniej — ewangelikalizm progresywny.

77 C.Smidt, op. cit., s. 17.

® ‘W pdzniejszym okresie deklarowali tez gotowos¢ do wspélpracy z konserwatystami re-
ligijnymi wywodzacymi si¢ z innych wyznan. Deklaracje te jednak czesto nie pokrywaly sie
z rzeczywistym lekcewazacym stosunkiem do grup nieprotestanckich. Warto tez podkresli¢, ze
w przeciwienistwie do chrzescijan neoewangelikalnych nigdy nie deklarowali checi wspotpracy
z Ko$ciotami liberalnymi.

7 G.H. Utter, JW. Storey, op. cit., s. 4.

% Wiecej na ten temat: E.G. Dobson, In Search of Unity, An Appeal to Fundamentalists and
Evangelicals, Nowy Jork 1985, s. 152, [za:] J. Totwinski, op. cit., s. 102.
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bezposrednie, a nie posrednie dzialanie®. W przeciwienstwie do Billyego Grahama
nie uwazali oni, Ze skuteczng metoda przywrécenia religii do zycia publicznego jest
duszpasterstwo i odwolywanie si¢ do sumien (,,zdobywania dusz”) poszczegélnych
jednostek (w tym politykow)®. Uznali raczej, ze konserwatysci religijni powinni
wej$¢ do $wiata polityki, postugujac si¢ swieckimi metodami.

Ponadto stanowisko neofundamentalistow w niektérych kwestiach byto znacznie
bardziej konserwatywne niz stanowisko przedstawicieli ruchu neoewangelikalnego.
Falwell, na przyktad, duzo silniej niz Graham podkreslal swoj sprzeciw wobec femi-
nizmu. Wedlug niego rozpadowi rodziny winny byl wlasnie ruch wyzwolenia kobiet.
Stad, miedzy innymi, wynikal jego wrogi stosunek do wprowadzenia do konstytucji
Equal Right Amendment (ERA), ktéra w duzym stopniu dotyczyta réwnego statusu
kobiet. Mimo iz ttumaczyl on, ze jego sprzeciw wobec ERA nie wynika z tego, ze nie
uznaje praw kobiet, to jednak podkreslal, ze wedlug Biblii kobiety maja przypisane
inne niz mezczyzni role, obowiazki i prawa, a poprawka negatywnie wplynetaby na
kondycje rodzin w USA. Ponadto przekonywal, ze ,,bronitaby ona homoseksualistow,
lesbijki, sadomasochistow i wszystkich innych, ktérzy praktykowaliby wszystkie za-
chowania seksualne niezaleznie od tego, czy s3 one zakazane przez Biblie, dogmaty
religijne, czy prawo federalne lub stanowe™. Jerry Falwell uwazal tez, ze aborcja jest
w kazdym przypadku morderstwem, podczas gdy Billy Graham dopuszczat ja, jesli
cigza byta wynikiem kazirodztwa, gwattu lub stanowita zagrozenie dla zycia matki.
Jak wspomniano juz wczesniej, Jerry Falwell konsekwentnie sprzeciwial si¢ wszelkim
programom socjalnym, podczas gdy Billy Graham niektére dopuszczal. Ponadto,
Graham opisywal siebie jako ,teologicznego konserwatyste i politycznego liberala”,
a Jerry Falwell przekonywal, ze teologiczny konserwatyzm jest nierozerwalnie zia-
czony z konserwatyzmem politycznym®. Glosil tez, ze system wolnorynkowy oraz
polityczne struktury kapitalizmu majg uzasadnienie w Biblii i s $cisle zwigzane
z biblijng moralnoscig®. Falwell wyrazal tez sprzeciw wobec akcji spotecznej prowa-
dzonej przez Martina L. Kinga®, podczas gdy Billy Graham wyrazal dla niej petne
zrozumienie. Jesli chodzi o walke z komunizmem, to Falwell nie akceptowat zadnych

81 C.Smidt, op. cit., s. 48.

8 Billy Graham byl stynny ze swoich bliskich kontaktéw z amerykanskimi prezydentami. Za
prezydentury Lyndona Johnsona i Richarda Nixona uzyskal nawet pozycje ,narodowego kapela-
na’. Wiecej na ten temat: ibidem, s. 47.

8 Cyt. za: G. Utter, J. Storey, op. cit., s. 7.

8 C.Smidt, op. cit., s. 47.

8 R.E. Webber, The Moral Majority: Right or Wrong?, Westchester 1981, s. 15.

Gdy w latach szes¢dziesigtych Martin Luther King walczyl o prawa obywatelskie czarnych,
fundamentali$ci oskarzali go o komunizm, powolujac sie na to, ze zatrudnia on ,komunistycznych
doradcow” oraz sprzeciwia si¢ wojnie w Wietnamie. Podkreslali, ze programy spoleczne, o ktore
walczyt dla czarnej ludnosci, sg oparte na z gruntu ztych socjalistycznych zatozeniach, ktére nigdy
nie przynosza ludziom godnosci. Za: J. Tolwinski, op. cit., s. 193. Jesli chodzi o kwesti¢ raso-
w3, to wielu fundamentalistow nadal uwaza, Ze mieszane malzenistwa sa czyms nieodpowiednim.
Twierdza bowiem, ze Bdg rasy ludzkie stworzyl po potopie i z tego wynikaja okreslone ogranicze-
nia. Wiekszos¢ fundamentalistow, cho¢ przestata naucza¢, ze segregacja jest biblijnie uzasadniona,
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negocjacji i byl zwolennikiem zbrojenia si¢ USA. Graham natomiast wyrazal obawy
w kwestii broni atomowej i optowal za negocjacjami®. Falwell intensywniej niz Billy
Graham podkredlat tez zepsucie moralne Ameryki.

Rozczarowanie co do stanu moralnego Ameryki sprawilo, ze idea politycznego
zaangazowania Falwella przekonywala pewng cze$¢ dotychczasowych zwolenni-
koéw separatystycznego fundamentalizmu oraz cz¢$¢ konserwatywnych chrzescijan
neoewangelikalnych. Ruch fundamentalistyczny przechodzil wigc faze intensywnej
mobilizacji, tym razem pod wodza neofundamentalistow. Faza ta skonczyla si¢ in-
stytucjonalizacja ruchu w ramach organizacji pod nazwa Moralna Wigkszos¢ (Moral
Majority), powrotem religii fundamentalistycznej do sfery publicznej oraz utworze-
niem sojuszu z czgscig Republikanéw prawicy religijnej®.

Podsumowujac zaangazowanie polityczne Kosciolow wywodzacych si¢ z nurtu
ewangelikalnego, nalezy podkresli¢, ze byto ono zréznicowane. Separatystyczni fun-
damentalisci generalnie zdecydowali nie angazowac si¢ w polityke, cho¢ czes¢ z nich
czesto ostrzegata przed zagrozeniami ptynacymi ze strony komunizmu. Przedstawi-
ciele nurtu neoewangelikalnego uwazali, ze obowigzkiem chrzescijanina jest anga-
zowanie si¢ w polityke, ale raczej poprzez odwolywanie si¢ do sumien ludzkich niz
udzial w politycznej grze. Problemy, ktére ich interesowaty, to nie tylko stan moralny
amerykanskiego spoleczenistwa oraz zagrozenie komunizmem, ale réwniez problemy
biednych. Ponadto progresywni neoewangelikanie z czasem coraz bardziej zblizali
sie do stanowiska Kosciotéw liberalnych w sprawach spotecznych. Neofundamenta-
lisci natomiast postanowili aktywnie zaangazowac si¢ w polityke i, zawierajac sojusz
z Partig Republikanska, walczy¢ ze ,$wieckim humanizmem” o zachowanie moral-
nosci w Ameryce.

nadal jg praktykuje w swoich ko$ciotach. Za: ibidem, s. 196. Jest ona tez widoczna na uniwersytecie
prowadzonym przez separacjonistycznych fundamentalistow — Bob Jones University.

¥ C.Smidt, op. cit., s. 57.

8 Wedtug Richarda Neuhausa, ktory generalnie krytykuje redukowanie roli religii w sferze
publicznej, powr6t ten jest jednak przekroczeniem granic sfery publicznej, czyli w jego ujeciu
wspolnotowej przestrzeni przedpolitycznej, gdyz fundamentali$ci wkraczaja wprost w polityke.
Wysuwat on postulat religijnie poinformowanej filozofii publicznej, ktora mialaby by¢ jezykiem
mediujacym, budujacym wspolng, normatywna $wiadomos¢ spoleczenstwa. Fundamentalistow
natomiast krytykowal za to, ze nie rozumiejg, iz nie mozna podejmowac decyzji publicznych na
podstawie prywatnych przekonan, nawet jesli sg licznie reprezentowane, gdyz to prowadzi do na-
rzucania woli wigkszosci i utrudnia §wiadome oraz dobrowolne przyjecie konkretnych rozwigzan.
Wiecej na ten temat: J. Glodek, Nagie Forum. Religia w amerykariskiej przestrzeni publicznej we-
dtug Richarda Johna Neuhausa, Poznan 2014, s. 353-355.
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7.4. Powstanie | rozwagj prawicy religijnej

Zwolennicy podejscia prezentowanego przez Jerryego Falwella poczatkowo zaczeli
angazowac si¢ w polityke na poziomie lokalnym®. Pierwsze wigksze zorganizowa-
ne akcje rozpoczely si¢ na poczatku lat siedemdziesigtych. Dotyczyly one gléwnie
programéw edukacyjnych i wyboru podrecznikéw szkolnych. Akeje rozpoczely sie
w gorniczej czgsci stanu Wirginia Zachodnia. Przewodzila im zona fundamentali-
stycznego pastora, ktory uznal wigkszos¢ podrecznikéw szkolnych za ,lekcewazace
dla autorytetow i religii, destrukcyjne dla spotecznych i kulturowych wartosci, ob-
sceniczne, pornograficzne, niepatriotyczne, naruszajace indywidualne i rodzinne
prawo do prywatnosci™. Organizujacy protesty neofundamentali$ci przekonywali
lokalne spotecznosci, ze ,,sekularysci i humanisci” starali si¢ uzy¢ rzadu do promocji
programoéw ,,opracowanych przez radykalne feministki”. Uwazali tez, ze liberalowie
wykorzystywali szkoty w celu narzucenia swoich pogladéw, a ich gléwnym celem
bylo zachgcenie uczniow do kwestionowania przekonan ich rodzicéw®. Kampania
doprowadzita do bojkotu szkét, strajkéw solidaryzujacych sig¢ z akcja gornikéw, pi-
kiet, strajku nauczycieli, okresowego zamknigcia szkot, a nawet do aktow agresji wo-
bec poszczegdlnych oséb odpowiedzialnych za wprowadzenie podrecznikéw. Osta-
tecznie superintendent, ktéry podtrzymal swoéj wybor ksigzek, podat si¢ do dymisji,
a w szkole przyjeto nowa procedure, ktéra dawala rodzicom wigksza kontrole nad
wyborem podrecznikéw. Sukces tak zwanej bitwy o ksiazki (battle of the books) w Za-
chodniej Wirginii zainspirowal podobne dzialania w catym kraju®. Wystgpienia te
nazwano politycznym przebudzeniem chrzescijan ewangelikalnych (evangelical po-
litical awakening). Jest to oczywiscie nazwa nieprecyzyjna, gdyz we wspomniane ak-
cje nie angazowali sie wszyscy chrzescijanie ewangelikalni. Byli to raczej najbardziej
konserwatywni przedstawiciele ruchu neoewangelikalnego oraz neofundamentalisci.
Grupy, ktore wziety udzial w tej mobilizacji, zaczely by¢ jednak wkrotce wymiennie
nazywane ewangelikanami lub fundamentalistami®.

Ich najwieksza polityczna aktywizacja nastapita w czasach prezydentury Jimmyego
Cartera (ur. 1924), czyli w latach 1977-1981. Okres ten byl bowiem dla wielu kon-
serwatystow religijnych wielkim rozczarowaniem, gdyz Carter, pierwszy prezydent
wywodzacy si¢ z ruchu ewangelikalnego, baptysta, z ktérym konserwatywni chrze-
$cijanie ewagelikalni wigzali wielkie nadzieje, nie zaostrzyl przepiséw prawnych

8 O powstaniu i dziatalno$ci prawicy religijnej pisatam skrétowo [w:] P. Napierata, Religia
i polityka w USA. Faith-based inititives w okresie prezydentury G.W. Busha, Krakéw 2013, s. 46-56.
Analiza zawarta w niniejszym opracowaniu jest znacznie bardziej rozbudowana.

% E.B.Jenkinson, Censors in the Classroom, New York 1979, s. 18, [za:] K.D. Wald, Religion
and Politics in the United States, New York 2003, s. 206.

° D.H. Watt, op. cit., s. 69.

2 Wiecej na ten temat: K.R. Richburg, Public Schools and the Politics of Curriculum, ,Wa-
shington Post Weekly Edition” 1986, 20.01, s. 14-15, [za:] K.D. Wald, op. cit., s. 206.

% Qkreslenia te beda tez stosowane w dalszej czesci niniejszej pracy.
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dotyczacych kwestii moralnych (w tym aborcji i mniejszosci seksualnych). Dziatania,
jakie podjeli oni za czaséw prezydentury Cartera, mialy przede wszystkim na celu
wyrazenie dezaprobaty dla wprowadzania przepiséw zakazujacych dyskryminacji ze
wzgledu na orientacje seksualng. Pierwsza akcja majgca na celu zahamowanie ta-
kich zmian odbyta si¢ w 1977 r. na Florydzie w Dade County, gdzie nie dopuszczono
do wprowadzenia przepisow zakazujacych dyskryminacji ze wzgledu na orientacje
seksualng w miejscu zamieszkania i zatrudnienia®. Najwieksza jednak mobilizacja
konserwatystéw religijnych na poziomie poszczegélnych standw nastapila za sprawa
kontrowersji dotyczacych ratyfikacji poprawki ERA. Mimo iz poprawka ta zostala
zaaprobowana przez Kongres w 1972 roku i do$¢ szybko ratyfikowaly ja 22 stany®, to
jednak za sprawa dzialalnosci neofundamentalistycznej organizacji pod nazwa Stop-
-ERA, udalo si¢ udaremnic jej wejscie w zycie. Zabraklo bowiem ratyfikacji ze strony
trzech stanow, ktére wycofaly swe poparcie ze wzgledu na naciski konserwatystow
religijnych ze Stop-ERA pod przewodnictwem znanej dziataczki Phyllis Schlafly (ur.
1924). Zdaniem religijnych aktywistow poprawka byla wyrazem bezboznosci i relaty-
wizmu, ktore zajely w amerykanskim spoleczenstwie miejsce tradycyjnych wartosci.

Lokalne sukcesy oraz polityczna mobilizacja neofundamentalistow® zaintereso-
waly ,,§wieckich” konserwatystow z Partii Republikanskiej. Poszukiwali oni w tym
czasie strategii na odbudowe prestizu swej partii, ktéra poniosta porazke wyborcza
zaréwno w 1974, jak i w 1976 roku. Postanowili wiec wykorzysta¢ polityczng ener-
gie konserwatystow religijnych i spozytkowac ja nie tylko na poziomie lokalnym, ale
i krajowym. Ponadto, zaalarmowani organizowaniem przez Kosciét katolicki ruchu
obrony zycia profesjonalni dzialacze Nowej Prawicy, ktéra zdobywala w tym czasie
coraz wieksze znaczenie w tonie Partii Republikanskiej, dostrzegli znakomita okazje¢
do przeprowadzenia dlugo oczekiwanej konserwatywnej rewolucji. Postanowili oni
zbudowac site swej partii dzieki mobilizacji ponadwyznaniowej prawicy religijnej®”.

Wysitki na rzecz ,,budowania mostéw” pomiedzy konserwatystami ,,§wieckimi”
i religijnymi podjeli przede wszystkim czterej politycy zwigzani z nowg prawica: Ho-
ward Philips, John ,,Terry” Dolan, Paul Weyrich i Richard Vigurie®. Zdecydowali si¢

% Konserwatysci religijni powotali tam do Zycia organizacje pod nazwa Save Our Children -
jej cztonkowie rozwijali przerazajace, ich zdaniem, wizje przysztosci, w ktérej szkoty musiatyby sie
zgadzac na zatrudnianie homoseksualnych nauczycieli.

% Brakowalo wiec ratyfikacji jeszcze ze strony 16 standw.

% Do kampanii przeciwko ,obscenicznym ksigzkom”, prawom mniejszosci seksualnych
i nowej poprawce (ERA) przylaczyli sie konserwatysci religijni réznych wyznan, w tym katoli-
cy. Najwigcej aktywistow rekrutowalo sie jednak z ruchu konserwatywnych neoewangelikanéw
i neofundamentalistow, ktorzy swe zaangazowanie postrzegali jako walke przeciwko ,,$wieckiemu
humanizmowi”

%7 J.Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, ttum. T. Kun z, Krakéw 2005, s. 253.

% Howard Philips byl zwigzany z organizacja Conservative Caucus, John ,,Terry” Dolan byt
cztonkiem National Conservative Political Action Committee (NCPAC), Paul Weyrich zwigzany
byt z National Committee for the Survival of a Free Congress, a Richard Vigurie zajmowal si¢
zbieraniem funduszy na kampanie republikanskie. Wiecej na ten temat: K.D. Wald, op. cit., s. 208.
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oni na podjecie wspdtpracy z fundamentalistami, cho¢ wczesniej w tonie Partii Repu-
blikanskiej dominowalo przekonanie, ze taki sojusz bylby zbyt ryzykowny. Republi-
kanskie sztaby wyborcze zwracaly uwage na ewangelikalne ,elektoraty sumienia” co
najmniej od prezydentury Eisenhowera. Jednak koszty i polityczne ryzyko zwigzane
z mobilizacja tego elektoratu wydawaty sie zbyt wysokie, gdyz fundamentalisci wyda-
wali sie¢ mato sterowalni, a ich bigoteria i fanatyzm mogly sie tatwo sta¢ politycznym
balastem®. Ponadto do tej pory sympatie wigkszosci chrzescijan ewangelikalnych
byly raczej po stronie Partii Demokratycznej.

Dotychczasowe poparcie fundamentalistow dla demokratéw wynikalo przede
wszystkim z intereséw regionalnych i klasowych. Najwieksza denominacja, w ktorej
fundamentalisci zdobyli przewage, Southern Baptists, wywodzila si¢ bowiem z Po-
tudnia, gdzie demokraci postrzegani byli jako obroncy dawnego porzadku. Dla fun-
damentalistow ogromne znaczenie miat fakt, iz to dzieki Partii Demokratycznej pod
koniec XIX wieku udalo si¢ odbudowa¢ dominacj¢ biatych na Potudniu'®. Ponadto,
mimo iz teoretycznie fundamentalisci byli oredownikami indywidualizmu i nie od-
nosili sie entuzjastycznie do Nowego Ladu, to jednak wielu cztonkéw potudniowe-
go Kosciota baptystéw nie nalezalo do grona ludzi zamoznych, a programy socjalne
wprowadzone przez demokratéw uratowaly wiele rejonéw na potudniu od skrajnego
ubodstwa, co przysparzalo im tam popularnosci'®. Poparcie jednak, ktérego przedsta-
wiciele Partii Demokratycznej udzielili w latach sze$¢dziesigtych Afroamerykanom
w walce o ich prawa obywatelskie, nie spodobalo si¢ potudniowym fundamentali-
stom. Stopniowo wycofywali oni swoje poparcie dla Partii Demokratycznej. Wkrot-
ce zaglosowali na konserwatywnego senatora, Barryego Goldwatera (1909-1998),
a potem na Georgea Wallacea (1919-1998). Im bardziej liberalna polityka socjalna
i rasowa skierowana byta na wspieranie i wyréwnywanie szans ubogich Afroamery-
kandéw, tym bardziej fundamentalisci z potudnia cofali swe poparcie dla Demokratow
i zwracali si¢ w stron¢ konserwatyzmu ekonomicznego Republikanow'®. W 1976
roku oferowali jednak swoje glosy Jimmyemu Carterowi, ktéry wywodzit si¢ z ich
tradycji. Kiedy okazal si¢ zbyt liberalny, a oni rozczarowali si¢ polityka prezydenta
i jego partii, zaistniala realna szansa zdobycia ich gloséw dla Partii Republikanskiej.

Mimo dotychczasowych obaw co do sojuszu z ,.elektoratem sumienia” Republi-
kanie zdecydowali si¢ na taki krok réwniez dlatego, ze w tym czasie uznali, iz po-
pularnos¢ partii moze zosta¢ uratowana tylko poprzez sojusz z klasami $rednimi'®,

% J.Casanova, op. cit., s. 255.

1% Ponadto niegdy$ w partii tej istniala tradycja nominowania wiceprezydentem przedstawi-
ciela Potudnia.

1 M. Billington, C. Clark, Baptist Preachers and the New Deal, ,Journal of Church and
State” 1991, no. 33, s. 255-270, [za:] K.D. Wald, op. cit., s. 204.

12 Ibidem.

103 Zjawisko przechodzenia wyborcow wywodzacych si¢ z mniej zamoznych klas $rednich na
strone Partii Republikanskiej okreslano jako a conservative swing of the middle classes. Wigcej na
ten temat: B. O’Connor, A Political History of American Welfare System. When Ideas Have Conse-
quences, New York 2004.
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z ktorych wielu religijnych konserwatystéow si¢ wywodzito. Poparcie klas §rednich
starano si¢ zdoby¢, przekonujac, ze Partia Demokratyczna dba jedynie o najbied-
niejszych i trwoni pienigdze podatnikéw na nieskuteczne programy socjalne. Przede
wszystkim jednak na horyzoncie pojawit sie Jerry Falwell. Kiedy w 1976 roku zaczat
on organizowa¢ wiece pod hastem ,Kocham Ameryke” przed budynkami kapito-
li stanowych w calym kraju, dzialacze polityczni nowej prawicy uznali, ze znalezli
wreszcie kogos w fonie upolitycznionego ruchu fundamentalistycznego, z kim mogli-
by wspotpracowad. Falwell stat si¢ wiec kluczowym liderem dla ich ruchu'™.

Aby jednak zawarcie sojuszu bylo mozliwe, niezbedne bylto znalezienie takich
kwestii moralnych, ktérych Republikanie mogliby broni¢ wspélnie z konserwaty-
stami religijnymi'®. Potrzebna byla podstawa, na ktérej mogtaby sie¢ oprze¢ nowa
koalicja. Nie bylo to zadanie tatwe, gdyz tradycyjni ,$wieccy” Republikanie wiele
spraw, o ktore walczyli neofundamentalisci (w tym aborcje), uwazali za kwestie sfery
prywatnej, w ktorg rzad nie powinien ingerowa¢. Niemniej jednak udalo sie wkrot-
ce znalez¢ podstawe, wokot ktorej zbudowano nowa koalicje. Byt to sprzeciw wo-
bec poszerzania kompetencji rzadu federalnego, zwtaszcza w kwestiach spotecznych
(opposition against ,,big government”). Do tradycyjnych argumentéw republikanow
dotyczacych zagrozenia wolnosci osobistej i gospodarczej dotaczono tym razem jesz-
cze argumenty, ktore mialy §wiadczy¢ o tym, iz rozbudowane kompetencje rzadu za-
grazaja rowniez tradycyjnym warto$ciom religijnym oraz autonomii amerykanskiej
rodziny. Republikanie mieli nadziejg, ze jesli sformuluja swe stanowisko w ten spo-
sob i zdemonizujg role rzadu federalnego, to uda im si¢ uzyskac¢ od konserwatystow
religijnych poparcie dla kwestii tradycyjnie zwigzanych z programem Partii Republi-
kanskiej i konserwatyzmem amerykanskim, jak: sprzeciw wobec idei ,,panistwa opie-
kunczego” (welfare state), sprzeciw wobec ograniczania prawa do posiadania broni
i poparcie dla rozbudowanego programu zbrojen'®.

Z czasem okazalo si¢, ze udalo si¢ takie poparcie fundamentalistéw zdoby¢. W za-
mian za to Republikanie zaoferowali im ufatwiony powroét na amerykanska scene
polityczng. W 1979 roku dzigki pomocy Republikanéw powstaly trzy najwazniejsze
organizacje ruchu spolecznego nowej chrzedcijanskiej prawicy: Moralna Wigkszos¢
(Moral Majority), Gtos Chrzescijanski (Christian Voice) i Religijny Okragly Stot (Reli-
gious Roundtable). Niedlugo powstaly tez takie organizacje, jak: Focus on the Family,
Family Research Project, Concerned Women for America. Najbardziej prominentna
w pierwszym okresie dzialania prawicy religijnej okazala si¢ jednak Moralna Wigk-
szo$¢ pod wodzg Jerryego Falwella.

Moralna Wigkszo$¢ szybko weszla w $wiat ,wielkiej polityki”. Jerry Falwell zaan-
gazowal si¢ zwlaszcza w kampanie prezydencka Ronalda Reagana (1911-2004), de-
klarujac swoje poparcie dla jego programu politycznego. Gtéwnym celem lidera Mo-
ralnej Wigkszosci bylo zmobilizowanie konserwatystow religijnych do glosowania na

104 7. Casanova, op. cit., s. 255.
195 Ibidem, s. 253.
1% Wiecej na ten temat: K.D. Wald, op. cit., s. 208.
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kandydata Republikanow, cho¢ publicznie przekonywat on, ze ,,celem organizacji nie
jest popieranie konkretnych kandydatéw na polityczne stanowiska, lecz informowa-
nie spoleczenstwa o zywotnych kwestiach moralnych dotyczacych narodu amerykan-
skiego™'””. Falwell nieustannie podkreslal jednak, ze Reagan jest jedynym politykiem,
ktory pomoze zrealizowac takie cele chrzedcijanskiej prawicy, jak: wprowadzenie pro-
rodzinnej polityki, przywrécenie dobrowolnej modlitwy w szkotach i ograniczenie
prawa do aborgji. Jednak, cho¢ Reagan zostal prezydentem, a Falwell przypisywal swej
organizacji duze w tym zastugi, analitycy ostroznie oceniajg rzeczywisty wplyw pra-
wicy religijnej na wynik wyboréw. Niezadowolenie z polityki Jimmyego Cartera bylo
bowiem powszechne, nie tylko wéréd zwolennikéw prawicy religijnej.

Po wyborach Falwell popieral polityke wewnetrzna i zewnetrzng Reagana.
Przede wszystkim, zdecydowanie opowiadal si¢ za proponowana przez Republika-
néw polityka cie¢ budzetowych i prywatyzacji systemu pomocy spolecznej. Retoryka
dotyczaca zagrozen ze strony rozbudowanego rzadu federalnego okazata si¢ bowiem
szczegllnie skuteczna, jesli chodzi o przekonanie fundamentalistow o szkodliwosci
wszelkich rzagdowych programéw socjalnych. Podczas gdy tradycyjni konserwatyw-
ni Republikanie sprzeciwiali si¢ obcigzeniom podatkowym i redystrybucji dobr ze
wzgledu na ograniczanie ich obywatelskiej i gospodarczej wolnosci (wbrew zasadzie
laissez-faire), fundamentalistow udalo sie¢ przekona¢, ze ich podatki przeznaczane
s3 na programy sprzeczne z ich przekonaniami'®. Fundamentalisci uznali przede
wszystkim, ze poprzez programy socjalne rzad ingerowal w zadania tradycyjnie przy-
pisane rodzinie'”. Nie tylko bowiem poprzez system ubezpieczen spolecznych Social
Security zwalnial on, ich zdaniem, mtodych z obowiazku opieki nad swoimi sedzi-
wymi rodzicami, ale przede wszystkim poprzez zasitki dla samotnych matek zachecat
kobiety do zatrzymywania przy sobie nieslubnych dzieci, rezygnacji z malzenstwa
i do wyboru niemoralnego zycia'".

Sprzeciw fundamentalistow wobec idei ,,panstwa opiekunczego” oraz poparcie
okazane w tej kwestii Republikanom ulatwily wprowadzenie w latach osiemdzie-
sigtych pierwszych reform ograniczajacych programy socjalne i prowadzacych do
prywatyzacji systemu opieki spotecznej. Ponadto moralizujacy jezyk prawicy religij-
nej na stale zadomowit sie w debatach dotyczacych systemu opieki spotecznej, co
w pozniejszym okresie nie tylko pomoglo wprowadzi¢ republikanskie propozycje do
reformy z 1996 roku, ale i znacznie ulatwito Georgeowi W. Bushowi (ur. 1946) wpro-
wadzenie przepisoéw dotyczacych polityki faith-based initiative na poczatku XXI wie-
ku. Obie te inicjatywy znacznie ograniczaly finansowanie panstwowych programéw
opieki spoleczne;j.

Jednak mimo pewnych sukcesow Jerryego Falwella, ktory jeszcze na poczatku lat
osiemdziesigtych uwazany byl za jednego z bardziej wptywowych religijnych konser-

107

Wiecej na ten temat: C. Smidt, op. cit.

1% M.C. Moen, The Christian Right and Congress, Tuscaloosa 1989, s. 9.
19" Ibidem, s. 10.

10 Tbidem.



244 7. Rola religii w amerykanskiej sferze publiczne;j...

watystow w Ameryce, zywot Moralnej Wiekszosci okazal sie krotki. Popularnos¢ or-
ganizacji malata gléwnie ze wzgledu na ostra, bezkompromisows, a nawet obrazliwa
retoryke stosowang przez jej przywddce. W jego przemodwieniach pobrzmiewaly bo-
wiem nuty tradycyjnego dla fundamentalistow antykatolicyzmu i antysemityzmu'"’,
a jego stosunek do 0séb niezaangazowanych religijnie byt wrecz ponizajacy. Mimo
planéw zbudowania ponadwyznaniowej prawicy religijnej laczacej konserwatystow
wywodzacych si¢ z roznych religii Falwell uparcie uzywal sformutowania ,prawica
chrzescijaniska’, co w rozumieniu konserwatywnych ewangelikalnych chrzescijan
oznaczalo ,protestancka” Ponadto w swych przemdwieniach postulowal czgsto re-
konstrukcje purytanskiej, chrzescijanskiej i republikanskiej Ameryki. Wedlug niego
nar6d amerykanski powinien by¢ ,jednym narodem wierzagcym w jednego Boga,
a Ameryka nie powinna zapomina¢ o swej opatrznosciowej misji''* oraz o przymie-
rzu, ktére Bog zawarl z purytanami. Wszystkie nieszczescia, jakie spotkaty Ameryke,
wynikaly, wedlug niego, z tego, Ze Amerykanie porzucili swe chrzedcijanskie dzie-
dzictwo. W swojej wersji historii niemal zupelnie pomijal wklad nieprotestanckich
grup w rozwoj swego kraju.

Badania Gallupa z konca 1981 roku wykazaly, ze opinia publiczna odbierata Fal-
wella bardzo negatywnie'’. Pojawialo si¢ wiele komentarzy na temat tego, ze neo-
fundamentali$ci starajg si¢ narzuci¢ poprzez dziatania prawne swa teologie reszcie
spoleczenstwa i traktujg tych, ktorzy si¢ z nimi nie zgadzaja, jak obywateli drugiej
kategorii''*. Intelektualisci poréwnywali ruch Falwella do fundamentalizmu islam-
skiego, a jego samego do Ajatollaha Chomejniego'””. Na dodatek nazwisko Falwella
kojarzone bylo z nazwiskami teleewangelizatoréw, wokot ktérych w latach osiem-
dziesigtych wybuchta seria skandali, zaréwno finansowych, jak i obyczajowych''s,
a takze z nazwiskiem Randalla Terryego, zatozyciela grupy pod nazwa Operation
Rescue. Jej dzialalno$¢ (ktdrej Falwell nigdy oficjalnie nie skrytykowal) skupiala sie
na walce przeciwko prawu do aborcji przez pikietowanie blisko klinik potozniczych,
nawolywanie do pietnowania kobiet, ktére dokonaty zabiegu aborcji, i ich lekarzy,
a nawet przez zamachy dokonywane w klinikach aborcyjnych'””. Zta stawa Falwella
spowodowala, ze wielu konserwatywnych politykéw nie chcialo by¢ nadal identyfi-
kowanych z Moralng Wiekszo$cia. Tym bardziej ze on sam wszed! z prezydentem

"1 Warto jednak podkresli¢, ze Falwell z czasem staral sie coraz bardziej dystansowa¢ od an-
tykatolicyzmu i antysemityzmu, co z kolei mieli mu za zle separatystyczni fundamentalisci.

112 J.Casanova, op. cit., s. 259.

' G. Utter, . Storey, op. cit., s. 12.

14 E.G. Dobson, Goals of Evangelical Political Involvement: A Fundamentalist Perspective,
[w:] C. Smidt, op. cit., s. 161.

15 Ibidem.

116 Skandale te wybuchty wokot takich kaznodziejow jak Jim Bakker, Oral Roberts czy Jimmy
Swaggart, ktérych programy ewangelizacyjne cieszyly sie wczesniej niezwykla popularnoscia. Zna-
lazto to odzwierciedlenie w kulturze popularnej, miedzy innymi za sprawg zespotu Genesis, ktéry
w swym teledysku do piosenki Jesus He Knows me nawigzuje bezposrednio do tych wydarzen.

17 Jeden z dziataczy dokonal nawet udanego zamachu na zycie lekarza, ktéry dokonywat za-
biegow. Wigcej na ten temat: W. Martin, op. cit., s. 320-324.
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Reaganem w konflikt, dotyczacy nominacji Sandry Day O’Connor na s¢dziego Sadu
Najwyzszego. Warto tez podkresli¢, ze mimo iz Ronald Reagan wyrazat poparcie dla
wiekszej obecnosci religii w sferze publicznej oraz powszechnie stosowal retoryke
religijng, mowigc miedzy innymi o krucjacie wolnosci i walce dobra ze ztem w kon-
tekscie rywalizacji zimnowojennej, to jednak nie spelnil wigkszosci politycznych
obiecnic skfadanych przedstawicielom prawicy religijnej (miedzy innymi tych doty-
czacych zmian w dostepie do aborcji). Badacze uwazaja tez, ze mimo iz Republika-
nie zawarli sojusz z neofundamentalistami, a Ronald Reagan wielokrotnie podkreslat
bliskos¢ ideologiczno-duchows z ich ruchem, to jednak w rzeczywistosci najczesciej
stosowal bardziej inkluzywna retoryke religii obywatelskiej'®.

Wedlug znawcéw tematu pierwsza proba instytucjonalizacji ruchu fundamenta-
listycznego nie powiodta sie przede wszystkim ze wzgledu na brak obycia polityczne-
go jego radykalnych przywdédcow. Prawica religijna nie przestata jednak istnie¢ wraz
z upadkiem Moralnej Wigkszosci'”®. Schede po niej odziedziczyla organizacja pod
nazwy Christian Coalition (CC)'?, dzigki ktérej dokonat sie kolejny etap instytucjo-
nalizacji ruchu fundamentalistycznego. Zostata ona zalozona w 1989 roku przez Pata
Robertsona (ur. 1930)'*!, ktory w 1988 roku startowal w wyscigu o fotel prezydencki.
Byl on pastorem zwigzanym z ruchem pentekostalnym, zalozycielem chrzescijan-
skiej stacji telewizyjnej CBN (Christian Broadcasting Network) oraz fundamentali-
stycznego uniwersytetu Regent University'*.

Podobnie jak jej poprzedniczka, CC zadata powrotu do sfery publicznej warto-
$ci, ktore wspolczesna kultura umiejscawia w obrebie sfery prywatnosci'”. Z czasem
okazalo sig, ze odniosta na tym polu istotne sukcesy. Przywodcom CC udalo si¢ tez
w znacznym stopniu skonsolidowac i zaktywizowa¢ amerykanska prawice religijna,
co byto widoczne zaréwno w czasie wyborow prezydenckich w 2000 i 2004 roku, jak

18 Wiecej na ten temat: R.V. Pierard, R.D. Linder, op. cit., s. 18-19, 257-283.

19 Jeszcze w 1986 roku Falwell prébowat ja reanimowad, zmieniajac nazwe na Liberty Fede-
ration, jednak i ta nie przetrwata do konca lat osiemdziesiatych.

120 Wiecej na temat Christian Coalition: P. Napierata, Amerykanska prawica religijna oraz
rola Christian Coalition w jej rozbudowie i aktywizacji, ,,Politeja. Pismo Studiéw Miedzynarodo-
wych i Politycznych Uniwersytetu Jagiellonskiego” 2007, nr 1 (7). Informacje na temat CC przed-
stawione w niniejszej monografii zostaly opracowane w oparciu o powyzszy artykul.

121 Spotkanie zalozycielskie organizacji odbylo sie 25 wrze$nia 1989 roku.

122 Pat Robertson, wierny tradycjom pentekostalnym, wierzy w cudowne uzdrowienia, czg-
ste boze interwencje i dar jezykéw. W CBN jest gospodarzem jej sztandarowego programu pt.
The 700 Club. Wiecej na temat jego programow telewizyjnych oraz modelu aktywnosci religijno-
-politycznej i stylu kaznodziejskiego: A. Peck, Teleewangelizm, apokalipsa i polityka, Tyczyn
2005, s. 100-106 oraz eadem, Religia w amerykariskich wyborach prezydenckich, Warszawa 2014,
s. 61-76. W swych opracowaniach Anna Peck pordéwnuje tez style dziatalnosci kaznodziejsko-
-politycznej J. Falwella oraz Pata Robertsona. Warto zwroci¢ uwage, ze gdyby neofundamentali-
$ci nie otworzyli si¢ na wspolprace z konserwatywnymi neoewangelikanami, Pat Robertson jako
zielono$wigtkowiec nie mialby szans na zdobycie pozycji lidera prawicy religijne;.

12 Wiecej na ten temat: J. Watson, The Christian Coalition. Dreams of Restoration. Demands
for Recognition, New York 1997, s. 21; J.H. Garvey, Fundamentalism and American Law, [w:] Fun-
damentalism and the State, eds. M.E. Marty, R.S. Appleby, Chicago 1993.
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i w czasie debaty na temat reformy systemu opieki spotecznej w 1996 roku. Badacze
ttumaczg to faktem, iz pozostale organizacje postugiwaly si¢ zbyt amatorskimi meto-
dami, CC natomiast poczynila wysitki na rzecz tego, by dostosowac si¢ do $wieckich
norm i praktyk obowiazujacych na amerykanskiej scenie politycznej. Duzy wkiad
w sukces CC wniosl, zatrudniony przez Robertsona, Ralph Reed (ur. 1961), mlody
aktywista polityczny (oraz dziennikarz oskarzony o plagiat), ktéry w pewnym mo-
mencie przezyl przebudzenie religijne. Pat Robertson powierzyt mu pozycje dyrekto-
ra wykonawczego, gdyz opracowal on niezwykle skuteczng strategie dzialania.
Wysitki na rzecz instytucjonalizacji oraz aktywizacji prawicy religijnej, podjete
przez gléwnych przywdédcoéw CC, mialy polegac na osiagnieciu wiekszej stabilnosci
finansowej poprzez rozbudowanie bazy czlonkowskiej, zorientowaniu aktywno-
$ci politycznej na tak zwane ,dzialanie u podstaw” (grassroots political activity)'**,
a przede wszystkim na zdobywaniu szerszego poparcia spotecznego oraz zmianie re-
toryki na taka, ktéra bedzie akceptowana w $wieckim $wiecie polityki'*. Ralph Reed
skoncentrowal sie zwlaszcza na zdobyciu szerszego poparcia spotecznego oraz zmia-
nie retoryki. Plan tak zwanego ,,poszerzenia sieci” mial na celu porzucenie obrazu
prawicy chrzescijanskiej jako zbyt matej, zbyt radykalnej i zbyt skoncentrowanej na
najbardziej kontrowersyjnych moralnie kwestiach. Reed uznat, ze kluczem do suk-
cesu jest podejmowanie szerszego zakresu tematow w jezyku, jaki jest akceptowalny
dla wyborcéw, do ktérych dotarcie jest celem CC, czyli dla ,,0s6b uczeszczajacych

124 Gléwne wysitki CC mialy sie koncentrowa¢ na poziomie lokalnym i stanowym, a najwaz-
niejszym polem dzialania powinny by¢ w zatozeniu wspolnoty sasiedzkie, szkoly i ich wladze, rady
miejskie oraz wladze stanowe. CC prowadzila ogdlnokrajowe i lokalne sesje szkoleniowe dla swo-
ich czlonkéw oraz konferencje i seminaria dotyczace tematéw od homoseksualizmu po skuteczne
metody wywierania nacisku na politykéw. Laczyly one w sobie elementy religijne i polityczne, pro-
pagowaly takie hasta jak: ,Mysl jak Jezus. Badz przywddca jak Mojzesz. Walcz jak Dawid. Rzadz
jak Lincoln” Christian Coalition Leadership School, Chesapeake 1993, [za:] J. Watson, op. cit.,
s. 57. Najwazniejszy nurt dzialalnoéci CC to jednak szkolenia wlasnych czlonkéw w metodach
rozpoznawania oraz mobilizowania potencjalnych wyborcéw o pogladach ,,prorodzinnych” w naj-
blizszym sgsiedztwie. Metody te okazaly si¢ skuteczne i juz w 1996 roku CC deklarowata mobiliza-
cje okoto miliona nowych wyborcéw.

125 Wiecej na ten temat: Christian Coalition Leadership School, Chesapeake 1993, [za:] ]. Wat-
son, op. cit., s. 26-27, 60-65. Ponadto juz w 1989 roku CC ubiegata si¢ o zwolnienie podatkowe jako
organizacja non-profit dzialajaca w celach ,,spotecznych”. Amerykanski urzad podatkowy, Internal
Revenue Service (IRS), nadaje takim organizacjom status oznaczony kodem 501(c)(4), ktory CC
uzyskata na okres przejsciowy. Wedlug przepiséw organizacje posiadajgce ten status majg otwarte
dos¢ szerokie pole dziatania. Mogg si¢ angazowaé w: ,edukacje przedwyborczg’, rozprowadzaé tak
zwane ,,przewodniki wyborcze” (voters” guides), a nawet by¢ organizacjami lobbystéw. Ich zaan-
gazowanie nie moze by¢ jednak stronnicze. Dlatego wlasnie CC okreSlita siebie jako organizacje
»hiezwigzang z zadna partig ani kandydatem” W pdzniejszym okresie musiata walczy¢ o ten status
na drodze sadowej, gdyz tamala zasade bezstronnosci. Federalna Komisja Wyborcza (Federal Elec-
tion Commission) uznala, ze informacje zawarte w materiatach rozprowadzanych przez CC byly
bardzo upraszczane i stronnicze oraz ze wspieraly kandydatéw republikanskich kolejno w wybo-
rach 1990, 1992 i 1994 roku. Z tego powodu juz w 1996 roku Komisja podjela przeciw CC pro-
cedure cywilng. Wiecej na ten temat: J. Watson, op. cit., s. 53, [za:] P. Napierala, Amerykariska
prawica religijna oraz rola Christian Coalitions w jej rozbudowie i aktywizacji.
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do kosciota oraz dla rodzin z dzie¢mi”'*. W ten sposéb zamierzal pozyska¢ nie tyl-
ko biatych chrzescijan ewangelikalnych, ale i ,,naturalnych sprzymierzencéw w gro-
nie katolikéw oraz mniejszodci rasowych™?. Reed uwazal, ze prawica religijna zbyt
mocno kojarzona byla z takimi tematami jak: aborcja, homoseksualizm, feminizm,
religia i modlitwa w szkotach czy propagowanie kreacjonizmu, a za malo z takimi
kwestiami jak tak zwane ,warto$ci rodzinne” (family values), ktore tacza konserwaty-
stow religijnych wywodzacych si¢ z réznych tradycji'®®. Uznal wigc, ze CC powinna
coraz bardziej akcentowac takie kwestie zwigzane z polityka prorodzing, jak edukacja
seksualna i prawo podatkowe, co nie oznaczalo, ze tradycyjnie podejmowane tematy
stracily na znaczeniu.

Ponadto postanowit zmieni¢ sposéb méwienia o ruchu, ktérego gléwnym przed-
stawicielem byla CC. Dotad bowiem czesto uzywano sformulowania ,,prawica chrze-
$cijanska’, a wypowiedzi przedstawicieli CC $wiadczyly o tym, iz wartosciuja oni
poszczegdlne religie. Takie podejscie nie sprzyjalo pozyskaniu cztonkéw prawicy
religijnej wsrdd innych grup konserwatystow religijnych. Dlatego Reed nalegal, by
czlonkowie CC uzywali sformutowania ,,prawica religijna”. Z czasem zrezygnowat
i z tego okreslenia, poniewaz uwazal, Ze i ono pociaga za soba negatywne konotacje

126 Cyt. za: J. Watson, op. cit., s. 65.

127 Celem Reeda stali si¢ konserwatywni ,,ludzie wiary”: katolicy, zydzi, Latynosi oraz Afro-
amerykanie, czyli grupy, ktore do tej pory identyfikowaly si¢ gloéwnie z Partia Demokratyczng.
Zob.: R. Reed, Casting a Wider Net, ,,Policy Review” 1993, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 66. Sposrod
tych grup ostatecznie udalo si¢ pozyskac jedynie pewna grupe najbardziej konserwatywnych ka-
tolikow, ktorzy za mozliwos¢ uzyskania wiekszego wplywu spoteczno-politycznego gotowi byli
zapomnie¢ o tradycyjnym antykatolicyzmie fundamentalistéw protestanckich i zrezygnowac
z postulowanej wczeéniej (gdy sami byli w mniejszoéci) potrzebie ochrony rozdzialu panstwa od
Koéciota i wolnosci religijnej i $wiatopogladowej. W tym kontekscie warto wspomnie¢ o sytuacji
z 2004 roku, kiedy w wyborach prezydenckich startowal bedacy katolikiem John Kerry. Gdy za-
znaczyl on, ze kandyduje nie po to, by by¢ katolickim prezydentem, ale by by¢ prezydentem, ktory
jest katolikiem, nie spodobalo si¢ to konserwatywnym katolikom. Jeszcze bardziej negatywnie od-
niedli sie do jego stwierdzenia, ze cho¢ osobiscie jest przeciwny aborcji, to nie uwaza za stosowne
narzucaé prywatnego $wiatopogladu reszcie spofeczenstwa. Tymczasem wspierany przez prawice
religijng George W. Bush bardzo zabiegat o poparcie w Watykanie. Doprowadzito to do kuriozal-
nej sytuacji, kiedy to kardynat Angelo Sodano i kardynat Ratzinger uznali, ze nalezy w wyborach
poprze¢ ewangelikalnego metodyste. Ratzinger wystat sze§ciopunktowy memorial, ktory postuzyt
kilku konserwatywnym biskupom do wydania bardzo czytelnej instrukeji, zniechecajacej ame-
rykanskich katolikéw do gtosowania na katolickiego kandydata, pomimo zastrzezenia kardynata
0 pozostawieniu ostatecznej decyzji wyborczej katolikom. Wigcej na ten temat: A. Peck, Religia
w amerykatiskich wyborach prezydenckich, s. 86-88.

128 Kiedy CC zaczynala swoja dziatalno$¢, uzywata ostrego tonu i identyfikowana byta z kon-
trowersyjnymi przedstawicielami i kontrowersyjnymi sprawami. Za przykltad moga postuzy¢
zwlaszcza wypowiedzi Pata Robertsona, ktory jeszcze w 1992 roku méwil o tym, ze ,plan ru-
chu feministycznego nie dotyczy réwnych praw kobiet. Jest to socjalistyczny, antyrodzinny ruch,
ktory zacheca kobiety do opuszczania ich mezdéw, zabijania wlasnych dzieci, uprawiania czaréw
(witchcraft), niszczenia kapitalizmu i stawania si¢ lesbijkami”. Wiecej: M. Schwatz, K.J. Cooper,
Politics, ,Washington Post” 1992, 23.08, s. A15, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 77, [za:] P. Napierata,
Amerykatiska prawica religijna oraz rola Christian Coalition w jej rozbudowie i aktywizacji.
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dotyczace nietolerancji i ekstremistycznej propagandy politycznej. Wolat takie okres-
lenia, jak ,konserwatysci religijni” badz ,ludzie wiary”'*’. Podkreslal tez, ze Ame-
ryka to kraj wielu tradycji religijnych, ktorych przedstawiciele maja teraz ,wspolny
problem, zwigzany z panujaca obecnie wrogoscia wobec obecnosci religii w sferze
publicznej”. W wypowiedziach przywdédcoéw ruchu coraz czgsciej pojawialo si¢ tez
okreslenie ,judeochrzescijanskie dziedzictwo” Stopniowo zaczg¢lo ono zastepowac
sformutowania: ,,chrzescijanskie” ,,purytanskie” i ,,dziedzictwo ewangelikalne”

Zmiana retoryki, ktdrej celem byto przystosowanie si¢ do norm akceptowanych
w amerykanskiej polityce, przyczynita si¢ do zwiekszenia liczby zwolennikéw CC
i prawicy religijnej. Tym bardziej, Ze za sprawa Reeda coraz cz¢sciej powolywano sie
na powszechnie akceptowane zasady pluralizmu, a cele CC zaczeto przedstawiac jako
walke z dyskryminacja. Podkreslano, ze CC walczy jedynie o ,,réwne prawa chrzesci-
jan”. Role CC poréwnywano tez do roli ruchu obrony praw obywatelskich (civil rights
movement), ktéremu w latach szes¢dziesiatych przewodzit Martin Luther King, i za-
znaczano, ze CC walczy przeciw ,antychrzescijanskim uprzedzeniom i bigoterii”**.
Reed i Robertson przekonywali, ze liberalowie chca nalozy¢ kaganiec chrzescijanom
i zrobi¢ z nich obywateli drugiej kategorii'*'. Reed uwazal tez, ze staraja sie oni uci-
szy¢ ludzi wiary i zmniejszy¢ ich mozliwo$ci korzystania z praw obywatelskich i wy-
borczych. W celu przekonania ,ludzi wiary” o panujacej dyskryminacji oraz o po-
trzebie ,,obrony swych praw” zaréwno Reed, jak i Robertson czesto odwotywali sig
do historii przesladowan chrzescijan'*.

Strategia CC byla jednak bardziej skomplikowana. Wprawdzie podkreslano, ze
jej zwolennicy walczg z dyskryminacjg chrzescijan oraz wszystkich ,ludzi wiary”
w Ameryce, jak réwniez o ich prawo do udzialu w polityce swego kraju, jednak nie

2 R. Reed, What Do Religious Conservatives Really Want?, [w:] Disciples and Democracy,
Washington 1994, [za:] . Watson, op. cit., s. 168. Jeszcze pare lat wczesniej jednak sam Reed
stwierdzal publicznie: ,,szczerze wierzg, Ze za mojego Zycia zobacze nasz kraj, ktory znéw rzadzony
bedzie przez chrzescijan i panowa¢ w nim beda chrzescijanskie wartosci”. Wiecej na ten temat:
R. Chandler, Robertson Moves to Fill Christian Right Vacuum, ,Los Angeles Times” 1990, 15.05,
s. A5, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 77.

130 Publikacje CC czesto opisywaly wydarzenia majace $wiadczy¢ o dyskryminacji chrze-
$cijan i o ich ,represjonowaniu” i okre$laly ,ludzi wiary” jako ,ofiary”. Przykladowe tytuly ta-
kich artykuléw to miedzy innymi OBRAZA WIARY. Liberalowie rozpoczynajg kampanie bigoterii
(ASSAULT ON FAITH. Liberals Launch Campaign of Bigotry) badz Amerykatiscy chrzescijanie
majq dos¢ deptania ich praw (American Christians Are Tired of Being Stepped On).

1L Christian Coalition Mailing, 30.07.1996, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 125. Wypowiedzi te do-
tyczyly pozwu, ktéry Federalna Komisja Wyborcza wniosta przeciw CC w zwiazku z jej nielegalng
pomoca Partii Republikanskiej w kampanii wyborczej w 1996 roku. W liscie podpisanym przez
Reeda i Robertsona stwierdzano: ,,Akcja Federalnej Komisji Wyborczej jest sztyletem wymierzo-
nym w serca Kos$ciotéw Ameryki”. Wiecej na ten temat: Christian Coalition Sued by FEC, ,,National
Liberty Journal” 1996, 09, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 132.

132 Przesladowania ludzi wiary” we wspdlczesnej Ameryce poréwnywali nie tylko do prze-
$ladowan chrzescijan w Rzymie, ale i do przesladowania czarnych obywateli USA w nie tak dale-
kiej przeszlosci, a nawet do przesladowania Zydéw w nazistowskich Niemczech.
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do konca rezygnowano z marzen o odzyskaniu utraconej dominacji kulturalnej kon-
serwatywnych protestantéw'*. Chodzilo jedynie o to, by retoryka CC dostosowana
byta do norm demokracji, a ponadto by odpowiadata zaréwno konserwatystom re-
ligijnym, wywodzacym si¢ z tradycji judeochrzescijanskiej, jak i radykalnym chrze-
$cijanom ewangelikalnym. Mimo iz te dwa elementy retoryki wydaja sie sprzeczne,
to jednak wedlug Justina Watsona dzialaly one wobec siebie komplementarnie'*.
Poprzez gloszenie hasel dotyczacych zwalczania dyskryminacji i niesprawiedliwego
traktowania ,,ludzi wiary” mozna byto wzbudzi¢ gniew tych, ktorzy sie za takich uwa-
zali, oraz doprowadzi¢ do ich aktywizacji w walce o ,wspdlny cel’, ktérym byta walka
z zsekularyzowanym prawodawstwem. Drugi element oferowat wizje Ameryki, ktora
odnosita si¢ do rzeczywistosci majacej nasta¢ juz po osiagnieciu celow CC'*. Ten
element bardziej przemawial do fundamentalnych chrzescijan, gdyz oferowal wizje
powrotu do zrddel, do purytanskiej i ewangelikalnej Ameryki, gdzie panowatyby
chrzescijaniska poboznos¢ i moralno$¢'*.

Wigkszo$¢ z opisanych powyzej elementdw strategii, majgcej na celu zaréwno
zdobycie szerszego poparcia spolecznego, jak i instytucjonalizacje prawicy religijnej,
okazala sie skuteczna. Czgs$¢ spoleczenstwa przestata postrzegac przedstawicieli CC
jako niebezpiecznych radykalow, a retoryka Reeda przekonata pewng grupe najbar-
dziej konserwatywnych katolikéw, ktérzy przylaczajac sie do ruchu starali si¢ nie do-
strzega¢ antykatolickich uwag nadal czynionych przez niektérych lideréw ruchu. Nie
udalo si¢ jednak osiagna¢ najistotniejszego dla instytucjonalizacji celu, czyli stabil-
nosci finansowej. Natomiast jesli chodzi o mobilizacje¢ konserwatywnego elektoratu,
to zaréwno ,dzialanie u podstaw’, jak i stosowana retoryka odniosly spore sukcesy.
Mozna wiec stwierdzi¢, ze dzieki instytucjonalizacji zdeprywatyzowanej religii fun-
damentalistycznej w ramach takich organizacji jak Moral Majority i Christian Coali-
tion, a zwlaszcza dzigki zastosowanej przez CC taktyce i zmienionej retoryce, fun-
damentalisci religijni zdobyli na dtugie lata wazne miejsce na amerykanskiej scenie
politycznej i udalo im si¢ osiagnac szereg sukcesow.

133 W retoryce uzywano co prawda stowa ,,chrzescijanie”, niemniej nie nalezy zapomina¢, ze
dla os6b wywodzacych sie z ruchu fundamentalistycznego przymiotnik ten tradycyjnie znaczyt
»protestanci”. Dominujaca pozycje uwazano za przynalezng im ze wzgledu na atrybuty moralne
oraz tradycje.

134 J. Watson, op. cit., s. 180.

5 Ibidem.

3¢ Warto pamigtal, ze cze$¢ przedstawicieli prawicy religijnej nigdy nie zrezygnowata anty-
katolicyzmu i chrze$cijanska, czyli protestancka wizja Ameryki nie zakladata porozumienia z ka-
tolikami. Wida¢ to miedzy innymi w wypowiedziach pastora D. Jamesa Kennedyego, Jimmyego
Swaggarta, Tima LaHaya czy przedstawicieli Bob Jones University. Wiele watkow antykatolickich
pojawia si¢ réwniez w bardzo popularnej serii powiesci pt. Left Behind, promujacej premilenary-
styczng wizje dziejow oraz chrzescijanski syjonizm. Wiecej na ten temat: A. Peck, Religia w ame-
rykatiskich wyborach prezydenckich, s.114-119; P. Napierata, The Strategy of the Religious Right:
Christian Fiction or Political Agitation?, ,Ad Americam” 2012, nr 13, s. 45-65 [on-line:] http://
dx.doi.org/10.12797/AdAmericam.14.2013.14.08.
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CC przezyta najwigkszy rozkwit w latach dziewigédziesigtych'”. W wyborach do
Kongresu w 1994 roku oraz w wyborach prezydenckich w 1996 roku CC wykazala
szczegblng aktywnos¢. W 1993 roku otworzyta na Kapitolu biuro lobbystéw, ktérych
zadaniem byto monitorowanie poczynan wladz ustawodawczych oraz agencji fede-
ralnych, wywieranie presji na cztonkéw Kongresu i przedstawicieli administracji.
Lobbysci, zaréwno zrzeszeni w CC, jak i w pomniejszych organizacjach zwigzanych
z prawicy religijng, okazali si¢ szczegélnie skuteczni i przydatni dla Partii Republi-
kanskiej w czasie debaty dotyczacej reformy opieki spolecznej w 1996 roku. Wiele
z ich postulatow zawartych w tak zwanym Contract with American Family z 1995
roku zostalo uwzglednionych w reformie. Moralizatorska retoryka zawarta w tym
dokumencie zdominowata styl dyskusji nad problemami spotecznymi. W Kongresie
Republikanie, uzywajac stéw autoréw kontraktu, moéwili raczej o ,,stabilizacji amery-
kanskiego spoleczenstwa i przywrdceniu moralnosci i cnoty w spoleczenstwie™*® niz
o sposobach rozwigzania probleméw wyptywajacych z braku edukacji i ubdstwa'®.
Ponadto, jak wspomniano juz wcze$niej, zaréwno CC, jak i inne organizacje zwig-
zane z prawicg religijng odegraly istotng role w wyborach prezydenckich w 2000
i 2004 roku.

W wyborach w 2000 roku srodowisko prawicy religijnej zdecydowalo si¢ poprze¢
George'a W. Busha. Okazalo sie, ze w prawyborach ,,niereligijni” zwolennicy Partii
Republikanskiej glosowali na Johna McCaina, a religijni na Georgea Busha. W czasie
kampanii CC skupita si¢ gtéwnie na dziataniu u podstaw i rozprowadzita 70 milio-
néw przewodnikéw wyborczych, w tym 5 milionéw w jezyku hiszpanskim. Wedtug
Marka J. Rozella, profesora George Mason University, udzial wyborcéw popieraja-
cych prawice religijng byl bardzo istotny dla wyniku wyboréw w 2000 roku, cho¢

17 Zwlaszcza w okresie rzadow Billa Clintona, kiedy to intensywnie mobilizowala konserwa-
tystow religijnych przeciwko znienawidzonemu liberalnemu prezydentowi. Okres rozkwitu trwat
do 1996 roku, kiedy to pojawily sie jej pierwsze problemy z Amerykanskim Urzedem Podatko-
wym. W tym miejscu warto podkresli¢, ze Clinton nie odzegnywal si¢ od religii, a retoryke, w kto-
rej odwolywal si¢ do religii obywatelskiej stosowal bardzo szeroko, przyjmujac zdaniem Stanistawa
Burdzieja styl duszpasterski. Wiecej na ten temat: S. Burdziej, Religia obywatelska w Stanach
Zjednoczonych. Studium socjologiczne retoryki religijnej Billa Clintona i Georgea Busha, Krakéw
2009, s. 77-82.

138 S. Watkins, The Christian Coalition’s “Contract With the American Family” - An Analysis,
»Christian Ethics Today. Journal of Christian Ethics” 2005, 12, [on-line:] http://www.christian ethic
stoday.com/Issue/002/The%20Coalitions%20Contract%20With%20American%20Family%20An
%20Analysis%20By%20Steve%20Watkins (28.04.2006).

19 W Contract With American Family mozna bylo miedzy innymi przeczytaé: ,,Zamiast roz-
prowadzaé w szkolach prezerwatywy, promowa¢ homoseksualizm, zapewniaé porady psycholo-
gow bez zgody rodzicow (...) szkoly powinny wzmacnia¢ wartosci wpajane dzieciom w domach,
kosciotach i synagogach” Edukacja seksualna w szkotach oraz ingerowanie w «prawo rodzicéw
do dyscyplinowania ich dzieci» okreslane byly jako dyskryminacja religijnych rodzin. Wigcej na
ten temat: M. Corbet, J. Mitchell-Corbet, op. cit., s. 369; Contract with the American Family,
Nashville 1995, s. 2, [za:] ]. Watson, op. cit., s. 125.
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wtedy nie méwilo si¢ wiele na ten temat'®’. Swiadczy to wiec o sukcesie taktyki CC.
Niemniej jednak cho¢ wielu konserwatystow religijnych zdecydowato si¢ zaglosowac
w wyborach na promowanego przez CC kandydata, to ich mobilizacja nie byla tak
intensywna, jak by sobie tego zyczyli Republikanie'*'. Dlatego tez George W. Bush
uwazal, ze z jednej strony zaciaggnat dtug u przywodcow prawicy religijnej, ktory na-
lezato w jaki$ sposdb splaci¢. Z drugiej strony, mial poczucie, iz jesli nie zaoferuje
im wigcej, niz Republikanie oferowali dotychczas, to podczas przysztych wyborow
nie nastgpi wsrdd nich wigksza mobilizacja niz w 2000 roku. Po incydencie doty-
czacym liczenia gloséw na Florydzie i po tym, gdy okazalo sig, jak niewielkg liczbg
glosow wybory zostaly wygrane przez Georgea W. Busha, Republikanie wiedzieli, ze
potrzebuja znacznie wiekszego poparcia konserwatywnych chrzescijan ewangelikal-
nych pozostajacych pod wplywem prawicy religijnej. Stad, jak twierdzi cz¢s¢ bada-
czy, intensywna promocja przepiséw zwigzanych z polityka faith-based initiatives'*,
ktore mialy przekonac konserwatystow religijnych o poswieceniu Georgea W. Busha
ich interesom i zmobilizowac¢ ich do glosowanie na niego w kolejnych wyborach. Cel
ten udalo sie w duzej mierze osiagnac. Niemalg role w mobilizacji prawicy religijnej
po stronie Partii Republikanskiej odegraly réwniez ataki z 11 wrzesnia 2001 roku.
Przedstawiciele prawicy religijnej zinterpretowali ataki jako kolejny dowdd na ko-
nieczno$¢ ochrony ,,cywilizacji opartej na Biblii”. Jerry Falwell sugerowal nawet, ze
za ataki odpowiedzialni sg liberalowie, aborcjonisci, feministki, lesbijki i geje, gdyz
to oni $ciaggneli na Ameryke gniew Boga'®. Niemniej, gléwnga wing obarczono reli-

140 M.]. Rozell, Evangelicals: Inside the Beltway, ,Religion and the 2004 Election”, [on-line:]
http://www.trincoll.edu/depts/csrpl/RINVol6N03/2004%20Elections/beltway%20evangelicals.htm
(29.04.2006).

11 Wigzalo sie to miedzy innymi z tym, ze George W. Bush w kampanii 2000 roku starat
sie unika¢ spraw najbardziej kontrowersyjnych, a kluczowych dla prawicy religijnej, czyli kwestii
aborcji, badan na komoérkach macierzystych i malzenstw homoseksualnych. Mialo si¢ to zmienié
dopiero w kolejnych wyborach. Tymczasem skoncentrowat si¢ na potrzebie zwigkszenia roli reli-
gii w sferze publicznej poprzez zaangazowanie wigkszej liczby Ko$ciotow i religijnych organizacji
charytatywnych w rozwigzywanie probleméw spotecznych USA, promujac polityke faith-based
initiatives.

2 Gléwnym celem tej polityki bylo zwiekszenie roli organizacji religijnych w amerykanskim
systemie opieki spolecznej oraz utatwienie im dostepu do funduszy federalnych. W rzeczywistosci
chodzito zwlaszcza o umozliwienie tego dostepu organizacjom ewangelikalnym, ktére nie oddzie-
laly dzialalno$ci pomocowej od ewangelizacyjnej. Inne organizacje religijne (w tym organizacje
katolikow, liberalnych protestantéw i zydéw) od lat wspotpracowaly z rzadem, otrzymujac fun-
dusze pod warunkiem, ze beda one przeznaczane jedynie na programy pomocowe kierowane do
wszystkich bez wzgledu na ich wiare. Ko$cioty ewangelikalne nie chcialy sie na taki rozdziat go-
dzi¢, poniewaz uwazaly, ze kluczowym elementem pomocy biednym jest ewangelizacja w duchu
ewangelikalnym, bieda jest bowiem w ich rozumieniu wynikiem grzechu. Waznym aspektem tej
polityki, z punktu widzenia Republikanéw, byto natomiast doprowadzenie do wigkszej prywatyza-
¢ji systemu opieki spolecznej. Wiecej na ten temat: P. Napierata, Religia i polityka w USA. Faith-
-based initiatives w okresie prezydentury G.W. Busha.

" L. Goodstein, Falwell: Blame abortionists, feminists, and gays, ,T'he Guardian’, [on-line:]
http://www.theguardian.com/world/2001/sep/19/september11.usa9 (09.03.2012)
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gie muzulmanska. I cho¢ sam George W. Bush staral si¢ w swych przemoéwieniach
odréznia¢ islam jako religie uniwersalistyczna od ideologii fundamentalistycznej
i terroryzmu, to jednak wielu zwolennikéw prawicy religijnej szybko zidentyfikowa-
to nowego wroga, utozsamiajac islam z terroryzmem. Przywédcy prawicy religijnej,
w tym Jerry Falwell, Pat Robertson, a nawet Billy Graham nie uwzgledniali faktu,
iz islam jest religia bardzo wewnetrznie zréznicowana, w ktérej wystepuja zaréw-
no ruchy umiarkowane, progresywne, jak i fundamentalistyczne, a te ostatnie w ra-
mach réznych odtamoéw islamu, w tym szyizmu i sunnizmu, znacznie réznig si¢ od
siebie. Przede wszystkim jednak nie brali pod uwagg, ze terroryzm instrumentalnie
wykorzystuje tylko pewne elementy doktryn religijnych'*‘. Byla to percepcja bardzo
uproszczona, niemniej trafiala na podatny grunt, Republikanie byli w wojnie z terro-
ryzmem bardzo aktywni, co niewatpliwie w oczach chrzescijanskich fundamentali-
stow z prawicy religijnej czynit ich godnymi zaufania. Co wazne, strach spowodowal,
ze czg$¢ spoleczenstwa gotowa byla zaakceptowac bardzo uproszczong interpretacje
atakow terrorystycznych. Na utozsamieniu islamu z terroryzmem ucierpiala mie-
dzy innymi dobrze zintegrowana i pokojowo nastawiona mniejszo$¢ muzulmanska
w USA. Ponadto, popularno$¢ zdobyty premilenarystyczne interpretacje konca dzie-
jow i nadejscia Antychrysta proponowane przez chrzescijanskich fundamentalistow.
Moze o tym $wiadczy¢ miedzy innymi lawinowy wzrost sprzedazy premilenarystycz-
nych powiesci z serii Left Behind, promujacych chrzedcijanski syjonizm. Na fali tych
nastrojow Tim LaHaye (ur. 1926) i Jerry B. Jenkins (ur. 1949) dopisali zreszta kolejne
osiem powiesci, zamykajgc serie bestsellerow na 16 czesciach w 2007 roku.

Z caly silg nalezy wiec podkresli¢, ze mobilizacja fundamentalistow chrzescijan-
skich oraz powstanie prawicy religijnej wywarly ogromny wptyw na zycie polityczne
i spoteczne w USA. Czeé¢ badaczy méwi nawet o tak zwanej amerykanskiej wojnie
kulturowej (culture war), ktéra jest nastepstwem konfliktu miedzy zwolennikami
spotecznej rewolucji lat sze$¢dziesiatych a ich religijnymi przeciwnikami'®.

Dlatego tez niezwykle istotne jest zrozumienie, dlaczego wtasciwie pod koniec
XX wieku fundamentalisci zdecydowali si¢ na tak intensywne wkroczenie nie tylko
do sfery publicznej, ale wprost do polityki, skoro we wczesniejszym okresie na za-

4 Wiecej na temat wypowiedzi dotyczacych islamu: A. Peck, Religia w amerykaniskich. ..,
s. 88-91.

45 Jedna z bardziej znanych zwolenniczek tezy wojny kulturowej w USA jest Gertrude Him-
melfarb wraz ze srodowiskiem zwigzanym z jej me¢zem Irvingiem Kristolem, uznawanym za ,,0jca
chrzestnego neokonserwatyzmu”. Teze wojen kulturowych Himmelfarb rozwija w ksigzce pt. One
Nation, Two Cultures: A Searching Examination of American Society In the Aftermath of Our Cultu-
ral Revolution, New York 1999. Z tezg ta nie do konca zgadza sie Alan Wolfe, ktory w swej ksigzce
pt. One Nation After All: What Americans Really Think About God, Country, Family, Racism, We-
Ifare, Immigration, Homosexuality, Work, The Right, The Left and Each Other stara si¢ dowies¢,
iz Amerykandw z klas srednich wiecej faczy, niz dzieli, a wojna kulturowa to raczej sprawa elit.
Wiecej opinii na temat wojny kulturowej w USA: Is There a Culture War?: A Dialog on Values and
American Public Life, eds. A. Wolfe, ].D. Hunter, Washington 2006; ].D. Hunter, Culture Wars:
The Struggle to Control The Family, Art, Education, Law And Politics in America, New York 1991
oraz M.P. Fiorina, S.J. Abrams, Culture War? The Myth of a Polarized America, Boston 2011.
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grozenia plynace ze swiata zewnetrznego reagowali raczej separacja. José Casanova
ttumaczy to nastgpujaco:

Fundamentalizm potrafi radzi¢ sobie z grzechem i apostazja otaczajacego $wiata.
W istocie s3 mu one niezbedne do podtrzymania poczucia wlasnej odrebnosci jako
prawdziwego chrzescijanskiego Kosciota. Fundamentalizm protestancki, nawet w swo-
jej najbardziej separatystycznej postawie sekciarskiego odrzucenia $wiata, uwazal sie
zawsze za rodzaj kalwinskiego Ko$ciofa wybranych. Fundamentalizm nie moze jednak
przetrwaé w $wiecie pozbawionym wspolnych znaczen i kryteriéow moralnych, w pono-
woczesnym $wiecie, w ktdrym stalby sie po prostu jeszcze jedng oryginalng subkulturs,
jak amerykanscy Indianie lub amisze, dodang do cudownej mozaiki amerykanskiego
pluralizmu kulturowego'*.

Dlatego tez Jerry Falwell, ktory jeszcze jako fundamentalista w 1965 roku moéwit,
ze ,,Bog nie nakazal angazowania si¢ w marsze, demonstracje i inne (polityczne) ak-
cje”'¥, a kaznodzieje nie sg powolani do bycia politykami, tylko do zdobywania dusz
wiernych'*, w latach siedemdziesigtych zmienil zdanie i stwierdzit: ,Zalozenie, ze
religia i polityka nie powinny by¢ ze sobg powigzane, zostalo podsunigete przez Dia-
bla po to, by powstrzymac chrzescijan od rzadzenia ich wlasnym krajem”*’. Tym ra-
zem bowiem fundamentalisci uznali, ze dotychczasowe dzialania ,,zaczepno-obron-
ne”" nie byty juz wystarczajace. Co charakterystyczne dla fudamentalizméw w tonie
wszystkich istniejacych religii, gdy ich zwolennicy zdaja sobie sprawe, Ze utraconego
$wiata nie sposob juz odzyskad, projekt restauracji przeradza si¢ w kontrrewolucje
polegajaca na tworzeniu nowych struktur normatywnych®'. Te nowe struktury moz-
na jednak tworzy¢ jedynie poprzez zaangazowanie publiczne. Polityczna mobilizacja
protestanckiego fundamentalizmu byla wigc reaktywnym posunigciem obronnym,
majacym na celu ochrone odrebnosci fundamentalistycznego $wiata przed zewnetrz-
nymi zagrozeniami'*.

Co wazne, prawica religijna chciala przywrdcenia protestantyzmowi ewangeli-
kalnemu roli religii obywatelskiej lub przynajmniej przywrocenia etyki protestanc-
kiej jako amerykanskiego stylu zycia. Radykalne skrzydto fundamentalistow prote-
stanckich, zwanych rekonstrukcjonistami, marzyto nawet o zaprowadzeniu w USA
chrzedcijanskiej teokracji wzorowanej na Genewie z czaséw Kalwina i purytanskim
Massachusetts'>. Niezaleznie od tego, jak definiowano cele prawicy religijnej, naj-
wazniejsza na drodze do ich osiggnigcia byta zmiana interpretacji religijnych klauzul
I Poprawki, a zwlaszcza klauzuli establishment. Jej separacjonistyczna interpretacja

16 J.Casanova, op. cit., s. 266.

W G. Utter, ]. Storey, op. cit., s. 3.
148 Ibidem.

" Ibidem.

150 J. Casanova, op. cit., s. 266.

B Ibidem.

152 Ibidem, s. 265.

193 Ibidem, s. 269-274.



254 7. Rola religii w amerykanskiej sferze publiczne;j...

kfadaca nacisk na neutralno$¢ panstwa wobec religii miata bowiem na celu zapobie-
gac sytuacji, w ktorej ktorykolwiek nurt religijny zyskiwalby od panstwa preferen-
cyjne traktowanie. Tym samym miala gwarantowa¢ réwny status wszystkich religii,
a takze $wiatopogladow niereligijnych, co zapewnialoby im réwny status w debacie
publicznej.

Zdaniem przedstawicieli prawicy religijnej jednak Jeffersonowski ,,mur separa-
cji” mial na celu jedynie ochrone swobody praktykowania autentycznej religii przed
ingerencjg panstwa. Dlatego tez jedyna stuszng interpretacja religijnych klauzul I Po-
prawki byla, ich zdaniem, interpretacja gramatyczna, wedtug ktorej zakazane jest
jedynie uznanie ktéregos z partykularnych Kos$ciolow za Koséciét panstwowy. Fun-
damentali$ci przekonywali i nadal przekonuja, Ze Ojcom Zalozycielom nie chodzito
w zadnym wypadku o lansowanie $wieckiego, neutralnego panstwa ani rozcigganie
zasady swobody praktyk religijnych na wolno$¢ od wszelkiej religii. Wedtug nich
religia powinna nie tylko odgrywa¢ wiodaca role w spoteczenstwie obywatelskim,
ale rowniez przenika¢ ,,mur separacji” i nasyca¢ swym duchem panstwo i wszystkie
republikanskie instytucje'*. Akomodacjonistyczna badz, jak zaczeto ja okresla¢, nie-
preferencjonistyczna (bo formalnie niepromujgca zadnego konkretnego wyznania,
ale raczej swiatopoglad religijny kosztem niereligijnego) interpretacja I Poprawki
umozliwilaby przedstawicielom prawicy religijnej promocj¢ wtasnego $wiatopogla-
du i nadanie mu uprzywilejowanej roli. Rola ta miata by¢ ich $wiatopogladowi tra-
dycyjnie przynalezna, gdyz, jak twierdzili, to wlasnie na nim opieraty si¢ kulturowe
fundamenty USA.

Wedlug José Casanovy takie podejscie jest proba rechrystianizacji o§wieceniowe-
go deizmu Ojcéw Zalozycieli i samej konstytucji, wzorowana na precedensie stwo-
rzonym przez dziewig¢tnastowieczny ewangelikalny protestantyzm, ale niemajaca
wiele wspdlnego z postulowanym przez fundamentalistow ,,powrotem do zZrédet™*.
Niemniej powolujac si¢ na te argumenty, organizacje prawicy religijnej nadal staraja
sie wplywa¢ na politykow w kwestiach ich zdaniem kluczowych z punktu widzenia
obecnosci religii i moralnosci chrzedcijanskiej w sferze publicznej. Obecnie jest to
miedzy innymi sprzeciw wobec aborcji, eutanazji, ogélnodostepnej pornogratii, mat-
zenstw homoseksualnych, badan na komoérkach macierzystych oraz edukacji seksu-
alnej w szkotach, jak réwniez postulowanie przywrdcenia w szkotach modlitw i na-
uczania kreacjonizmu lub ewentualnie inteligentnego projektu (intelligent design).

CC nie jest juz tak aktywna jak w latach dziewiecdziesiatych, ale w sile urosty
inne organizacje prawicy religijnej, ktore rowniez czgsciowo zaakceptowaly strategie
Ralpha Reeda, cho¢ w swych zadaniach byly bardziej bezkompromisowe. Mowa tu
przede wszystkim o Family Research Council oraz Focus on the Family. Wysuwaly

54 Ibidem, s. 271.

15> Proba ta jest wedlug Casanovy o tyle wazna, ze zbiega si¢ z idacymi w tym samym kierun-
ku préobami zawlaszczenia i poprawienia ,,pierwotnych intencji” autoréw zapiséw konstytucyjnych
podejmowanymi przez neokonserwatywnych intelektualistow. Wiecej na ten temat: J. Casanova,
op. cit., s. 272.
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one znacznie $mielsze zadania wobec Partii Republikanskiej, gdyz ich zalozyciel Ja-
mes Dobson (ur. 1936) nie chcial si¢ godzi¢ na kompromisy w kwestiach dla niego
fundamentalnych, jak na przyktad aborcja'*. Nie obawial si¢ tez grozi¢ Republika-
nom, ktorzy uchylali sie od pewnych zobowigzan wobec prawicy religijnej, wycofa-
niem swego poparcia, a tym samym poparcia wiekszosci konserwatystow religijnych,
ktoérzy w tym okresie stali sie niezbednym elektoratem Partii Republikanskiej. Dlate-
go tez przy okazji wszystkich wyboréw Republikanie intensywnie zabiegaja o gltosy
tego dobrze zorganizowanego i zmobilizowanego elektoratu. Przed taka konieczno-
$cig stal rowniez George W. Bush w 2000 i 2004 roku.

Warto zauwazy¢, ze politycy Partii Republikanskiej czesciej ograniczaja si¢ jed-
nak gltéwnie do retoryki religijnej odpowiadajacej przedstawicielom prawicy religij-
nej niz do intensywnych dziatan na rzecz realizacji jej celéow. Niemniej, cho¢ rzady
George'a W. Busha réwniez nie doprowadzity do realizacji kluczowych dla prawicy
religijnej celow, to jednak zaowocowaly obsadzeniem wielu stanowisk zaréwno na
szczeblu wladz federalnych, stanowych, jak i lokalnych przedstawicielami tego ru-
chu'’, co nadal rodzi powazne konsekwencje.

Ponadto, obecno$¢ prawicy religijnej na amerykanskiej scenie politycznej wytwo-
rzyta God gap, czyli przepas¢ religijng miedzy politykami republikanskimi a demo-
kratami'*®. Ci drudzy, akcentujac rozdziat panstwa od Kosciota i polityke pro-choice,
narazajg si¢ na przypiecie im tatki osob wrogich religii. W kampanii prezydenckiej
2008 roku prébowat to zmieni¢ Barack Obama (ur. 1961), czgsto odwolujac si¢ do
argumentow religijnych, nie dotykajac jednak kwestii waznych dla prawicy religijnej.
Akcentowal tez swoja wiare w Boga, przynaleznos¢ do Kosciofa chrzescijanskiego
oraz przyjazny stosunek do religii w sferze publicznej, pod warunkiem ze bedzie ona
podlegata wymogom dyskursu publicznego. Jak twierdzit bowiem, religia zawsze
bedzie miala znaczenie w sferze publicznej, zwlaszcza na poziomie indywidualnych
motywacji, ale w polityce argumenty religijne musza zosta¢ poddane weryfikacji pod
katem tego, czy postulowane prawo bedzie stuzy¢ calemu spoleczenstwu czy tyl-
ko jego czesci. Krytykowal tym samym sztywne, bezkompromisowe stanowisko

1% James Dobson znany jest miedzy innymi ze swojej dziatalnosci propagujacej terapie ,re-
paratywng” dla oséb homoseksualnych. Jednym z najbardziej kontrowersyjnych postulatéw jego
terapii jest zachecanie rodzicéw do nieakceptowania ich homoseksualnych dzieci - jako wyraz
»zdrowego stawiania granic” i ,motywowania’. Taki rodzaj terapii byl wielokrotnie krytykowany
przez psychologéw, a rozgtosu metodom Dobsona nadaly skandale zwigzane z nazwiskiem pastora
Teda Haggarda, ktdry przylapany na kontaktach homoseksualnych poddat sie terapii ,,reparatyw-
nej’, po czym na jaw wyszly jego kolejne homoseksualne relacje.

157 Wazne jest tez mianowanie na sedziéw Sadu Najwyzeszego: Johna Robertsa (2005) i Samu-
ela Alito (2006) znanych ze swego konsewatyzmu, rowniez w kwestiach religijnych.

%8 Anna Peck nazywa ja ,przepasciag Boga”. Wiecej na ten temat: A. Peck, Religia w amery-
kariskich wyborach prezydenckich, s. 143-147.

199" Aby uzyska¢ pelny obraz pogladéw Baracka Obamy na temat roli religii w sferze publicz-
nej, warto przeanalizowa¢ jego przemowienie z 2006 roku odnoszace sie bezposrednio do tej kwe-
stii: B. Obama, “Call to Renewal” Keynote Adress, czerwiec 2006 [on-line:] http://obamaspeeches.
com/081-Call-to-Renewal-Keynote-Address-Obama-Speech.htm (07.03.2013).
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przedstawicieli prawicy religijnej. Badacze twierdza, ze do pewnego stopnia udato
mu sie wtedy zasypac przepas¢ God gap i wiele osob religijnych (cho¢ nie tych zwia-
zanych z fundamentalizmem chrze$cijaniskim) oddato na niego glosy.

Po swoim zwycigstwie staral sie on uzywaé bardzo inkluzywnej retoryki, przy-
pominajac, Ze nardd amerykanski jest narodem chrzescijan, zydéw, muzulmandw,
buddystow, a takze ateistow. Poczatkowo staral si¢ tez nie podejmowac kontrowersyj-
nych decyzji politycznych zwigzanych z kwestiami dotyczacymi postaw religijnych.
Prawica religijna tymczasem rozpetala kampani¢ na rzecz przekonania spoleczen-
stwa o jego ateizmie badz, w innej wersji, wierze muzulmanskiej. Pierwsze niepowo-
dzenia polityczne, kryzys, a takze spory wokdt programu ObamaCare sprawily, ze
pogloski te zyskiwaly na znaczeniu. Ponadto, powracano do kontrowersyjnej sprawy,
ktora wyplynela jeszcze w trakcie kampanii wyborczej, a zwigzana byla z odebrany-
mi jako obrazliwe kazaniami gloszonymi przez Jeremiah Wrighta (ur. 1941), pasto-
ra Kosciota, do ktérego nalezala rodzina Obamy. Wright, bedac zwolennikiem tak
zwanej Black Liberation Theology, o ktérej bedzie mowa w kolejnym podrozdziale,
w jednym ze swoich kazan zamiast uzywanej tradycyjnie formuly God Bless America,
postulowal stosowanie frazy God Damn America, jako bardziej adekwatnej dla kraju,
w ktorym, jak argumentowal, tamane sg prawa mniejszos$ci, zwlaszcza Afroamery-
kanéw, w ktérym spycha sie ich na margines i osadza w wi¢zieniach za drobne prze-
winienia; w kraju, ktéry zbombardowal Hiroszime i Nagasaki i popiera terroryzm
skierowany przeciwko Palestynczykom'®.

To wszystko sprawito, ze Obama wystapil z kontrowersyjnego Kosciota, a w swo-
jej retoryce coraz czesciej odwotywat sie do argumentéw religijnych, na kazdym nie-
mal kroku podkreslajac swoja wiare chrzescijaniskg. Naukami Chrystusa uzasadniat
nawet niektore swoje posuniecia polityczne, jak na przyklad podniesienie podatkow
dla najbogatszych. Nie stosowat si¢ wigc juz do zasad dotyczacych obecnosci reli-
gii w sferze publicznej, ktére sam wyartykutowal w przeméwieniu z 2006 roku. Me-
dia szybko podchwycily te zmiane, a nagtéwki gazet glosity: What Would Jesus Do?
Tax the Rich, Obama Says'®'. Nie oznacza to, ze dyskretnie nie podejmowat decyzji
sprzecznych z zadaniami prawicy religijnej, na przyklad w sprawie oslabienia wpro-
wadzonej przez Georgea W. Busha polityki faith-based initiatives, a takze w kwe-
stii rozwoju badan na komoérkach macierzystych i ochrony praw gejéw. Otoczyt
sie jednak duchownymi-doradcami, ktérzy wywodzili si¢ niekiedy takze z bardzo
konserwatywnych Kosciotéw ewangelikalnych'®* (na przykiad Rick Warren czy Joel
C. Hunter), cho¢ byli wéréd nich réwniez progresywni chrzedcijanie ewangelikalni,
zwlaszcza ceniony przez prezydenta Jim Wallis (ur. 1948). Retoryka religijna, ktéra
zaczat za ich rada stosowad, szta o wiele dalej niz poczatkowo wykorzystywana przez

160 Cyt. za: B. Ross, Obama’s Pastor: God Damn America, U.S. to Blame for 9/11, ABC News
2008, [on-line:] http://abcnews.go.com/Blotter/DemocraticDebate/story?id=4443788 (07.03.2013).

161 1. Lemire, What Would Jesus Do? Tax the Rich, Obama Says, “NY Daily News”, [on-line:]
http://www.nydailynews.com/news/jesus-tax-rich-obama-article-1.1016370, (07.03.2013).

12 Niezwiazanych jednak z prawica religijna.
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niego liberalna (wedlug klasyfikacji Roberta Wuthnowa'®®) wersja religii obywatel-
skiej, zdecydowanie niewystarczajaca, jak si¢ okazalo, by przekona¢ spoteczenstwo
amerykanskie do jego politycznych decyzji. Na tym przykladzie widag, jak silna jest
presja ze strony prawicy religijnej w sferze publicznej USA i jak niezbedna jest kaz-
demu prezydentowi Stanéw Zjednoczonych retoryka religijna's*.

Niestabngce znaczenie prawicy religijnej mozna tez byto zaobserwowa¢ w kampa-
nii prezydenckiej w 2012 roku. Pojawil sie tam zupelnie nowy element - mormonski
kandydat. Co prawda w sondazach opinii publicznej wyraznie bylo wida¢, ze tylko
niewielka czg$¢ spoleczenstwa byla w stanie okresli¢ wyznanie Mitta Romneya (ur.
1947) i jego przynaleznos$¢ do konkretnego Kosciofa'®®, niemniej przedstawiciele pra-
wicy religijnej, ktérych konserwatywne kongregacje nie akceptowaly Kosciota Jezu-
sa Chrystusa Swietych w Dniach Ostatnich jako Ko$ciota chrzescijaiskiego, znali je
doskonale. Nieche¢ wobec mormonskiego kandydata byla wyrazana przez wigkszos¢
lideréw ewangelikalnych - od Billyego Grahama, przez Tima LaHaya, po Jerryego
Falwella Juniora (ur. 1962). Stangli oni jednak wobec bardzo trudnego wyboru, gdyz
jego kontrkandydatem w prawyborach byl znienawidzony przez prawice religijna
John McCain (ur. 1936). W takiej sytuacji Mitt Romney zdecydowal si¢ zabiega¢ o ich
poparcie. W tym celu musiat odby¢ szereg spotkan z przywddcami prawicy religijnej,
przekonujac ich o swoim oddaniu chrze$cijanskim ideatom i spotecznemu konser-
watyzmowi. Bardzo ciekawa w tym kontekscie byla jego wizyta w zalozonym przez
Jerryego Falwella Libery University. Podczas swojego przemdéwienia Romney oddat
hotd zmartemu w 2007 roku Falwellowi, chwalil zastugi protestanckich i ewangelikal-
nych reformatoréw i wyrazil szacunek dla wszystkich chrzescijanskich lideréw, ktorzy
szerzyli Ewangelie (nawet Jana Pawta II). Skoncentrowal si¢ jednak na amerykanskiej
wyjatkowosci, ktdrej bardzo oddani s3 przedstawiciele prawicy religijnej'®. Ostatecz-
ng aprobate przynajmniej czedci tego srodowiska zyskat jednak dopiero po spotkaniu
z Billym Grahamem i jego synem Franklinem (ur. 1952). Przyczynilo si¢ to do uzyska-
nia nominacji z ramienia Partii Republikanskiej. W czasie ostatecznej rozgrywki mie-
dzy nim a Barackiem Obamg, wbrew przewidywaniom, religia nie odgrywata wigkszej
roli. W debatach prezydenckich odwotania do religii pojawily sie dostownie kilka razy
i zazwyczaj byly to komentarze Romneya majace §wiadczy¢ o tym, ze jest on wierny
ideom chrzescijanskim. Podkreslat wigc te elementy, ktdre byly wspolne jego Koscio-
towi i Kosciotom chrzescijaniskim dominujagcym w USA. Dla obu kandydatéw temat
religii byt trudny ze wzgledu na nieche¢ konserwatystow ewangelikalnych do kazdego
z nich. Srodowisko ewagelikalno-fundamentalistyczne pozostato podzielone co do
akceptacji Romneya, co do pewnego stopnia moglto wplyna¢ na wynik wyboréw.

168 Wiecej na ten temat rozdziat I.

164 Zagadnienia te zostaly szerzej opisane w: P. Napierala, Barack Obama, Religion, and the
Separation of Church and State, [w:] 2012 U.S. Presidential Election: Challenges and Expectations,
red. P. Laidler, M. Turek, Krakéw 2014, s. 223-247.

1 Wiecej na ten temat: A. Peck, Religia w amerykariskich wyborach prezydenckich, s. 148.

1 Wiecej na ten temat: Ibidem, s. 94-95.



258 7. Rola religii w amerykanskiej sferze publiczne;j...

Prawica religijna pozostala aktywna réwniez w czasie drugiej prezydentury Ba-
racka Obamy, sprzeciwiajac si¢ wielu jego decyzjom, w tym zwlaszcza wprowadzeniu
obowigzku objecia antykoncepcji ubezpieczeniem zdrowotnym, zapewnianym pra-
cownikom przez pracodawcow. Naglosniono miedzy innymi sprawe Hobby Lobby,
w ktorej w 2014 roku Sad Najwyzszy zdecydowal, ze religijny pracodawca moze od-
moéwi¢ w zapewnianym przez siebie ubezpieczeniu finansowania takich form anty-
koncepcji, jakich nie akceptuje. Oprdécz sporéw zwigzanych z wprowadzeniem prze-
piséw ObamaCare punktem spornym byla réwniez polityka prezydenta dotyczaca
praw os6b homoseksualnych. Przedstawiciele prawicy religijnej uwazali, Ze umozli-
wienie malzenstw jednoplciowych narusza ich wolnos¢ religijna, a prezydent Obama
argumentowal, Ze wolnos¢ religijna jednej grupy nie moze prowadzi¢ do ogranicze-
nia konstytucyjnych praw innej. W kontekscie stosunkéw miedzyreligijnych w USA
Barack Obama ostrzegat prawice religijng przed konsekwencjami promowania bia-
Yo-czarnej wizji $wiata (,us versus them” mentality)'®’. Stosunki miedzy nim a spad-
kobiercami neofundamentalizmu chrzescijanskiego pozostaly napiete do konca jego
prezydentury.

7.9. Inne ruchy religijno-spoteczne

Dyskusja na temat roli religii w sferze publicznej, a takze wlasciwego stopnia za-
angazowania ruchow religijnych w problemy spofeczno-polityczne kraju toczy si¢
w Stanach Zjednoczonych, jak wida¢ z powyzszych analiz, nie tyle migdzy ludzmi
religijnymi a ,niereligijnymi’, ile raczej migdzy konserwatystami religijnymi nale-
zacymi do réznych wyznan a grupami utozsamiajacymi sie z bardziej liberalnymi
ruchami religijnymi. Sposrdd pierwszej grupy najbardziej wyrédzniaja sie konserwa-
tywni chrze$cijanie ewangelikalni i neofundamentali$ci, z ktérych wielu zasila rzesze
zwolennikéw prawicy religijnej. Do grupy drugiej nalezy zaliczy¢ przede wszystkim
teologicznie liberalnych protestantéw gléwnego nurtu (mainline Protestants), ale
réwniez liberalnie interpretujacych swa teologie wyznawcéw judaizmu, katolicyzmu
i innych religii. Pewna role w tej dyskusji odgrywaly zawsze nowe ruchy religijne i re-
ligijno-spoteczne, rozwijajace si¢ w Stanach Zjednoczonych znacznie swobodniej niz
gdziekolwiek indziej'*®. Nie sposdb opisac tu roli wszystkich tych ruchéw, niemniej
warto wspomnie¢ przynajmniej o kilku zjawiskach, przede wszystkim tych, ktore w

17 .T. Rushing, Obama on the Christian right: ‘Folks who take religion the most seriously so-
metimes are also those who are suspicious’, “Daily Mail” 2015, 12.10, [on-line:] http://www.dailyma
il.co.uk/news/article-3269820/Obama-Christian-right-folks-religion-seriously-suspicious.html
(30.10.2015).

168 Liberalne przepisy dotyczace rejestrowania nowych Koscioléw sprawiaja, ze nawet tak
kontrowersyjne ruchy jak na przyktad scjentologia moga si¢ w USA rozwija¢ o wiele swobodniej
niz gdziekolwiek indzie;j.
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ostatnim okresie zaczg¢ly w Stanach Zjednoczonych odgrywac coraz istotniejsza role
w sferze publicznej, a nawet bezposrednio w polityce.

Wisrod grup religijnych, ktére aktywnie zaangazowaly si¢ nie tylko w dyskusje
dotyczace probleméw spolecznych, ale takze w polityke, wymieni¢ nalezy przede
wszystkim: progresywnych chrzescian ewangelikalnych, ktérych ruch media ochrzci-
ly jako ,lewice religijng’, oraz niektdre afroamerykanskie Koscioly, promujace teo-
logie wyzwolenia. Ponadto wazng role w spoleczenstwie USA odgrywaja tez ciggle
zyskujace na popularnoéci megakoscioly, ktérych pastorzy sa bardzo czesto rowniez
teleewangelistami, posiadajacymi wlasne programy lub nawet stacje telewizyjne. Kil-
ku z nich zostalo nawet zaproszonych do grona doradcéw prezydenta Obamy (Rick
Warren, Joel C. Huner, Thomas Dexter Jakes).

Za tworce ,,lewicy religijnej”, ktora nie powinna by¢ mylona z tradycyjnie liberal-
nymi Kosciotami protestanckimi gtéwnego nurtu (mainline Protestants), uznawany
jest pastor Jim Wallis (ur. 1948), obecnie bliski doradca prezydenta Obamy, zatozyciel
i redaktor ,Sojouners Magazine”. Nazwa ,lewica religijna” zostala tej grupie nadana
ze wzgledu na pewne podobienstwa do prawicy religijnej: po pierwsze, obrana przez
nig strategia dzialania, zdaniem komentatoréw, zaczgla przypominac strategie prawi-
cy religijnej, po drugie, zwolennicy nowego ruchu to, podobnie jak zwolennicy pra-
wicy religijnej, spadkobiercy tradycji ewangelikalnej. Spogladaja oni jednak na wiele
kwestii spotecznych inaczej niz dominujacy w prawicy religijnej neofundamentalisci.
Formalnie czlonkowie tej grupy definiuja ja jako lewice ewangelikalng, a siebie jako
ewangelikalnych progresywistow. Przy przyjeciu takiej definicji mozna powiedzie¢,
ze wchodza oni w sklad szerszej grupy tak zwanej chrzescijanskiej lewicy, laczacej
tych czltonkow réznych wyznan chrzescijanskich, ktorzy zwracaja uwage na spotecz-
na odpowiedzialno$¢ chrzesdcijan i opowiadajg sie za programem liberalizmu (w ro-
zumieniu amerykanskim). Nalezy jednak pamietac, ze tym, co rézni te nowa grupe,
nazywang niekiedy ,lewicg religijng’, od reszty ,,chrzescijanskiej lewicy” jest wlasnie
wspomniana proba bezposredniego wejscia w polityke, a takze zachowanie wielu
elementow konserwatywnej ewangelikalnej teologii. W kwestiach teologicznych nie
uznajg oni bowiem liberalnej interpretacji Pisma Swigtego dokonanej przez mainline
Protestants oraz krytykuja ich za brak dazenia do indywidualnej relacji z Chrystu-
sem i nowo narodzenia. Podkreslaja wiare w odkupiencza $mier¢ Chrystusa, jego
zmartwychwstanie i powtorne przyjscie na ziemie, a takze autorytet Biblii, ktora nie
jest dla nich jedynie Zrédlem moralno$ci. Niemniej, w przeciwienstwie do konserwa-
tywnych chrzescijan ewanglikalnych, nie kladg az tak silnego nacisku na dostownos¢
i nieomylno$¢ Biblii, a z jej przekazow wybieraja jako najwazniejsze te, ktére moty-
wuja rowniez chrzescijan liberalnych. Duze znaczenia ma wigc dla nich Ewangelia
Spoleczna, dlatego wspieraja programy opieki spolecznej, dzialania na rzecz pokoju
na $wiecie, chcg si¢ angazowaé w rozwigzywanie probleméw krajow rozwijajacych
sie, przeciwdziata¢ ubdstwu, nieréwnosciom spofecznym, nietolerancji, rasizmowi.

Jak podkreslono wcze$niej, w przeciwienstwie do wigkszosci Kosciolow liberal-
nych ,lewica religijna” nie odzegnuje si¢ od zaangazowania w polityke, cho¢ zaan-
gazowanie jest zwigzane z zupelnie innymi problemami niz te interesujace prawi-
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ce religijna. Warto jednak podkresli¢, ze zaréwno Jim Wallis, jak i Tony Campolo
(ur. 1935), jego bliski wspdtpracownik i zalozyciel progresywnego ruchu ewangeli-
kalnego Red-Letter Christians'®, opowiadali si¢ poczatkowo przeciwko wchodzeniu
w koalicje z konkretnymi ugrupowaniami politycznymi, chcac stworzy¢ przeciwwage
dla prawicy religijnej poprzez pozostanie ponad podzialami partyjnymi. Niemniej,
z czasem Jim Wallis coraz bardziej zblizal si¢ do politykéw z Partii Demokratyczne;j.
I cho¢ nadal podkresla on, ze jako chrzescijanin nie moze si¢ okresli¢ jako zwolennik
ani prawicy, ani lewicy, gdyz Biblia w niektérych aspektach jest bardzo konserwa-
tywna (rodzina, zasady zachowan seksualnych), a w innych progresywna (bieda, nie-
réwnosci spoleczne i rasowe), to jednak wyraznie popiera wiele programéw wpro-
wadzanych przez Demokratéw i blisko wspdtpracuje miedzy innymi z prezydentem
Obamg. Wallis uwaza, Ze nazwanie jego ruchu ,lewica religijng” jest uproszczeniem
wprowadzonym przez dziennikarzy. Ci z kolei podkreslaja, ze metody, ktére jego
zwolennicy stosujg w polityce, w tym sojusze zawierane z politykami, przypominajg
bardzo te stosowane przez prawice religijng i stawiajg im to jako zarzut. Ponadto,
zwolennicy uzywania w polityce swieckiego jezyka i swieckich argumentdw, akcepto-
walnych dla catego wielowyznaniowego spoleczenstwa (nawet jesli motywy pewnych
postulatow wyplywaja z przekonan religijnych), krytycznie patrza na to, ze przedsta-
wiciele ,,lewicy religijnej” swe poglady polityczne argumentuja, podobnie jak przed-
stawiciele prawicy religijnej, gtéwnie odwolujac si¢ do Biblii.

Warto zauwazy¢, ze to wlasnie Jim Wallis starat sie przekonywa¢ demokratow
o potrzebie zasypania God gap. Juz w 2005 roku wydal ksigzke pod tytulem God’s
Politics: Why the Right Gets It Wrong and the Left Doesn’t Get It, w ktdrej ttumaczyt,
w jaki sposéb Partia Demokratyczna powinna wprowadza¢ wigcej religii do swoich
programéw. Krytykowal tez wladze partii za to, Ze pozwolita, by jej lewe skrzydto
zdominowalo zaréwno program, jak i jezyk, jakim postuguja sie Demokraci w swych
kampaniach, zrazajac ludzi glteboko religijnych. Podkreslal jednak, ze jako chrzesci-
janin ewangelikalny odzegnuje si¢ zdecydowanie od programu prawicy religijnej,
ktdrej przedstawiciele zafiksowali si¢ na polityce dotyczacej aborcji czy homoseksu-
alizmu, lekcewazac to, na co Chrystus ktadt nacisk w swych naukach, czyli promo-
wanie pokoju i pomocy ubogim'”. Dla Wallisa walka prawicy religijnej przeciwko
réwnouprawnieniu homoseksualistow jest niezrozumiata, gdyz, jak podkresla, w Bi-
blii jest zaledwie 12 werséw poruszajacych kwestie kontaktéw homoseksualnych i to
wiekszo$ci napisanych w bardzo specyficznym kontekscie historycznym. Tymcza-
sem wersOw na temat biedy i niesprawiedliwosci sg tysigce. Homoseksualizm nie jest
wiec, jego zdaniem, tematem, ktéry powinien znajdowac si¢ w centrum zaintereso-
wania chrze$cijan. Miedzy rokiem 2008 a 2013 Wallis zmienit tez poglady na temat
malzenstw homoseksualnych, ostatecznie je akceptujac. W sprawie aborcji natomiast

' Wiecej na temat Red-Letter Christians mozna przeczyta¢ na ich stronie internetowe;j:

http://www.redletterchristians.org/start/.
170 Wiecej na ten temat: D. Gilgoff, The Jesus Machine. How James Dobson, Focus on the Fa-
mily, and Evangelical America Are Winning the Culture War, New York 2007, s. 254-266.
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uwaza on, ze powinno sie jej na wszelkie sposoby unika¢, niemniej nie nalezy jej
kryminalizowa¢. Oprocz tego, ze ,,lewica religijna” nawiazuje bezposrednie kontakty
z politykami, jej aktywisci organizuja rowniez wiele manifestacji i protestow, stosujac
niekiedy taktyke obywatelskiego niepostuszenstwa. Dla przykladu, za obywatelskie
niepostuszenstwo aresztowano w Waszyngtonie okolo 115 duchownych réznych
Kosciotow chrzescijanskich, ktorzy protestowali przeciwko budzetowi na 2006 rok.
Duchowni zablokowali wtedy wejscie do jednego z budynkéw federalnych w Wa-
szyngtonie, gdzie najpierw odbyli krotka konferencje prasows, a nastgpnie rozpo-
czeli spotkanie modlitewne. Policja trzy razy wzywala ich do odblokowania wejscia,
a nastepnie przystapita do aresztowan. Duchowni mieli na sobie czerwone wstazki
oraz plakietki ,,Budzet to tez dokument moralny”. Ruch ,lewicy religijne;j” jest jednak
stosunkowo nowy, nie wiadomo, w jakim kierunku wyewoluuje i czy bedzie w stanie
stworzy¢ przeciwwage dla prawicy religijne;j.

~Czarne Koscioly” odegraly ogromng role w walce o réwnouprawnienie Afro-
amerykanow. Koscioly te nie zawsze zgadzaly si¢ jednak co do metod walki z nieréw-
noscig rasowa w USA. Czg$¢ opowiadala si¢ za integracja, jak Martin Luther King,
inne za separacja, a jeszcze inne za tak zwanym wyzwoleniem (liberation). Pod ko-
niec lat szes¢dziesigtych XX wieku strategia integracji rozczarowala wielu Afroame-
rykanow, popierajacych wczesniej Kinga. Czgs¢ ich Kosciolow opowiedziala si¢ za
separacja, nie tylko w wymiarze spotecznym, ale réwniez teologicznym, podkresla-
jac, ze zadaniem Kosciolow jest troska o Zycie wieczne, a nie doczesne. Niektdrzy ba-
dacze uwazaja, ze podejscie to w konsekwencji doprowadzilo do tego, ze ze wzgledu
na silne zaangazowanie w dziatania na poziomie kongregacji cze$¢ Afroamerykanow
zaniedbala walke o swoje interesy w sferze publicznej. Strategia Kinga nie odpowia-
dala tez innej grupie afroamerykanskich teologow, ktorzy jednak opowiedzieli si¢
za innym rozwigzaniem niz zwolennicy separacji i zaakceptowali tak zwang ,,czarng
teologie wyzwolenia” (Black Liberation Theology)'”".

Nalezy pamietac, ze ,,czarne Koscioty” roznia si¢ miedzy sobg denominacyjnie,
prezentuja rozny stopien zaangazowania w kwestie spoleczne, a takze rozny stopien
konserwatyzmu. Zazwyczaj sa one religijnie i obyczajowo konserwatywne, a poli-
tycznie liberalne. Jednak od czasu stynnego skandalu dotyczacego Jeremiah Wrighta,
pastora Kosciola prezydenta Obamy, zacz¢to wieksza uwage zwracaé na Koscioly,
ktdre zwigzane sa wlasnie z ,,czarng teologia wyzwolenia”.

Tworca ,,czarnej teologii wyzwolenia’, James Hal Cone (ur. 1938), zaczal prezen-
towac swoje idee juz w latach piecdziesigtych XX wieku, w duzej mierze w odpo-
wiedzi na zarzuty, jakie chrzescijanstwu, jako religii bialej wiekszosci, czynili czlon-
kowie Narodu Islamu, w tym Malcolm X. W 1969 roku Cone wydal ksigzke pod
tytutem Black Theology and Black Power, a popularnos¢ tej teologii zaczeta stopnio-
wo wzrastac.

James Cone wierzyl, ze w Nowym Testamencie Jezus identyfikuje sie gtow-
nie z tymi, ktérzy sa opresjonowani, z ludzmi zmarginalizowanymi i wyrzutkami

71 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 308.
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spolecznymi. Skoro w Stanach Zjednoczonych podziaty miedzy dominacja a opresja
przebiegaja na linii rasowej, migdzy bialymi i czarnymi, to oczywiste jest wedlug nie-
g0, ze Jezus bedzie si¢ solidaryzowal z czarnymi po to, by walczy¢ z ,,bialg opresjg”'7>.
Ponadto, skoro Jezus jest wybawicielem uciskanych, a ci uciskani to osoby czarno-
skore, to zdaniem Cone’a (metaforycznie) Bég réwniez musi czarny'”. Cone moéwit
czesto o tym, ze Afroamerykanie potrzebuja boskiej mitosci wyrazonej w ,,czarnej
sile” (Black Power), ktora pomoze w zwalczaniu biatych przesladowcéw. Kazda teolo-
gia, ktéra odrzucata ide¢ wyzwolenia uciskanych, byta, wedlug niego, bledna, wrecz
antychrzescijanska. Mial za zle czesci czarnych teologdéw odcigganie ludzi od kwestii
wyzwolenia poprzez skupienie si¢ jedynie na trosce o Zycie wieczne; postrzegal to
jako manipulacje narzucona przez — blednie interpretujacych chrzescijaniskie idee —
biatych. To, ze biali zle pojmuja wiare chrzescijanska, bylo dla niego oczywiste, gdyz
w innym wypadku nie uciskaliby oni ludzi innych ras. Niemniej, jak podkreslat, bia-
li réwniez moga wyzwoli¢ si¢ ze swych opresyjnych struktur poprzez wilaczenie si¢
w walke o wyzwolenie czarnych'”.

Nalezy podkresli¢, ze ,,czarna teologia wyzwolenia” nie jest jednolita. Teolodzy
spieraja sie, miedzy innymi, co do relacji, jakie powinny panowa¢ miedzy ludzmi
bialymi a czarnymi; niektérzy (na przyklad Albert Cleage Junior (1911-2000)) po-
stulujg ,,czarny nacjonalizm’, inni (w tym James Deotis Roberts (ur. 1927)) nawoluja
do pojednania miedzyrasowego. Ponadto prezentuja oni rézne poglady na temat wi-
zerunku Boga: dla niektorych jest on tylko metaforycznie czarny (James Cone), dla
innych dostownie (Albert Cleage Junior). Niemniej faczy ich przekonanie, ze Jezus
jest wybawicielem biednych i uciskanych, oraz nacisk na konieczno$¢ walki o wy-
zwolenie w Zyciu doczesnym, a nie tylko oczekiwanie na lepsze Zycie wieczne'”>.

Jak juz wspomniano, na ,czarng teologi¢ wyzwolenia” zwrécono baczniejsza
uwage, gdy okazalo sig, ze Jeremiah Wright, byly lider wspdlnoty religijnej Trinity
United Church of Christ w Chicago, w swych kazaniach potepia Ameryke za ,za-
bijanie niewinnych ludzi’, traktowanie swych obywateli, zwlaszcza czarnoskorych,
jako obywateli drugiej kategorii i oskarza rzad federalny o brak troski o problemy,
jakie dotykaja Afroamerykandw. Uzycie przez niego sformulowania ,,Boze, przeklnij
Ameryke” wstrzgsnelo Amerykanami, zaniepokojonymi bliskimi zwigzkami prezy-
denckiego kandydata Demokratéw Baracka Obamy z przedstawicielami Black Libe-
ration Theology, ktdérej zwolennikiem jest pastor Wright. Obama, ktéry byl wiernym
czlonkiem religijnej wspolnoty TUCC przez 20 lat, zawart tam sakrament malzen-
stwa, ochrzcit swoje corki, a w 2006 roku przekazal na rzecz wspolnoty 22500 dola-
réw, wystapil ostatecznie z Kosciota ze wzgledu na te kontrowersje. Wyznat jednak, iz
wczesniej traktowal Wrighta jak cztonka rodziny i zaczerpnat tytul swej ksiazki The
Audacity of Hope (Zuchwato$¢ nadziei) whasnie z jego kazania.

172 'Wiecej na ten temat: J.A. Reichley, op. cit., s. 262.
7 M. Corbett, J. Mitchell-Corbett, op. cit., s. 310.
74 Ibidem.

7> Ibidem, s. 308-310.
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Przezywajaca swoisty renesans Black Liberation Theology wzbudza kontrower-
sje, gdyz, zdaniem jej krytykow, jest teologiczno-polityczng doktryna promujaca
afroamerykanski partykularyzm. Ponadto, podobnie jak krytykowana przez Jana
Pawtla II teologia wyzwolenia, ,,czarna teologia wyzwolenia” aczy, jak twierdza jej
przeciwnicy, elementy marksizmu z biblijnymi cytatami. W przeciwienstwie do kla-
sycznego marksizmu, ktéry zwraca uwage gléwnie na konflikty klasowe, dla czarnej
teologii centralnym pojeciem jest jednak konflikt rasowy. Przemienieniu ulega takze
chrzescijaniska koncepcja zbawienia w przyszlym swiecie zastagpiona przez wyzwole-
nie na tej ziemi, zwigzane, zdaniem krytykow, z ustanowieniem ,,socjalistycznej uto-
pii”. Z ich sceptycyzmem spotyka si¢ tez akcentowanie sentymentalnej wiezi laczacej
czarnych obywateli Ameryki z ich rodzinng ziemia, Afryka, matczynym kontynen-
tem, kolebka cywilizacji.

Gdy sprawa Wrighta stala si¢ glo$na, przeciwnicy Baracka Obamy i ,,czarnej teo-
logii wyzwolenia” ostrzegali, Ze tatwo ulec pokusie zakwalifikowania teologii Cone’a
jako peryferyjnej teorii pozostajacej na marginesie afroamerykanskich wspoélnot
religijnych. Podkreslali tez, ze czes¢ Afroamerykandéw traktuje Conea jako natural-
nego nastepce Martina Luthera Kinga Juniora. Zaznaczali, Ze podobne tony mozna
byto ustysze¢ na szczycie afroamerykanskich pastoréw, odbywajacym si¢ po przypo-
mnieniu przez ogoélnokrajowe media kontrowersyjnych wypowiedzi Wrighta. Wielu
pastoréw mialto tam broni¢ jego kazan, wpisujac je w czgs$¢ tradycji ,,profetycznego
kaznodziejstwa” zapoczatkowanego przez zamordowanego bohatera walk o prawa
cywilne dla czarnoskérych obywateli. Krytycy zwracali tez uwage na to, Ze nawet
Stacey Floyd-Thomas, wyktadowczyni etyki i dyrektor studiéw nad ,,czarnymi Ko-
$ciolami” i wspolnotami religijnymi Brite Divinity School w Teksasie przekonywata
w jednym z wywiadéw, iz King w swoim jednorazowym stwierdzeniu, ze Ameryka
jest ,najwigkszym sprawca przemocy w dzisiejszym $wiecie”, zapowiadal nadejscie
Wrighta'”s.

Badania naukowe nie do konca potwierdzajg ich obawy. Wynika z nich bowiem,
ze do konca XX wieku jedynie okolo jednej trzeciej duchowienstwa afroamerykan-
skiego byto pod pewnym wplywem ,czarnej teologii wyzwolenia” Niemniej, bada-
nia wykazaly réwniez, ze mlodsze pokolenie afroamerykanskich pastoréw spotyka
sie z jej ideami czgsciej niz pokolenie ich poprzednikéw. Moze to oznaczaé, ze o ile
problemy rasowe w USA nie zostang zazegnane, o tyle teologia ta moze zyska¢ na
znaczeniu.

»Czarna teologia wyzwolenia” jest bez watpienia kontrowersyjna, warto ja jednak
interpretowa¢ w kontekscie bolaczek spolecznych Stanéw Zjednoczonych, na ktére
jest swoista odpowiedzig. Jest ona tez ciekawg egzemplifikacja sposobu funkcjono-
wania réznych odmian czarnej religii w sferze publicznej USA.

176 Kosciét Obamy — Boze przeklnij Ameryke, tekst opublikowany na portalu Neocons in Cul-
ture Shift, [on-line:] http://neoconsrevolt.blox.pl/2008/10/Kosciol-Obamy-8211-Boze-przeklnij-
Ameryke.html.(02.09.2015).
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Inny charakter i znaczenie majg amerykanskie megakos$cioly. Zwracaja one uwa-
ge obserwatoréw amerykanskiej religijnosci nie tylko dlatego, ze sprawiaja wrazenie,
jakby przeksztalcaly si¢ coraz bardziej w centra rozrywki, ale przede wszystkim ze
wzgledu na swdj intensywny rozwoj. Nalezy przy tym zaznaczy¢, ze oferowana przez
nie rozrywkowa forma nabozenstw nie oznacza, ze zrezygnowaly one z konserwa-
tywnej teologii; jest ona jednak ubrana w niezwykle atrakcyjna, nowoczesng szate.

Okreslenie ,,megakosciol” odnosi si¢ do kazdej protestanckiej kongregacji, ktora
posiada ponad dwa tysigce cztonkéw'”. Niezwykle intensywny rozwdj megakoscio-
téw mozna zaobserwowac¢ od lat siedemdziesigtych XX wieku, co naukowcy tluma-
czg jako odpowiedz na specyficzne przemiany kulturowe w strukturach spofecznych
zindustrializowanych obszaréw miejskich i podmiejskich. Wigkszo$¢ megakoscio-
téw glosi konserwatywna teologie, w tym 71 procent reprezentuje ewangelikalng
forme duchowosci. Tylko pot procenta megakosciotdw jest zwiazanych z protestan-
tyzmem liberalnym. Duzy odsetek tych kongregacji charakteryzuje si¢ migdzydeno-
minacjonalizmem (40 procent), co ma na celu przyciaggniecie jak najwigkszej liczby
wiernych. Pozostale zrzeszajg gléwnie potudniowych baptystow (Southern Baptist
Convention - 16 procent), baptystéw innych odlaméw (7 procent), zielonoswigtkow-
cow (Assemblies of God - 6 procent), metodystow (2 procent) i cztonkéw innych
konserwatywnych denominacji. W ich przypadku zwiazki z gtéwnymi denomina-
cjami sg zachowane, cho¢ traktowane dos¢ luzno. Ponad 70 procent tych kosciotéw
miesci si¢ si¢ na poludniu w tak zwanym Bible Belt. W Kalifornii, Teksasie, Georgii
i na Florydzie znajduja sie najwigksze z nich, wigkszo$¢ na przedmiesciach wielkich
aglomeracji. Oprocz ogromnych budynkéw przeznaczonych do modlitwy, ktdre nie-
kiedy s nawet przebudowanymi stadionami sportowymi, posiadaja tez one ogromne
kampusy, na ktérych mieszczg sie szkotki niedzielne, uczelnie, sifownie i inne miej-
sca spotkan, gdyz kongregacje te oferuja swym cztonkom rézne formy socjalizacji,
kontaktéw towarzyskich, a nawet wypoczynku w grupie wspétwyznawcéw. To, co
charakterystyczne dla megakoscioléw, to posta¢ charyzmatycznego pastora, lidera
swej kongregacji o wielkim autorytecie. Do pomocy ma on zazwyczaj okoto 5 do 25
pastoréw pomocniczych'?.

Nabozenstwom czesto towarzyszy muzyka rockowa, gdyz wigkszo$¢ mega-
kosciotéw posiada wlasne zespoly grajace tak zwany chrzescijanski rock, a wystapie-
nia pastorow to niemal performance’y. Powszechne jest stosowanie przez nich efek-
tow wizualnych wyswietlanych na ogromnych ekranach'”. Bég jest w ich kazaniach
czesto przedstawiany niemal jako terapeuta (szczegdlnie ciekawe sa pod tym wzgle-

177 Nie stosuje sie ono do parafii katolickich, ktdre sa czescia jednego Kosciota katolickiego

i majg zupelnie inng charakterystyke.

178 Megachurch Definition, Hartford Institute for Religin Research, [on-line:] http://hirr.hart
sem.edu/megachurch/definition.html (06.06.2015).

17 Wiecej na tent temat: S. Thumma, W. Bird, Recent Shifts in America’s Largest Protestant
Churches: Megachurches 2015 Summary Report, [on-line:] http://hirr.hartsem.edu/megachurch/
megachurch-2015-summary-report.html (02.12.2015).
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dem kazania Joela Osteena, pastora megakosciofa z Teksasu). Przekazy teologiczne,
czesto konserwatywne, uwzgledniajace na przyklad sprzeciw wobec teorii Darwina,
niekiedy mieszajg si¢ z psychologia na do$¢ niskim poziomie. Dlatego megakoscioly
poddawane sa czesto krytyce za komercjalizacje religii.

Nalezy jednak zaznaczy¢, ze w Stanach Zjednoczonych nie sa one zjawiskiem
zupelnie nowym. Przeciwnie, ich tradycja siega bardzo daleko. Jednym z pierwszych
takich ko$ciolow byt stworzony przez Aimee McPherson Angelus Temple w Los An-
geles. Jesli z kolei wezmiemy pod uwage ducha Wielkich Przebudzen i role wedrow-
nych kaznodziejow na przestrzeni amerykanskiej historii, to ich obecno$¢ w ame-
rykanskiej religii nie powinna nas dziwi¢. Warto tez pamieta¢, ze przebudzeniowi
kaznodzieje niemal zawsze krytykowani byli za banalizowanie religii, odwotywanie
sie do emocji i ,,sprzedawanie” religii jako pewnej formy rozrywki (w czym z cza-
sem bardzo pomoglo wykorzystanie telewizji). Niemniej przez wieki udawalo im sie
wplywaé na amerykanska debate publiczng, komentujac sprawy w ich mniemaniu
istotne dla Amerykanow jako wspolnoty. Forme modlitwy praktykowana w mega-
kosciotach, oraz ich przestanie nalezy zatem postrzega¢ jako kontynuacje tej tradycji.
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8. Obecnosc religii w sferze
publicznej] USA w kontekscie
teori naukowych

Jak wida¢ z powyzszych analiz, religia przez wieki odgrywata znaczaca role w ksztal-
towaniu historii, kultury i polityki USA. Poszczegolne Koscioly i ruchy religijne prze-
chodzily procesy intensywnych przeobrazen, zmienialo si¢ réwniez ich podejscie do
zaangazowania w problemy spoteczne i polityke. Niemniej, cho¢ formy religijnosci
Amerykanow nieustannie sie zmieniaty, religia zawsze byta obecna w sferze publicz-
nej USA, nie tylko w ramach religii obywatelskiej, ktéra tez przez lata si¢ zmienia-
fa, przechodzac metamorfoz¢ od formy ewangelikalnej po tak zwang Prostestant-
-Catholic-Jew, ale réwniez w wymiarze zaangazowania w sprawy publiczne tradycyj-
nych Koscioléw i wspdlnot religijnych.

Co bardzo istotne, religia nadal odgrywa dla Amerykandéw ogromng rolg, a jej
obecnos¢ w sferze publicznej i w polityce jest bardzo wyrazna. Obrazuja to aktu-
alne badania spoteczne, ktére wykazuja miedzy innymi, ze ateiSci moga stanowié
w USA jedynie okofo 3 procent spoleczenstwa i raczej nie byliby mile widziani na
stanowiskach publicznych'®. Tymczasem chrzescijanie réznych wyznan stanowia
okolo 70 procent Amerykanéw. Do niechrzescijanskich religii instytucjonalnych
przynalezno$¢ deklaruje kolejne 6 procent spoleczenstwa'®!. Co niezwykle istot-
ne, najliczniejsza grupe chrzescijan nadal stanowia protestanci (okoto 46,5 procent

180 America’s Changing Religious Landscape, Pew Research Center, 12.05.2015, [on-line:]
http://www.pewforum.org/2015/05/12/americas-changing-religious-landscape/ (01.06.2015).

81 Dane za: ibidem. Warto informacje te poréwna¢ z danymi: B.A. Kosmin, A. Keysar,
American Religious Identification Survey 2009, [on-line:] http://b27.cc.trincoll.edu/weblogs/Ame
ricanReligionSurvey-ARIS/reports/ARIS_Report_2008.pdf.(30.05.2013); Global Index of Religio-
sity and Atheism, Win-Gallup International 2012, [on-line:] http://www.wingia.com/web/files/
richeditor/filemanager/Global INDEX_of_Religiosity_and_Atheism_PR__6.pdf; a takze U.S. Re
ligious Landscape Survey, The Pew Forum 2007, [on-line:] http://religions.pewforum.org/reports
(30.05.2013). Poréwnanie pokazuje, ze odsetek chrzescijan miedzy 2007 a 2014 rokiem spadt o po-
nad 7 procent, podczas gdy odsetek oséb niezwiagzanych z zadnym Ko$ciolem wzrdst o niecate
7 procent.



268 8. Obecnos¢ religii w sferze publicznej USA w kontekscie teorii naukowych

spoleczenstwa). Zaraz po nich plasuja si¢ katolicy (niemal 20,8 procent). Wsréd pro-
testantow najwieksza grupe stanowig osoby nalezace do Koscioléw ewangelikalnych,
czyli bardziej konserwatywnych (ponad 25 procent), podczas gdy do bardziej libe-
ralnych Kosciotéw gléwnego nurtu (mainline Protestants) nalezy okolo 15 procent
spoleczenstwa. Ponadto wérdod Kosciotéw protestanckich odrebnie potraktowane zo-
staly ,,czarne Koscioly”, ktére sa z reguly bardziej konserwatywne i nalezy do nich 6,5
procent spoleczenstwa amerykanskiego. Do innych zinstytucjonalizowanych ruchéw
religijnych, takich jak mormoni czy $wiadkowie Jehowy, nalezy kolejno 1,6 procent
i 0,8 procent spoteczenstwa amerykanskiego'®?. Prawostawni to z kolei 0,5 procent,
a inne grupy chrzescijanskie - 0,4 procent. Wsrdd instytucjonalnych religii niechrze-
$cijanskich, ktore tacznie stanowia jedynie 5,9 procent amerykanskiego spoleczen-
stwa, najliczniejsza grupe stanowig zydzi (1,9 procent), nastepnie plasuja si¢ muzul-
manie (0,9 procent), buddysci (0,7 procent), hindusi (0,7 procent) oraz inne religie
(1,5 procent).

Niewatpliwie badania te pokazuja, ze przynaleznos¢ do zinstytucjonalizowanych
Kosciotéw jest w Stanach Zjednoczonych nadal przewazajaca. Czg$¢ badaczy pod-
kresla, ze dane te $wiadczg tez o stosunkowo duzym przywigzaniu Amerykanow do
Kosciotéw teologicznie konserwatywnych. To z kolei skfania ich do negowania teorii
sekularyzacji na gruncie amerykanskim.

Niektorzy badacze zwracaja jednak uwage na wzrastajaca liczbe oséb niezwig-
zanych formalnie z Zzadng religia, czyli tak zwanych unaffiliated'®. Wedlug ba-
dan z 2008 roku odsetek tych oséb wzrdst z 8 procent w 1990 roku do 16 procent
w 2008 roku'®. Badania z 2015 roku pokazuja z kolei, Ze miedzy rokiem 2007 a 2014
liczebno$¢ tej grupy wzrosta o kolejne 6,7 procent i unaffiliated stanowia dzis$ niemal
23 procent spoteczenstwa. Niemniej przeciwnicy teorii sekularyzacji podkreslaja,
ze wsrod unaffiliated odsetek ateistéw wynosi tylko 3 procent, a agnostykéw 4 pro-
cent. Najwiekszy odsetek unaffiliated (15 procent) po prostu nie deklaruje Zadnej
przynaleznosci, nie negujac jednak swej wiary w Boga'®>. Ponadto, co bardzo istot-
ne z punktu widzenia obecnosci religii w sferze publicznej, ateista mialby w Stanach
Zjednoczonych najmniejsze szanse na to, by zosta¢ prezydentem. Tylko 54 procent
Amerykanow zaglosowaloby na takiego kandydata'®.

182 America’s Changing Religious Landscape, Pew Research Center. Co istotne, wedlug wigk-
szo$ci amerykanskich statystyk mormoni i $wiadkowie Jehowy sa wliczani do grona wyznan
chrzescijanskich.

183 America’s Changing Religious Landscape, Pew Research Center.

'8 B.A.Kosmin, A. Keysar, op. cit.

185 America’s Changing Religious Landscape, Pew Research Center.

186 Z badan wynika tez, ze na muzutmanina zagltosowaloby juz 58 procent wyborcéw, na mor-
mona 80 procent, a na grupy niegdys dyskryminowane w USA, takie jak katolicy i zydzi, zagloso-
waloby obecnie ponad 90 procent Amerykanéw. Ponadto takie grupy jak kobiety, Afroamerykanie
i Latynosi moglyby sie obecnie cieszy¢ poparciem 9 na 10 Amerykanéw, a na homoseksualistow
zaglosowaloby 68 procent wyborcéw. Za: .M. Jones, Atheists, Muslims See Most Bias as Presiden-
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Jak badacze ttumaczg t¢ amerykanska specyfike i jak ta nieustajaca obecnos¢ re-
ligii w sferze publicznej wpisuje sie w teorie sekularyzacji?

Jak wspomniano we wstepie, dla badaczy, ktérzy rozumieja sekularyzacje jako
stopniowy odwrdt nowoczesnych spoteczenstw od religii, Stany Zjednoczone stano-
wig doniosly wyjatek od reguty. Inni odwotujac sie do przyktadu USA, neguja stusz-
nos¢ teorii w ogole. Jeszcze inni podtrzymuja teorie sekularyzacji, gdyz, jak twierdza,
religia amerykanska jest tak $wiecka, Ze nie trzeba jej uznawac za religie'®. Czes¢
badaczy proponuje tez modyfikacje teorii i nowe rozumienie pojecia sekularyzacji.

Kenneth D. Wald podkresla, ze sekularyzacja powinna by¢ rozumiana po prostu
jako pewna zmiana rodzaju religijnoéci lub tez jako zmiana obszaru zajmowanego
przez religie'®. Jesli sekularyzacje bedzie si¢ postrzega¢ wlasnie w ten sposéb, to nie
zdziwi jego zdaniem fakt, iz w nowoczesnych spoteczenstwach pozostanie dla religii
miejsce, a ona sama zostanie jedynie zmodyfikowana, zaadaptowana i dostosowana
do nowej rzeczywistosci'®. Ponadto Wald podkresla, ze sekularyzacja nie musi skut-
kowa¢ usunieciem religii ze sfery publicznej czy politycznej. Dlatego tez zarzuca on
badaczom, iz niestusznie uczynili z sekularyzacji sztywne prawo powolnego upadku
religii. Uwaza, ze zwlaszcza badacze forsujacy teorie modernizacji oraz konfliktu kla-
sowego mylili si¢ co do rozumienia sekularyzacji'®.

Badacze, ktérzy nie zgadzajg si¢ z Waldem i obstajag przy tradycyjnej tezie se-
kularyzacyjnej, podkreslajg, ze rowniez w Stanach Zjednoczonych nastepuje spadek
religijnosci, cho¢ Amerykanie niechetnie sie do tego przyznaja. Ta nieche¢ moze wy-
nika¢, zdaniem badaczy, z tego, ze rola religii w USA przez wieki postrzegana byla
jako cze$¢ zjawiska znanego jako American exceptionalism, czyli przekonania o hi-
storycznej i kulturowej wyjatkowosci USA. Badacze ci staraj si¢ jednak wykaza¢, iz
deklarowany poziom zaangazowania religijnego Amerykandw jest przesadzony. We-
dlug badan Kirka Hadawaya, Penny Marler i Marka Chavesa Amerykanie zawyzajg
czgstotliwos¢ swego uczestnictwa w nabozenstwach, podobnie jak w réznego rodzaju
ankietach zawyzaja swoj udzial w wyborach i swa gotowos¢ do niesienia pomocy
charytatywne;j''. Ponadto, wedtug innych badan, cho¢ Amerykanie powszechnie de-
klarujg zaangazowanie religijne, to jednak nie jest ono zbyt gltebokie'.

tial Candidates, Gallup Website, 12.06.2012, [on-line:] http://www.gallup.com/poll/155285/athe
ists-muslims-bias-presidential-candidates.aspx (30.05.2013).

187 ]. Casanova, Religie publiczne w nowoczesnym swiecie, s. 63-64.

18 K.D. Wald, Religion and Politics in the United States, New York 2003.

18 Ibidem, s. 4.

0 Ibidem, s. 5-7.

Y1 K.Hadaway, P. Marler, M. Chaves, What the Polls Don’t Show: A Closer Look At Ameri-
can Church Attendance, ,,American Sociological Review” 1993, no. 58, s. 741-752, [za:] K.D. Wald,
op. cit., s. 13-14.

192 Ze stwierdzeniem tym zgodzilby sie Alan Wolfe. Wigcej na ten temat: A. Wolfe, Trans-
formation of American Religion. How We Actually Live Our Faith, New York 2003. Jesli jednak de-
klaracje sa rzeczywiscie zawyzone, to moze to $wiadczy¢ o tym, ze zdaniem respondentéw normy
spofeczne narzucajg regularny udziat w praktykach religijnych.
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Wald, przyznajac, ze w twierdzeniach tych jest ziarno prawdy, podkresla jedno-
cze$nie, ze trudno jest jednoznacznie stwierdzi¢, czy zaangazowanie religijne jest
powierzchowne czy mimo wszystko autentyczne. Zgadza si¢ jednak, ze uderzajace
jest to, jak malo Amerykanie wiedza o podstawowych zasadach swoich religii i jak
tatwo zmieniajg denominacje, do ktérych naleza'®. Wald przyznaje tez, ze spadek
religijno$ci wérdd najbardziej wyksztalconych Amerykanow staje sie faktem. Trady-
cyjne formy religijnosci (old time religion) pozostaja popularne wsroéd grup, ktore
w najmniejszym stopniu korzystaja z modernizacji, miedzy innymi wéréd: gospo-
dyn domowych, 0s6b w podeszlym wieku, mieszkancéw terenéw wiejskich i matych
miasteczek, potudniowcow i 0s6b o niskim wyksztalceniu'. Nie zmienia to jednak,
wedlug niego, faktu, ze trwalos¢ religii w USA jest niezaprzeczalna.

Czes¢ badaczy kladzie nacisk na twierdzenie, ze religia amerykanska nabyta swa
dtugowiecznos¢ dzigki ,,zaprzedaniu duszy $wieckiej kulturze”®. Wiele Kosciotow
w Ameryce reklamuje si¢ obecnie ,,na rynku” wyznaniowym, uzywajac $wieckich
metod komercyjnych (postery, spoty reklamowe, festyny). Bog, ktérego reklamuja,
nie ma juz wiele wspdlnego ze starotestamentowym Jahwe czy z tradycyjnym wize-
runkiem Chrystusa. Jest raczej terapeuta, doradcg finansowym, trenerem, przyjacie-
lem, zrédlem stabilnosci rodzinnej, sprawca powodzenia finansowego, uzdrowicie-
lem kondycji psychicznej i fizycznej, a nawet dawca satysfakeji seksualnej'®. Koscioty
to natomiast centra rekreacyjno-towarzyskie. Wedlug zwolennikéw tego pogladu
Koscioly nie toczg juz krucjaty o dusze, a raczej walke o udzial w rynku. W amery-
kanskim ,,boskim supermarkecie” rywalizacja toczy sie o to, w ktérym kosciele ludzie
spedza chwile ich cennego czasu i w ktérym pozostawig cze$¢ swych dochodéw'®’.

Argument dotyczacy zeswiecczenia amerykanskiej religii jest, wedlug Walda,
najwiekszym wyzwaniem dla twierdzenia o trwalosci postaw religijnych Ameryka-
néw. Badacz uwaza jednak, ze nie powinno si¢ przecenia¢ ani tego zjawiska, ani po-
zostalych wymienionych wyzej tendencji. Warto je zauwazaé i interpretowaé, jednak
nie powinno si¢ ich traktowa¢ jako znaku upadku religii. Nowoczesny $wiat, wediug
niego, wywiera wplyw na religie, ale jest to raczej proces adaptacji niz upadku. Dla
potwierdzenia swego stanowiska przytacza stowa Roberta Laurencea Moorea'*, ktd-

% G.H. Gallup, J. Castelli, The People’s Religion, New York 1989, [za:] K.D. Wald, op. cit.,
s. 14. Wigcej na ten temat: A. Wolfe, op. cit.

¥4 Za: K.D. Wald, op. cit., s. 14.

195 Za: ibidem, s. 13.

% ].D. Hunter, American Evangelicalism: Conservative Religion and the Quandary of Mo-
dernity, New Brunswick 1983, rozdz. 4, 6, [za:] K.D. Wald, op. cit., s. 14-15. Pisze o tym réwniez:
A. Wolfe, op. cit. W tym miejscu warto przytoczy¢ zjawisko mega churches, w ktdrych taki wize-
runek Chrystusa jest szczegdlnie intensywnie promowany. Ksigzka popularnego pastora najwiek-
szego mega church w Teksasie, Joela Osteena, stanowi doskonale tego studium: J. Osteen, Become
a Better You. 7 Keys to Improving Your Life Every Day, New York 2007.

7 M. Ruthven, The Divine Supermarket: Shopping for God in America, New York 1989, [za:]
K.D. Wald, op. cit., s. 14.

¥ R.L. Moore, Selling God: Religion In the Marketplace of Culture, New York 1994, [za:]
K.D. Wald, op. cit., s. 16.
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ry twierdzi, ze ,sprzedawanie” religii jako pewnego produktu nie jest niczym no-
wym, cho¢ nowoczesne techniki marketingowe sa zdecydowanie bardziej rozbudo-
wane i widoczne.

Niezaleznie od wystepowania pewnych wymienionych powyzej tendencji seku-
laryzacyjnych nie ulega watpliwosci, ze religia nie zostala wyeliminowana ze zmo-
dernizowanego spoleczenstwa amerykanskiego. Jej obecnos¢ w sferze publicznej jest
niezaprzeczalna, cho¢ jej formy na pewno ulegly zmianom. Badacze od lat starajg si¢
wytlumaczy¢, dlaczego tak si¢ dzieje. Ponizej zaprezentowane zostang wigc przyczy-
ny trwalosci religii w Stanach Zjednoczonych, zdefiniowane przez czotowych znaw-
cow tej problematyki.

I tak Kenneth Wald podkresla przede wszystkim, ze badacze przewidujacy upa-
dek religii w zmodernizowanych spoteczenstwach nie docenili ani ogdlnoludzkiej
potrzeby religijnosci, ani zdolnosci amerykanskich instytucji religijnych do adaptacji
w zmieniajacych si¢ warunkach'”. Ponadto zwraca uwage na znaczenie koncepcji
amerykanskiej wyjatkowosci religijnej (American religious exceptionalism), ktéra
przyczynila si¢ do utrzymania wysokiej rangi religii w spoteczenstwie amerykanskim
na przestrzeni dziejow. Powstanie tego zjawiska w Stanach Zjednoczonych wynikato
z potrzeby poczucia odrgbnosci kulturowej. Jako pierwsi amerykanska wyjatkowosé
religijng podkredlali juz purytanie. Wedlug nich byta ona skutkiem przymierza, ja-
kie osadnicy amerykanscy zawarli z Bogiem. Purytanie podkreslali namaszczenie
Amerykanéw jako ludu ,,Nowego Izraela”. Poczucie wyjatkowosci religijnej z czasem
powigzane zostalo nie tylko z ideami purytanskimi, ale réwniez z historyczna rolg re-
ligii w tworzeniu odrebnej tozsamosci spoteczenstwa amerykanskiego, specyficznym
wielowyznaniowym kontekstem spotecznym, jak réwniez z wprowadzeniem zasady
rozdziatu panstwa od Kosciola, co bylo niezwykle postepowym jak na éwczesne cza-
sy rozwigzaniem, wprawiajacym Amerykanéw w dume*®.

Ponadto wplyw na trwalos¢ religii, zwlaszcza w kontekscie przynaleznosci do
okreslonych Ko$ciotéw, mogla mie¢ rola, jaka w ksztaltowaniu spoteczenstwa ame-
rykanskiego odegraly protestanckie kongregacje. Badania Seymoura M. Lipseta
$wiadczg o tym, ze kongregacje przyczynily sie do rozwoju lokalnej samorzadowosci
i przynajmniej cze$ciowej demokracji. Wptynety tez na powstanie poczucia autonomii
i niecheci do hierarchii*®'. Przynaleznos$¢ do danej kongregacji czy Kosciota byla i jest
dla Amerykanéw wyrazem przynaleznoéci do pewnej wspdlnoty. I cho¢ protestan-
tyzm w o wiele wiekszym stopniu niz katolicyzm promowal indywidualizm, to jednak,
jak podkresla Robert Booth Fowler*”, kongregacje i Ko$cioly zapewnialy i zapew-
niaja Amerykanom swego rodzaju ,antidotum na skrajny indywidualizm”. Dajg im

199 K.D. Wald, op. cit., s. 16.

20 Ibidem, s. 18.

#' S.M. Lipset The First New Nation, Garden City, NY 1967, s. 180-92, [za:] K.D. Wald,
A. Calhoun-Brown, Religion and Politics in the United States, Lanham, Maryland 2011, s. 19.

22 R.B. Fowler, Unconventional Patterns: Religion and Liberal Culture in the United States,
Grand Rapids 1989, [za:] ibidem.
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bowiem poczucie wspolnotowosci, ktérego w innych sferach ich zycia czgsto brak.
Poczucie tozsamo$ci, ktéra zapewnia przynalezno$¢ do Kosciofa, jest dla Ameryka-
néw szczegdlnie wazne, zwlaszcza gdy wezmie si¢ pod uwage mobilnos$¢ spoteczen-
stwa amerykanskiego, skale migracji i brak stabilizacji ekonomiczne;j.

Ciekawa probe wyjasnienia nieustajacej obecnodci religii w amerykanskiej sferze
publicznej podejmuje Berndt Ostendorf, dla ktérego réwniez kluczowe jest zrozu-
mienie wyjatkowej roli religii w historii USA*®. Istote szczegdlnej relacji miedzy re-
ligia a amerykanska sferg publiczna stara si¢ on wyjas$ni¢ na podstawie 14 tez, wsrod
ktérych wymienia kolejno: mity zalozycielskie i ich trwanie, dissens jako ideologie
zalozycielska, strukturalne odgraniczenie migdzy metropolig a kolonia, podziat na
Wschdd i Zachéd, pluralizm i terytorialny podzial, instytucjonalny rozdzial panstwa
od Kosciofa, religie obywatelska, woluntaryzm, imigracje, revivals i awakenings, spek-
takl religijny, moral majority i dissenting minority, sekularyzacje i fundamentalizm.

Pierwsza teza Ostendorfa akcentuje fakt, ze motywy i impulsy prowadzace do
zasiedlenia Ameryki przez ludnos¢ europejska kryly w sobie silne elementy tesknoty
za rajem na ziemi. Byly to wyobrazenia profetyczne i milenarystyczne, wiaczajace
przekonanie, ze kolonisci to spadkobiercy Izraela, wybrany lud Boga. To wiasnie te
elementy utopii i nadziei znalazly si¢ u podstaw amerykanskiej ideologii i przyczyni-
ly si¢ do stworzenia zalozycielskiego mitu Ameryki, w ktérym istotng role odegrata
wizja narodu wybranego. Kolejnym pokoleniom bylo jednak trudno zachowac¢ po-
bozno$¢ pierwszych purytanskich osadnikéw, co moglo doprowadzi¢ do zerwania
przymierza z Bogiem i upadku wspoélnoty. Poczucie grozy upadku pociagato, zda-
niem autora, che¢ powstrzymania negatywnych tendencji. To napiecie stanowito
i stanowi nadal motor napedzajacy ruchy reformatorskie w Stanach Zjednoczonych,
ktére daza do ,,powrotu do dawnych lepszych czaséw™*. Za jeden z takich ruchow
moze by¢ uznana réwniez prawica religijna.

Druga teza dotyczy przeniesienia na nowy kontynent europejskiego religijnego
radykalizmu. Jak podkresla Ostendorf, zalozyciele Ameryki byli w rzeczywistosci re-
ligijnymi odst¢pcami, ktérym nie byl obcy duch sekciarstwa i puryzmu. Dazyli oni
do czystej formy religii i nastepnie lepszej formy republiki. Gléwna sila napedzajaca
stalo si¢ w Ameryce odstepstwo religijnych ,indywidualistow” poszukujacych Boga.
Ten typ ideologicznego rygoryzmu zachowat sie, zdaniem autora, do dzi§. W Stanach
Zjednoczonych mozna wigc by¢ albo catkiem dobrym, albo catkiem ztym, zgodnie
z zasada: America, love it or leave it. Dla letnich, agnostycznych postaw posrednich,
charakterystycznych dla Europy, jak podkresla Ostendorf, nie ma tam miejsca®®”.

Wedlug trzeciej tezy strukturalne odgraniczenie od Europy, gdzie obowigzywala
zasada ,,czyj kraj, tego religia’, sprawilo, ze radykalne i separatystyczne grupy religij-
nych reformatoréw albo same decydowaly sie na wyjazd do kolonii, albo byty tam

205 B. Ostendorf, Religia i sfera publiczna w USA, ,Teologia Polityczna” 2004-2005, nr 2,
s. 58.

204 Ibidem, s. 59.

25 Tbidem, s. 59-60.
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wysytane. W tym doswiadczeniu kryje si¢ wedlug autora zrédto demokracji, gdyz
grupy te, ktore uformowaly sie zazwyczaj w wyniku zjednoczenia si¢ ludzi o podob-
nych pogladach, dziataly na zasadzie woluntarystycznej. W swym rdzeniu amery-
kanska religijno$¢ nie stoi wigc w sprzecznosci z podstawg demokratycznej polityki.
Doktryna tych grup bowiem nie byla zazwyczaj narzucana innym, a ich sukces zale-
zal raczej od nieustannego pozyskiwania konwertytow?*.

Wedlug czwartej tezy odrzucenie zwierzchnictwa angielskich centréw wtadzy,
réwniez koscielnej, doprowadzilo do wzrostu znaczenia lokalnych kongregacji, od-
dolnej koscielnej demokracji, ostabienia kleru, episkopatu, a takze instytucjonalnej
eklezji. Religijna samorzadno$¢ stala si¢ wiec amerykanska droga rozwoju”.

Piata teza tlumaczy, dlaczego z czasem rozwijaly si¢ na zachodzie USA kolejne
religijne utopie. Na wschodzie kraju bowiem Koscioly mialy czas na to, by si¢ usta-
bilizowa¢. Zaangazowanie religijne i radykalizm religijny przesuwaly si¢ jednak na
niestrukturalizowany, innowacyjny i radykalny Zach6d. Tam wystepowaly fale kolej-
nych przebudzen i tam nadal rozwijajg si¢ najbardziej egzotyczne ruchy religijne®®.

Pluralizm i terytorialny podziat wplynely z kolei, wedlug szdstej tezy, migdzy in-
nymi na przekonanie o prawie do indywidualnego wyboru, a instytucjonalny roz-
dzial panstwa od Kosciola i wolnos¢ religijna mialy, zgodnie z siédma teza, wplyw
na rozwdj amerykanskiego denominacjonalizmu. Ponadto, mimo rozdziatu, Ojcowie
Zalozyciele ktadli nacisk na niezbednos¢ religijnej moralnosci w sferze publicznej,
dlatego mtoda republika wywiodla moralny szkielet z szeroko definiowane prote-
stantyzmu. Nie ma wie¢c w Stanach Zjednoczonych mowy o wsparciu instytucjonal-
nym, ale religia ma dostarcza¢ republice wsparcia moralnego®”.

Teza 6sma podkresla znaczenie religii obywatelskiej jako formy, w ktdrej religia
trwa w zyciu publicznym USA. Wedlug Ostendorfa zakorzenione w teologii zatozy-
cielskie mity Ameryki stopniowo przechodzity w sekularyzowang religi¢ obywatelska
z wyraznym protestanckim akcentem, stajac si¢ tym samym najwazniejszym elemen-
tem laczacym najrézniejsze grupy wyznaniowe i religijne prady. Ponadto, zdaniem
autora, religia obywatelska oraz liberalny, indywidualistyczny kapitalizm laissez-faire
stopily sie niemal w jeden $wiatopoglad wyrdzniajacy Amerykanow juz w pierwszej
potowie XIX wieku*".

Kolejna teza dotyczy znaczenia woluntaryzmu w historii USA, zwlaszcza wolun-
taryzmu religijnego, ktéry odnajduje, zdaniem autora, swoéj polityczny odpowiednik
w liberalnym konsensie, a w ekonomii — w gospodarce rynkowej. Ponadto, jak pod-
kredla Ostendorf, religijny i polityczny woluntaryzm nie tylko ida ze sobg w parze, ale

takze wzajemnie si¢ stabilizujg".

26 Ibidem, s. 60
27 Tbidem, s. 60.
208 Tbidem, s. 61.
29 Ibidem, s. 61-62.
20 Tbidem, s. 62.
2 Tbidem, s. 62-63
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Teza dziesiagta uwypukla znaczenie imigracji, ktéra odgrywa olbrzymia role w za-
chowaniu trwatosci obecnosci religii w zyciu publicznym USA. Zdaniem autora naj-
istotniejsza w tym kontekscie jest jednak religia obywatelska, ktora, z jej rytuatami,
narodowymi symbolami i sztandarami, staje si¢ jeszcze wazniejszg ideologia inte-
grujaca. Amerykanizuje ona tez europejskie tresci religii importowanych ze starego
kontynentu?"2.

W ramach tezy jedenastej Ostendorf bardzo wyraznie podkresla znaczenie
Wielkich Przebudzen dla obecnosci religii w sferze publicznej Stanéw Zjednoczo-
nych. Jego zdaniem druga fala przebudzeniowa miala szczegélne znaczenie dla
kultury politycznej Ameryki. Revivals i awakenings prowadza do zjawiska ciaglej
dehierarchizacji i odinstytucjonalizowania tworzacych i umacniajacych kosciel-
nych struktur. Indywidualne nawrdcenia sg wazniejsze niz autorytet kleru jako
posrednika miedzy Bogiem a wierzacymi. Odpowiedzialno$¢ spoteczna réwniez
zostaje w tym procesie zindywidualizowana. Ponadto przebudzenie i nawrdcenie
nie s3 procesem prywatnym, przezywanym w samotnosci, lecz z reguly stanowig
doswiadczenie kolektywne — i dlatego spotecznie zarazliwe. Zdaniem Ostendorfa
masowe ruchy odnowy sa dla religii tym, czym dla polityki realignment. Réwniez
pozniejsze kolejne fale przebudzeniowe odgrywaly niezwykle wazng role, gdyz
byly postrzegane jako porzadkujace sfer¢ moralng w sytuacji gwaltownej moder-
nizacji. Mialy na celu korekte odbiegajacych od normy zachowan i przywotywa-
ty do porzadku w sferze religii obywatelskiej i polityki. Odrodzeniu moralnemu
przypada, zdaniem autora, szczegdlna rola w procesie tworzenia si¢ politycznej
woli i w funkcjonowaniu calej amerykanskiej opinii publicznej. W tym kontekscie
pewna teatralno$¢ konwencji amerykanskich partii politycznych staje si¢ bardziej
zrozumiata®”.

Spektakl religijny jest zreszta przez Ostendorfa wyodrebniony jako kolejna teza.
Strategia mobilizacji spolecznej zwigzana z silnymi ruchami odrodzenia przeni-
ka, jego zdaniem, calkowicie do sfery polityki. Inscenizacyjny wzorzec wyrastajacy
z religijnych ruchéw odnowy mozna réwniez znalez¢ w réznych formach $wieckiej
mobilizacji, na przyklad kampanii przeciw paleniu czy nawet réznego rodzaju kam-
paniach reklamowych. Z kolei z obszaru reklamy udoskonalone strategie powracaja
z powrotem do $wiata religii. Dlatego religia w mediach staje si¢ po 1960 roku coraz
wyrazniej inscenizowanym pod katem oczekiwanych efektow spektaklem, w ktérym
zacierajg sie doktrynalne roznice, a gtéwny nacisk zostaje potozony na pozyskiwa-
nie wiernych. Zdaniem Ostendorfa doktryna ,nowego fundamentalizmu”, ktérego
przedstawiciele czesto goszcza w telewizji, jest mglista. Jedynym jasnym celem jest
zwalczanie liberalizacji i sekularyzacji oraz konkretne dzialanie, czyli liczba nawré-
conych dusz. Nowe formy inscenizacji, okreslane przez autora jako telewizyjny kicz,
coraz silniej przestaniajg tresci religijne, doktryna zamienia si¢ jego zdaniem w tar-
gowisko, a ogolny apetyt Amerykanéw na symboliczne i ideologiczne bodzce wzra-

22 Ibidem, s. 63.
23 Tbidem, s. 63-64.
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sta w rzeczywisto$ci opanowanej przez media**

w sferze publiczne;.

W tezie trzynastej jest mowa wplywie o ruchu Moral Majority (Moralnej Wiek-
szosci) na obecnos¢ religii w sferze publicznej. Ruch ten, ktory w rzeczywistosci byt
ruchem mniejszosci, chcial sobie wywalczy¢ dogodne miejsce przy mikrofonie opinii
publicznej i jak najlepsze udzialy na politycznym rynku, gdyz czlonkowie mniejszo-
$ci, ktorzy go tworzyli, czuli si¢ zagrozeni powszechng liberalizacja w latach szes¢-
dziesigtych i siedemdziesigtych. Autor podkresla, ze na jego przykladzie wida¢ wy-
raznie, iz w Ameryce zaréwno religia, jak i polityka znajduja sie pod naciskiem tzw.
creedal passions, ktore przez przebudzenie prowadza do odnowy?".

Ostatnia teza, ktéra ma tlumaczy¢ nieustajaca obecnos¢ religii w sferze publicz-
nej Stanow Zjednoczonych, a takze powrdt do sfery publicznej najbardziej konserwa-
tywnych form religii, dotyczy sekularyzacji i fundamentalizmu. Wedlug Ostendor-
fa popularne wyjasnienie fundamentalizmu jako reakcji na proces nieodwracalnej
modernizacji, liberalizacji i sekularyzacji, zwlaszcza instytucji politycznych i sfery
publiczno-spolecznej, brzmi przekonujaco. Jego zdaniem jednostki i grupy staraja
sie kompensowac wyrzadzone przez modernizacje¢ szkody przez rekonstrukcje zro-
zumialego i uznanego uktadu religijnych odniesien. W jego rozumieniu rozmiar
pustki i anomii z jednej strony i hedonistyczny libertynizm z drugiej coraz silniej
popychaja ludzi w strone ekstremalnie prostych i normatywnych form religijnosci,
odciazajacych jednostke zmeczong wieloscia moralnych opgji i spoleczng ztozono-
$cig. Fundamentalizm i akcentowanie dostownosci Biblii trafiaja przede wszystkim
do tych spolecznosci, ktére najbardziej doswiadczaja kryzysu wyplywajacego z mo-
dernizacji, a dzigki wolnosci religijnej i wolnorynkowej konkurencji miedzy religia-
mi mozliwo$¢ wyboru nawet fundamentalistycznych form religijnych jest wszystkim
gwarantowana?'s,

Wiele ze spostrzezen Ostendorfa potwierdza si¢ w badaniach innych autoréw.
Jego rozwazania na temat roli imigracji i religii obywatelskiej, a takze mitow zato-
zycielskich, w tym mitu narodu wybranego, zdaja si¢ do pewnego stopnia pokrywaé
z rozwazaniami badaczy zajmujacych sie zwigzkami miedzy etnicznoscig a religia.
Podkreslajg oni, ze co prawda narody obywatelskie, ktorych przykladem jest naréd
Stanéw Zjednoczonych — w przeciwienstwie do narodéw etnicznych, ktére wywo-
dza swe sacrum gldéwnie z religii lub tworza wlasna religie narodowa — maja zwykle
inne niz religia zrédla narodowego sacrum?®”. To jednak nie oznacza, ze powigzania
miedzy religia a etnicznoscia tam nie wystepuja. Jak podkresla Grzegorz Babinski,
»-w wypadku powstania narodéw politycznych powiazanie religii z tozsamoscig naro-
dowa odbywalo si¢ przez zwiazki instytucjonalne, czasami wprost przez powstanie lub

. Umacnia to jednak pozycje religii

24 Ibidem, s. 64.

2> Ibidem, s. 64-65.

216 Ibidem, s. 65.
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przyjmowanie religii panstwowej lub wprowadzanie civic religion”®. Przyklad Stanéw
Zjednoczonych potwierdza znaczenie religii obywatelskiej i cho¢ Bog we frazie In God
We Trust jest ogdlnie pojetym Bogiem monoteistycznym, a nie symbolem konkretnej
religii, nie znaczy to, ze religia ta jest stabsza. Jest niezwykle wazna w umacnianiu wig-
zi narodowej, dlatego, jak si¢ wydaje, moze sie wykazywac taka trwatoécig jak w USA.
Zdaniem badaczy, wazng sfera powigzan migdzy etnicznoscig a religia i ideologia na-
rodowg s3 narodowe ideologie mesjanistyczne, obecne réwniez w Stanach Zjednoczo-
nych. Koncepcja narodu wybranego zawiera w sobie niemal automatycznie zalozenie
o posiadaniu przez ten narédd swego zarazem narodowego, jak i religijnego sacrum.
Taka mesjanistyczna ideologia daje czlonkom grupy poczucie moralnej wyzszosci nad
innymi grupami, wzmacnia zwarto$¢ wewnetrzng grupy, a takze ulatwia mobilizacje
grupowa. Co prawda eksperci pisza o mesjanizmie najczesciej w kontekscie narodow
etnicznych””’, niemniej w USA wystapil zaréwno mit narodu wybranego, jak i wiara
w szczegdlng misje Amerykandw, ujeta chocby w koncepcji Manifest Destiny, ktorej
elementy przetrwaly w $wiadomosci narodowej Amerykanow do dzis. Cheé wiary
w wyjatkowo$¢ swojego narodu, do ktérej w tym kontekscie wyjatkowo przydatne sa
idee religijne (nawet jesli nie jest to konkretna religia), przynajmniej czesciowo wyja-
$nia niestabngce znaczenie religii w sferze publicznej USA.

Poruszane przez Ostendorfa zwigzki miedzy trwaloscig religii a imigracja, zwlasz-
cza na poziomie odrebnych grup etnicznych, zostaly zanalizowane w ramach szeregu
kolejnych koncepcji. Wspomniany juz w rozdziale dotyczacym imigracji katolikow
do USA Hieronim Kubiak podkresla, ze niemal kazda grupa imigrantéw rozpoczy-
nala swojg amerykanska egzystencje od reaktywowania swych instytucji religijnych.
Instytucje religijne wypelnialy bowiem dwie bardzo wazne funkcje. Funkcja integra-
cyjna zapewniala grupie przetrwanie w nowych warunkach, a funkcja ekspresyjna
miata ulatwi¢ wspdlzycie z innymi grupami w wieloetnicznym spoteczenstwie ame-
rykanskim. Integracja oznaczata separacje wobec grup zewnetrznych o tyle, o ile bylo
to konieczne ze wzgledu na potrzeby grupy wlasnej. Ekspresja byla przezwycigzeniem
separacji w takim stopniu, aby grupa mogta dziala¢ w ramach spoleczenstwa global-
nego*®. Nic dziwnego wiec, ze religia odgrywala i odgrywa tak wielka role w zyciu
Amerykanow, zwlaszcza imigrantéw pierwszego pokolenia. Jak podkresla Kubiak,
skoro religia spetniata tak wazne funkcje w organizujacych sie zbiorowosciach imi-
granckich, to réwniez fatwo zrozumie¢, dlaczego wolno$¢ religijna zajmowala réwnie
wysokie miejsce w systemie wartosci spoleczenistwa amerykanskiego. Ulatwiajac re-
konstrukcje dawnych form organizacji spofecznej, wolnoé¢ religijna mimo wielosci

28 G. Babinski, Etnicznos¢ i religia — formy plaszczyzny i poziomy powigzan, [w:] A. Po-
sern-Zielinski, Etnicznos¢ a religia, Poznan 2003, s. 11.

29 A.D. Smith, Chosen Peoples: Why Ethnic Groups Survive, “Ethnic and Racial Studies”
1999, v. 15, no. 3, s. 440-449; A. Hastings, Special Peoples, “Nation and Nationalism” 1999, v.d 5,
part 3, s. 381-396, [za:] G. Babinski, op. cit., s. 15.

20 H. Kubiak, Polski Narodowy Kosciét Katolicki w Stanach Zjednoczonych Ameryki w latach
1897-1965. Jego spoteczne uwarunkowania i spoteczne funkcje, Krakow 1970, s. 51.
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i réznosci grup religijnych, jakie powodowata, stawala si¢ podstawa kontroli spotecz-
nej oraz waznym czynnikiem amerykanizacji kolejnych grup imigrantéw**'. Kubiak
uwaza, ze Helmut Richard Niebuhr ma racje, piszac, iz to wtasnie z tego powodu
»wiele imigranckich kosciotléw byto w wiekszym stopniu instytucjami [...] kultural-
nymi niz religijnymi”**,

W tym kontekscie wazne sa réwniez, przytoczone juz czgsciowo przy okazji
omawiania imigracji katolickiej, rozwazania Barbary Les, ktora podkredla, ze religia
odegrata niezwykle wazng role nie tylko w procesie asymilacji grup etnicznych, ale
i w procesie tworzenia przez nie nowego narodu. Role t¢ nalezy, wedlug niej, anali-
zowac z dwdch punktéw widzenia: ze strony poszczegdlnych grup etnicznych oraz ze
strony ksztaltujacego sie¢ amerykanskiego spoteczenstwa globalnego. W pierwszym
z tych aspektow punktem wyjscia jest wzajemna relacja pomiedzy religia i etniczno-
$cia, w drugim chodzi o ogélny religijny, przede wszystkim chrzescijanski charakter
amerykanskiej kultury ,,duchowej”. Jak podkresla autorka, stal si¢ on jednym z czyn-
nikéw jednoczacych i ujednolicajacych te kulture, gdy - przy wspdtudziale elemen-
tow kultur poszczegolnych grup etnicznych - stawala si¢ ona nowg jakoscig®?. Religia
dostarczala imigrantom podstaw do samoidentyfikacji etnoreligijnej. Przywracata
zachwiany przez migracje porzadek oraz pozwalala si¢ zorientowa¢ w otaczajacej
rzeczywisto$ci. Wierzenia i obyczaje religijne staly sie podstawa dla identyfikacji et-
nicznej w USA. Imigranci potrzebowali tu wspolnot, ktére mozna bylo przystoso-
wac do zmieniajacej sie rzeczywistosci amerykanskiej. Musialy one mie¢ charakter
postepowy, czyli by¢ w zgodnosci z wiarg w lepsza przyszto$¢. Imigranci wierzyli
w wiekszosci, ze Ameryka to ziemia obiecana, oferujaca wolnos¢ i réwno$¢ szans dla
wszystkich. Ta wiara byla jedyna rekompensatg za utracong przeszlos¢. Idea jednosci
wspolnoty ogolnoludzkiej znalazta swoj wyraz w Stanach Zjednoczonych w postaci
idei — wspdlnej dla wszystkich — amerykanskiej przyszlosci, w micie, wedtug ktérego
realizacja Krolestwa Bozego miata nastagpi¢ w Ameryce. Poprzez ten mit, jak pod-
kresla Le$, religia znalazla si¢ posréd najwyzszych wartosci w amerykanskim sys-
temie warto$ci. W konsekwencji wartoscia sama w sobie stala si¢ przynaleznos¢ do
jakiej$ tradycji religijnej, przy czym nie przywigzywano znaczenia, przynajmniej teo-
retycznie, do tego, jaka to byla tradycja, cho¢ w praktyce tradycja protestancka byta
preferowana. W ten sposoéb religia stala si¢ jednym z aspektow sktadajacych sie na
»przynalezno$¢” do Ameryki. Zaczela by¢ identyfikowana z celami, jakie nar6d sobie
stawia, co zrodzito typ narodowego mesjanizmu, ktérego trescig jest przekonanie, iz
powolaniem Ameryki jest upowszechnienie wéréd innych narodéw amerykanskiego
stylu Zycia opartego na demokracji i gospodarce wolnorynkowe;j**.

21 Ibidem.

22 H.R. Niebuhr, The Social Sources of Denominationalism, New York 1929, s. 223, [za:]
H. Kubiak, op. cit., s. 51. Wiecej na temat roli parafii etnicznych: E. Le$, Kosciét w procesie asymi-
lacji Polonii amerykatiskiej, Krakow 1981; D. Praszatowicz, Amerykanska etniczna szkota para-
fialna. Studium poréwnawcze trzech wybranych odmian instytucji, Wroctaw 1986.

22 B. Les, Kosciot w procesie asymilacji Polonii amerykanskiej, Krakow 1981, s. 60-61.

24 Ibidem, s. 62.
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Jak podkresla Les, elementem amerykanskiego mitu narodowego jest tez prze-
konanie o tym, ze Amerykanie to nardd, ktéry jako pierwszy poswigcil si¢ realizacji
podstawowych zasad moralnych i filozoficznych, wedtug jakich wszyscy ludzie zo-
stali stworzeni jako réwni i wyposazeni w réwne prawa do zycia, wolnosci i daze-
nia do szcze$cia. Zasady te, zdaniem autorki, to struktura jednoczaca trdjsystemowa
chrzescijansko-judaistyczng religie amerykanska. Dzigki nim wszyscy Amerykanie,
bez wzgledu na regionalne czy etniczne cechy partykularne, sg czlonkami jednego
amerykanskiego narodu. W ,,amerykanskim stylu zycia” religia jest tym elementem,
ktory dostarcza wiary w spoleczenstwo, do ktdrego si¢ nalezy. Religia ta wedtug Les
moze by¢ okre§lona mianem ,amerykanizmu™?*, ktéry jednoczy zawierajace si¢
w niej elementy sktadowe: protestancki, katolicki i judaistyczny. Religia integruje
wiec spoleczenstwo pluralistyczne, a rOwnoczesnie umozliwia poszczegélnym czlon-
kom tego spoleczenstwa okreslenie swojej zréznicowanej pozycji w tym spoleczen-
stwie**. Stad jej trwalos¢.

Wplyw imigracji na trwalo$¢ religii w USA podkresla rowniez Steve Bruce,
bedacy zwolennikiem tezy o sekularyzacji. Zwraca on jednak uwage na dodatko-
we aspekty. Uwaza, ze utrzymujacg sie religijnos¢ Amerykanow nalezy rozumiec
w kategoriach zmiany kulturowej. Zdaniem Bruce’a w warunkach gwaltownej
i dogtebnej transformacji demograficznej i gospodarczej religia odgrywa kluczo-
wa role w przystosowaniu si¢ do nowej sytuacji i pomaga przetrwac okres niepew-
nosci. Jak podkresla, uprzemystowienie rozpocze¢lo si¢ w Stanach Zjednoczonych
stosunkowo podzno, ale postgpowalo w bardzo szybkim tempie, a spoleczenstwo
amerykanskie skladalo si¢ z bardzo wielu réznych grup etnicznych. Religia po-
zwalala mieszkancom tego kraju zachowa¢ poczucie wlasnej tozsamosci i umoz-
liwiata gtadka transformacje kulturowa zwigzang z powstaniem amerykanskiego
»tygla narodow”?.

Liczni badacze zwracajg réwniez uwage na kwestie poruszone przez Ostendorfa
w tezach dotyczacych pluralizmu, rozdzialu panstwa od Kosciota oraz woluntary-
zmu. Wald podkresla, ze rozdziat panstwa od Kosciola i uniezaleznienie religii od
panstwa doprowadzily do wiekszej aktywnosci zwigzkow religijnych oraz do ich swo-
bodnego rozkwitu, pomnozenia, jak rdwniez do niemal ,,wolnorynkowe;j” konkuren-
cji miedzy nimi. Koscioly w Stanach Zjednoczonych muszg zabiega¢ o wyznawcéw,
a Amerykanie majg bardzo szeroki wybdr. Z tym twierdzeniem zgadza si¢ réwniez
José Casanova, ktory zauwaza, ze rozdzial ten doprowadzil w rezultacie do wiekszego

zaangazowania religijnego Amerykanow?*,

2 AM. Greeley, Unsecular Man. The Persistence of Religion, New York 1974, s. 129, [za:]
B. Les, op. cit., s. 62.

226 Za: B. LeS, op. cit., s. 62-63.

227 Za: A. Giddens, Socjologia, ttum. A. Szulzycka, Warszawa 2004, s. 575. Wigcej na ten
temat: S. Bruce, Religion in the Modern World. From Cathedrals To Cults, Oxford 1996.

28 J.Casanova, op. cit. Zaangazowanie to jednak z czasem zaczelo by¢ postrzegane odmien-
nie przez przedstawicieli roznych liberalnych i konserwatywnych nurtéw religijnych.
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Obserwacje dotyczace znaczenia religijnego pluralizmu oraz rozdzialu panstwa
od Kosciola doprowadzily do stworzenia tak zwanego paradygmatu rynkowego®.
Co prawda, jak zaznacza Tadeusz Doktoér nie wszyscy socjologowie zgodziliby sie,
ze mozna tu mowic o paradygmacie, niemniej koncepcje te uwazane sg za niezwykle
przydatne w obliczu zawodno$ci paradygmatu sekularyzacyjnego, zwlaszcza w przy-
padku Stanéw Zjednoczonych®. Inspirowane sg one ekonomig i teorig racjonalnego
wyboru. Dyferencjacja funkcjonalna i pluralizm uzyskujg inne znaczenie, jesli cho-
dzi o ich oddzialywanie na dynamike religijnosci, niz w paradygmacie sekularyzacyj-
nym?*'. Pluralizm w tym wypadku interpretowany jest nie jako czynnik osfabiajacy
religijnos¢, ale jako element sprzyjajacy jej ozywieniu. Dyferencjacja funkcjonalna,
przede wszystkim przejawiajaca sie rozdziatem panstwa od Ko$ciota, zmniejsza inge-
rencje panstwa w sprawy religii i powoduje powstanie wolnego rynku religijnego, na
ktérym konkuruja ze soba poszczegolne Koscioly i religie. Ta konkurencja, podobnie
jak w gospodarce, zwigcksza dynamike zycia religijnego. Panstwowa regulacja prowa-
dzitaby do zmniejszenia tej dynamiki**. Jedng z najistotniejszych tez modelu, ktéry
okreslany jest mianem ,,podazowego’, jest teza mowigca o tym, ze w nieregulowanej
i pluralistycznej ekonomii religijnej organizacje religijne beda sie specjalizowa¢, do-
pasowujac sie do potrzeb i upodoban specyficznych segmentéw rynku, oraz mobili-
zowac do wigkszej aktywnosci w sytuacji konkurencji, a wtedy poziom uczestnictwa
religijnego bedzie wysoki. Gdyby z kolei jedna czy dwie organizacje religijne popiera-
ne przez panstwo monopolizowaty rynek, poziom uczestnictwa bylby nizszy***. Stany
Zjednoczone moga wiec by¢ uznane za klasyczny przyktad modelu ,,podazowego”.

Drugim istotnym elementem paradygmatu rynkowego jest zasada racjonalnosci
wyboru aktoréw religijnych. Opiera si¢ ona na zalozeniu, ze ludzie dokonujac wy-
boréw religijnych, podobnie jak przy wszystkich innych wyborach, realizujg znang
z mikroekonomii zasade maksymalizacji zysku. Oznacza to, ze zanim podejma de-
cyzje, wazg koszty i zyski***. Wysokie wymagania dotyczace rygoryzmu w zakresie
przekonan, moralnosci i stylu zycia, stawiane zwlaszcza przez konserwatywne grupy
religijne, zwigkszaja koszty uczestnictwa w takiej grupie. Koszty te beda jednak nizsze

2 Przyczyniala si¢ do tego grupa naukowcoéw skupionych wokot stowarzyszenia o nazwie
The Association for the Study of Religion, Economics and Culture. Pionierskg role odegral tu
Rodney Stark.

20 T.Doktor, Wstep, [w:] P. Norris, R. Inglehart, Sacrum i profanum. Religia i polityka na
Swiecie, ttum. R. Babinska, Krakow 2006, s. 12.

#1 R.Stark, L.R. Iannaccone, A supply-side reinterpretation of the ,secularization” in Europe,
[w:] “Journal for the Scientific Studies of Religion” 1994, no. 33 (4), s. 230-252, [za:] T. Doktor,
op. cit., s. 13.

2 Przyktadem moze by¢ Skandynawia, gdzie istnieje panistwowy monopol religijny, a wskaz-
niki niedzielnych praktyk religijnych nie przekraczaja 5 procent. Za: T. Doktér, op. cit., s. 13.

23 Co istotne, wyjatkiem od tej reguly jest, wedlug badaczy, sytuacja, kiedy w warunkach
monopolu organizacja religijna jest jednoczesnie podstawowym wehikulem organizacyjnym dla
konfliktu spotecznego, jak na przyklad w przeszlosci katolicyzm w Polsce czy Irlandii. W tych
krajach konflikt spoteczny stal sie substytutem religijnej konkurencji. Za: T. Doktdr, op. cit., s. 14.

4 R. Stark, R. Finke, Acts of Faith, Berkeley 2000, [za:] T. Doktdr, op. cit., s. 14.
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dla 0s6b o mniej korzystnej pozycji spotecznej, a wiec pozbawionych atrakcyjnych
$wieckich ,,zamiennikdéw”. Laurance Iannaccone doszedl do wniosku, ze bilans strat
i kosztéow przylaczenia si¢ do grupy o wysokich wymaganiach wypada najbardziej
korzystnie dla 0sob gorzej sytuowanych spolecznie. Odrzucajac $wiat, czego konser-
watywne religie wymagaja, osoby o gorszym statusie spolecznym maja stosunkowo
niewiele do stracenia w poréwnaniu z osobami bardziej uprzywilejowanymi spotecz-
nie”. Teza ta wydaje si¢ bardzo przydatna przy wyjasnianiu trendéw w spoteczen-
stwie amerykanskim, gdzie tradycyjne formy religijnosci (old time religion) oraz kon-
serwatywne ruchy religijne pozostaja popularne wsrod grup, ktére w najmniejszym
stopniu korzystaja z modernizacji.

Do koncepcji rynkowej w pewnym stopniu odwotuja si¢ tez Pippa Norris i Ro-
nald Iglehart. Co bardzo istotne, w duzym stopniu zwracaja si¢ oni rowniez w stro-
ne klasycznie rozumianej tezy sekularyzacyjnej. Proponuja jednak koncepcje oparta
na pojeciu ryzyka egzystencjalnego minimalizowanego przez religie w rézny sposob
przez rozne kultury religijne. Religia, wedlug nich, subiektywnie ogranicza ryzyko
egzystencjalne tam, gdzie jest ono najbardziej dotkliwe i gdzie poziom dobrobytu
nie pozwolil na jego wyeliminowanie. Niski poziom rozwoju gospodarczego i wysoki
poziom nieréwnosci ekonomicznych zwiekszaja ich zdaniem popyt na religie jako
czynnik budujacy subiektywne poczucie egzystencjalnego bezpieczenstwa. W prze-
ciwienstwie jednak do ,,rynkowej” teorii religii akcentujg oni bardziej ,,popytowe” niz
»podazowe” aspekty aktywnosci religijnej**. Proces modernizacji zmniejsza, zdaniem
autorow, zagrozenie dla fizycznego przetrwania, powszechne w spoleczenstwach
ubogich, a szczegélnie wérdd ich najbiedniejszych warstw. Gdy bezpieczenstwo jest
zapewnione na przyklad przez rozwinigty system zabezpieczen spolecznych, religia
przestaje by¢ potrzebna i nie odgrywa juz takiej roli jak dotychczas. Niestuszne jest
wiec, w ich mniemaniu, odrzucenie tezy sekularyzacjnej. Sekularyzacja w klasycz-
nym ujeciu, powigzana z modernizacja, ich zdaniem jednak wystepuje. Natomiast
fakt, ze caly swiat nie staje sie mniej religijny, wynika z tego, ze efekty modernizacji
nie wszedzie docieraja i nie wszedzie redukuja ryzyko egzystencjalne.

Wedtug tej teorii wyzsze wskazniki religijnosci ubozszych Amerykanéw, jak
réwniez ich poparcie dla takich grup jak prawica religijna, moga by¢ wytluma-
czone poprzez wysokie ryzyko egzystencjalne, wystepujace zwlaszcza wsrdéd grup
0 nizszym statusie spolecznym. Autorzy podkreslaja tez, ze Stany Zjednoczone
maja o wiele wezszy zakres systemu zabezpieczen spolecznych niz wiekszos¢ in-
nych krajéw o podobnym poziomie rozwoju gospodarczego, wiec wiele oséb nadal
doswiadcza niepewnosci egzystencjalnej*’. Autorzy nie lekcewaza tez znaczenia

25 L.R.Iannaccone, A Formal Model of Church and Sect, ,, American Journal of Sociology”
1988, no. 94 (supplement), s. 241-268, [za:] T. Doktoér, op. cit., s. 14.

#6 T.Doktor, op. cit., s. 16.

70 sytuacji tej ma $wiadczy¢ fakt, iz w Stanach Zjednoczonych przewidywana dlugo$¢ zycia
jest nieco nizsza niz w wigkszosci innych bogatych krajéow. Analogiczna sytuacja, zdaniem auto-
réw, wystepuje tez w wielu krajach zasobnych w rope. Za: P. Norris, R. Inglehart, op. cit., s. 311.
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imigracji dla trwalosci religii w USA. Ttumaczg jednak jej znaczenie w kategoriach
ryzyka egzystencjalnego. Ich zdaniem obecno$¢ wielu imigrantéw z pierwszego
i drugiego pokolenia pochodzacych z biedniejszych krajow Ameryki Srodkowej
i Potudniowej, a takze z biedniejszych panstw azjatyckich, ktoérzy odznaczajg si¢
stosunkowo silng religijnoscia, wplywa na statystyki, ale gtéwnie ze wzgledu na
to, ze imigranci ci nie majg poczucia egzystencjalnego bezpieczenstwa*®. Ponadto
Norris i Inglehart podkreslaja zwigzek miedzy wysoka religijnoscia a prawicowymi
sympatiami politycznymi.

Jesli chodzi o zwiazki migdzy sekularyzacja a fundamentalizmem, ktére Osten-
dorf opisal w ostatniej ze swoich tez, to najbardziej przydatnymi wyjasnieniami tego
fenomenu sg koncepcje José Casanovy, Petera Beyera, a takze Steve’a Bruce’a i Bassa-
ma Tibiego. Autorzy ci nie zawsze zgodziliby sie jednak z prosta interpretacja relacji
miedzy tymi zjawiskami przedstawiong przez Ostendorfa, cho¢ z pewnoscig bylaby
ona dla nich punktem wyjscia do dalszych analiz.

Kwestie powstania fundamentalizmu protestanckiego w USA, a takze odrodze-
nia i popularnoséci konserwatywnych nurtéw religijnych w bardzo ciekawy sposob
tlumaczy José Casanova, osadzajac swe rozwazania w kontekscie dyskusji na temat
sekularyzacji. W przeciwienstwie do Norris i Ingleharta nie reaktywuje jednak tra-
dycyjnej tezy sekularyzacyjnej. Duza rola religii w sferze publicznej USA, a nawet
sukcesy prawicy religijnej, nie s3 dla niego ani potwierdzeniem, ani zaprzeczeniem
tej tezy. Co bardzo istotne, Casanova postuluje wyraznie odroznienie pojecia seku-
laryzacji od wlasciwej socjologicznej teorii sekularyzacji, co sygnalizowano juz we
wstepie niniejszego opracowania. Wedlug niego bowiem ,,gléwnym bledem teorii
sekularyzacji, powielanym zaréwno przez jej wyznawcow, jak i krytykow, jest utozsa-
mianie historycznych proceséw sekularyzacji z ich domniemanymi, przewidywalny-
mi skutkami dla loséw religii™**. Kluczows tezg teorii sekularyzacji, jak zaznaczono
w pierwszym rozdziale, jest postrzeganie procesu modernizacji spotecznej jako ,,pro-
cesu funkcjonalnej dyferencjacji i emancypacji sfer §wieckich - przede wszystkim
panstwa, gospodarki i nauki - ze sfery religijnej i towarzyszacej temu dyferencjacji
i specjalizacji religii w ramach wlasnej nowo odkrytej sfery religijnej”**’. Do tej za-
sadniczej tezy dotaczano jednak, wedlug Casanovy niepotrzebnie, jeszcze dwie inne
tezy, ktére mialy wyjasni¢, co stanie sie z religia w wyniku owego procesu sekularyza-
cji. Pierwsza z nich to teza o zmierzchu religii, ktora zaklada, ze proces sekularyzacji
spowoduje zanikanie religii**'. Druga teza to teza prywatyzacyjna. Zaktadala ona, ze
proces sekularyzacji doprowadzi do prywatyzacji i wedlug niektérych badaczy mar-
ginalizacji religii w nowoczesnym $wiecie**”. W wyniku czestego laczenia tych tez
to, co zdaniem Casanovy jest faczeniem odmiennych, niejednolitych i niepowigza-

8 Ibidem, s. 311-312.

29 J.Casanova, op. cit., s. 47.

20 Ibidem.

21 ‘Wersje radykalne tej tezy zaktadaly, ze religia zniknie zupelnie.
22 ] Casanova, op. cit., s. 47-48.
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nych ze sobg twierdzen, formuluje si¢ pojedyncza teorie sekularyzacji**, podczas gdy
omodwione powyzej trzy tezy powinno si¢ od siebie oddzieli¢ i analizowa¢ indywidu-
alnie. Jesli uwzglednimy ten postulat, oczywiste stanie sig, ze:

[z]wyczajnie bledne jest na przyklad twierdzenie, Ze niezmienno$¢ czy wzrost wierzen
i praktyk religijnych oraz stale wytanianie si¢ nowych religii i odradzanie starych, czy
to w Stanach Zjednoczonych czy gdziekolwiek indziej, moze stuzy¢ jako empiryczne
potwierdzenie tego, ze teoria sekularyzacji jest mitem. Potwierdza to tylko potrzebe
udoskonalenia teorii przez rozréznienie pomiedzy ogdlnym historycznym i struktural-
nym trendem sekularnej dyferencjacji a réznymi sposobami reakcji odmiennych religii
w réznych miejscach na oddzialtywania nowoczesnych trendéw strukturalnej dyferen-
cjacji (...)*

Casanova podkresla, ze oprécz takich reakcji na dyferencjacje instytucjonalna,
jak spadek religijnosci, marginalizacja i prywatyzacja, istnieje jeszcze jedna mozliwa
reakcja. Jest to tak zwana deprywatyzacja. Przez deprywatyzacje Casanova rozumie
proces polegajacy na powrocie religii na scen¢ publiczng spoleczenstw, w ktorych
ona funkcjonuje. Powro6t ten, a czasem trwanie na tej scenie, wynika, wedtug niego,
z tego, ze tradycje religijne w calym $wiecie odmawiaja zaakceptowania zmarginali-
zowanej i sprywatyzowanej roli, zarezerwowanej dla nich przez teorie modernizmu
oraz sekularyzacji. Efektem tego procesu sa wzajemnie powigzane procesy upolitycz-
nienia prywatnej religii i moralnosci oraz przewartosciowania w zakresie normaty-
wizacji sfer publicznych, ekonomicznych i politycznych**. Dla Casanovy prywatyza-
cjaideprywatyzacja stanowig po prostu historyczne opcje dla religii w nowoczesnym
swiecie:

Tradycja, zasady, okolicznosci historyczne bedg sklaniaé niektdre religie do pozostania

z gruntu prywatnymi religiami indywidualnego zbawienia. Z kolei inne tradycje kultu-

rowe, religijne zasady doktrynalne i okolicznosci historyczne beda sklanialy inne religie

do - przynajmniej okazjonalnego — wkraczania w sfere publiczng**.

Jesli zaakceptowac zalozenia Casanovy, to polityczne przebudzenie amerykan-
skich konserwatystow religijnych pod koniec lat siedemdziesigtych oraz powstanie
prawicy religijnej mozna potraktowa¢ jako efekt procesu deprywatyzacji religii,
bedacego odpowiedzig na postepujaca dyferencjacje instytucjonalng w USA. Zde-
prywatyzowana religia, a dokladniej zdeprywatyzowany amerykanski fundamen-
talizm protestancki, stat si¢ bowiem atrakcyjnym sojusznikiem dla jednej z amery-
kanskich partii politycznych — walczacej w tym okresie o odzyskanie wladzy Partii
Republikanskie;j.

23 Ibidem, s. 352.

24 Ibidem.

#5 Za: 1. Borowik, O deprywatyzacji religii José Casanovy na tle debaty wokot sekularyzacji,
[w:] J. Casanova, op. cit.,, s. 14.

26 Ibidem, s. 365.
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Opisujac procesy zwigzane z sekularyzacja w USA, Casanova odwoluje si¢ do
Weberowskiej typologii Kosciotéw i sekt. Wyjasnia on, ze gdy religia zostata oddzie-
lona od panstwa (co w USA nastapilo z chwila podpisania I Poprawki do konstytucji)
i utracila swdj przymusowy, instytucjonalny charakter, stala si¢ dobrowolnym stowa-
rzyszeniem religijnym (sekta albo ,wolnym Kos$ciotem”). Gdy zostala ustanowiona
wolnos¢ religijna, wszystkie religie, Koscioly i sekty staly si¢ rownoprawnymi de-
nominacjami*”’. Wedtug Casanovy mozna stwierdzi¢, ze im bardziej religie opieraly
sie procesowi nowoczesnej dyferencjacji, czyli sekularyzacji w pierwszym z wyrdz-
nionych przez niego znaczen, tym bardziej dotykaly je nieszcze$cia powodowane
zanikiem religii, czyli sekularyzacja w drugim z wyrdznionych znaczen*®. Stalo si¢
tak zwlaszcza w wielu krajach europejskich, gdzie ustanowiony byl Kosciét panstwo-
wy. Sytuacja w USA wygladata jednak inaczej. Tam religie wczesnie zaakceptowaly
i skwapliwie przyjety nowoczesna zasade strukturalnego zréznicowania oraz dazyly
do zaakceptowania nowoczesnej zasady wolnosci wyznania. Dzigki temu znalazly
sie w lepszej pozycji, tak w kwestii przetrwania nowoczesnego procesu dyferencjacji,
jak i zaadaptowania jakiej$ formy ewangelikalnego rewiwalizmu jako ,udanej formy
samoodtwarzania si¢ na religijnym wolnym rynku”**. Nie nastapil wiec spadek reli-
gijnosci, ale na przemian wystepowaly procesy prywatyzacji i deprywatyzacji religii.

Ttumaczac powstanie prawicy religijnej w USA, Casanova odwoluje si¢ do na-
przemiennych proceséw prywatyzacji i deprywatyzacji powstalego na przelomie
XIX i XX wieku konserwatywnego odlamu amerykanskiego ewangelikalizmu, kto-
ry przeksztalcit sie w amerykanski fundamentalizm protestancki. Wedtug niego od
czasu ogloszenia niepodleglosci USA do chwili obecnej amerykanski protestantyzm
przeszed! trzy kolejne procesy oddzielenia Kosciota od panstwa*’. Pierwszy roz-
dziat byt rozdziatem konstytucyjnym, ktéry w sposéb formalny oddzielit Koscioty
(w tym w wigkszoéci Kodcioly protestanckie) od panstwa amerykanskiego, drugi
dotyczyl sekularyzacji Zycia umystowego, a trzeci usuniecia dominujacej roli etyki
protestanckiej z amerykanskiego stylu zycia na rzecz pluralizmu warto$ci. Pierwszy
rozdzial nie pociagnal jednak za sobg ani upadku, ani prywatyzacji religii, zwlaszcza
protestanckiej. Przeciwnie, jak zauwaza wielu przywotanych juz wczesniej badaczy,
konstytucyjna gwarancja wolnosci religijnej umozliwita rozkwit protestanckiego
denominacjonalizmu.

Ponadto ewangelikalny rewiwalizm stal si¢ zasada organizacyjng i wspolnym
mianownikiem wszystkich grup religijnych konkurujacych ze sobg wlasnie w ra-
mach protestantyzmu. Casanova uwaza, ze w latach trzydziestych XIX wieku ewan-
gelikalny protestantyzm stal si¢ de facto amerykanska religia obywatelska, a wigc
religia publiczng amerykanskiego spoleczenstwa obywatelskiego®'. Homogenizacja

#7 Ibidem, s. 354.

8 Ibidem, s. 355.

9 Ibidem, s. 356

>0 Ibidem, s. 232.

»1 Ta religia publiczna nie funkcjonowatla jednak, wedtug niego, na poziomie spoteczenstwa
politycznego. Jak podkresla Casanova, ,chociaz jednoczesna lojalnos¢ wobec okreslonej partii
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gléwnych denominacji protestanckich umozliwita podjg¢cie ponadwyznaniowej kru-
cjaty na rzecz chrystianizacji narodu, porzadku spotecznego i republiki®*.

Jesli wzig¢ pod uwage role, jaka odgrywatl ewangelikalizm w okresie tworzenia
konstytucji i Karty Praw w USA, zasada wolnosci religijnej zapisana w I Poprawce
wydaje si¢, zdaniem badacza, zdumiewajaca. Nie tylko bowiem nie ustanowiono
w niej zadnego Kosciola panstwowego, ale i dzieki wspolnemu dzialaniu Jefferso-
na, Maddisona i roztamowego Kosciofa baptystow w Wirginii nie zgodzono si¢ tez
na ustanowienie kilku religii panstwowych ani nie uznano szeroko rozumianego
chrzescijanstwa protestanckiego za religie panstwowa. Jak pisze Casanova, ,ten «Jef-
fersonowski projekt», faczacy republikanski deizm ze skrajnie pietystycznym, rozta-
mowym protestantyzmem, byl kruchy i krotkotrwaly”>. Stworzyt jednak ,,rewolu-
cyjng konstytucyjna rzeczywisto$¢”, ktora dzigki stopniowej sakralizacji konstytucji
potrafita przetrwac kolejne ewangelikalne krucjaty na rzecz wpisania odwotan do
Chrystusa do konstytucji***. Niemniej jednak ataki na bezboznos¢ i deizm w polacze-
niu z ,odrodzenczym” entuzjazmem Drugiego Wielkiego Przebudzenia skutecznie
»wykoleily” amerykanskie Oswiecenie i doprowadzity post factum do chrystianizacji
republiki**. Protestantyzm ewangelikalny przejal wkrétce pelng kontrole nad dys-
kursem politycznym amerykanskiego spofeczenstwa obywatelskiego. Ponadto ewan-
gelikalizm zadomowil si¢ tez na niemal wszystkich (z wyjatkiem Harvardu, gdzie pa-
nowal unitarianski liberalizm) protestanckich uczelniach®*, sprawujac tym samym
religijng kontrole nad zyciem umyslowym spoteczenstwa amerykanskiego, z wyla-
czeniem jedynie elity kulturalne;.

Pod koniec XIX wieku, jak dowodzi Casanova, dokonalo si¢ jednak tak zwane
drugie oddzielenie Kosciola od panstwa w USA, ktére miato polega¢ na sekulary-
zacji zycia umystowego poprzez zeswiecczenie szkolnictwa wyzszego. Sekularyzacja
szkolnictwa wyzszego zwigzana byla, miedzy innymi, z procesem industrializacji,
gdyz nowe spoleczenstwo przemystowe potrzebowato nowych instytucji szkolnictwa
wyzszego. ,Drugie oddzielenie” zaowocowalo utrata przez protestantow kulturowe;
kontroli nad sferg publiczng amerykanskiego spoteczenstwa obywatelskiego. Jednak
poczatkowo odpowiedzig protestantéw ewangelikalnych na kolejny etap oddziele-
nia panstwa od Kosciofa byla mobilizacja i utworzenie nurtu wojujacego z moderni-
zmem protestanckiego fundamentalizmu. Dopiero pdzniej nastapila jego prywatyza-
cja. Wycofanie sie fundamentalistéw z Zycia publicznego USA 1i ich przejscie na tak

i okre$lonej denominacji miala swoje znaczenie, amerykanski system polityczny nie powstawat
na bazie réznic wyznaniowych ani podzialéw religijno-$wieckich, jak to mialo miejsce w wielu
krajach europejskich”. Ibidem, s. 234. Mialo to jednak ulec zmianie z chwilg powstania prawicy
religijne;j.

22 Ibidem, s. 232; S.E. Ahlstrom, A Religious History of the American People, New Haven
1973, [on-line:] http://dx.doi.org/10.1111/].1467-9809.2006.00468.x.

»3 ] Casanova, op. cit., s. 233.

>4 Ibidem, s. 233.

25 Ibidem, s. 234.

26 Ibidem, s. 235.
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zwane pozycje separacjonistyczne*’ stalo sie faktem po kompromitacji w ,,matpim
procesie”. Zgodnie z konstatacja autora, fundamentalizm protestancki byt wiec no-
woczesng antymodernistyczng reakcjg przeciw zjawiskom wynikajacym z ,,drugiego
oddzielenia’, ktéra zakonczyla sie jednak utrata roli publicznej i prywatyzacja religii
fundamentalistow.

Religia po I wojnie byla juz, jak podkresla Casanova, coraz bardziej kwestig pry-
watng, a protestantyzm przeksztalcit si¢ po prostu w jedna z wielu denominacji*®.
Niemniej jednak, cho¢ zmienit si¢ charakter dominujacego chrzedcijanstwa, to re-
ligia przezywala okres ozywienia. Ko$cioty, ktére dotad rywalizowaty tylko miedzy
soba, teraz musialy zmagac¢ si¢ z konkurencjg $wiecka. Niemniej, co zdaniem bada-
cza bardzo istotne, mimo iz ewangelikalny protestantyzm stal si¢ religia prywatng
i wycofal si¢ ze sfery publicznej, to jednak jedna z jego najwazniejszych zasad, czyli
wywodzaca si¢ z dziedzictwa purytanizmu etyka protestancka, wcigz odgrywata do-
minujaca role w ksztaltowaniu moralnosci publicznej i amerykanskiego stylu zycia.
Kalwinska kultura samokontroli, pracowitosci, wstrzemiezliwosci i umiarkowania®?,
upowszechniona przez ewangelikalizm, nadal byta pozadana i niezbedna w ksztalto-
waniu amerykanskiego ,,ja’*®. Co prawda, jak wykazala analiza historyczna zapre-
zentowana we wczesniejsyzch rozdziatach, Nowy Lad, pafistwo opiekuncze, IT wojna
$wiatowa i powojenny boom gospodarczy umozliwilty szybkie przystosowanie si¢ nie-
protestanckich imigrantéw do amerykanskiego stylu zycia, dzigki czemu w potowie
lat piecdziesiatych XX wieku protestantyzm, katolicyzm i judaizm staly si¢ trzema
réwnoprawnymi denominacyjnymi formami nowej amerykanskiej religii obywatel-
skiej*®, ale to jednak etyka protestancka i wiara w opatrznosciowa misje Ameryki
stanowily jej moralng i doktrynalng istotg**.

Niemniej, juz w latach sze$¢dziesigtych widoczne bylo coraz bardziej, ze panstwo
opiekuncze i kapitalizm konsumpcyjny zaostrzaly kulturowe sprzecznosci, ktére
z kolei nieodwracalnie ostabialy etyke protestancka. W potowie lat sze$¢dziesiatych,
zdaniem Casanovy, wiele faktow wskazywalo na to, Ze dokonywalo si¢ tak zwane
»trzecie oddzielenie Kosciota do panstwa” polegajace na usunieciu protestantyzmu
z amerykanskiego stylu zycia. Odtad amerykanski styl Zycia mial cechowac plura-
lizm wartosci*®. ,Wyrugowanie z zycia publicznego etyki protestanckiej doprowa-

257

Oddzielenie si¢ od swych dotychczasowych denominacji, ktére w zbyt duzym stopniu
aprobowaly nowoczesng krytyke biblijng i liberalng ,nowa teologie”, a takze separacja od $wiata,
postrzeganego jako grzeszny i zdeprawowany (w tym $wiat polityki).

»8 ] Casanova, op. cit., s. 247.

»9 Prohibicja byla ostatnig wszechprotestancka krucjatg zdolna zmobilizowa¢é religijnych
i $wieckich, konserwatywnych i postepowych oraz fundamentalistycznych i modernistycznych
protestantow z miast i wsi do obrony amerykanskiego stylu zycia. Zob.: ibidem, s. 248.

20 Ibidem, s. 247.

1 Potwierdzeniem tego mial by¢ tez wybdr katolickiego prezydenta Johna Fitgeralda Ken-
nedyego i jego mowa inauguracyjna. Wiecej na ten temat: W. Herberg, Protestant-Catholic-Jew,
Garden City 1955.

#2 Za:]. Casanova, op. cit., s. 249.

3 Ibidem, s. 249.
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dzilo do sekularyzacji moralnosci publicznej i powstania pluralistycznego systemu
norm i stylow zycia”**. Réwniez interpretacja I Poprawki stawala si¢ coraz szersza,
a ponadto pod koniec lat czterdziestych sedziowie Sadu Najwyzszego powrdcili do
interpretacji klauzul dotyczacych religii w kategoriach ,,muru separacji”. To wlasnie
»trzecie oddzielenie Kosciota od panstwa” bylo, wedlug Casanovy, przyczyna po-
wstania prawicy religijnej.

Wedlug koncepcji deprywatyzacyjnej powstanie prawicy religijnej bylo wiec
reakcjg fundamentalistycznego protestantyzmu na kolejng faze dyferencjacji struk-
turalnej. Tym razem, w przeciwienstwie do fazy poprzedniej, fundamentalistycz-
ni protestanci wybrali deprywatyzacje swojej religii i ponowne wkroczenie w sfere
publiczna.

Koncepcja José Casanovy jest jedna z najciekawszych i najbardziej wyczerpuja-
cych koncepcji wyjasniajacych przyczyny powrotu konserwatywnej czy fundamen-
talistycznej wersji religii do sfery publicznej. Stad szersze jej omoéwienie. Ciekawe
interpretacje tego procesu przedstawiajg jednak réwniez inni badacze.

Inaczej nieco ttumaczy powrdt fundamentalizmu i powstanie prawicy religijnej
w USA wspomniany juz Steve Bruce. Proponuje on, by traktowa¢ fundamentalizm
jako ,racjonalng reakcje tradycyjnie religijnych ludzi na zmiany spoleczne, politycz-
ne i gospodarcze, ktére umniejszajg i ograniczaja role religii w Zyciu publicznym™.
Jest to, wedlug niego, ,reakcja racjonalna’, poniewaz ludzie gotowi przylaczy¢ sie
do ,,symbolicznej krucjaty” co prawda niewlasciwie postrzegaja to, co im przeszka-
dza i budzi ich niepokdj, ale nie mysla nielogicznie. Fundamentalizm jest bowiem
zgodny z logika tradycji, z ktorej wyrasta. Zdaniem autora koncepcja, ze wszystko
musi by¢ spowodowane przez kogos, kto chcial, by to si¢ stalo, moze si¢ dla socjo-
loga wydawa¢ nieuzasadniona, ale dla kogos, kto wierzy w istnienie Boga Stworcy,
Boskiej opatrznosci i Szatana, moze to by¢ poglad sensowny. Bruce podkresla, ze
takie postrzeganie §wiata nie jest niczym nowym. Jeszcze dwiescie lat temu to, co
dzi$ uznaje sie¢ za ekstremizm, byto czyms powszechnym réwniez na Zachodzie. To
raczej zeSwiecczenie Zachodu oraz liberalna koncepcja religii sa czym$ nowym?*®.
Ponadto fundamentalizm jest dla Brucea wazniejszy jako symptom modernizacji niz
jako skuteczna na nig odpowiedz*”’. Fundamentalista, wywodzacy sie z jakiejkolwiek
religii i kultury, nie ma bowiem czasu na analizowanie skomplikowanych przyczyn
zmian spolecznych. Szuka raczej prostych odpowiedzi i czgsto personifikuje zmiang
spoleczng, winigc ,,podmiot’, ktéry, wedtug niego, spowodowat zmiang. Na przyklad
fundamentalisci w USA za zmiang rol spotecznych kobiet winia feministki, nie biorgc
pod uwage obiektywnych okolicznos$ci, na przykiad rosngcej dtugosci zycia, spad-
ku $miertelno$ci niemowlat i przemian charakteru pracy. Taka spersonifikowang
przyczyne fundamentalista czyni kwestiag moralnosci. ,,Zte rzeczy dzieja si¢ dlatego,

204 Thidem.

25 S, Bruce, Fundamentalizm, ttum. S. Krolak, Warszawa 2006, s. 147.
26 Ibidem, s. 149.

27 Ibidem.
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ze pragng ich zli ludzie”*®. Ponadto mysl fundamentalistyczna taczy tych ztych lu-

dzi w jaka$ calo$¢. W przypadku fundamentalistow protestanckich jest to ,,$wiecki
humanizm”, natomiast dla fundamentalistow islamskich amerykanski imperializm,
judaizm, syjonizm i chrzescijanstwo — wszystko to jest jednym i tym samym zlem.
Kolejna cecha ,,fundamentalistycznego umystu” to, wedlug Stevea Brucea, réwniez
sktonno$¢ do rozszyfrowywania znakoéw i doszukiwania sie ukrytych powigzan.

Nowoczesny $wiat budzi w fundamentalistach ogromny sprzeciw. Dlatego daza
do radykalnej rekonstrukeji i przeksztalcenia tradycji dla wlasnych celéw. Dlaczego
nowoczesno$¢ jest widziana jako Wielki Szatan? Zdaniem badacza, wydaje sig, ze
powstanie $wieckiej kultury w rozwinietych spoteczenstwach jest dla fundamentali-
stow najbardziej draznigce. Za sprawa modernizacji, ktéra migedzy innymi obejmuje
fragmentacje instytucji spotecznych i ich podzial na coraz bardziej wyspecjalizowane
jednostki, sfera publiczna nabiera charakteru instrumentalnego i racjonalnego, a re-
ligie umiejscawia si¢ w sferze §wiata prywatnego, ktora jest przestrzenia ekspresji
i emocji*®. Jedng z konsekwencji proceséw rdéznicowania i uspoleczniania bylo to,
ze wiarygodnos¢ funkcjonowania jednego jedynego wszechogarniajacego moralnego
i religijnego systemu ulegta znacznemu obnizeniu - zostal on zastgpiony przez kon-
kurujace ze sobg koncepcje boskosci*”. Jak podkresla Bruce, takie nowe mozliwosci
odpowiadaly sprywatyzowanemu do$wiadczeniu jednostkowemu, ale niewiele wno-
sily do sprawowania rdl spotecznych czy dzialania systemow spofecznych. Religia
przeniesiona do $wiata prywatnego zachowala jedynie subiektywna wiarygodnos¢.
Stracita jednak subiektywng samooczywisto$¢ i przestata by¢ koniecznoscia, a stala
sie kwestig wyboru®’.

Wedlug Brucea oprocz proceséw réznicowania i uspoleczniania kolejny wazny
proces to racjonalizacja, ktéra niejako usuwa Boga poza $wiat doczesny”’>. Ponad-
to jednym z najwazniejszych elementéw modernizacji jest egalitaryzm®”>. Autory-
tarne, hierarchiczne spofeczenstwo moze lekcewazy¢ badz dyskryminowac religij-
ne mniejszo$ci, natomiast spoleczenstwo egalitarne, demokratyczne i kulturowo
zroznicowane musi przedktada¢ spoteczng harmoni¢ nad ortodoksje*”*. Prowadzi to
w konsekwencji do rozdzialu migdzy panstwem a Ko$ciotem?” oraz relatywizmu no-
woczesnych spoleczenstw. Bruce podkresla, ze zawsze istnialy elity dowodzace, iz do-

8 Ibidem, s. 139.

29 Ibidem, s. 27.

70 Ibidem, s. 31

771 Ibidem.

2 Nawigzuje w tym wzgledzie do Petera Bergera, ktéry wedlug niego przekonujaco dowo-
dzit, ze zachodnia racjonalno$¢ ma korzenie w judaizmie i chrzedcijanstwie. Zakladajac istnienie
jednego Boga, uproscily one strukture §wiata nadprzyrodzonego, a judaizm wynoszac Boga poza
$wiat, usunal Go z niego. S. Bruce, Fundamentalizm, s. 32-33.

73 Ibidem, s. 38.

774 Ibidem, s. 41

75 Bruce podkreéla tez znaczenie zmian rol piciowych w procesie modernizacji, co wedtug
niego jest niemal obsesja wigkszo$ci ruchow fundamentalistycznych. Ibidem, s. 44.
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tarcie do prawdy jest czyms niemozliwym. Postmodernisci twierdza, ze ze wzgledu na
niezdolno$¢ wyzbycia si¢ naszych wilasnych kulturowych uprzedzen, przesadéw,
stronniczosciiinteresdw obiektywnaineutralna wiedza jest po prostu niemozliwoscia.
Relatywizm, jak przypomina autor, jest uzyteczny dla kulturowo zréznicowanych
spoteczenstw, ktdére daja jednostkom wolno$¢ wyboru. Stanowi jednak zagrozenie
dla wszelkich monoteistycznych tradycji religijnych. Pozwalajac bowiem, by kazdy
miat swojego Boga, uniemozliwia powstanie sporu o to, kto ma racje. Dla konser-
watystow religijnych jest to kompromis nie do przyjecia, gdyz skutecznie zaprzecza
prawdziwosci jakiejkolwiek religii. Tym bardziej, ze praktyczny relatywizm nie kwe-
stionuje zZadnej konkretnej interpretacji Biblii czy Koranu. Wedlug konserwatystow
religijnych czyni co$ znacznie gorszego: zaprzecza temu, ze takie teksty maja jakas
wlasciwg interpretacje. Zaangazowany humanista czy racjonalista przynajmniej
uznaje religie za przeciwnika, z ktérym mozna si¢ spiera¢. Prawdziwy nowoczesny
relatywista trywializuje religie®’s.

Ruchy fundamentalistyczne zdaniem Bruce’a powstaja miedzy innymi w opozycji
do takiej postawy. Podkresla on jednak, ze cho¢ wszystkie fundamentalizmy pojawia-
ja sie w obrebie kultur tradycyjnych, nie s3 tradycyjne w prostym znaczeniu. Nie s3
bynajmniej reliktami tradycji. Stanowia raczej radykalng rewizje przeszlosci, wywo-
tang zmianami zagrazajacymi ciaglosci tradycji. W tym sensie maja, wedlug Brucea,
charakter reakcyjny. Ich konserwatyzm nie jest checia zachowania starego porzadku,
lecz twdrczym przepracowaniem przeszlosci dla terazniejszych celéw. Celem opo-
ru jest odtworzenie poczucia uniesienia i zaangazowania, wlasciwego pierwotnym
wspolnotom wiernych. Ponadto, jak zauwaza Bruce, fundamentalizm, jak wszelkie
ruchy spoleczne, odwoluje si¢ do konkretnych warstw spotecznych. Zazwyczaj s to,
wedlug niego, przedstawiciele elit zepchnietych na margines, ,,przeciggajacy na swoja
strone kobiety twierdzeniem, Ze chronig je jako strazniczki przestrzeni domowej”?”".
Dodatkowo niejednokrotnie tacza oni przywigzanie do wybidrczo postrzeganej prze-
sztosci ze sklonnoscig do korzystania z nowoczesnej technologii, jednoczesnie przed-
stawiajac siebie jako straznikoéw ortodoksji.

Bruce podkresla, ze istnieja dwa typy fundamentalizmu: jednostkowy (Stany
Zjednoczone) i wspolnotowy (muzulmanski Bliski Wschod). Amerykanski fun-
damentalizm jednostkowy ma charakter ,,dobrowolnego stowarzyszenia jednostek
wspolzawodniczacych o definicje kultury trwatego panstwa narodowego”®. Przed-
stawiciele prawicy religijnej chca przede wszystkim przywroécenia publicznego pry-
matu swej kultury i usuniecia wszelkich przeszkéd utrudniajacych skuteczny przekaz
owej kultury dzieciom?”. Fundamentalisci nie wahajg si¢ w tych celach wkroczy¢ do
polityki, stad sojusz z Partig Republikanska.

776 Ibidem, s. 46-48.

777 B.B. Lawrence, Defenders of God: The Fundamentalist Revolt against the Modern Age,
London 1990, s. 236, [za:] S. Bruce, op. cit, s. 23.

778 S.Bruce, op. cit., s. 18.

7% Ibidem, s. 95.
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Kwestie polityczne staja si¢ kwestiami centralnym w rozwazaniach na temat fun-
damentalizmu, ktére oferuje Bassam Tibi. Co prawda koncentruje si¢ on gléwnie
na analizie fundamentalizmu islamskiego, jednak przedstawia pewne ogolne cechy
taczace wszystkie fundamentalizmy. Réwniez jego przemyslenia moga by¢ przydatne
w zrozumieniu powrotu fundamentalizmu pod postacig prawicy religijnej w USA.
Autor rozwaza bowiem fundamentalizm jako uniwersalne zjawisko wystepujace
wspolczesnie w kazdej z wielkich religii. Ponadto fundamentalizm religijny jest, jego
zdaniem, przede wszystkim zjawiskiem politycznym®°. Pod koniec XX wieku stal
sie on zdaniem Tibiego globalnym zjawiskiem politycznym, a jego prekursorem byt
upolityczniony amerykanski protestantyzm. Badacz zaznacza tez, ze w spoleczen-
stwach innych niz zachodnie fundamentalizm religijny do negacji cywilizacji kultu-
rowego modernizmu dodat jeszcze sprzeciw wobec kultury Zachodu, w tym wobec
sekularnego panstwa, czyli elementu przez nig narzuconego.

Autor powtarza jednak za Brucem Lawrenceem, ze nie tylko fundamentalizm
muzulmanski, ale ,kazda fundamentalistyczna ideologia religijna stuzy (...) jako
srodek do wyartykulowania kwestii spoteczno-politycznych, ekonomicznych i kultu-
rowych, chociaz pierwsze miejsce zajmuje w niej spor z kryzysem wartosci wyrostym
z modernizmu”™?*'. To kryzys wartosci jest wigc czynnikiem wywierajacym szczegol-
ny wplyw na powstanie fundamentalizméw. Poszukiwanie warto$ci natomiast moze
sie wigza¢ z powrotem do religijnosci. Jednak autor zdecydowanie zaprzecza, jakoby
fundamentalizm byt renesansem religijnosci. Jest to bowiem, jak podkresla, ideolo-
gia polityczna, ktora ,,powoluje sie na tradycje religijne, by za pomoca ich symboli
wyrazi¢ wspolczesne problemy, ale czgsto chodzi o tak zwane wymyslone tradycje
(invented traditions), bo one s3 rekonstrukcja dawnych przekonan™2. Fundamen-
talizm wigc, ,wyrazajac kultury lokalne i upolitycznione, religijno-kulturowe tresci
ich wiary”*®, daje tylko namiastke powrotu do wartosci. Dzieli natomiast rzeczywi-
sto$¢ miedzy ,wyimaginowane spolecznosci uwazane za ,nas”**, czyli ,wierzacych’,
a grupy innych, ,,niewierzacych’, ktorych uznaje za wrogéw i demonizuje®®’. Powrot
do religii nie moze by¢, wedlug autora, tak upolityczniony, gdyz podkreslane w ten
sposob partykularyzmy prowadza nieuchronnie do konfrontacji.

Bardzo ciekawg koncepcje dotyczaca przyczyn powrotu konserwatywnych ru-
chow religijnych do sfery publicznej przedstawia Peter Beyer, ktory nie tylko osadza
ja w kontekscie sporéw o sekularyzacje, ale réwniez analizuje znaczenie globalizacji
dla tego typu proceséw. Koncepcja religii Beyera wpisuje si¢ w spory dotyczace socjo-
logicznego definiowania religii. W poszukiwaniu definicji Beyer, podobnie jak Durk-

280 Steve Bruce uwaza, ze jest to bardziej skomplikowane.

1 B.Lawrence, op. cit., [za:] B. Tibi, Fundamentalizm religijny, thum. J. Danecki, Warsza-
wa 1997, s. 26.

#2 B. Tibi, op. cit., s. 26.

5 Ibidem, s. 26.

24 B. Anderson, Imagined Communities, London-New York 1991, [za:] B. Tibi, op. cit.,
s. 27

#> B. Tibi, op. cit., s. 27.
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heim, odrzuca rozréznienie naturalne/nadnaturalne. Wbrew niemu uwaza jednak za
nieproduktywne rozréznienie na sacrum i profanum?*. Uwaza, Ze przydatniejsze jest
rozrdznienie zaproponowane przez Niklasa Luhmana na sfery: immanencji i trans-
cendencji, gdzie immanencja jest wszystko, co ,,tu i teraz”, natomiast transcendencje
trudno zdefiniowa¢, bo wyraza sie tylko w swoim jezyku®?. Religie Beyer definiuje
jako ,typ komunikacji, oparty na opozycji immanentne/transcendentne, ktéra uzy-
cza znaczenie Zrédlowej nieokreslonosci wszelkiej znaczgcej komunikacji ludzkiej
i dostarcza sposobow przezwyciezania tej nieokreslonosci, a przynajmniej radzenia
sobie z nig i jej konsekwencjami”**. Wedlug Beyera religi¢ mozna wspoélczesnie wi-
dzie¢ odmiennie, przez sprywatyzowane lub publiczne formy, zaleznie od tego, czy
patrzymy na ,,dziatania” czy na funkcje. Jesli bedziemy patrze¢ z perspektywy dzia-
tan, to zauwazymy ogromng rozmaito$¢ sprywatyzowanych, skrajnie zorientowanych
religii — od ascetyzmu po hiperliberalizm, od sekt po pokojowo nastawione religijne
synkretyzmy, takie jak ruchy ekologiczne itd. Publiczne formy religii maja réwniez
warianty — mogg by¢ albo ekumeniczne, albo tradycyjnie antagonistyczne wobec in-
nych. Formom antagonistycznym udaje sie czasem osiagnac sukces w postaci zagwa-
rantowanego statusu prawnego, ale najczesciej operuja one na peryferiach, powotu-
jac sie na ,,Boska wolg” jako zrodlo legitymizacji dziatan®.

Globalizacja jako proces ogarniajacy caly swiat sklania Beyera do postawienia
pytania o religie w tym $wiecie globalnym. Sekularyzacja, zdaniem Beyera, przestata
by¢ motywem opisujacym wspolczesny $wiat, cho¢ byta nim w kontekscie moderni-
zacji*. Zgodnie z zalozeniami Beyera we wspolczesnym spoleczenstwie religia nie
odnosi si¢ do innych subsytemdéw lub odniesienia te sg ograniczone i zmodyfikowa-
ne przez fakt narastajacej dyferencjacji, ktéra oznacza, ze religia zaczyna ograniczaé
siebie do systemu. W przeszlosci religia odnosita sie do wszystkiego: ekonomii, poli-
tyki, edukacji, zdrowia. Wspoélczesnie jej odniesienia sg ograniczone, poniewaz sub-
systemy rozwinely wlasne specjalizacje i nie czerpia uzasadnien z systemu religii*’.

Wedlug Beyera globalizacja jest dla religii wyzwaniem, na ktére musi z jej strony
pas¢ odpowiedz. W warunkach globalizacji religia si¢ réznicuje, gdy tymczasem inne
subsytemy (zwlaszcza ekonomia) staja sie globalnie homogeniczne. Religia jako sys-
tem $wiatowy nie moze wyspecjalizowac si¢ tak wasko jak inne subsystemy. Prowadzi
to w strong antysystemowej funkgji religii, czyli wystepowania religii przeciwko do-
minujacym warto$ciom. Niemniej istnieje tez inna droga dla religii, czyli akceptacja
tych wartosci, ktore dominuja w systemie, co jest funkcjg prosystemowsg i oznacza

36 1. Borowik, Petera Beyera koncepcja religii, czyli o systemowej interpretacji wspotczesnych
przemian religijnych, [w:] P. Beyer, Religia i globalizacja, ttum. T. Kunz, Krakéw 2005, s. 10.

27 Ibidem. Beyer opiera cala swa koncepcje w duzej mierze na systemowej koncepcji Niklasa
Luhmanna, modyfikujac ja o tezy postawione przez Robertsona.

8 P Beyer, op. cit., s. 31-32.

9 1. Borowik, op. cit., s. 13.

20 Ibidem, s. 16

»1 Ibidem.



8. Obecnos¢ religii w sferze publicznej USA w kontekscie teorii naukowych 291

jej liberalizacje*”?. Globalizacja nie doprowadzita wigc do upadku religii czy Boga,

wbrew tezie o sekularyzacji z lat sze$¢dziesigtych. Niemniej obraz diabta zaczat sie
zaciera¢®”. Jak tlumaczy Beyer, kiedy$ widziano go w Innym, czyli wyznawcy innej
religii, byl spersonifikowany. Obecnie jest to niezmiernie trudne, bo Innego zna si¢
coraz lepiej, on zyje zaraz obok, moze by¢ sasiadem®*. W obrebie religii rodzi si¢
wiec dylemat: czy religijne wptywy mozna osiagna¢, odwotujac sie do starych uza-
sadnien, czy nalezy te uzasadnienia przeformulowaé. Przeformulowanie, zdaniem
autora, prowadzi do opcji liberalnej, a obstawanie przy starych zasadach - do konser-
watywnej. Opcja liberalna glosi, Ze zfo na $wiecie jest, ale nie da si¢ go zlokalizowac
ani spersonifikowa¢. Takie podejscie prowadzi do ekumenizmu i tolerancji wobec
wyznawcdw innych religii i wartosci*®*. W ramach tej opcji religie reaguja na sub-
systemy, uznajg ich wage, komunikuja sie z nimi i potrafig moéwi¢ ich jezykiem, co
pozwala na wejscie na arene publiczng i opuszczenie ,,getta prywatyzacji’*°. Opcja
konserwatywna, wedlug Beyera, jest antysystemowa, gdyz polega na odrzuceniu mo-
dernizacji i odwolywaniu si¢ do tradycyjnie definiowanej transcendencji. Oznacza
przyjecie i promowanie normatywnych zasad dla calego spoleczenstwa, ktdre jest
okreslane jako zmierzajace w ,,ztym kierunku™*”. Beyer uwaza, ze przywddcy religij-
ni czgsto swiadomie przyjmuja opcje konserwatywna. Niezaleznie od tego, czy bedzie
to ,Imperium Z1a” czy ,Wielki Amerykanski Szatan”, ponowne pojawienie si¢ diabta
wskazuje na powr6t do tradycyjnego sposobu przekazywania przez religie publicznie
waznych informacji. Ten powrdt, zdaniem Beyera, ,,nie jest jedynie wyrazem tesk-
noty za wyimaginowanym obrazem minionych czaséw, ale przede wszystkim logicz-
nym skutkiem globalizacji, ktora stworzyta i stwarza nadal fundamentalne konflikty
miedzy réznymi regionami §wiata”>®. Religia odpowiada wigc na procesy globalizacji
na dwa rdzne sposoby, nie znika jednak wbrew przewidywaniom z lat sze$¢dziesig-
tych. W Stanach Zjednoczonych wida¢ obie opcje, a prawica religijna reprezentuje
oczywiscie t¢ konserwatywna.

Zdaniem zwolennikéw opcji konserwatywnej publiczny wplyw religii powinien
mie¢ umocowanie prawne. Podstawowe zasady religijne powinny by¢ zapisane w pra-
wie, zeby ich oddzialywanie nie opieralo si¢ tylko na ,,mozliwych do stwierdzenia
skutkach”. Konserwatysci religijni ktada wielki nacisk na kodeks moralny okreslone;j
grupy kulturowej, widzac w nim wyraz Boskiej woli. Tymczasem globalne $rodo-
wisko spoleczne zaciera granice grup kulturowych, sprzyjajac pluralizmowi postaw
religijno-moralnych, co z kolei zmniejsza szans¢ na to, by ktérykolwiek ze §wiatopo-
gladow kulturowych zyskal znaczng przewage, bazujac tylko na swoich odrebnych

22 Tbidem, s. 17.

23 Tbidem, s. 18.

1 Wiecej na ten temat: P. Beyer, op. cit., s. 150-152.
25 Tbidem, s. 18.

26 Ibidem, s. 19.

7 Ibidem.

28 Ibidem, s. 160-161.
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wartosciach. Alternatywa, zdaniem Beyera, jest przejecie kontroli nad pewnym ogra-
niczonym terytorium zdominowanym przez jedng kulture i zwalczenie panujacego
tam pluralizmu. To wlaénie taki cel, wedlug autora, przy$wiecal Nowej Chrzescijan-
skiej Prawicy w Stanach Zjednoczonych*’. Beyer zaznacza tez, ze wigkszos$¢ analiz
naukowych dotyczacych amerykanskiej prawicy religijnej zwraca uwage na to, iz jest
to ruch spoleczny wyraznie osadzony w amerykanskiej historii. Niewielu badaczy
zwraca natomiast uwage na sposob odzwierciedlenia sie¢ w owym ruchu kontekstu
globalnego®®.

Spor o kreacjonizm i ewolucjonizm, ktéry rozpoczal si¢ w latach dwudziestych
i trwa do dzi$, nie powinien by¢ wedlug Brucea postrzegany wylacznie w katego-
riach sprzecznodci religii i nauki. Fundamentalistyczni przywdédcy w rodzaju Wil-
liama Jenningsa Bryana postrzegali ewolucjonizm jako zly nie dlatego, ze stosowatl
metody naukowe, ale dlatego, ze byl wedlug nich nauka szkodliwg. Do dzi$ teoria
ewolucji jest przez nich uznawana za watpliwg nauke, ktérag moze podwazy¢ ,,nauka
o stworzeniu”. Sprzeciw dotyczy w rzeczywistosci nie tyle wplywdéw samej nauki, ile
zmarginalizowania religii i ostabienia jej publicznego znaczenia®'.

Podstawa tradycyjnej moralnosci byla dla fundamentalistow Biblia, ale nie Biblia
liberalow, dostepna tylko dzigki skomplikowanej hermeneutyce. Jak podkresla Beyer:

Biblia byta jasng ksiega Boga, w dostownym sensie natchniong i w dostownym sen-
sie prawdziwa. Nic, co znalazlo si¢ w Biblii, nie moglo sta¢ si¢ przedmiotem racjonal-
nej krytyki naukowej; wszystko bylo tez jasno zrozumiale i oczywiste. Do zbawienia
nie wiodly wysublimowanie i tolerancja liberaléw z Péinocnego Wschodu, ale zdrowy
rozsadek prostych mieszkancéw Poludnia oraz moralna prawos$¢ ludzi z amerykan-
skiej prowincji. Gdy spojrzymy na to z tej perspektywy, okaze si¢, ze dwczesny kon-
serwatywny protestantyzm odzwierciedlal poczucie deklasacji spolecznej sporej rzeszy
Amerykanéw - gléwnie mieszkancéw prowincjonalnej, matomiasteczkowej Ameryki -
ktérzy czuli, ze modernizujacy sie $wiat rzadzi si¢ juz innymi prawami niz przestrzega-
ne przez nich normy kulturowe*®.

Zaréwno Nowa Chrze$cijaniska Prawica, jak i jej fundamentalistyczni poprzedni-
cy starali si¢ uczynic¢ z konkretnej grupy i jej kultury wyraz woli bozej. Zdaniem Bey-
era, ,[w] odpowiedzi na ewidentne przejawy zta i grzechu, obecne w owej kulturze,
wskazywali na zlo panoszace si¢ wokol, obwiniajac o jego szerzenie swych liberal-
nych oponentdw. Strategia ta prowadzila do utozsamienia kulturowych i spotecznych
intereséw wplywowej amerykanskiej subkultury z interesem catego amerykanskiego
narodu i wolg samego Boga™. Tymczasem liberalni przywddcy religijni coraz czg-
sciej sktonni byli przypisywaé Bogu opieke nad calg ludzkos$cig®*.

29 Ibidem, s. 162.
30 Ibidem, s. 193.
301 Tbidem, s. 195.
32 Ibidem, s. 198.
303 Ibidem, s. 201.
304 Tbidem.
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Nowa Chrzescijaniska prawica byta jednak w znacznym stopniu prébg obrony
amerykanskiej kultury grupowej przed relatywizacja, stanowiaca efekt rozwoju spo-
teczenstwa globalnego, i z tego tez wzgledu pozostawala szczegdlnie wrazliwa na wy-
darzenia zewnetrzne®®.

Przytoczone powyzej teorie przynajmniej czg¢sciowo wyjasniaja trwalos¢ amery-
kanskich Kosciotéw i ich wptywdw w sferze publicznej. Pozwalaja do pewnego stop-
nia zrozumie¢, dlaczego religia w Stanach Zjednoczonych jest tak wazna, a jej rola
nie ulega degradacji. Ttumaczg takze przyczyny wzrostu znaczenia nurtéw skrajnie
konserwatywnych religijnie.

Mimo licznych przemian i przeobrazen religia pelni w USA niezwykle istotna
funkgcje, a zréznicowanie religijne sprawia, ze kazdy ruch religijny zmuszony jest za-
biega¢ o swoje miejsce i wplywy, a takze negocjowac forme swego zaangazowania
w sfere publiczna pluralistycznego, demokratycznego spoleczenstwa, ktére jednak
z checig siega po mity zalozycielskie podkreslajace role religii w formowaniu swego
kraju.

395 Tbidem, s. 220.






Zakonczenie

Historia Stanéw Zjednoczonych obrazuje, jak wielka role religia odgrywata i nadal
moze odgrywaé w nowoczesnych spoleczenstwach, niezaleznie od tego, czy wkracza
w sfere polityczng czy tez pozostaje na poziomie przedpolitycznego spoleczenstwa
obywatelskiego. Amerykanski przyklad uzmystawia tez, ze motywacje religijne od-
grywaja ogromna role réwniez w warunkach pluralizmu religijnego i rozdzialu pan-
stwa od Kosciota. Jak podkreslaja badacze, w takich okolicznosciach Koscioly staja
sie nawet bardziej aktywne, gdyz zaden nie ma uprzywilejowanego statusu. Liczne
religie i wyznania muszg negocjowac swoja pozycje, w sposdb pokojowy rywalizowac
z innymi nurtami, wypracowywa¢ kompromisy i wydobywac ze swych doktryn to,
co najbardziej wartosciowe dla spoteczenstwa. Religie, jak potwierdza historia, moga
jednoczy¢ spoleczenstwa, ale moga réwniez dzieli¢ obywateli i narody — w zaleznosci
od tego, ktore elementy doktryny zostang wyakcentowane.

Amerykanie poczatkowo potrafili wydobywac wspdlne wartosci przede wszyst-
kim z réznych nurtéw protestanckich. Z czasem przestali sie rowniez obawia¢ kato-
licyzmu i judaizmu i ostatecznie zaakcentowali wspolnote dziedzictwa judeochrze-
$cijanskiego (mimo sprzeciwu grup najbardziej fundamentalistycznych). Zaréwno
chrzescijanska wigkszo$¢, jak i przedstawiciele rozlicznych religijnych mniejszosci,
wlaczajac w to muzulmanoéw, zydéw, a z czasem réwniez wyznawcow innych reli-
gii, w tym buddyzmu czy hinduizmu, negocjowali w amerykanskiej sferze publicznej
najistotniejsze dla nich zasady, znajdujac zazwyczaj wspolnote intereséw i wartosci.
Co bardzo wazne, uzyskanie mozliwoséci udzialu w tych negocjacjach przez, poczat-
kowo wyjatkowo negatywnie postrzeganych w USA, katolikéw, a z czasem réwniez
przez wyznawcow innych religii, zaistniata wlasnie dzieki zasadzie rozdziatu panstwa
od Kosciola. Formalnie bowiem nadawala ona wszystkim religiom réwny status.

Niemniej, historia pokazuje tez, ze w fonie kazdej religii moga pojawic sie ta-
kie odfamy, ktdre nie beda sklonne do porozumienia i szukania wspélnych wartosci.
Ilustruje to przyklad zaréwno fundamentalizmu chrzescijaniskiego, jak i muzutman-
skiego. Przyczyny powstania tego typu ruchéw sa jednak skomplikowane, a zreinter-
pretowana tradycja religijna bardzo cze¢sto jest raczej otoczka retoryczng dla obrony
pozycji spolecznej pewnych grup i ich celéw polityczno-spotecznych niz rzeczywi-
sta obrong wiary. Co ciekawe, konflikt czy nawet tak zwane ,,zderzenie cywilizacji”
(okreslenie wprowadzone przez Samuela Huntingtona) nie musi nastepowaé miedzy
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przestawicielami réznych religii (na przyklad chrzescijanstwa i islamu). W rzeczy-
wisto$ci bardzo czesto nastepuje miedzy wyznawcami tej samej tradycji religijnej,
jednak interpretowanej skrajnie odmiennie. Wsréd najistotniejszych przykladow na
to, jak réznie mozna odczytywac te same $wiete teksty, nalezy wymieni¢ cho¢by kon-
flikt miedzy katolikami a protestantami trwajacy od czaséw reformacji i swego czasu
przejawiajacy sie licznymi wojnami religijnymi, spér w sprawie niewolnictwa mie-
dzy amerykanskimi chrzescijanskimi Kosciotami z Pétnocy i z Potudnia, czy skrajnie
rézne pozycje przedstawicieli protestanckich Kosciotéw liberalnych i fundamenta-
listycznych. Chrzescijanscy fundamentalisci, podobnie jak fundamentalisci innych
religii sktonni sg do walki o monopol na ,,prawde¢” uciekajac si¢ nawet do przemocy
(zamachy na lekarzy czy kliniki poloznicze). Na tym przykladzie wida¢ wyraznie,
ze kazdy fundamentalizm jest niebezpieczny i kazda religi¢ mozna wykorzystywac
nie tylko w sposéb pozytywny, ale rowniez negatywny. Takie negatywne wykorzysta-
nie religii prowadzi do zaostrzenia konfliktéw spotecznych i pogtebienia podziatéw
niekiedy w obrebie jednego spoleczenstwa (religia nie spelnia wiec wtedy funkcji
integracyjnej dla tego spoteczenstwa). Moze ono tez stuzy¢ do uzasadniania przemo-
cy. Stad ogromna odpowiedzialno$¢ liderow religijnych i politykow, ktérzy powinni
powstrzymac si¢ od wykorzystywania religii dla doraznych celow politycznych. Jak
pokazuje analiza dziejow religii w USA, nie zawsze si¢ to udaje. Niemniej zasada roz-
dzialu panstwa od Kosciofa i pluralizmu religijnego oraz umozliwienie rozlicznym
wyznaniom negocjacji w sferze publicznej znaczgco ograniczajg mozliwos¢ zdobycia
dominacji przez nurty radykalne.

Tym samym nalezy stwierdzi¢, ze hipoteza postawiona na poczatku badan w du-
zej mierze zostata potwierdzona. Jak wynika z przeprowadzonej analizy historycznej,
a takze z opinii wielu badaczy, rozdzial panstwa od Ko$ciota w USA sprzyja rozkwi-
towi religii i jej obecnosci w sferze publicznej. Niemniej, niezbedne jest doprecyzo-
wanie tej konstatacji i poczynienie w tym miejscu kilku uwag.

Po pierwsze, rozwigzanie takie sprzyja rozkwitowi wielu religii - a nie tylko do-
minujacego wyznania - formalnie zapewniajac im wszystkim podobng role w sferze
publicznej. Po drugie, na rozkwit religii w USA oraz na zachowanie jej znaczacej
roli w sferze publicznej, oprocz zasady rozdziatu, wpltyw mialo jeszcze kilka innych
czynnikow (opisanych szczegdétowo w ostatnim rozdziale), w tym choc¢by imigracja,
mity zalozycielskie czy stworzenie swoistej wersji religii obywatelskiej. Po trzecie, ry-
walizacja migdzy wyznaniami, do ktdérej dochodzi w wyniku obowigzywania zasady
rozdzialu, moze niekiedy prowadzi¢ do okupowania wspomnianego rozkwitu religii
jej jednoczesng komercjalizacja (cho¢ niektérzy badacze uznajg to raczej za wyraz
przystosowania religii do konkretnych czaséw). Po czwarte, ogromne znaczenie ma
sposob dokonania rozdzialu Ko$ciota od panstwa. Rozwigzanie amerykanskie jest
bardzo specyficzne, gdyz dwie klauzule I Poprawki, pozostajac ze soba niejako stalym
napieciu i wymagajac nieustajacych renegocjacji, w pewnym sensie sie rownowaza
i pozwalaja na unikniecie skrajnosci. Pierwsza zakazuje bowiem ustanowienia religii
panstwowej, tym samym formalnie uniemozliwiajac uprzywilejowanie ktéregokol-
wiek Kosciota. Druga z kolei nakazuje zapewnienie jak najszerszej wolnosci religijnej
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i swobody wyznania na poziomie jednostkowym. Obywatele maja wigc zagwaranto-
wang mozliwo$¢ stosunkowo szerokiej ekspresji religijnej (dopoki nie narusza ona
wolnosci innych obywateli, w tym o0s6b niereligijnych i nie jest formalnie wspierana
przez panstwo), a przez to poczucie poszanowania ich przekonan. W przeciwien-
stwie do modelu laicité obecnego we Francji, rozwigzanie amerykanskie nie tylko
pozwala wigc na obecnos¢ religii w sferze publicznej (zwlaszcza na poziomie indy-
widualnych motywacji, a takze w wymiarze amerykanskiej religii obywatelskiej), ale
réwniez zdaje si¢ w znacznie wiekszym stopniu zapobiega¢ radykalizacji konserwa-
tywnych nurtéw religijnych, ktérych czlonkowie zakaz ekspresji religijnej w sferze
publicznej moga odbiera¢ jako zamach na ich wolnos¢.

Co ciekawe, w przypadku Stanéw Zjednoczonych do wprowadzenia zasady roz-
dzialu panstwa od Kosciola przyczynily sie nie tylko oswieceniowe przekonania
Ojcéw Zalozycieli oraz réznorodnos¢ religijna osadnikéw, ale takze poglady teolo-
giczne czesci z nich. Wprowadzenie tej zasady w opisanym powyzej ksztalcie, wbrew
obawom niektorych lideréw religijnych, nie wplyneto na religie negatywnie, tylko
doprowadzito do rozwoju rozlicznych wyznan i utrwalenia ich istotnej roli w sferze
publicznej. Co prawda, umozliwilo tez tworzenie najrézniejszych niekonwencjonal-
nych ruchéw religijnych, niemniej nigdy nie pozwolilo im na zdobycie monopolu.
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PAULINA NAPIERALA — absolwentka Uniwersytetu Jagiellofiskiego, doktor nauk humanistycz-
nych w zakresie nauk o polityce, adiunkt w Instytucie Amerykanistyki i Studiow Polonijnych
UJ. Jej zainteresowania badawcze dotyczg pluralizmu religijnego oraz relacji pahnstwo—Kosciot
w USA, a takze roli religii w sferze publicznej i interakcji miedzy religig a polityka. Stypendystka
Fundacji Kosciuszkowskiej, Polsko-Amerykanskiej Komisji Fulbrighta (badania w Boston Col-
lege i Harvard University), Instytutu Nauk o Cztowieku IWM w Wiedniu oraz biblioteki Instytutu
].F. Kennedy'ego przy Freie Universitiat w Berlinie. Badania i kwerendy prowadzita takze na Uni-
versity of Michigan oraz na Stanford University.

Stany Zjednoczone Ameryki to panstwo o zréznicowanym wielokulturowym obliczu,
hotdujgce zasadom pluralizmu religijnego i rozdziatu panstwa od Kosciota. Tymczasem

amerykanska sfera publiczna przepojona jest motywami religijnymi, a odniesienia do

Boga widniejg nawet na amerykanskich banknotach. Hasto In God we Trust (W Bogu po-
ktadamy ufnosc¢) stato sie narodowym mottem Stanéw Zjednoczonych. Frazy takie, jak:
God Bless America czy One Nation Under God wystepujg powszechnie w przemoéwieniach

lideréw spotecznych i przywdédcéw politycznych, a badania spoteczne wskazujg na wy-
sokie wskazniki religijnosci wsréd Amerykandw orazich akceptacje dla obecnosci religii

w sferze publicznej.

Aby zrozumie¢ przyczyny takiego stanu rzeczy, a takze role, jakg w amerykanskiej sfe-
rze publicznej odgrywajg zaréwno Koscioty, jak i tak zwana ,religia obywatelska”, ktérej
manifestacjg jest przytoczona w tytule fraza, niezbedne jest przeanalizowanie historii
rozwoju instytucji religijnych na terenach obecnych Stanéw Zjednoczonych oraz prze-
Sledzenie udziatu réznych grup religijnych w przemianach spotecznych, politycznych
i kulturowych zachodzacych w spoteczenistwie amerykanskim na przestrzeni wiekdw.
Dlatego w niniejszej publikacji zaprezentowano obszerng analize historyczna.

W literaturze polskojezycznej odczuwany jest niedosyt analiz naukowych na temat roli

religii w ksztattowaniu spoteczenstwa amerykanskiego, zwtaszcza catosciowych opra-
cowan, w ktorych systematycznie omdéwiona bytaby rola religii w sferze publicznej USA.
Niniejsze opracowanie jest probg uzupetnienia tej luki.
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