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Przesycony tredciami religijnymi jezyk przemoéwien prezydentéw Standéw
Zjednoczonych budzi w Europie wiele zastrzezen badz niezrozumienie. Przy-
wodcy Stanéw Zjednoczonych s posadzani o instrumentalizacje religii w celu
uzyskania spotecznego poparcia dla swych kontrowersyjnych decyzji, zwtasz-
cza w kontek$cie miedzynarodowym. Sami Amerykanie sg podzieleni co do
wlasciwej roli, jaka religia powinna odgrywaé¢ w zyciu publicznym ich kraju.
Przejawem tych dyskusji sg toczace sie, lub niedawno rozstrzygniete, sprawy
sadowe, w ktérych skarzacy dowodzili faktu naruszenia konstytucyjnej zasady
separacji Kosciota i panstwa. Przedmiotem tych dyskusji byly miedzy innymi
ekspozycje tablic z Dekalogiem na terenie posesji federalnych, stanowych i mu-
nicypalnych, wzmianka o Bogu w przyrzeczeniu wiernosci fladze narodowe;j
(tzw. Pledge of Allegiance), jakim amerykanskie dzieci co dzien rozpoczynaja za-
jecia w szkotach publicznych, a takze napis ,,In God We Trust”, ktéry od 1956 r.
jest narodowym mottem i widnieje na monetach oraz banknotach dolarowych.
Mimo istnienia tych kontrowersji znakomita wiekszo$¢ Amerykandéw nie tylko
broni status quo, ale chetnie widziataby wzmozenie obecnosci religii w zyciu
publicznym .
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1Z sondazy przeprowadzonych przez Pew Forum on Religion and Public Life wynika, ze ok. 70%
Amerykanéw uwaza, iz prezydent Stanéw Zjednoczonych powinien mie¢ wyrazne przekonania re-
ligijne (Religion and Politics, 2000). Wyborcom tatwiej zaakceptowaé na stanowisku prezydenta
Afro-Amerykanina, osobe pochodzenia zydowskiego, kobiete (gotowos¢ taka deklaruje 90% re-
spondentéw) czy homoseksualiste (59%) niz ateistg¢ (49%) (Important Trends, 2005, s. 2-3).
Z badan Barna Group przeprowadzonych w 2004 r. wynika, ze 79% Amerykanéw sprzeciwia sie
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Socjologowie na rozmaite sposoby tlumacza zywotnos$¢ religii w amery-
kanskiej sferze publicznej, najczesciej wskazujac na pluralizm wyznan oraz
wynikajgca zen konkurencje na religijnym ,,rynku” jako jej gtéwne przyczyny
(zob. Finke 1997; Finke, Stark 1998). Tymczasem stalg obecno$¢ religijnych od-
niesien w amerykanskim dyskursie politycznym nalezy ttumaczy¢ raczej trwa-
toscig systemu symboli, mitéw i wierzen, ktéry mozna okresli¢ mianem re-
ligii obywatelskiej2. Postaram sie tu omowi¢ najwazniejsze koncepcje religii
obywatelskiej, ze szczegdlnym uwzglednieniem kontekstu amerykanskiego.
W polskiej literaturze przedmiotu mozna wymieni¢ zaledwie kilka publika-
¢ji, w ktérych chocby skrétowo potraktowano to zagadnienie. Nalezy do nich
hasto w wydanej przez PWN encyklopedii religii, opracowane przez Iren¢ Bo-
rowik (2001), oraz obszerniejsze omdOwienie autorstwa Ryszarda M. Matajnego
(1992, s. 323-329). Pierwsza z wymienionych prac streszcza podstawowe tezy
znanego artykutu Roberta N. Bellaha z 1967 r., w ktérym autor przypomniat
koncepcje Jana Jakuba Rousseau i zapoczatkowat wokot niej intensywna debate
w Ameryce; przedstawia takze gtéwne nurty badan nad civil religion, réwniez
w polskim konteks$cie (zob. Borowik 1997). Praca Matajnego jest z kolei frag-
mentem szczegdtowego i wyczerpujacego omowienia stosunkéw panstwo-Ko-
$ciét w Stanach Zjednoczonych z punktu widzenia prawnika-konstytucjonali-
sty. Matajny przedstawia fenomen civil religion jako ilustracje tezy o istnieniu
w Stanach Zjednoczonych , przyjaznego rozdziatu” Kosciota od panstwa, czyli
takiej sytuacji, w ktérej — mimo formalnej separacji obu instytucji — wspot-
dziataja one w zyciu publicznym, nawzajem si¢ wspierajac. O religii obywatel-
skiej wspomina réwniez przelotnie Whadystaw Piwowarski (1996, s. 73-83),
wyrazajac watpliwo$¢, czy istnieje ona rzeczywiscie jako konkretny i dajgcy sie
zaobserwowac system wierzen i norm postepowania. Zadaniem moim bedzie
udzielenie odpowiedzi na te watpliwosé¢ przez przypomnienie koncepgji, ktéra
moze rzuci¢ nowe $wiatto na zagadnienie roli religii w amerykanskim (i nie
tylko) zyciu publicznym.

KLASYCZNE KONCEPCJE ROUSSEAU I DURKHEIMA

Termin , religia obywatelska” (religion civile) pochodzi od Jana Jakuba Rous-
seau, ktory poswiecit jej VIII rozdziatl traktatu pt. Umowa spoleczna z roku 1762.

decyzjom Sadu Najwyzszego zakazujacym ekspozycji Dekalogu w miejscach publicznych. Podobnie
84% respondentéw sprzeciwia si¢ propozycjom usunigcia inskrypcji ,In God We Trust” z monet
i banknotéw, a taki sam odsetek odrzuca propozycje usunigcia formuly ,under God” z Pledge of
Allegiance. Niemal jedna trzecia ankietowanych (32%) popiera natomiast pomyst uczynienia chrze-
$cijanstwa religig oficjalng kraju (How ,Christianized”, 2004).

2 Okredlen ,religia obywatelska” oraz civil religion bede tu uzywa¢ zamiennie.
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Wyrdznit on tam dwa gtéwne rodzaje religii, , religie cztowieka” oraz , religie
obywatela” 3, ktére scharakteryzowal nastepujaco:

»Pierwsza bez $wigtyn, bez ottarzy, bez obrzadkéw, ograniczona do czysto ze-
wnetrznego kultu Boga najwyzszego i do wiecznych obowigzkéw moralnosci,
jest czystg i prosta religia Ewangelii, prawdziwym teizmem, ktéry mozna na-
zwaé boskim prawem naturalnym. Druga, ustanowiona w jednym kraju, daje
mu osobnych bogdw, osobnych patronéw opiekunczych; posiada swoje wia-
sne dogmaty, wlasne ceremonie, wlasny kult zewnetrzny, ustanowiony prawem,
a poza jednym narodem, ktdry ja wyznaje, wszystko jest dla niej niewierne, obce,
barbarzynskie” (Rousseau 2002, s. 102).

Przyktadem religii cztowieka jest prawdziwie ewangeliczne chrzedcijanstwo,
ktére — zdaniem filozofa — ma charakter aspoteczny, poniewaz ,nie tylko nie
przywiazuje serc obywateli do panstwa, lecz odrywa je od wszystkich rze-
czy ziemskich” (Rousseau 2002, s. 103). Cho¢ Rousseau uznaje je za religie
wzniosta, uwaza, iz jest nie tylko nieprzydatne, ale wrecz szkodliwe z punktu
widzenia panstwa, gdyz pogarda chrze$cijan dla rzeczy materialnych prowadzi
do obojetnosci wobec loséw zbiorowoséci. Posuwa si¢ nawet do stwierdzenia,
ze ,,chrystianizm glosi tylko niewolnictwo i zalezno$¢”, a ,,prawdziwi chrzesci-
janie sa stworzeni na niewolnikéw” (Rousseau 2002, s. 104). Religia obywatela
natomiast, cho¢ skazona instrumentalnym traktowaniem religii, stanowi zré-
dto legitymizacji porzadku panstwowego: ,faczy kult boski z ukochaniem ustaw
i [...] czyniac ojczyzne przedmiotem uwielbienia wéréd obywateli, uczy ich, ze
kto stuzy panstwu, stuzy opiekunczemu bogu. Jest to rodzaj teokracji, w ktérej
nie powinno sie mie¢ innego kaptana procz panujgcego ani tez innych ksiezy
procz urzednikéw” (Rousseau 2002, s. 102). Jej tredciag powinno by¢, zdaniem
Rousseau, kilka prostych i zrozumiatych dla kazdego dogmatéw: ,,istnienie bé-
stwa poteznego, madrego, dobroczynnego, przewidujacego i troskliwego, zycie
przyszte, szczesliwosé sprawiedliwych, ukaranie ztych, swigto$§¢ umowy spo-
tecznej i prawa”, a takze potepienie nietolerancji (Rousseau 2002, s. 105). Kto
nie podziela tego credo, powinien zosta¢ wygnany z panstwa nie za bezbozno$¢,
lecz za brak uspotecznienia.

Spektakularng prébe urzeczywistnienia projektu Rousseau podjeto w cza-
sie rewolucji francuskiej (1789-1799). Cho¢ w poczatkowym okresie stosunek
rewolucjonistéw do Kosciota bywat rézny, katolicyzm szybko stat sie obiek-
tem przesladowan. Francje objeta fala dechrystianizacji: zamykano $wiatynie,
przemieniajac je na magazyny, ksiezy mordowano, zmuszano do przysiegi lojal-
nosci wobec wtadzy lub ztamania celibatu, rozwiazywano zakony, zagrabiono
ziemie i dobra Kosciota (Vovelle 1988). W okresie terroru jakobinéw, mie-

3 Rousseau (2002, s. 102) wspomina takze przelotnie o trzecim rodzaju religii, ktéry nazywa , re-
ligig ksiezy” (jej przyktadem ma by¢ miedzy innymi rzymski katolicyzm). Uznaje jg za dziwaczna,
gdyz ,dajac ludziom dwa prawodawstwa, dwie glowy, dwie ojczyzny, poddaje ich powinnosciom
sprzecznym i nie pozwala im by¢ jednoczes$nie poboznymi i obywatelami”.
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dzy kwietniem 1793 r. a lipcem 1794 r., podjeto dwie préby wprowadzenia
— w miejsce zlamanego katolicyzmu — nowego kultu, ktéry miat utrwalaé
idealy rewolucji i stuzy¢ legitymizacji wladzy. Pomystodawcami pierwszego
z nich, kultu Rozumu, byli ludowi przywddcy rewolucyjni, ateiéci Jacques
Hébert i Pierre Chaumette. Uroczyste obchody $wieta Rozumu (la Féte de
la Raison) odbyly sie 10 listopada 1793 r. w sprofanowanej katedrze Notre-
-Dame w Paryzu, przemianowanej na $wiatynie¢ Rozumu. Dokonano wéwczas
intronizacji bogini Rozumu, ktérej role odgrywata zona jednego z przywod-
cdw rewolucji. Po eliminacji hebertystéw w kwietniu 1794 r. Maksymilian
Robespierre zastapit ateistyczny kult Rozumu deistycznym kultem Istoty Naj-
wyzszej (Etre Supréme). Zachowujac dechrystianizacyjny zapat poprzednikéw,
odrzucit jednak ich ateizm, ktéry — jego zdaniem — nie stuzyl wtadzy i po-
lityce panstwowej, przysparzajac rewolucji wrogdw za granica. Na wniosek
dyktatora Konwencja Narodowa przyjeta dekret, w ktérym okre$lono dwa do-
gmaty nowej religii: wiare w Istote Najwyzszg oraz nie$miertelnos¢ duszy.
Obchody $wiegta Istoty Najwyzszej odbyly sie 8 czerwca 1794 r. na Polach
Marsowych i w Ogrodach Tuileryjskich; po przemoéwieniu, zawierajacym wy-
ktad nowych prawd, Robespierre podpalit figury Ateizmu, Niezgody, Egoizmu
i Ambicji, z ptomieni za$ wytonita si¢ posta¢ Madroséci. W oprawie uroczy-
stosci wazng role odgrywaly elementy patriotyczne, takie jak barwy naro-
dowe oraz pies$ni rewolucyjne. Krétki epizod tego kultu zakonczyt si¢ wraz
z egzekucja Robespierre’a i jego zwolennikéw w lipcu 1794 r. Ani kult Ro-
zumu, ani kult Najwyzszej Istoty nie przyjely sie w spoteczenstwie fran-
cuskim (Baszkiewicz, Meller 1983, s. 410-417; Lakomy 1999, s. 8-25; Vo-
velle 1988).

Emile Durkheim, wtasciwe zrédto koncepcji religii obywatelskiej w jej
wspoltczesnej wersji, uwazat, iz kazde wzglednie stabilne spoteczenstwo w spo-
sOb samoistny posiada¢ bedzie zbiér podzielanych powszechnie wierzen, war-
toéci i symboli, wyrazajacych aspiracje zbiorowosci i bedacych zrédiem spo-
tecznej spojnosci. W Elementarnych formach zycia religijnego z roku 1912 pisat:
»Nie moze istnie¢ spoteczenstwo pozbawione okresowej potrzeby podtrzymy-
wania i wzmacniania zbiorowych uczué i idei stanowigcych o jego jednosci
i osobowosci” (Durkheim 1990, s. 407), przy czym nie ma wigkszego znacze-
nia, czy chodzi o spotkanie chrzescijan, jednoczacych si¢ wokét wspdlnego
kultu Chrystusa, czy tez o zebranie obywateli, na przyktad w celu obcho-
déw narodowego $wieta. Cho¢ sam Durkheim nie uzywat okreslenia ,reli-
gia obywatelska”, to jego charakterystyka spotecznej genezy i funkgji religii
jest bliska koncepcji civil religion, przyjetej pdzniej na gruncie socjologii pod
wplywem Roberta N. Bellaha. Zdaniem francuskiego socjologa (ktéry okreslat
siebie jako ateiste), religia jest pierwszg i podstawowa instytucjg Zycia spo-
tecznego, z ktérej wyrosty wszystkie pozostate (np. nauka, sztuka, prawo).
Religia byta takze Zrédltem najwazniejszych kategorii pojeciowych, czyli czasu,
przestrzeni, rodzaju, liczby, przyczyny itp. (Durkheim 1990, s. 9). Kazda re-
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ligia jest prawdziwa w tym sensie, iz pelni istotne spotecznie funkcje, w tym
zwlaszcza funkcje integracyjna. Podziat na sacrum i profanum odpowiada $cisle
podziatowi na to, co spoteczne, i to, co jednostkowe. Wtasciwym przedmio-
tem kultu religijnego, wedtug Durkheima, jest samo spoteczenistwo: w religii
czci ono samo siebie, a ,sily sakralne to jedynie zhipostazowane sity zbio-
rowe, a wiec moralne” (Durkheim 1990, s. 310). Ubdstwienie spoleczenistwa,
bedace w tej koncepcji istota kazdej religii, objawito si¢ w sposéb najbar-
dziej wyrazny w czasie rewolucji francuskiej; cho¢ préba ta zakonczyla sie
niepowodzeniem, Durkheim uwazal, ze w przysztosci ludzkos¢ powrédci do
pierwotnego entuzjazmu religijnego i potaczy si¢ w kulcie uniwersalnym. Za-
rys takiej globalnej religii obywatelskiej przedstawit w kilku mniej znanych
artykutach, ktére omawia Ruth A. Wallace (1977). W 1898 r. pisat o ,kul-
cie cztowieka” i ,religii ludzko$ci”, pézniej zas o ,religii prawa”. Jego zda-
niem, szkoty publiczne powinny wpaja¢ uczniom poszanowanie autorytetu
i umitowanie dyscypliny, a takze uczyé wspotdziatania. Cho¢ nadrzednym ce-
lem wychowania miata by¢ wielko$¢ moralna Francji, pod wpltywem wybuchu
pierwszej wojny $wiatowej Durkheim potozyt wigkszy nacisk na ponadnaro-
dowy charakter pozadanej i niezbednej religii ludzkosci (Wallace 1977, s. 288-
-290).

Koncepcje Rousseau i Durkheima daty poczatek dwém odrebnym podej-
$ciom do religii obywatelskiej. O ile dla pierwszego z nich religia obywatelska
byta pozytecznym narzedziem sprawowania wtadzy, ktére panujacy powinien
$wiadomie wytworzy¢ i podtrzymywag, o tyle dla drugiego istnienie takiej reli-
gii byto naturalng konsekwencja istnienia spoteczenstwa, raczej wyrazem wy-
stepujacej juz integracji i jednosci niz ich Zrédtem (Hammond 1980, s. 138).
Zdaniem Phillipa E. Hammonda koncepcja Durkheima zawierata istotny btad
zbytniej koncentracji na catosci spotecznej, podczas gdy w rzeczywistosci po-
szczegOlne grupy i warstwy posiadaja swoje wlasne, odrebne systemy warto-
$ci. Wizja spoteczenstwa homogenicznego bylaby wigc raczej poboznym zy-
czeniem niz opisem rzeczywisto$ci. Takie zreszta byto tlo refleksji Durkhe-
ima nad funkcjg religii. Uwazal on, iz wspdtczesne mu spoteczenstwa za-
chodnie trawi kryzys moralny, ktérego przyczyna jest upadek zinstytucjona-
lizowanej religii, jako sity zdolnej do dyscyplinowania jednostek i powscia-
gania ich egoizmu. Pisat: ,dawni bogowie si¢ starzeja albo umieraja, nowi
jeszcze sie nie narodzili” (Durkheim 1990, s. 408). Marcela Cristi (2001)
zwraca uwage, ze dominacja podejscia Durkheima, ktéry akcentuje sponta-
niczny charakter civil religion, przestania fakt, ze religia obywatelska moze sta-
nowi¢ narzedzie panowania nad spoteczenstwem. Jako przyktad autorytarnego
rezimu, ktéry z rozmystem tworzyt i podtrzymywat taka religie obywatelska,
Cristi podaje Chile pod rzagdami gen. Augusto Pinocheta w latach 1973-1989.
Jej zdaniem, koncepcja Rousseau lepiej ukazuje ideologiczny charakter civil
religion jako narzedzia legitymizacji wlasnej pozycji elit wtadzy w spoteczen-
stwie.
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RELIGIA OBYWATELSKA NA GRUNCIE AMERYKANSKIM

Na gruncie amerykanskim (cho¢ za sprawg przybysza z Francji) idea religii
obywatelskiej pojawita si¢ juz na dtugo przed publikacja stynnego eseju Roberta
N. Bellaha z 1967 r. W 1831 r. Alexis de Tocqueville zaobserwowat istnie-
nie w Ameryce ,religii republikanskiej”, bedgcej potaczeniem podstawowych
zalozen protestantyzmu z idealami demokratycznymi. W pracy O demokracji
w Ameryce zauwazal: ,Mozna wiec powiedzie¢, ze w Stanach Zjednoczonych
nie istnieje zadna doktryna religijna, ktéra bytaby wrogiem instytucji demo-
kratycznych i republikanskich. Wszyscy duchowni gloszg to samo. Przekona-
nia pozostaja w zgodzie z charakterem praw i wszystkie umysly sg, by tak rzec,
jednakowo nastawione” (Tocqueville 1996, t. 1, s. 296). A takze: ,Wszyscy
chrzeécijanie amerykanscy, cho¢ podzieleni migdzy mnéstwo sekt, tak samo
pojmuja religie” (Tocqueville 1996, t. 2, s. 31). Duchowni odnoszg si¢ pozy-
tywnie do materialnych aspiracji swych wiernych; nie mieszajg si¢ takze do
polityki, dzieki czemu ciesza sie autorytetem. Rola religii jest tak znaczna, ze
Tocqueville nie waha sie okredli¢ jej mianem ,,pierwszej sposrdd instytucji poli-
tycznych”, piszac: ,,Nie wiem, czy wszyscy Amerykanie wierza w swoja religie,
kto bowiem moze czyta¢ w sercu czltowieka? Ale uwazaja, ze jest niezbedna
do utrzymania instytucji republikanskich” (Tocqueville 1996, t. 1, s. 300).
Kilkadziesigt lat pézniej James Bryce pisal w podobnym duchu: ,,[w Stanach
Zjednoczonych] chrzeécijanstwo jest uznawane nie tyle za religie panujaca na
mocy prawa, ile za religie narodowa. Powszechng akceptacje chrzescijanstwa
uwaza sie za jedno z gtéwnych Zrédet narodowej pomyslnosci, nardd zas za
otoczony szczegdlng taska Boga” (cyt. za: Jones 1988, s. 1398).

W potowie XX wieku Talcott Parsons (1968) pisat o zakorzenionym w dzie-
dzictwie ascetycznego protestantyzmu kanonie amerykanskich wartosci, a Pe-
ter Berger (1961) amerykanska ,religie kulturalng”, czy tez ,religie demo-
kracji”, przyréwnat do religii panstwowej starozytnych Rzymian. Idee bliskie
koncepciji civil religion pojawialy sie jednak gtéwnie w pracach historykoéw reli-
gii: Martin E. Marty (1959) pisat o ,religii republiki” (religion of the republic),
Sydney E. Mead (1975), przywotujgc okreslenie Gilberta K. Chestertona, mé-
wit o ,narodzie z duszg Kosciota” (nation with a soul of a church), William Lee
Miller (1964) o ,,poboznosci nad Potomakiem” (piety along the Potomac), a Will
Herberg (1960) o ,,wspdlnej wierze” (common faith) amerykanskich protestan-
téw, katolikéw i zydéw, o ,,demokracji jako religii”, ,wierze demokratycznej”,
~wspolnej religii”, ,,wierze obywatelskiej” (civic faith), czy wreszcie — ,religii
obywatelskiej amerykanskiego stylu zycia” (civic religion of the American Way of
Life). Donald Jones (1988, s. 1398-1399) wymienia jeszcze wielu innych auto-
réw, ktorzy zajmowali si¢ podobng tematyka. Uzywano takze innych okreslen,
jak na przyktad teologia publiczna (public theology) czy nacjonalizm religijny,
z punktu widzenia tradycji judeochrzescijanskiej niebezpiecznie bliski batwo-
chwalczemu kultowi narodu.
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Odkrycie istnienia religii obywatelskiej w Stanach Zjednoczonych przypi-
suje sie najczesciej Robertowi N. Bellahowi. Wydaje sie jednak, ze gtéwng jego
zastugg bylo nie tyle samo odkrycie fenomenu — jak widzieliSmy, podobne
mysli wyrazano juz przedtem wielokrotnie — lecz przede wszystkim przypo-
mnienie koncepcji Rousseau oraz zainicjowanie wokot niej dyskusji w kregach
naukowych. Pojecie civil religion pozwolito zebraé rozproszone glosy teologdw,
socjologdéw, historykéw i politologéw w jedna debate.

W artykule z 1967 r. Bellah napisat:

,»,Cho¢ niektérzy twierdzili, ze chrzescijanstwo jest narodowa wiarg [Ameryka-
néw — S.B.], a inni, ze koscioly i synagogi celebrujg jedynie uogélniong religie
amerykanskiego stylu zycia, niewielu zdaje sobie sprawe, ze obok kosciolow
iw sposdb wyraznie od nich odrebny, istnieje w Ameryce skomplikowana i silnie
zinstytucjonalizowana religia obywatelska [civil religion]” (Bellah 1967, s. 21).

Religie te zdefiniowat nastepujaco — jako ,ten wymiar religijny, ktéry [...]
wystepuje w zyciu kazdego spoteczenstwa, poprzez ktdry interpretuje ono
swoje historyczne doswiadczenia w $wietle rzeczywistosci transcendentne;j”
(Bellah 1974, s. 26-27, cyt. za: Gehrig 1981, s. 53). To ogdlne stwierdzenie,
mozna, $ladem Johna A. Colemana (1970) przetozy¢ na cztery twierdzenia skta-
dowe: 1) amerykanska religia obywatelska to religijny system symboli, ktéry
role obywatela i calego spoteczenstwa interpretuje w odniesieniu do rzeczy-
wisto$ci ostatecznej; 2) jest ona strukturalnie rézna od wspélnoty politycznej
i religijnej; 3) petni specyficzne funkcje, ktérych nie petnig ani panstwo, ani
Kodcioly; 4) jej wyodrebnienie si¢ spowodowane byto zachodzacym w nowo-
czesnych spoteczenstwach procesem dyferencjacji (por. Gehrig 1981, s. 52).
Jednoczesnie, co podkresla Bellah (1998, s. 197), amerykanska religia obywa-
telska pozbawiona jest formalnego oparcia w prawie panstwowym i nie ma
charakteru obowiazujacego w sensie prawnym.

Analizujac odniesienia do Boga oraz biblijng metaforyke przemoéwien in-
auguracyjnych prezydentéw Standéw Zjednoczonych, poczawszy od George’a
Washingtona po Johna E Kennedy’ego, Bellah wyodrebnia poszczegélne mo-
tywy religijne w amerykanskim zyciu publicznym oraz $ledzi ich rozwdj. Pod-
stawowe elementy civil religion — koncepcje narodu wybranego, ,,miasta na
wzgoérzu”, Nowego Izraela oraz specjalnego przymierza z Bogiem — znajduje
juz w okresie kolonialnym, u purytanéw z Nowej Anglii. Ci pierwsi osadnicy,
prze$ladowani w Anglii za religijny radykalizm i nonkonformizm, swoje przy-
bycie do Nowego Swiata widzieli jako misje powrotu do pierwotnej czystosci
chrzescijanstwa. W ich mniemaniu, Ko$ciét anglikanski zatrzymat si¢ w po-
towie Reformacji, zachowujac wiele utomnosci odziedziczonych po Kosciele
katolickim. Nie bedac w stanie przywrdci¢ swego macierzystego Kosciota do
stanu pierwotnej czystosci (purity — stad nazwa purytanie), wyemigrowali za
ocean i w 1630 r. osiedlili si¢ w kolonii Zatoki Massachusetts. Ich celem byto
zatozenie doskonatej wspdélnoty, na wzér biblijnego ,,miasta na wzgérzu”, ktére
miato sta¢ si¢ przykltadem dla Anglii oraz dla catego swiata chrzescijanskiego,



122 STANISLAW BURDZIE]

jak nalezy zorganizowa¢ panstwo zgodne z ideatami Ewangelii. Samych siebie
widzieli jako ,,Nowy Izrael” w drodze ku Ziemi Obiecanej, zwigzany z Bogiem
specjalnym przymierzem. Idee te dobrze wyraza kazanie pierwszego guberna-
tora Massachusetts, Johna Winthropa, wygtoszone na poktadzie statku , Ar-
bella” w drodze do Ameryki: ,przekonamy si¢, ze Bég Izraela jest wérdd nas,
gdy dziesigciu spoérdd nas stawi czota tysigcom naszych wrogdw, kiedy uczyni
nas obiektem pochwaly i glorii, kiedy ludzie powiedza o powstajacych osadach:
Pan uczynit tak Nowej Anglii; bo musimy zwazy¢, ze bedziemy jak Miasto na
Wzgdrzu, a oczy wszystkich ludéw zwrécone beda na nas” (Winthrop 1931,
s. 294-295). Razem z umowa, jaka zawarli miedzy soba Ojcowie Pielgrzymi na
statku ,,Mayflower” w 1620 r., kazanie Winthropa pozostaje istotnym punktem
odniesienia amerykanskiej religii obywatelskiej; ilustruje to fakt, iz fragment
kazania odczytano w trakcie pogrzebu Ronalda Reagana w 2004 r. Cho¢ pury-
tanie nigdy nie stanowili wiekszosci w populacji pierwszych trzynastu kolonii,
ich wptyw na ksztattujgca sie tozsamos$¢ Ameryki okazal sie nieproporcjonal-
nie wielki. Po dzi$ dzien obchodzi sie Swieto Dzigekczynienia, ustanowione
oficjalnie przez Abrahama Lincolna w 1865 r. na pamiatke przetrwania przez
purytanskich osadnikéw pierwszej, bardzo surowej zimy.

Roéwnie trwaly $lad w amerykanskiej religii obywatelskiej pozostawily, zda-
niem Bellaha, okres walki o niepodlegto$¢ Stanéw Zjednoczonych, a pézniej
idee Ojcéw Zatozycieli. Spér z Anglia poréwnywano do przesladowan Izra-
elitdw w Egipcie, a udang rewolucje¢, do Eksodusu. Deklaracja Niepodlegto-
$ci (rok 1776) oraz Konstytucja (rok 1787), rozszerzona w 1791 r. o Karte
Praw (Bill of Rights, czyli pierwsze dziesig¢ poprawek do konstytucji), zyskaty
status ,$wietych ksigg”. Cho¢ konstytucja nie zawierala inwokacji do Boga,
fakt ten mozna tlumaczy¢ sceptycyzmem zaréwno politykdw, jak i obywateli
wobec powstajacego rzadu federalnego: uwazano, iz kwestie religijne nalezy
pozostawi¢ w gestii poszczegdlnych stanéw. Jednoczesnie obrady pierwszej
Konwengcji Konstytucyjnej, jak tez pozniej obrady Kongresu otwierano mo-
dlitwa, a przemdwienia pierwszych prezydentéw zawieraly czeste odniesie-
nia do Boga. Najczesciej formutowano je w sposéb wskazujacy na deistyczng
wizje istoty najwyzszej: w Deklaracji Niepodlegtosci Thomas Jefferson pisze
0 ,Stworcy” i ,Swietym Autorze naszej religii”, nigdy za$ o Jezusie Chrystusie.
Boég przywotywany byt gtéwnie jako sedzia oraz straznik porzadku. Podobny,
ponadwyznaniowy spos6b méwienia o Bogu utrwalit si¢ w zyciu publicznym,
cho¢ na przyktad analizujgc przemoéwienia inauguracyjne amerykanskich pre-
zydentéw mozna zauwazy¢ ewolucje w kierunku osobowej wizji Boga (Toolin
1983). Centralne miejsce zyskato w owym czasie pojecie narodu: powszechne
bylto przekonanie o tym, iz cieszy si¢ on szczegdlnym btogostawienstwem, cho¢
dalsza taskawo$¢ Boga wzgledem Ameryki miata zaleze¢ od tego, czy bedzie
ona wierna swojej misji.

W okresie wojny domowej w religii obywatelskiej pojawity si¢ nowe watki
— $mierci, ofiary, poswiecenia, cierpienia i odrodzenia. Ich uciele$nieniem stat
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si¢ prezydent Abraham Lincoln. Przygotowujac si¢ do zawodu prawnika, pra-
cowal jako drwal, a sztuki publicznego przemawiania uczyt si¢ recytujac z pa-
mieci cate ustepy z Biblii. Bellah wskazuje na liczne paralele migdzy Lincolnem
a Chrystusem, przede wszystkim za$ na motyw ,,odkupienczej $mierci” obu
(Lincoln zostat zamordowany w 1865 r.). Przeméwienie Lincolna z okazji po-
$wiecenia cmentarza poleglych zotnierzy obu walczacych stron wojny domowej
w Gettysburgu (tzw. Gettysburg Address) nalezy — obok Deklaracji Niepodlegto-
$ci i Konstytucji — do najwazniejszych dokumentéw amerykanskiej religii oby-
watelskiej. Obie strony konfliktu postrzegaly spér w kategoriach religijnych,
czego wyrazem byto miedzy innymi uwzglednienie invocatio Dei w konstytucji
Konfederacji oraz wzrost poparcia dla ,,chrzescijanskiej poprawki” (Christian
Amendment) do konstytucji Standéw Zjednoczonych. Po stronie Pétnocy wojne
postrzegano jako kare za grzech niewolnictwa, a krwawe jego rozwigzanie jako
niezbedne zan zado$¢uczynienie. Tymczasem w stanach konfederackiego Po-
tudnia rozwinela si¢ swoista odmiana civil religion, majgca upamietnia¢ kleske
oraz podtrzymac¢ zakwestionowang w czasie wojny tozsamo$¢ potudniowcédw.
Przejawiata si¢ ona w dziatalno$ci stowarzyszen weteranéw wojennych, kul-
tywowaniu pamieci o generatach i poleglych zotnierzach oraz sakralizacji pél
bitewnych, ktére staly si¢ celem pielgrzymek. Potudniowa odmiana civil reli-
gion silniej niz jej ogélnonarodowa wersja byta zwigzana z protestantyzmem
i otwarcie afirmowata ideat ,,chrzescijaniskiej Ameryki” (Wilson 1980).

Lata sze$¢dziesigte XX wieku byly, zdaniem Bellaha, trzecim — po rewolu-
¢ji i wojnie domowej — istotnym okresem ksztaltowania sie¢ religii obywatel-
skiej. Pozycja globalnego supermocarstwa, ideologiczne starcie z ateistycznym
Zwigzkiem Radzieckim, wysoce kontrowersyjna wojna w Wietnamie, a jedno-
cze$nie niepokoje wewnetrzne — ruch na rzecz praw obywatelskich i rewolucja
obyczajowa ostro postawily pytanie o tozsamos$¢ Amerykanéw, kwestionujac
wiele z narodowych mitéw. Phillip Hammond (1980) wskazat takze na ro-
snaca po drugiej wojnie $wiatowej role prawa oraz sadéw w ksztattowaniu
civil religion. W sytuacji pluralizmu religijnego oraz braku jednego dominujg-
cego Kodciota, role przewodnika moralnego przejal, jego zdaniem, Sad Naj-
wyzszy. Dziewie¢ oséb, znajdujacych sie de facto poza demokratyczng kontrola,
gdyz dozywotnio mianowanych przez prezydenta (oraz zatwierdzonych przez
Kongres), interpretuje konstytucje, rozstrzygajac najbardziej kontrowersyjne
problemy amerykanskiej demokracji, réwniez te, w ktére uwiktana jest religia.
Hammond twierdzi, iz ,,szkoty publiczne sa nowymi «szkoétkami niedzielnymiv,
[...] sady za$ to nowe ambony” (Hammond 1980, s. 161). Cho¢ po 1945 r. Sad
Najwyzszy coraz wyrazniej sktaniat si¢ ku stanowisku $cistej separacji Kosciota
od panstwa, okazjonalnie zdawat sie jednak artykutowac pewne elementy religii
obywatelskiej. Najbardziej wyrazistym tego przyktadem byta opinia w sprawie
Zorach vs. Clauson (1952), w ktérej sedziowie stwierdzili w imieniu Amery-
kanéw: ,JesteSmy narodem religijnym, ktérego instytucje zaktadajg istnienie
Istoty Najwyzszej” (zob. Matajny 1992, s. 322-323). W 1984 r. w sprawie
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Lynch v. Donnelly publiczne odniesienia religijne (np. motto ,,In God We Trust”)
zostaty uznane za przejaw ,,ceremonialnego deizmu” (ceremonial deism), pozba-
wionego wszelkiej tresci religijnej (Kaplin 2004, s. 398-400).

Wsréd przejawdw religii obywatelskiej Bellah wymienia przede wszystkim
przemdéwienia inauguracyjne prezydentéw Standéw Zjednoczonych. Sama cere-
monia inauguracji nosi cechy konsekracji przywddcy do nowej roli, pokrewne;j
roli arcykaptana. Przysiege na wierno$¢ konstytucji sktada sie tradycyjnie na Bi-
blig, ktdéra czesto trzyma zona danego prezydenta. Wazng manifestacjg civil re-
ligion sg tez $wieta patriotyczne, na przyktad majace rodzinny charakter Swieto
Dzigkczynienia (obchodzone co roku w ostatni czwartek listopada), Memo-
rial Day (obchodzony w konicu maja na pamiatke polegltych w boju Zotnierzy
amerykanskich jako dzien modlitwy o pokdj) na poziomie wspdlnot lokal-
nych, Veteran’s Day (obchodzony od zakonczenia pierwszej wojny §wiatowej
w dniu 11 listopada dla uczczenia zyjacych weteranéw konfliktéw zbrojnych),
Swieto Niepodlegtoéci (4 lipca, w rocznice uchwalenia Deklaracji Niepodle-
glosdci), a takze rocznice urodzin Jerzego Washingtona i Abrahama Lincolna.
Niektoére ze $wiat, na przyktad obchodzony regularnie od 1952 r. Narodowy
Dzien Modlitwy (National Day of Prayer), w sposéb bardziej bezposredni facza
elementy religijne i patriotyczne (Funk 2000). Swieta te tworza kalendarz re-
ligii obywatelskiej, tak jak istotne dla historii narodu dokumenty (Deklaracja
Niepodlegtosci, Konstytucja, Gettysburg Address Lincolna) tworza kanon ,,pism
$wietych”. Wsrdd miejsc i przedmiotéw kultu znajdujg sie cmentarze wojenne
w Gettysburgu i Arlington, a takze, niewatpliwie, flaga narodowa (cho¢ Bellah
o niej nie wspomina). Inni autorzy, jak John Wilson, wskazywali, ze istnie-
nia civil religion mozna doszukiwa¢ sie takze w innych miejscach, na przyktad
instytucjach i zwyczajach prawnych, systemie szkolnictwa publicznego, stowa-
rzyszeniach patriotycznych czy nawet sporcie (Wilson 1979; zob. Jones 1988,
s. 1403-1404).

TYPOLOGIA RODZAJOW ,,CIVIL RELIGION”

W kontekscie amerykanskim Russel Richey i Donald Jones (1974) wyréz-
nili pie¢ typow civil religion: 1) religijno$¢ ludowa (folk religion), 2) nacjona-
lizm religijny (religious nationalism), 3) wiare demokratyczng (democratic faith),
4) protestanckg pobozno$¢ obywatelskg (Protestant civic piety) oraz 5) transcen-
dentna religie narodu (transcendent religion of the nation). Typologia ta pozwala
lepiej uchwyci¢ réznice miedzy religia obywatelska a pokrewnymi jej pojeciami
patriotyzmu i nacjonalizmu.

Pierwszy z wyréznionych typdw, religijnos¢ ludowa, ma by¢ bliski codzien-
nemu zyciu; przejawia sie¢ miedzy innymi w lokalnych obchodach $wiat na-
rodowych, stuzac integracji wspdlnot lokalnych oraz uprawomocnieniu i pod-
trzymaniu amerykanskiego sposobu zycia. Odmiennie niz normatywna religia
obywatelska w koncepcjach zaréwno Rousseau, Durkheima, jak i Bellaha re-
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ligijnoé¢ ludowa istnieje realnie, w $wiadomodci i zachowaniu ludzi. Na ta-
kie wspélne amerykanskie credo sktadajg sie, zdaniem Willa Herberga, cztery
gtéwne elementy: na plaszczyznie religijnej — $wiatopoglad teistyczny, na
plaszczyznie gospodarczej — afirmacja gospodarki wolnorynkowej, w sferze
politycznej — wiara w demokracje, a w sferze spotecznej — indywidualizm
i optymizm (Herberg 1960; zob. Jones 1988, s. 1400).

Nacjonalizm religijny jest kultem narodu w religijnej oprawie. Religijna
otoczka stuzy legitymizacji wszelkich zamierzen narodowych, nigdy za$ nie
petni funkgji krytycznej wobec wladzy. Reprezentanci wtadzy, jej symbole (np.
flaga narodowa), postaci oraz wydarzenia historyczne z dziejéw narodu —
wszystko to otrzymuje charakter sakralny. Interes narodu jest najwyzszym do-
brem i uwaza sig, ze na jego strazy stoi sam Boég.

Wiara demokratyczna z kolei, ktérej klasycznymi wyrazicielami byli John
Dewey (autor A Common Faith, 1934) i Walter Lippmann (autor Public Philos-
ophy, 1955), pozbawiona bywa odniesienia zaréwno do Boga, jak i narodu.
Koncentruje si¢ na uniwersalnych ideatach wolnosci, réwnosci i sprawiedli-
wosci, a jej celem jest, podobnie jak u Rousseau, wychowanie dobrego obywa-
tela. Zasadniczym instrumentem stuzacym do osiagniecia tego celu jest system
szkolnictwa publicznego.

Protestancka pobozno$¢ obywatelska, w przeciwienstwie do pozostatych
modeli, jest z zalozenia specyficzna dla Stanéw Zjednoczonych. Wyrasta bo-
wiem z tradycyjnej purytanskiej etyki indywidualnej odpowiedzialno$ci oraz
kalwinskiego etosu pracy, odwotuje si¢ do biblijnych obrazéw Ziemi Obieca-
nej, ,miasta na wzgoérzu”, ,Nowego Izraela” czy Narodu Wybranego. Od innych
wersji civil religion rézni si¢ takze ekskluzywnym, protestanckim charakterem.

Wreszcie, transcendentna religia narodu, w ktdérej to kategorii Richey i Jo-
nes umieszczaja takze propozycj¢ Bellaha, stanowi synkretyczng synteze ide-
ologii demokratycznej z elementami deistycznego pojmowania chrzescijanstwa
i najczesciej bywa wykorzystywana jako podstawa badan empirycznych (Geh-
rig 1981, s. 53). Ma ona charakter normatywny i teoretyczny, tworzy pewien
idealny typ religijnosci obywatelskiej, ktéry z rzadka znajduje kompletne ucie-
le$nienie.

Inna, prostszg typologie odmian religii obywatelskiej zaproponowat Robert
Wuthnow. Wyréznit dwa gtéwne nurty civil religion: konserwatywny i liberalny.
Nurt konserwatywny przyjmuje, iz Ameryka cieszy sie szczegdlnymi wzgle-
dami Boga, ze powstata jako nardd chrzescijanski, a podstawowe wskazania
moralnodci chrzescijanskiej powinny znalez¢ odzwierciedlenie w prawie. Stany
Zjednoczone majg szczegdlna misje w swiecie, a militarna przewaga zobowig-
zuje je do realizacji tej misji. W wersji liberalnej natomiast civil religion odrzuca
przekonanie o specjalnym statusie Ameryki, cho¢ zachowuje przekonanie o jej
szczegblnych obowigzkach wobec innych narodéw, wynikajacych z dominujacej
pozycji politycznej i przewagi militarnej. Liberalna religia obywatelska taczy sig¢
z kwestig praw cztowieka, rozbrojeniem nuklearnym, ruchem na rzecz pokoju
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oraz pomocy panstwom Trzeciego Swiata. Obie formy réznia sie tez pod wzgle-
dem relacji do panstwa: w opcji konserwatywnej panstwo i prawo stajg sie na-
rzedziami zmiany spoteczenstwa zgodnie z zatozeniami religii, opcja liberalna
pozostaje sceptyczna wobec mozliwosci takiej odgdrnej legislacji moralnosci
(Wuthnow 1988, s. 244-257).

KRYTYKA KONCEPCJI ,,CIVIL RELIGION”

Koncepcje Bellaha poddano wielostronnej weryfikacji empirycznej. Cho¢
w ogoélnych zarysach wydaje sie ona trafna i jest powszechnie przyjmowana, ba-
dania nie zawsze potwierdzajg teze o istnieniu religii obywatelskiej w Stanach
Zjednoczonych. Analiza tresci amerykanskich czasopism ogélnokrajowych oraz
lokalnych w czasie narodowego $wieta nie wykazata wystepowania istotnych
dla tezy Bellaha elementéw, cho¢ badacze zgodzili sig, iz przejawy religii oby-
watelskiej daja sie wyodrebni¢ (Thomas, Flippen 1972). Jednocze$nie Ronald
C. Wimberley (1980) wykazat, ze pojecie religii obywatelskiej daje si¢ zopera-
cjonalizowaé zgodnie z podanymi przez Bellaha elementami oraz stwierdzit, na
przyktadzie wyboréw prezydenckich z 1972 r., zZe poziom religijnosci obywa-
telskiej, mierzony tradycyjna metoda ankietowa, jest silniejszym wskaznikiem
preferencji politycznych niz wiele wskaznikéw tradycyjnych. W innym stu-
dium autorzy dowiedli, ze wskaznik poziomu religijnosci obywatelskiej (civil
religious dimension) jest odrebny od tradycyjnego wskaznika religijnosci kosciel-
nej (Wimberley i in. 1976).

Cynthia Toolin (1983) poddata analizie przeméwienia inauguracyjne pre-
zydentéw z lat 1789-1981, poszukujac w nich manifestacji religii obywatel-
skiej w ujeciu Bellaha. Przyjete przez nia kategorie badawcze obejmowaty:
odniesienia do béstwa (Bég, Opatrznos¢, Stwodrca), cnét republikanskich (jak
obowigzek, wolnos¢, stuzba), tre$ci wiary zaczerpniete z tradycji judeochrze-
$cijanskiej (np. motyw wilderness — dzikiej krainy, na wzér biblijnej pustyni,
przez ktérag Lud Wybrany wedrowat do Ziemi Obiecanej — czy tez Nowego
Izraela), religijne interpretacje wydarzen politycznych oraz wspétwystepowa-
nie symboliki religijnej i tematéw politycznych. Odniesienia do béstwa poja-
wily sie w 90% z 49 przemoéwien (fgcznie 150 odniesien), a tresci religijne
wystapily w 28 przemoéwieniach. Autorka nie wykryta jednak istotnej obec-
nosci dwéch z elementéw amerykanskiej civil religion akcentowanych przez
Bellaha: mianowicie motywéw exodusu oraz cierpienia. Motywy przeznacze-
nia i miedzynarodowego przykltadu Ameryki wystapity natomiast w niemal
wszystkich przemdwieniach, splatajac sie w twierdzenie, ktére Toolin uznata
za podstawowy dogmat civil religion: ze Stany Zjednoczone sa najdoskonalszym
systemem politycznym $wiata, przeznaczonym na wzor do nasladowania przez
wszystkie panstwa. Autorka zidentyfikowata tez trzy podstawowe funkgcje, ja-
kie petni religia obywatelska w przemoéwieniach inauguracyjnych: a) funkcje
kulturotwércza, b) funkcje afirmacji kultury oraz, najistotniejszg, c) funkcje



OD ,RELIGII OBYWATELA” ]. J. ROUSSEAU DO ,CIVIL RELIGION” R. N. BELLAHA 127

legitymizacji porzadku politycznego (Toolin 1983, s. 45). Te ustalenia wioda
ja do negatywnej oceny roli, jaka pelni religia obywatelska w analizowanych
przeméwieniach: ,widzimy, ze amerykanska civil religion jest religig autoafir-
mujaca — mamy najlepszy rzad i dlatego stanowimy $wietlany przyktad dla
innych narodéw. Ten motyw jest tak istotny, ze marginalizuje motywy exodusu
i ofiary. [...] Przeméwienia inauguracyjne daja nam bardzo szczegdélny obraz
amerykanskiej religii obywatelskiej. Mamy prezydenta, ktéry przemawia do
obywateli w sposéb podobny do tego, w jaki kaptan zwraca sie do cztonkow
swej parafii. Prezydent pociesza swych obywateli, méwiac im, ze kontrolujemy
nasze przeznaczenie, a raczej, ze kontrolujemy nasze przeznaczenie, gdyz Bég
btogostawi doskonata forme rzadéw tego narodu, ktérg z woli Boga inne narody
powinny nasladowa¢” (Toolin 1983, s. 46-47).

Do podobnej, negatywnej oceny aspektéw religii obywatelskiej dochodzi
takze, cho¢ z innej perspektywy, wielu historykéw i teologéw amerykanskich.
Martin E. Marty (1974) wyr6znit dwie role, jakie religia moze petni¢ w zyciu
publicznym: stuzebng wobec wladzy badz krytyczng wobec niej. Ta druga rola
przypomina zadanie, jakie stato przed prorokami Starego Testamentu: byli oni
czgsto sumieniem wiadcy, sprzeciwiali si¢ jego naduzyciom i petnili funkcje
rzecznikdéw praw najubozszych, cho¢ niejednokrotnie czekato ich za to prze$la-
dowanie, a nawet $mier¢. Zdaniem Marty’ego i wielu innych, religia w zyciu
publicznym powinna petni¢ wtasnie taka, ,profetyczna” role. Podzielajac to
zatozenie, Robert Jewett i John Lawrence (2003) analizuja obecno$¢ i gteboki
wplyw pewnych starotestamentowych obrazéw, ktéore — od zarania obecne
w przywiazanej do Biblii kulturze amerykanskiej — zostaty zaadaptowane przez
kulture masowa, a za jej posrednictwem staly sie takze elementem amerykan-
skiej religii obywatelskiej. Prezentuja oni wizje dwdch nurtéw civil religion —
nurtu ,,profetycznego realizmu” (profetic realism) i nurtu ,gorliwego nacjonali-
zmu” (zealous nationalism) — glteboko zakorzenionych w tradycji biblijnej i po
dzi$ dzien walczacych o prymat w ksztattowaniu polityki zagranicznej Stanéw
Zjednoczonych. Po czesci odpowiadaja one wczesniej prezentowanej typologii
Wuthnowa, ktéry pisat o konserwatywnej i liberalnej civil religion. Dla gorliwego
nacjonalizmu charakterystyczne jest przekonanie o niewystarczajacej sile prawa
i demokratycznych procedur w obliczu prawdziwych zagrozen, a takze idea
»zbawczej przemocy” (redemptive violence). U podstaw takiego my$lenia lezy
starotestamentowa (deuteronomiczna) zasada, w mysl ktérej nagroda za po-
bozno$¢ jest materialny dobrobyt i militarne zwyciestwo, a odstepstwo i grzech
pociagaja za sobg biede, choroby i klgski wojenne. Nurt profetycznego realizmu
natomiast wigze si¢ przede wszystkim z przestaniem Chrystusa oraz tradycjg
prorocka, jego gtéwnym punktem jest bowiem przekonanie o koniecznoéci
wspoOtpracy narodéw i pokojowej koegzystencji ludzi o odmiennych pogladach.
Tradycja profetycznego realizmu ma takze wiele wspdlnego z ideg amerykan-
skiego konstytucjonalizmu. Gtéwna przestanka twércéw Konstytucji Stanow
Zjednoczonych byla zasada ograniczonego zaufania do wszelkich ludzkich roz-
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wigzan i instytucji, a do rzadu w szczegdlnosci, wyrazona w regule checks and
balances, w mysl ktérej funkcje prawodawcze, wykonawcze i sgdownicze roz-
dzielone sg migdzy niezalezne od siebie i nawzajem sie kontrolujace galezie,
z ktérych zadna nie jest w stanie zdoby¢ absolutnej przewagi. W amerykan-
skiej historii profetyczny realizm najdoskonalsze wcielenie znalazt w osobie
Abrahama Lincolna, prezydenta czasu wojny domowej, ktéry potrafit wezwaé
do narodowego pojednania ponad ideologicznymi podziatami w kraju wynisz-
czonym straszng wojng. Jewett i Lawrence kwestionuja zatem teze Bellaha
o integracyjnej funkgji religii obywatelskiej: ich zdaniem, nie musi ona wcale
petni¢ funkcji jednoczacej, lecz czesto dzieli spoteczenstwo i stanowi zarzewie
konfliktéw miedzynarodowych.

Jeszcze inne zastrzezenia wobec tezy Bellaha podniést Michael W. Hughey
(1983). Stwierdzil, iz teza o istnieniu religii obywatelskiej jest btedna, gdyz
mylit sie takze Durkheim, na ktérym Bellah opart si¢ w swoim wywodzie. Jest
mianowicie mato prawdopodobne, zeby wszystkie grupy i warstwy spoteczne
wyznawaty ten sam zbiér wartodci. Religia obywatelska, zdaniem Hugheya,
istnieje jako konstrukcja ideologiczna, nie za$ kategoria badawcza, ktéra da
si¢ zoperacjonalizowa¢ i wykry¢ empirycznie. Bellah pisat swéj esej w latach
szedc¢dziesigtych XX wieku, w okresie widocznego schytku dominacji etyki pro-
testanckiej (ktéra podupadta juz w okresie Wielkiego Kryzysu, ostatecznie za$
po drugiej wojnie $wiatowej) oraz mentalnoéci matomiasteczkowej Ameryki,
przywiazanej do tradycyjnych wartoséci. Wyrazit takze nadzieje, ze pewnego
dnia powstanie globalna religia obywatelska, na wzér amerykanskiej (Bellah
1967). Koncepcja civil religion w jego wydaniu miata wiec raczej charakter dy-
daktyczny i moralizatorski, a za cel stawiata sobie nawotywanie do powrotu do
korzeni. Zasadniczo byt to, mieszczacy sie w tradycji jeremiad, protest prze-
ciwko modernizacji, urbanizacji, atomizacji zycia spotecznego, upadkowi wigzi
rodzinnych i wspdlnot sgsiedzkich w dobie wiekszej mobilnosci, nastawienia
na sukces zawodowy oraz w wysoce konkurencyjnym otoczeniu. Hughey sta-
wia takze pytania interesujace z perspektywy socjologii wiedzy: Kto kontroluje
i podtrzymuje zbiér wartodci i symboli, ktére Bellah okre$lit mianem religii
obywatelskiej? Jakie mechanizmy instytucjonalne je reprodukujg? Jakie cele
wladzy ta religia legitymizuje? (Hughey 1983, s. 172). Sugeruje, iz tg konser-
watywna grupg sa intelektuali$ci stojacy na strazy wartos$ci konstytuujacych ich
wlasny $wiatopoglad; wydaje sie to jednak mato prawdopodobne, gdyz $wiat
akademicki w Stanach Zjednoczonych jest liberalny i mocno sceptyczny wobec
zorganizowane;j religii.

*
Teza Bellaha wywotata ozywiona dyskusje, nie tylko w Stanach Zjednoczo-

nych. Specyficzne formy religii obywatelskiej opisywano w przypadku Wielkiej
Brytanii (Champion 2003), Izraela (Liebman, Don-Yehiya 1983), Meksyku, Ja-
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ponii, Wtoch (Bellah, Hammond 1980; Takayama 1988). Ewa Morawska (1987)
analizowata funkgcje religii obywatelskiej w komunistycznej Polsce, gdzie za-
miast legitymizowaé wladz¢ panstwa, tworzyta ona kult obywatela-dysydenta
i opozycjonisty. Cho¢ koncepcja civil religion byta tu krytykowana, trzeba przy-
znad, ze zawiera ona pewne niepodwazalne elementy. Istnienie takiego zbioru
wartosci i symboli proweniencji religijnej w amerykanskim zyciu publicznym
wida¢ wyrazniej, gdy poréwnamy je z niektérymi krajami Europy, na przyktad
Francja. W Stanach Zjednoczonych, w przeciwienstwie do Europy Zachodniej,
wiekszo$¢ obywateli akceptuje publiczne dyskutowanie o sprawach wiary; od
swoich przywodcédw politycznych oczekuje zdolnosci do prezentowania takiej
wizji narodu, ktéra umieszcza go w perspektywie ponaddoczesne;.

Fakt siegania przez demokratyczne wiadze po inne Zrédta legitymizacji niz
poparcie wiekszodci jest znaczacy. Wedtug klasycznej typologii, zapropono-
wanej przez Maxa Webera (2002, s. 158-192), mozna wyrdznié trzy rodzaje
panowania: tradycyjne, charyzmatyczne i legalistyczne. Pierwsze oparte jest na
uswieconej czasem tradycji, a osoba wladcy ma kwalifikacje sakralne: zaréwno
bywa obiektem kultu, jak i petni funkcje arcykaptanskie. Wiadza tradycyjna
opiera sie na ,,powszechnej wierze w §wigto$¢ obowigzujacych od zawsze tra-
dycji i prawomocno$¢ obdarzonych przez nie autorytetem oséb” (Weber 2002,
s. 160). Panowanie charyzmatyczne znajduje uzasadnienie w wyjatkowej oso-
bowosci wiadcy: jego sile fizycznej, madrosci, umiejetnosciach leczniczych,
badz w darze przekonywania. W panowaniu typu legalistycznego mandat do
sprawowania wladzy wynika ze zgody rzadzonych, a wtadza zachowuje ten
mandat, jezeli przestrzega ustalonych procedur. Zdaniem Webera, wszystkie
trzy typy maja charakter idealny, to znaczy, ze w praktyce nie wystepuja w sta-
nie czystym: kazda wtadza ma elementy kazdego z nich. Demokracja amery-
kanska w wyrazny sposob laczy panowanie legalistyczne (tréjpodziat wtadzy,
demokratyczne wybory, kadencyjno$¢ itd.) z panowaniem charyzmatycznym
(wyjatkowa pozycja prezydenta) oraz panowaniem tradycyjnym (civil religion,
ktoéra ma wzmocni¢ legitymizacje wladzy poprzez odniesienia do transcenden-
gji).

Podsumowujac debate na temat istnienia i cech charakterystycznych religii
obywatelskiej w kontek$cie amerykanskim, mozemy wymieni¢ gtéwne kwestie
sporne dzielgce badaczy. Zasadniczy spér toczy si¢ o charakter petnionych przez
religie obywatelskg funkgcji: Czy jest ona zjawiskiem naturalnym i pozadanym,
czy tez niepokojagcym przejawem manipulacji religijng symbolika i retoryka?
Czy religia ta przede wszystkim stuzy budowie narodowej tozsamosci i jedno-
$ci, czy ma legitymizowac kontrowersyjne poczynania wtadzy? W jakim stopniu
mozna jg utozsamiaé z chrzedcijanstwem? Czy wyrasta z jego podstawowych
zasad, czy tez stoi w fundamentalnej sprzecznosci z duchem Ewangelii, bedac
formg ubdstwienia panstwa? Wreszcie — czy powstaje ona spontanicznie, jako
wyraz istniejacej juz integracji spotecznej, czy tez jest celowo i z rozmystem
wytwarzana przez wladze?
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Niezaleznie od odpowiedzi na te ztozone pytania, mozemy stwierdzi¢, ze
civil religion istnieje, cho¢ jest zjawiskiem, ktére trudno precyzyjnie zdefiniowad.
Racje ma, jak sie wydaje, Donald Jones (1988, s. 1406), ktory napisat: ,,wszyst-
kie przejawy i struktury religii obywatelskiej w Ameryce, razem wziete, zdecy-
dowanie dowodzg jej wystgpowania w zyciu publicznym, jednak teza o istnieniu
wyraznie zarysowanej i silnie zinstytucjonalizowanej civil religion pozostaje kon-
trowersyjna”. Nie oznacza to jednak, ze nie warto badacd jej przejawdéw. Wrecz
przeciwnie, w $wiecie, w ktérym religijna retoryka politykéw staje si¢ coraz
czestszym zjawiskiem, konieczna jest odpowiednia perspektywa teoretyczna,
ktéra pozwoli zjawisko to zanalizowac i wyjasni¢. Funkcje takiej perspektywy
koncepcja religii obywatelskiej petni z powodzeniem.
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FROM ROUSSEAU’S “CITIZENS’ RELIGION” TO BELLAH’S “CIVIL RELIGION”.
THE CIVIL RELIGION DEBATE

Summary

The paper discusses the concept of civil religion as a theoretical framework for the
sociological study of the religious rhetoric of political leaders and of the presence of
religious references in the public forum. The classic views of Rousseau and Durkheim
are presented, as well as their reception in the United States. The author discusses
Robert N. Bellah’s essay on civil religion in America and offers an overview of its
critique among American sociologists, historians and theologians. In the conclusion,
the main areas of controversy in the civil religion debate are outlined.
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