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Zainteresowanie tematyka Stanow Zjednoczonych w Polsce wydaje si¢ nie stabnaé
1 wcigz obejmuje nowe obszary. Tym razem otrzymujemy solidng porcje wiedzy
o funkcjonowaniu Kosciolow i przejawach religijnosci w tym kraju od poczatkow
jego historii az do czasow wspotczesnych.

Monografia Pauliny Napieraly ma charakter bardziej prezentacyjny niz anali-
tyczny. Na poczatku autorka wyznacza pie¢ pol badawczych oraz przedstawia teze,
ze ciaggly rozwdj 1 przeksztatcenia amerykanskiej religijnosci wynikaja z rozdziatu
Kosciota od panstwa, prowadzacego do permanentnej transformacji wielkiej energii
drzemiacej w wierze Amerykandw. Pozostate przyczyny to wplyw reformacji i na-
rodzin kapitalizmu, opierajagcego si¢ na ostrym wspotzawodnictwie. Kapitalistyczne
sposoby na znalezienie nabywcow towaru sg stosowane roéwniez przez przywodcow
instytucji ko$cielnych, sfera duchowa podlega bowiem, ze wzgledu na mnogos¢ Kos-
ciolow, podlega identycznym prawom co rynek dobr materialnych. Po kolonizacji
kontynentu amerykanskiego poszukiwanie wyznawcow przybierato spektakularng
forme z powodu niezagospodarowanych przestrzeni geograficznych, gospodarczych
czy duchowych, zmuszajacych do walki o znaczenie, prestiz i obecnos¢ w sferze
publiczne;j.

Autorka przyjela w swych rozwazaniach metodologie politologiczng z wykorzy-
staniem nauk historycznych, socjologicznych, prawnych i religioznawstwa. Niestety,
dominuje spojrzenie politologa i prawnika, przez co uwadze autorki umyka wiele
istotnych przejawow obecnosci religii w Stanach Zjednoczonych. Prezentuje religi¢
glownie na tle prawodawstwa i wydarzen politycznych, mniej uwagi poswigcajac jej
spotecznemu wymiarowi i obecnos$ci w zyciu codziennym Amerykanow, zwtaszcza
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w drugiej potowie XX wieku. Po analizie literatury, z ktérej korzystata autorka, ude-
rza brak pozycji o charakterze historycznym, szczegodlnie najnowszych. Szczegdlnie
warto bytoby siggnaé po prace Patricka Allitta Religion in America since 1945: A Hi-
story, wydang wprawdzie w 2003 roku, ale zawierajacg wykaz bardzo dobrej i wie-
loaspektowo dobranej literatury ze wskazaniem dziet omawiajacych wczesdniejsze
epoki. Brakuje mi takze prac z zakresu socjologii religii.

W pracy nie znajdziemy takze zrodet pierwotnych (cho¢ autorka o takich wspo-
mina we wstegpie) w rozumieniu historycznym, a wigc pochodzacych ze zbiorow ar-
chiwalnych. Napierala nie przeprowadzita odrgbnej kwerendy archiwalnej, nie po-
wotuje si¢ na zadne zespoly ani istniejace archiwa, a to, co okresla jako Zrddia, jest
zbiorem badan i ankiet na temat trendow we wspolczesnej religijno$ci, dostepnych
w Internecie w postaci raportow. Trudno za zrddta pierwotne uzna¢ wyniki badan opi-
nii publicznej. Jednym z rzeczywistych zrédet analizowanych przez autorke jest wy-
boér pism kaznodziei Jonathana Edwardsa, ale w tym przypadku autorka réwniez nie
musiata przeprowadzi¢ poszukiwan archiwalnych, gdyz zbiér ten ukazal si¢ drukiem
w roku 2014. Konfuzje budzi sekcja B bibliografii. Zawiera ona adresy URL stron
domowych instytucji, a te nie sg zrodtami. W zasadzie sporzadzona zostata wedhug
zupelnie niejasnych kryteriow. Konfuzja wzmaga sie, kiedy zajrzymy do nieuporzad-
kowanej sekcji C, zawierajacej artykuly. Niektore z przytoczonych opublikowano
w drukowanej formie, inne w elektronicznej. Dlaczego autorka nie wyodrebnita tych
dostepnych w internecie w osobnej cz¢éci — nie wiadomo. Podobnie dzieje si¢ zresz-
ta w sekcji A, gdzie materialy drukowane mieszaja si¢ z internetowymi. Wydaje sie,
ze Napierata nie potrafi pogrupowac i zhierarchizowa¢ wykorzystanych materiatow
1 uktada je w najprostszy sposob, czyli alfabetycznie.

W rozdziale 1 (,,Zagadnienia wprowadzajace. Terminologia”, s. 17-44) zostaty
okreslone podstawowe problemy badawcze. W jego pierwszej czesci autorka zasta-
nawia si¢, czym jest sfera publiczna, w drugiej — czym jest religia, aby nastepnie za-
wezy¢ problematyke do religii obywatelskiej, Ko$ciotow, sekt, denominacji i seku-
laryzacji. Wbrew zastrzezeniu poczynionemu w pierwszym akapicie rozdziat ten jest
w istocie ,,wyczerpujacym wyktadem teoretycznym”. Autorka sama powinna wska-
zaé, ktore definicje wspomnianych terminéw przyjmuje w swojej pracy. Rozczaro-
wujgca jest ostatnia cze$¢ tego rozdziatu, pozbawiona wnioskoéw i komentarzy. Po
dotychczasowej lekturze wydaje sig, ze to, co kluczowe w amerykanskiej religii oby-
watelskiej — niesprecyzowany po katem konkretnej religii Bog, religia jako czynnik
legitymizujacy porzadek panstwowy i prawodawstwo, religijne aspekty niektorych
uroczystosci panstwowych, koncepcja narodu wybranego, poczucie wyjatkowosci,
idea Nowego Izraela, ofiary i odrodzenia po wojnie secesyjnej, rywalizacja ideo-
logiczna z komunizmem w czasie zimnej wojny — zostato zepchnicte na margines
i przyttoczone niepotrzebnymi detalami. W moim odczuciu rozdzial ma zaktoécone
proporcje, a autorka znacznie lepiej radzi sobie na polu prezentacji niz syntetycznej
konkluzji wykorzystanych badan.

W rozdziale drugim (,,Rola religii w okresie ksztattowania si¢ spoleczenstwa
amerykanskiego”, s. 45-87) religia zostala przedstawiona jako czynnik ksztattu-
jacy tozsamos$¢ osadnikow i kolonistow. Jego wstepna cze$¢ jest krotkim zarysem
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doktryny luteranizmu, kalwinizmu, purytanizmu i separatyzmu. Luteranizmowi
mozna bylo poswigci¢ mniej uwagi, z kolei fragment o purytanizmie rozbija bar-
dzo dhuga iszczegotowa prezentacja dziejow anglikanizmu. To niecodpowiednie
roztozenie akcentow spowodowalo, ze zabrakto miejsca na przedstawienie pogla-
dow autorki na temat tego, jak uksztattowat si¢ porzadek spoteczno-polityczny pod
wplywem tych religii. W kolejnych partiach rozdziatu zostaty zaprezentowane znane
informacje o funkcjonowaniu i organizacji purytanskiej kolonii Massachusetts, lecz
mniej uwagi poswigcono religijno$ci jej mieszkancow w codziennym i niepolitycz-
nym wymiarze. O wptywie religii na obyczajowos¢ napisano zaledwie jeden akapit
(s. 59-60), marginalnie oméwiono jej wptyw na szkolnictwo. Trafne sg za to uwagi
autorki o czesto niedostrzeganej nietolerancji purytanéw wobec innych wyznan — ale
wydarzenia z Salem z 1692 roku ledwie wspomniano, i to bez podania daty. W ksigz-
ce Napieraty nie odnajdziemy tez interpretacji kazania Johna Winthropa z 1630 roku
A Model of Christian Charity z fraza o ,,miescie na wzgorzu”, kluczowego dla zro-
zumienia organizacji spoteczenstwa tej kolonii i roli Kosciota w niej. W kolejnych
partiach ksigzki autorka omoéwita zroznicowanie religijne innych kolonii pierwsze
wielkie przebudzenie, ale znoéw jedynie od strony religijnej i bez wskazania, czy mia-
to ono wymierny i zauwazalny wplyw na codzienno$¢ Amerykanow i ich inne niz
polityczno-ideologiczne postawy. Czyje poglady ksztattowalo? Jaki byt jego zasieg
terytorialny i czym thumaczy si¢ jego popularnos¢? Ciekawie pisze autorka o religij-
nym wymiarze wojny z Wielkg Brytanig i uwzglednieniu Boga w Deklaracji Nie-
podlegtosci, podkreslajac, ze stanowi ona podsumowanie pogladow Amerykanow na
wszelkie sfery zycia spoteczno-politycznego

W rozdziale 3 (,,Rozwigzania prawne dotyczace religii w nowej republice”, s. 89—
112) zostaty opisane wydarzenia od uznaniem niepodleglosci kolonii przez Wielka
Brytanie (1783) do roku 1795, w ktéorym autorka doszukuje si¢ poczatkow drugiego
wielkiego przebudzenia. Pierwsza czg$¢ tego rozdziatu dotyczy prawodawstwa po-
szczegoOlnych standw w odniesieniu do religii, nastepnie omowione zostaty pogla-
dy ojcow zalozycieli na relacje panstwa z Kosciotem (a wtasciwie religia), w czesci
trzeciej czgsci opisano umocowanie konstytucyjne religii, w czwartej — interpretacje
pierwszej poprawki, a w zakonczeniu przedstawiono ksztaltowanie si¢ poczatkéw
religii obywatelskiej. Rozdziat uzna¢ nalezy za poprawnie skonstruowany i przej-
rzysty, cho¢ niepozbawiony przydlugich rozwazan (np. na s. 101) i hermetyczny
w miejscu wyktadu na temat interpretacji pierwszej poprawki. Miejscami autorka
wchodzi gleboko w XIX i XX wiek (s. 109) irozbija tym na krétko narracje tej
cze¢scil pracy. Zdecydowanie wigeej uwagi poswigcitbym religii obywatelskiej i lep-
szemu przedstawieniu jej kontekstOw poprzez przytoczone wczesniej interpretacje.
Obecnie jej omdwienie zajmuje zaledwie jeden akapit (s. 111) i jest nieproporcjo-
nalnie krotkie w stosunku do wcze$niejszych szczegdtowych rozwazan. Przekonu-
jaco ukazano czynniki ksztattujace religijno§¢ mieszkancéw nowo nabytego teryto-
rium — stanu Luizjana. Laczyly si¢ z szerszymi zjawiskami spotecznymi pierwszej
potowy XIX wieku, zwanej erg zwyktego czlowieka. Kontrowersyjne trzecie wielkie
przebudzenie, trwajace okoto pig¢dziesieciu lat, zostato sprowadzone do dziatalno$ci
Dwighta L. Moody’ego i jego chicagowskiego Instytutu Biblijnego, ktorego wktad
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w rozwo6] amerykanskiej religijnosci ograniczono do nadania religii formy korpo-
racyjnej i wprowadzeniu muzyki przy jednoczesnym splyceniu doktryny. Brakuje
oceny tego zjawiska, autorka pisze jedynie ogolnie, ze wywieralo ono ,,coraz wigk-
szy wplyw na ksztattowanie wartosci kulturowych XIX-wiecznej Ameryki” (s. 119),
a jego uczestnicy czesto podejmowali narastajacy problem zniesienia niewolnictwa,
co nie powinno dziwié, gdyz toczyt si¢ wtedy ostry spor w tej kwestii i powszechnie
stosowano w nim argumentacje religijng. Sadze, ze powinno si¢ podej$¢ do trzeciego
wielkiego przebudzenia bardziej krytycznie i poréwnujac je z poprzednimi, zasta-
nowi¢ si¢ nad jego charakterem. Jego apologeta, William G. McLaughlin, opart si¢
na zbyt prostym moim zdaniem skojarzeniu nasilajacego si¢ politycznego napigcia
w kwestii niewolnictwa — zwiastujacego drugie przyjscie Chrystusa — z religijnym
fermentem na tym tle. Wydaje si¢, ze poza podziatami politycznymi przebudzenie
nie zostawito wigkszych sladow w mentalnosci spoteczenstwa USA i nie wptyneto
na religi¢ w nastgpnych latach. Nie kojarzylbym go takze z chrzescijanskim ruchem
trzezwosciowym konca XIX wieku. Oceniajgc wptywy obu przebudzen, autorka po-
wsciagliwie przedstawia skutki spoteczne, polityczne i religijne, do ktérych zalicza
przede wszystkim powstawanie nowych Kosciotow czy pradéw religijnych. Nawet
z tej czeSci pracy wywnioskowaé mozna, ze konsekwencje drugiego przebudzenia
maja o wiele wickszy zasigg, co pytanie o trzecie przebudzenie czyni tym bardziej
zasadnym.

W rozdziale 5 (,,Religia w okresie nasilonej imigracji z Europy”, s. 150—193) Na-
pierata probuje odpowiedzie¢ na pytanie, jakie zaszly zmiany w religijnosci spote-
czenstwa Stanow Zjednoczonych pod wplywem naptywu Europejczykow na konty-
nent amerykanski na przetlomie XIX i XX wieku. Wptyw ten jest wielowymiarowy
1nie mozna go w zaden sposob zignorowac, pojawia si¢ jednak pytanie o periody-
zacj¢. Autorka podporzadkowata ja dziejom politycznym i starata si¢ dopasowac¢ do
nich ewolucjg religii i religijno$ci Amerykanow. Do potowy XIX wieku wydaje si¢
to zasadne, poniewaz taka zbiezno$¢ rzeczywiscie zachodzi, trudniej to jednak uspra-
wiedliwi¢ po wojnie secesyjnej. Imigracja drugiej potowy XIX wieku znacznie wy-
kracza poza date przetomu wiekow i jest przede wszystkim zjawiskiem spotecznym,
anie religijnym. Rodzi si¢ wigc pytanie: czy na chronologi¢ polityczno-religijng
wolno natozy¢ inna, z odrgbnej dziedziny? Odmienng kwestig jest datowanie zja-
wiska. Narracja wskazuje, ze mowa jest o drugiej potowie XIX wieku, ale nasilona
imigracja Europejczykow do USA odbywala si¢ tez w jego pierwszej potowie. Znaj-
dujemy wprawdzie daty 1848—1917, lecz ich wyboru autorka ani nie uzasadnia, ani
nie komentuje i wlasciwie nie wiadomo dlaczego zostaly wybrane.

Ta czg$¢ pracy przedstawia na wstepie zarys amerykanskiego prawa emigracyj-
nego, aby nastepnie przejs¢ do ukazania zwigzkéw miedzy imigracja a religia i le-
kow, jakie naptyw obcych wywotywatl u Amerykanow. Narracja prowadzona jest
w ciekawy sposob, ale w pewnej chwili przeradza si¢ w zarys historii rozwoju ame-
rykanskich uprzedzen wobec katolicyzmu, przejawiajacych si¢ werbalna i fizyczna
niechgcig oraz manifestowaniem patriotyzmu i amerykanizmu gtéwnie przez Irland-
czykdéw. Szkoda, ze autorka nie spojrzata na katolicyzm ze strony czysto spotecz-
nej i religijnej 1 pomingla na przyktad budownictwo sakralne, dzialalno$¢ zakonoéw
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1 parafii, a przede wszystkim szeroko pojete szkolnictwo kazdego szczebla. Zwraca
to uwage zwtlaszcza dlatego, ze Napierata prowadzita swe badania w Boston College,
jezuickiej uczelni zatozonej w 1863 roku wlasnie w celu kompensowania dyskrymi-
nacji i z zamiarem stworzenia wilasnej elity intelektualnej wsrod bostonskich katoli-
kow. Obecnosé religii w dalszych partiach tego rozdziatu jest przystonieta detalami
ze $wiata polityki (s. 185 i nast.) i rozwazaniami na temat kwestii religijnych w ide-
ach i dziataniach reformatoréw spotecznych konca XIX wieku.

Rozdziat 6 (,,Religia w sferze publicznej w pierwszej potowie XX wieku”) jest
wyjatkowo krotki, autorka omawia w nim przewarto$ciowania w spoleczenstwie
USA widziane przez pryzmat religii, jednak bez kontekstu historycznego. Faktem
jest, ze zrodzit si¢ fundamentalizm i1 powstaty podzialy w protestantyzmie, ale dla-
czego wystapity 1 zanikty (s. 202)? Nie znalaztem tez odpowiedzi na pytanie z cze-
go czerpal fundamentalizm przed rokiem 1917 iczy faktycznie zniknal po roku
19257 Jakie czynniki, procesy, ktore mogly doprowadzi¢ do jego ostabienia, wysta-
pity wtedy w USA? Wewngetrzne dzieje Stanéw Zjednoczonych wskazujg, ze miat
si¢ catkiem dobrze w latach 30.i 40., a wyraznie umocnit si¢ w latach antykomu-
nistycznych nastrojow lat 50. Do$¢ pobieznie potraktowano proces Scopesa, bez
uwzglednienia jego genezy, przebiegu i znaczenia, rozumiany jako spor ,.starego”
z ,nowym”, 0 wymiarze innym niz tylko religijny. Chybiony jest zarzut (w przypisie
nas. 203), ze ,,moderni$ci” wyznawali poglady eugeniczne — w latach 20. prawie nikt
nie traktowat eugeniki jako czego$ ztego. Jej krytyka i odrzucenie nastapity dopiero
po zastosowaniu jej przez hitlerowskie Niemcy i napigtnowaniu przez proces norym-
berski. W koncowych partiach rozdziatu znajdujemy wigcej odniesien do polityki
niz do religii, zabraklo na przyktad omdéwienia inicjatyw spotecznych, takich jak
dziatalno$¢ Dorothy Day i jej organizacji Catholic Worker czy generalnie przejawow
religijno$ci przecigtnych Amerykanow. Inng kwestig jest zupetnie pominigta druga
wojna $wiatowa. Czy nie miata ona zadnego religijnego wymiaru? Czy éwczesna
retoryka, patriotyzm, walka na froncie nie miaty zadnego religijnego kontekstu, zad-
nych religijnych odniesien? Na prozno szukaé takze cho¢by wzmianki o dziatalno$ci
ksigdza Charlesa Coughlina, energicznego, ogromnie popularnego i kontrowersyjne-
go kaznodziei z potowy lat 30.

W rozdziale 7 (,,Rola religii w amerykanskiej sferze publicznej w drugiej poto-
wie XX wieku...”) zostala ukazana religijno$¢ po 1945 roku i w pierwszych latach
XXI wieku. Rozdziat zaczyna si¢ od omowienia wptywu Il wojny $wiatowej na
glownie amerykanskie nurty religijne i niestety rozczarowuje, jest to bowiem przy-
pomnienie ré6znych wydarzen politycznych, ktérym probuje nadac si¢ kontekst reli-
gijny. Z pracy nie wynika jasno, jaki ten wptyw byt i jak wojna zmieniata na przy-
ktad postrzeganie katolikow przez protestanckich Amerykanow. W tej czesci miesza
si¢ takze chronologia, jako ze autorka wychodzi daleko poza bezposrednie skutki
wojny 1 wspomina na przyklad senatora Josepha McCarthy’ego czy pacyfistyczny
ruch SANE. Wymiar polityczno-religijny czaséw powojennych byt znacznie bardziej
ztozony. Pisze o tym Jonathan P. Herzog w pracy The Spiritual-Industrial Complex
(Oxford 2011), ukazujac wiarg 1 Boga jako nacechowany silnymi emocjami zwor-
nik patriotycznych i antykomunistycznych postaw Amerykanéw wczesnej zimnej
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wojny. Autorka wspomina o tym marginalnie (s. 215-216) i nie wigze dziatalno$ci
przedstawionego dalej fundamentalistycznego kaznodziei Billy’ego Grahama z tymi
postawami. Drobnej wzmianki doczekat si¢ ogromnie wptywowy kardynat Fran-
cis Spellman, pominigci zostali arcybiskup Fulton J. Sheen czy publicysta William
F. Buckley.

Przemianom lat 60. i 70. w kontekscie religijno$ci pos§wigcony zostat krotki
(s. 223-229) przeglad wydarzen w Kosciotach skupiajgcych osoby czarnoskore,
zapewne dlatego, ze ruch praw obywatelskich i jego radykalna emanacja w drugiej
polowie XX wieku odcisneta w historii mocne pigtno. Napierata komentuje poglady
Narodu Islamu przed przedstawieniem jego genezy i zatozen (s. 226-227), pomija
wydarzenia w Kosciotach skupiajacych przede wszystkich osoby biatoskore, Sobor
Watykanski I1 1 jego konsekwencje, generacyjny kryzys wsrdd katolikow i protestan-
tow gldéwnego nurtu, pojawienie si¢ nurtow i sekt inspirowanych religiami Wscho-
du, powstanie nowych ruchow religijnych i komun jako form zycia wspdlnotowego
1 poszukiwania nietradycyjnej duchowosci. Przez pryzmat polityczny ukazano takze
lata 80. Brak odniesien do szerszych zjawisk spotecznych sprawit, ze religijno$¢ zo-
stata sprowadzona jedynie do marginalnie wspomnianych Latynoséw i ich znaczenia
dla katolicyzmu. Tak samo potraktowano prawicg religijng konca lat 70. XX wieku.
Zaburzenie proporcji wida¢ szczeg6lnie dobrze, gdy porowna si¢ objetos¢ podroz-
dziatu 7.4 (s. 239-258) 1 7.5 (s. 258-265), traktujacego o wspotczesnych zjawiskach
w religijnosci Amerykanéw. Ledwie dostrzezono zjawisko megakosciolow (s. 264),
tymczasem jest to fenomen liczacy si¢ politycznie, spotecznie i religijnie, a dziata-
jacy w nich kaznodzieje sg niezwykle wptywowymi postaciami. Nie nadmieniono
o silnym konteks$cie religijno-politycznym oblezenia farmy w Waco w 1993 roku,
gdzie w akcji FBI zgineto 74 wyznawcow sekty Davida Koresha. Wydarzenie to sta-
wia wiele pytan o skrajne formy religijno$ci mieszkancow USA.

Konczacy ksigzke rozdziat 8 (,,Obecnos¢ religii w sferze publicznej USA w kon-
tek$cie teorii naukowych”, s. 267-292) stanowi zestawienie i streszczenie (por. przy-
pisy na s. 272-275) pogladow badaczy funkcjonowania religii w przestrzeni pub-
licznej. Ten bardzo teoretyczny materiat widziatbym jako podrozdziat we wstepnych
czesciach pracy z racji jego przegladowego charakteru. W zakonczeniu, gdzie powin-
ny znalez¢ si¢ wnioski wynikajace z calej pracy, mamy zaledwie jednostronicowy
komentarz o poprawnosci postawionej hipotezy i potwierdzeniu jej w trakcie badan.

Autorka opisuje zjawisko religijnosci Amerykandéw z perspektywy politologa
1w jej pracy brakuje mi historii spotecznej i religii — na przyktad sakralizacji prze-
strzeni przez koscioty, uniwersytety, inne placowki o religijnym charakterze. Napie-
rata pomija zaangazowanie laikatu w takie kwestie jak symbole religijne w instytu-
cjach publicznych, aborcja czy eutanazja. Czesto doktadnie streszcza poglady innych
autorow — mozna byto dokonac ich syntezy, a czytelnika odesta¢ bezposrednio do
literatury przedmiotu przy pomocy przypiséw. Zbyt dlugie sg opisy sytuacji w ko-
loniach, powszechnie przeciez znane. W pracy zdecydowanie przewaza prezentacja
wydarzen z poczatkdéw historii USA iz XIX wieku, nastgpne stulecie opisano skro-
towo i ogdlnie, a zjawiska z dwoch pierwszych dekad XXI wieku sg zaledwie wspo-
mniane. Przy opisie teorii boskiego przeznaczenia warto bylo doda¢ opini¢ Hermana
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Melville’a o tym, ze Amerykanie sg ,,przedziwnym, wybranym narodem — Izraclem
naszych czasOw”, co niesie wyraznie religijne skojarzenia.

Autorka tworzy dlugie i szczegdtowe akapity, utrudniajace przyswojenie zawar-
tych w nim informacji. Zdarzaja si¢ anglicyzmy (najbardziej drastyczny przyktad
to przypis na stronie 123: ,,Kos$ciot katolicki rozpoznawat na przyktad ich prawo
do zawierania malzenstw” — chodzi zapewne o stowo ,,recognised” znaczace w tym
kontek$cie ,,uznawal”) oraz amerykanska interpunkcja. Na stronie 169 wkradt si¢
przykry btad ortograficzny.

Z ksiazki In God We Trust. Religia w sferze publicznej USA mniej beda zadowo-
leni czytelnicy zainteresowani amerykanska religijnoscia i historig religii tego kraju.
Praca Napieraly zastuguje jednak na uwage politologéw i 0so6b szukajacych odpo-
wiedzi na pytanie o powstanie i ksztaltowanie si¢ amerykanskiej religii obywatel-
skiej oraz rozumienia miejsca Boga w przestrzeni publiczne;j.



