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Proudhon appelle religion «I’expression
instinctive, symbolique et sommaire par
laquelle une société naissante manifeste son
opinion sur l'ordre universel ». Dans ces
conditions, on comprend que la science qui
nait de ces réflexions sur les fondements et
sur les lois régulatrices de la vie en commu-
nauté — « la physique sociale » qu’A. Comte
dénomme le premier la « sociologie » (1841) —
ait pu faire une place centrale a la religion,
que Durkheim par exemple assimilait a la vie
sociale puisque Dieu, dans un monde hétéro-
nome, intervient longtemps en lieu et place
de la société. L’apparition de religion comme
terme générique et la construction des
champs discursifs du religieux et du sacré
dans le cadre de la mise en place des sciences
de I'homme et de la société doivent donc étre
envisagées comme un effet paradoxal de la
« sécularisation de la pensée » en Occident,
dans la mesure ou la modernité, qui tend a
exclure I’ecclésial et le religieux de I’horizon
des sociétés autonomes au nom de la raison et
du culte intérieur, est, ce faisant, productrice
d’une réflexion propre sur la religion et le
sacré (M. Carrier).
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duction et notes J. Lagrée, P-F. Moreau, Paris, PUF,
1999.
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RELIGION CIVILE

Située a 'interface entre le politique et le reli-
gieux, la notion de religion civile remonte a
Jean Jacques Rousseau (1712-1778). Dans le
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livre 4 du Contrat Social (1762), que le philo-
sophe genevois consacre aux pratiques démo-
cratiques, il imagine dans le chapitre 8 ce que
pourrait étre une religion consensuelle, a
vocation unificatrice. Ses dogmes devraient
étre simples : l'existence de Dieu, divinité
« puissante, intelligente, bienfaisante, pré-
voyante et pourvoyante », la croyance dans
une vie apres la mort, la vertu et la justice
récompensées et le vice puni en constituent le
socle, complété par un dogme négatif, le refus
de l'intolérance, source de fanatisme et de
division. L’imbrication du religieux et du
social est chez Rousseau particulierement
forte. Dans la cité idéale, celui qui ne croit pas
a cette religion civile peut étre banni, pense
Rousseau, « non comme impie, mais comme
insociable, comme incapable d’aimer sinceére-
ment les lois, la justice, et d’immoler au
besoin sa vie a son devoir. » La religion civile
apparait ainsi, pour lui, comme le garant
méme du lien social, le gage et le socle qui
viabilise le vivre-ensemble de la communauté
citoyenne. Nécessaire, cette religion ne saurait
pour autant étre exclusive, elle peut cohabiter
avec d’autres croyances, d’autres religions :
« Chacun peut avoir, au surplus, telles opi-
nions qu’il lui plait, sans qu’il appartienne au
souverain d’en connaitre : car, comme il n’a
point de compétence dans ’autre monde, quel
que soit le sort des sujets dans la vie a venir,
ce n'est pas son affaire, pourvu qu’ils soient
bons citoyens dans celle-ci ».

Cette notion de religion civile comme reli-
gion générique, simplifiée, a vocation fédéra-
trice et citoyenne, ne doit pas étre confondue
avec ce que des auteurs comme Emilio Gen-
tile désignent comme une « religion poli-
tique ». Le registre de la religion politique se
rencontrerait plutot dans des régimes totali-
taires portés par le fascisme, le nazisme, le sta-
linisme. Cette religion politique apparait
comme le produit « par le haut » d’un Etat
dictatorial. Elle écarte I'idée d’une divinité
extra-mondaine, au profit d’une idéalisation
extréme du projet politique porté par I’Etat
totalitaire, esquissant une forme de religion
séculiére entiérement vouée a renforcer la
puissance de I’Etat. A I'inverse, la religion
civile serait le fruit, mouvant, de tensions et
compromis tissés au sein de sociétés démocra-
tiques, a partir d’acteurs différents (I’Etat
n’est pas la seule force d’influence). Bien que
comportant aussi une fonction politique, elle
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n’écarte pas I'idée d’une transcendance extra-
mondaine, méta-politique, différenciée du
projet politique étatique.

Ainsi comprise et retravaillée a partir des
hypothéses de Rousseau, la religion civile a été
transposée dans différents contextes natio-
naux, notamment en France. Jean-Paul
Willaime en a livré la définition générale sui-
vante : la religion civile recouvre « les phéno-
menes de piété collective, les multiples fagons
dont se sacralise I’étre-ensemble d’une collecti-
vité donnée ». Elle a avant tout pour fonction
de légitimer la nation, « communauté imagi-
naire » au sens de Benedict Anderson (1983),
en 'unissant dans les moments difficiles au tra-
vers de mythes des origines (Bulman, 1991),
d’histoires édifiantes, de valeurs communes et
de rites publics. Plusieurs spécialistes s’accor-
dent a trouver la marque d'une telle religion
civile dans I'histoire frangaise contemporaine.
Tandis que Jean-Paul Willaime fait I'hypothése
d’une forme de religion civile catholico-laique
implicite, a 'ceuvre aujourd’hui en France,
Jean Baubérot estime plutot, quant a lui, que
la voie d’une religion civile a la frangaise aurait
été écartée en 1905 au profit d’une ligne claire-
ment laique. Mais ces deux auteurs s’accordent
en amont pour voir, dans la Révolution Fran-
gaise, une tentative grandeur nature d’implan-
ter une religion civile, ou plutét civique, qui
rassemblerait les citoyens par-dela leurs diffé-
rences dans une ritualité commune fondée sur
I'idéal révolutionnaire naissant et un Etre
supréme peu défini.

Mais c’est outre-Atlantique que s’est déve-
loppée la réflexion la plus riche et continue
sur la religion civile. Pays sans religion d’Etat,
sans unité confessionnelle, les Etats-Unis
n’ont jamais pu compter, comme en Europe,
sur le poids légitimant d’une Eglise d’Etat.
Pays d’immigration, melting-pot aux couleurs
du kaléidoscope, ils n'ont pas davantage pu
s’appuyer sur un atavisme national séculaire,
sur le double mythe du sang et des racines.
Du coup, comment souder une mosaique de
populations immigrées, sans unité linguis-
tique, religieuse, culturelle? La fonction
sociale de la religion civile imaginée par
Rousseau s’avérait dés lors essentielle. Aucun
candidat a la présidence des Etats-Unis ne
peut aujourd’hui caresser la moindre chance
de ’emporter s’il ne donne pas les gages de
son aptitude a évoluer dans ce registre poli-
tico-religieux consensuel.
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Dans ce contexte états-unien, la religion
civile a été repensée et développée a partir de
1967 par le sociologue Robert Bellah (ce qui
ne veut pas dire que la religion civile n’est pas
repérable avant, notamment dans un certain
protestantisme générique du XIX® siécle).
Dans un article fondateur publié par la revue
Daedalus, Bellah considere que le contexte
états-unien s’est précocement prété a I'expéri-
mentation de cette religiosité imaginée par
Rousseau. A I'appui de son hypotheése, il cite
cet extrait de I'autobiographie de Benjamin
Franklin (1706-1790) : «Je n’ai jamais été
dépourvu de principes religieux. Je n’ai jamais
douté, par exemple, de I'existence de la Divi-
nité, du fait qu’il a créé le monde et qu’il le
gouverne au travers de sa Providence. Je n’ai
jamais douté que le meilleur service que I’'on
puisse rendre a Dieu est de faire du bien a
son prochain, que nos dmes sont immortelles,
et que tout crime sera puni, tandis que la
vertu sera récompensée, dans ce monde ou
dans l'autre. Ces éléments, je les considére
comme les principes essentiels de toute reli-
gion. On peut les trouver dans toutes les reli-
gions présentes dans notre pays, et je les
respecte toutes, bien qu’a des degrés divers.
En effet, je trouve qu'il se mélange plus ou
moins dans ces religions d’autres éléments
que ceux qui entendent inspirer, promouvoir
ou confirmer la moralité. Ces ¢léments
(superflus) servent principalement a nous
diviser, et & nous opposer les uns les autres ».
Dans ces propos de Benjamin Franklin,
Robert Bellah voit ressortir les principaux
traits de la religion civile théorisée par Rous-
seau : le souci de dogmes simples, fédérateurs,
qui soutiennent la moralité et la citoyenneté,
sans s’encombrer de subtilités doctrinales
conflictuelles, néfastes a la cohésion de la
société. Cette conception utilitariste de la reli-
gion, présente aussi chez George Washington
(1732-1799), Bellah y voit une clef essentielle
de compréhension de la société états-unienne.

Apres lui, nombreux sont les sociologues
des religions a s’étre approprié cette notion de
religion civile, en 'appliquant principalement
au terrain des Etats-Unis. Plus de deux siécles
aprés Franklin et Washington, les propos
du président américain George W. Bush
paraissent confirmer la prégnance de ce rap-
port utilitaire et fédérateur a la religion.
Quelques semaines apres le 11 septembre 2001,
ce dernier déclarait : « Notre pays n’a jamais
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eu de foi officielle. Pourtant, nous avons tous
été témoins, ces 21 derniéres semaines du pou-
voir de la foi, surmontant la douleur et la perte
qui ont marqué notre pays. La foi donne I’assu-
rance que nos vies et notre histoire ont une
portée morale (moral design). En tant qu’indi-
vidus, nous savons que la souffrance est tem-
poraire, et 'espérance est éternelle. En tant que
nation, nous savons que les sans-pitiés
(ruthless) n’hériteront pas de la terre. La foi
enseigne ’humilité, et avec elle, la tolérance. A
partir du moment ou nous avons reconnu
I'image de Dieu en nous-mémes, nous devons
la reconnaitre dans tout étre humain » (G. W.
Bush, discours du 7 février 2002).

C’est d’abord, et avant tout au travers du
prisme de la religion civile qu’il est d’usage
aujourd’hui de lire et relire de telles allusions
religieuses, qu’elles émanent de G. W. Bush,
de Bill Clinton ou... de George Washington.
Comme leurs prédécesseurs, d’Eisenhower a
Carter, ces présidents invoquent un « Dieu »
culturellement situé, mais confessionnellement
peu défini. Ils manipulent des symboles et des
citations bibliques, mais intentionnellement
filtrés en fonction d’un subtil dosage qui vise a
rassembler un maximum d’Américains, au-
dela des rattachements religieux particuliers. A
la téte d’une « nation avec I’ame d’une Eglise »
—amoins que ce soit I'ame d’une secte, comme
le suggere Jean Baudrillard (1986, p. 89) —, ils
sont condamnés a une prétrise tres particu-
liére : faire converger les croyances les plus
diverses, sans en froisser aucune, au moyen
d’une épure a la fois floue et forte qui cristallise
I'identité nationale. C’est a la sacralisation de
ce consensus introuvable que s’assigne la reli-
gion civile, sorte de religion générique qui ras-
semble les citoyens par-dela leurs étiquettes
confessionnelles.

Le cadre théorique

Mais quels contenus privilégier ? Quelle
sélection opérer ? Un retour sur le cadre théo-
rique de la religion civile permet d’explorer
de plus prés les tensions inhérentes a ce travail
symbolique périlleux. Initiateur du débat et
promoteur du concept, Robert Bellah consi-
dérait que le noyau de la Civil religion améri-
caine tient dans le souci d’accomplir, ici-bas,
un mandat de Dieu, au travers d’un ensemble
de croyances et de rites qui soudent une
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« communauté morale». Cette conviction
d’un mandat commun s’est construite au
travers d’épreuves historiques, présentées
comme des tests. Deux d’entre elles se
détachent : la période de I’acceés a I'indépen-
dance, envisagée comme une ceuvre de la Pro-
vidence destinée a éclairer toutes les nations
de la terre, et la période de la guerre froide
(post-1945), que Robert Bellah envisage
comme une mise au défi de I'universalisation
de la religion civile américaine. Si les Etats-
Unis parviennent a triompher de la menace
de chaos représentée par la pression commu-
niste, la civil religion de 'Oncle Sam est appe-
lée, providentiellement, & inspirer le nouvel
ordre du monde. On rejoint dans une certaine
mesure la thématique de la Destinée mani-

feste, rationalisation d’une expansion impé-

riale présentée comme inéluctable, car bénie
de Dieu. C’est le journaliste new-yorkais John
Sullivan qui I’a rendue célébre pour la pre-
miére fois dés 1845 : «la destinée manifeste
de la nation est de s’étendre (overspread) et de
posséder tout le continent que la Providence
nous a donné, pour permettre le développe-
ment de ce grand dessein (great experiment)
de liberté et de self-government qui nous a été
confié ». Bellah ne va pas aussi loin, mais il
considére toutefois possible I'universalisation
de la religion civile américaine. Quant a la
figure divine, elle reste reléguée dans son
arriere-monde, sous une forme générique,
« neutre », unitaire. Seuls les athées peuvent a
priori se sentir complétement en marge d’un
Dieu aussi dépourvu de personnalité.

Tout en estimant que cette religion civile
peut fort bien justifier I'impérialisme, Robert
Bellah privilégie, dans son hypothese, sa fonc-
tion positive. Ce systéme de croyance, plura-
liste par essence selon Bellah, permet de
donner corps a la « communauté imaginée »,
de fonder sur une transcendance diffuse
’ethos américain tout en galvanisant les éner-
gies civiques par les vertus d’une utopie mobi-
lisatrice. Il tempére aussi le chauvinisme par
le biais de la morale.

D’autres auteurs ont été plus critiques.
Robert Jewett estime ainsi que /a Civil religion
américaine ne serait rien d’autre qu’une
forme de nationalisme arrogant (Jewett,
1973). Elle revétirait une dimension presque
idolatre, corrélée a une volonté coercitive :
soyez comme nous car Dieu le veut. On ne
compte plus les titres qui identifient la Desti-
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née manifeste a I'impérialisme (Sanford,
1974, Hietala, 1985, Baritz, 1985, Stephan-
son, 1995...). Dans le débat sur les connota-
tions tantot agressives, tantdt pacificatrices de
la religion civile, il importe de se focaliser sur
les contenus, lesquels évoluent, se recom-
posent au gré des contextes historiques.
Comme le montre trés bien Roberta Coles
(2002), deux grandes typologies se détachent.
La premiére recourt a une grille qui distingue
approches libérale et conservatrice (Marty,
1974 ; Wuthnow, 1988).

La définition libérale de la religion civile
privilégie le théme de la bénédiction. L’Amé-
rique serait particuliérement bénie en raison
des circonstances providentielles qui ont
contribué a sa formation, mais toutes les
nations sont appelées a une bénédiction com-
parable. Cette acception libérale de la religion
civile met en avant des thémes universels
comme la paix, la justice, la liberté, répudiant
tout particularisme national, stigmatisé
comme idolatre. Ses promoteurs apparaissent
moins comme des prétres que des prophétes,
souvent issus de minorités contestataires
(Martin Luther King, Jesse Jackson). Du
coup, les responsables politiques ne sont pas
les premiers a jouer de ce registre, potentielle-
ment perturbateur. C’est plutét au sein de la
population, des groupes d’intérét, que cette
déclinaison libérale de la religion civile peut
étre observée (Williams et Alexander, 1994).

La variante conservatrice déplace I’accen-
tuation principale. Ce n’est plus la bénédic-
tion, mais I’élection qui en constitue le cceur.
L’Amérique, nation choisie (chosen nation).
Cette conception tend a sacraliser les textes
constitutionnels fondateurs, et confére au
gouvernement des Etats-Unis une légitimité
clairement religieuse, bien que celle-ci ne se
confonde pas avec celle — supérieure — de
I’Eglise. Comme le souligne Robert Wuthnow,
«en dépit d’une séparation formelle entre le
royaume de Dieu et le royaume terrestre, la
doctrine des deux régnes, dans la définition
conservatrice de la religion civile, confére
néanmoins un fort degré d’autorité divine au
mode de gouvernement existant». En tant
que nation choisie, I’Amérique célébre ses
valeurs sur un mode qui est moins celui du
« prophéte » que celui du « prétre ».

Une autre typologie possible se focalise sur
les implications concrétes du théme de la Des-
tinée manifeste. Au moins deux définitions de
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la religion civile entrent en tension. Roberta
Coles identifie la « mission par I'exemple » et
la « mission par I'intervention ». Dans la pre-
miere acception, les Etats-Unis sont invités a
montrer a la face du monde la réussite unique
d’une civilisation fondée sur la liberté, la foi
et la morale des Lumiéres. L’American Way
of Life est présenté comme le paradigme
d’une vie réussie. La responsabilité premiére
des Etats-Unis n’est autre que de protéger et
cultiver cette civilisation, cette « utopie réali-
sée » évoquée par Jean Baudrillard (1986).
L’exceptionnalisme américain (Lipset, 1996)
remonte a loin. Depuis Loren Baritz (1964),
la plupart des auteurs le rattachent a la thé-
matique de la cité sur la colline, vieux théme
puritain développé par le gouverneur John
Winthrop (1588-1649) dans un sermon pro-
noncé devant les « Péres pélerins » (Pilgrim
Jfathers) lors de leur périple océanique vers le
Nouveau Monde (1630). Affirmant que « les
yeux de tous les peuples» (the eyes of all
people) sont braqués sur eux, le calviniste
Winthrop exhorte ses auditeurs a ne pas déce-
voir I'appel regu, sous peine d’étre rejetés
par Dieu.

Cette volonté de « faire exemple » ne repré-
sente qu’une déclinaison possible de la Desti-
née manifeste. Une autre maniére d’envisager
cette derniére passe par le souci missionnaire
ad extra. 11 s’agit moins, ici, de s’astreindre,
par I'ascése collective, a batir la cité idéale,
d’incarner « 'utopie réalisée », que d’exporter
résolument les valeurs dont I’Amérique se
juge dépositaire. Cette « mission par l'inter-
vention » revét un aspect dynamique, poten-
tiellement explosif. On a parlé a juste titre,
pour la qualifier, de « millénarisme civil ».
« Le Millenium commencera en Amérique »
déclarait déja Lyman Beecher (1775-1863),
cité par Isabelle Richet (2001). Les Etats-Unis
se pergoivent comme I’agent privilégié au tra-
vers duquel Dieu construit son royaume. Ils
ne sauraient rester passifs, se contenter de
jouir des bénédictions du Lord Almighty
(Dieu tout puissant). En tant qu’avant-garde
d’un monde meilleur, ils se doivent d’étre mis-
sionnaires. Cette -conception prosélyte de la
religion civile états-unienne se décline en de
multiples variantes, tantdt investies explicite-
ment par le christianisme, tantdt plus sécula-
risées. Deés le début du XIX® siécle, elle
influence en continu la politique américaine
et la rhétorique de ses leaders.
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Ihématiques actuelles

Lieu de tension, la religion civile se décline
empiriquement autour de thémes et de pra-
tiques, des « manifestations pieuses » (Gut-
wirth, 1998) d’une grande variété. Elles
s'ancrent dans I'ethos démocratique améri-
cain, qui place la liberté comme vertu cardi-
nale et défend bec et ongle le pluralisme et le
libre choix des convictions. Appuyés sur ce
socle, les dispositifs qui structurent la religion
civile se développent, depuis 1945, autour de
¢ing axes principaux.

Le rappel incantatoire des fondements
mythifiés de la culture religieuse WASP
(White, Anglo-Saxon and Protestant), mar-
(quée par le protestantisme anglo-saxon,
constitue un premier trait récurrent de la reli-
gion civile américaine contemporaine. Bien
qu'en léger déclin depuis les années 1960, il
demeure une composante essentielle de la
«communauté imaginée »  états-unienne
(Anderson, 1983). La féte de Thanksgiving en
constitue I’épicentre rituel. Célébrée le qua-
trieme jeudi de novembre, elle commémore
une féte de fondation, située en 1621, ou les
Péres pelerins puritains venus d’Angleterre
auraient partagé un grand repas de réjouis-
sance, aprés les récoltes, avec les indiens
Wampanoag. Pour beaucoup d’Américains,
Thanksgiving demeure «la» féte familiale,
avant méme Noél, le jour de I'année ou I’acti-
vité économique cesse au profit du rassemble-
ment festif, en « reconnaissance »
(thanksgiving) pour les bénédictions du Tres-
Haut. Dans I'esprit de beaucoup d’Améri-
cains, la prospérité actuelle des Etats-Unis
reste confusément associée a la nécessaire
fidélité aux principes religieux des premiers
colons. Moment majeur du rappel mythifié
des « fondements » de la Civil Religion améri-
caine, Thanksgiving est complété par d’autres
manifestations comme le serment au drapeau
(Pledge of Allegiance), qui mobilise des réfé-
rences similaires.

L’accent sur la foi et la priére constitue un
second théme majeur de la religion civile
américaine. C’est un théme, mais aussi une
pratique. Lorsque les bases de la société amé-
ricaine paraissent, a tort ou a raison, mena-
cées par I'adversité, tout citoyen américain se
doit, a I'image de son président, de « com-
battre dans la priére ». Le président Eisenho-
wer (1890-1969), dans une boutade célebre,
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I’avait souligné : « notre systéme de gouverne-
ment n’a de sens que s’il est fondé sur une foi
profonde et peu m’importe laquelle ». Pour
étre un bon citoyen, il faut croire. « Que Dieu
me préte assistance ». Le serment sur la Bible
prononcé par chaque président des Etats-
Unis a son entrée en fonction en présence
d’un rabbin, d’un pasteur et d’un évéque
concentre, dans la formule rituelle, foi et
priére. Ce « classique » de la vie politique amé-
ricaine place symboliquement 1’autorité poli-
tique dans une relation a une transcendance.
To believe, croire et tout peut changer. Le petit-
déjeuner de priére présidentiel (depuis 1953) et
le jour national de priére (depuis 1952) consti-
tuent d’autres cadres privilégiés ou peut
s’exprimer la priere dans les cérémonies
civiques publiques. Si la priére a I’école est
interdite depuis 1963 (arrét de la cour supréme
Abington vs Schempp), elle n’a en revanche
jamais déserté ’aréne politique. Les attentats
du 11 septembre 2001 n’ont fait qu’accentuer
I'importance de la priére dans I’aréne publique,
en suscitant des initiatives comme « I’équipe de
priere présidentielle (Presidential ~Prayer
Team), qui diffuse les sujets d’intercession et
les propositions « d’adoption » (dans la priére)
de soldats américains.

Bien que mise en valeur en tant que pra-
tique collective, communautaire, la priére
s’articule aussi a 'individualisme, qui consti-
tue une troisiéme variable clef de la religion
civile américaine actuelle. Nul ne peut croire
a la place de l'individu, que les prédica-
teurs, mais aussi les hommes politiques et les
chefs d’entreprise, n’'ont de cesse de placer
face a leurs responsabilités : la prospérité ou
la misére, la vie et la mort éternelle dépendent
avant tout du choix individuel, dont les vertus
nécessaires constituent I'un des socles essen-
tiels de I’ American way of life. La Civil religion
états-unienne érige aujourd’hui en dogme la
décision individuelle, assez loin des convic-
tions strictement prédestinariennes des pre-
miers puritains calvinistes.

Ces traits se mélent a un universalisme pro-
videntiel qui rejoint I'indémodable antienne
de la Destinée manifeste (cf. supra). L’ Amé-
rique libre et chrétienne serait porteuse d’une
mission prophétique, messianique particu-
liére. Elle est un flambeau pour le monde et
ne saurait du coup sombrer dans les ténébres.
Tant de peuples attendent que la libre Amé-
rique leur ouvre la voie de I’espoir ! La « jus-
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tice et le bonheur » sont a ce prix, suivant la
définition du messianisme donnée par Henri
Desroche (qu’il reprend de Hans Kohn) : le
messianisme est « la croyance religieuse en la
venue d’un rédempteur qui mettra fin a
I’ordre actuel des choses, soit de maniére uni-
verselle, soit pour un groupe isolé et qui
instaurera un ordre nouveau fait de justice et
de bonheur » (Desroche, 1969). Pour nombre
d’Américains, nul doute sur le role actif que
leur pays peut jouer au coté du « rédempteur »
divin. Robert Bellah cite par exemple cette
exclamation significative du président Ken-
nedy : « Sur cette terre, '’ceuvre de Dieu passe
vraiment par nos mains »... Le choix de la
devise In God we Trust s’inscrit dans cette
conviction messianique. Adoptée en 1952 sous
la présidence Eisenhower, elle entendait affir-
mer haut et fort la confiance pieuse de I'Oncle
Sam face a la menace rouge, athée, qui mettait
en péril alors a ses yeux I’équilibre du monde.
En dehors de Thanksgiving, la célébration
nationale de Memorial Day, le dernier lundi
de mai, en souvenir de ceux qui sont morts
pour I’Amérique, et la féte nationale du
4 juillet (souvenir de I'Indépendance) consti-
tuent des occasions de ritualité civique en
mémoire de ceux qui se sont sacrifiés pour que
I'idéal messianique américain ne sombre pas.
Enfin, I'optimisme constitue un dernier élé-
ment constitutif majeur de la religion civile
américaine contemporaine. La mission que
Dieu confére a I’Amérique constitue la garan-
tie méme du succes, car Dieu est Almighty,
« Tout Puissant ». Lui qui a fendu la mer en
deux pour ouvrir la voie au peuple élu, ne
triomphera-t-il pas de méme des adversaires
du jour? L’Amérique, pays de Cocagne.
Méme les jours funestes qui ont suivi le
11 septembre ne se sont pas départis de cet
optimisme irréductible. Lors de la cérémonie
dramatique du 14 septembre 2001 qui fit suite
aux attentats géants de NewYork et de
Washington, le prédicateur Billy Graham
conclut son sermon en exprimant I’espoir que
I'on se souviendra du 11 septembre....
« comme un jour de victoire » si I’Amérique
saisit I’occasion de se rapprocher de Dieu.

De 1918 au 11 sep bre 2001 : les
civile

de la

Par dela la diversité confessionnelle d’un
pays comme les Etats-Unis, c’est la religion
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civile dont on vient d’esquisser les contours
qui procéde a la sacralisation de I'identie
communautaire, religion générique caractén-
sée par la référence aux racines WASP, & la fou
et la priere, a l'individualisme, au messia-
nisme, le tout assaisonné d’optimisme. Elle
tend a cimenter un melting-pot hétérogéne
autour de convictions communes, teintées de
religiosité et d’espérance dans la force de
I’American Dream. Parce qu’elle entend dire
le consensus, elle constitue par définition un
lieu de rapports de force. Le consensus ne
saurait étre en effet qu'un idéal, plus ou
moins approché, jamais un état statique. Par
conséquent, les ingrédients majeurs de la reli-
gion civile ne cessent de se recomposer, tandis
que les acteurs, les « prétres » qui président
aux ritualités collectives se livrent & une com-
pétition serrée. Les forces religieuses du pays
réalisent fort bien qu’elles ne sauraient étre
propriétaires de la civil religion. Aucune déno-
mination particuliére n’a jamais pu 'orienter
entiérement. Une telle prise de controle
détruirait la religion civile américaine, qui a
avant tout pour fonction de légitimer la
nation, de 'unir dans les moments difficiles,
par dela les rattachements partisans. Dans un
pays religieusement pluriel, il est hors de
question qu’elle soit I'expression d’une
famille confessionnelle particuliére, quels que
soient les penchants personnels du président
en exercice. Si on attend des diverses religions
un rappel, si possible consensuel, des valeurs
morales et de la providence divine (In God We
Trust), on ne leur demande certainement pas
de déterminer la politique en cours, a propos
de laquelle les Eglises sont généralement
divisées.

Cette visée de consensus, ces bornes impo-
sées aux Eglises et dénominations américaines
n’empéchent cependant pas certaines orienta-
tions préférentielles. Elles sont directement
liées aux équipes au pouvoir, mais aussi a
Pefficacité, trés variable dans le temps, du /ob-
bying des groupes religieux. Une périodisa-
tion a gros traits, a partir de la fin de la
Premiére Guerre mondiale, fait apparaitre
une premieére phase cohérente, que I'on
observe depuis la présidence de Woodrow
Wilson (1865-1924) jusqu’a celle de Dwight
Eisenhower (1890-1969). Jusqu’a la fin des
années 1950, la Civil Religion américaine a été
principalement influencée par les Eglises pro-
testantes mainline, c’est-a-dire les Eglises plu-
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ralistes, anciennement établies (presbytériens,
épiscopaliens, unitariens...). Marquées par
une sédimentation historique et théologique
importante, ces dénominations protestantes
sont aussi, sociologiquement, les plus implan-
tées au sein des couches économiquement
aisées de la population américaine, en parti-
culier sur la cote Est.

Le catholicisme s’est joint a ce pdle d’influ-
ence a la fin des années 1950, aprés une
longue mise a I’écart. A partir de la prési-
dence de John Fitzgerald Kennedy (1917-
1963), le Cardinal Francis Spellman (1889-
1967) — a I'anticommunisme sans faille — ou
le Cardinal Richard Cushing (1895-1970),
proche ami de la famille Kennedy, ont pesé
d’'un poids important a Washington. Au
cours du demi-siécle qui sépare la présidence
Wilson de celle d’Eisenhower, les accents par-
ticuliers de la Civil religion portent alors sur
I'optimisme dans un monde meilleur et un
humanisme bon teint, doublé d’un principe
d’autolimitation fondé dans un Dieu trans-
cendant. La ligne est a la fois critique et attes-
tataire. Des hommes comme le théologien
presbytérien Reinold Niebuhr (1892-1971),
ou John Foster Dulles (1888-1959), presbyté-
rien lui aussi, politicien controversé et respon-
sable du National Council of Churches, se font
une spécialité, dans I’espace public, d’articu-
ler le théme de la finitude avec celui de la
puissance. Fragiles, les Etats-Unis ne sau-
raient se substituer a Dieu ou I’annihiler, a la
maniére des communistes qui divinisent
I’Etat. Mais depuis cette fragilité assumée
s’ouvre I’espace de I’action de Dieu, source de
bénédiction renouvelée pour la nation améri-
caine. Cette intervention divine se décline
sous des traits peu différenciés. Elle est inti-
mement liée a la vitalit¢ du modele social
américain et a l'idéologie du progres, qui
appellent la bienveillance et la recon-
naissance.

Depuis les années 1960, on observe une
inflexion assez nette dans les thémes de la
Civil religion américaine. C’est le protestan-
tisme de type évangélique qui désormais
parait donner le ton. Protestantisme de
conversion (Fath, 2004) marqué par un bibli-
cisme militant et un modéle d’Eglise qui valo-
rise la fraternité élective, il est issu des réveils
(revivals, awakenings) qui scandent, depuis le
XVIII® siécle, I'histoire religieuse américaine.
Au contraire du protestantisme mainline, ce
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protestantisme est I’héritier de courants en
marge de I'ancienne religion établie, favori-
sant lindividu plus que [linstitution, le
groupe local plus que l'infrastructure, I’enga-
gement concret plus que la théologie. Marqué
par la tradition de la Frontiére, il valorise
aussi classiquement la « nouvelle naissance ».
Lidentité chrétienne ne s’hérite pas, elle
s’acquiert par la conversion. Le born again
christian doit pouvoir ensuite témoigner du
changement vécu par une nouvelle ascése
(rupture avec I'alcool, la sexualité préconju-
gale etc.). Sur la base de cette sensibilité reli-
gieuse, le prédicateur Billy Graham, figure
d’une popularité exceptionnelle, a influencé
continiment la scéne politique américaine
durant un demi-siecle. Le charisme du per-
sonnage, sa proximité sans équivalent avec les
convictions de la Middle America évangeé-
lique, et son irénisme bienveillant vis-a-vis des
politiques expliquent = pour partie cette
influence particuliére. Eclipsant le role joué
jusque-la par un Niebuhr, il s’est imposé a
partir de la présidence Eisenhower comme
«I’ami obligé » de tous les locataires de la
Maison blanche et le principal «grand
prétre » (Gutwirth, 1998) de la religion civile.

L’accent typique de ce protestantisme sur
la conversion et la rectitude de ’engagement
a eu pour conséquence d’orienter la religion
civile américaine dans un sens plus moralisa-
teur : a un optimisme confiant dans les vertus
de ’Amérique s’est ajouté, en contrepoint,
I'idée que les Américains doivent s’amender,
revenir a la religion des péres, sous peine de
décadence morale et de jugement divin. Sous
les présidences Johnson et Nixon, cette ligne
est manifestement dominante, a tel point que
Jacques Gutwirth n’hésite pas a écrire que
«la religion civile de style évangélique
s’installe a la Maison Blanche ». Plus récem-
ment, Bill Clinton lui-méme parait la caution-
ner, tout en veillant a promouvoir les figures
les plus « ouvertes » du courant évangélique,
comme le pasteur Bill Hybels, responsable de
la mega-church de Willow Creek, dans la ban-
liecue de Chicago, ou le théologien baptiste
tiers-mondiste Tony Campolo. Avec George
W. Bush Jr, qui se présentait lui-méme comme
de piété évangélique, on se situait semble-t-il
toujours dans cet axe.

On peut se demander toutefois si les nou-
veaux accents messianiques développés par
I’entourage néoconservateur du président
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G. W. Bush n’ont pas esquissé un virage vers
une nouvelle phase de la religion civile améri-
caine, marquée par une sécularisation accen-
tuée de la figure messianique et divine, I'Oncle
Sam s’arrogeant les attributs du sauveur. Il
reste que ces orientations n’ont pas empéché
le président Bush et son successeur de conti-
nuer a viser a un consensus qui n’écarte
aucune sensibilité spirituelle : ballottée, modi-
fiée, contestée, la religion civile a I'américaine
demeure une matrice d’intelligibilité irrempla-
gable pour comprendre ces rites et croyances
qui visent a donner au citoyen « une religion
qui lui fasse aimer ses devoirs » (Rousseau).
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RELIGION NATURELLE

Le terme et le concept de religion naturelle
n’apparaissent pas avant la fin du XVI® siecle
(chez Bodin Collogium Heptaplomeres et P.
Charron Les trois vérités, 1593, puis chez
Grotius Meletius 1611), a la suite des divi-
sions au sein de la Réforme pour désigner un
courant irénique qui recherche le plus petit
dénominateur commun entre les religions
chrétiennes d’abord, mais aussi finalement
entre toutes les religions (du paganisme a
Iislam), pour sortir des guerres de religion.
Comme le disait Grotius « pour nous, une
théologie modeste est suffisante ».
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Historique

On peut cependant faire remonter I’origine
du concept aux efforts de Cicéron, dans De la
nature des dieux, pour trouver des éléments
communs entre les grandes positions philoso-
phiques sur la religion (scepticisme, épicu-
risme et stoicisme). Cette perspective est
réactualisée au début du XVII® siecle par un
auteur anglais considéré comme le pere du
déisme, Edward Herbert de Cherbury, puis
présente chez Spinoza. Elle disparait ensuite
pour donner lieu soit au déisme des philo-
sophes, soit a la religion civile des politiques.
Son acmé se situe donc entre 1580 et 1670
(date du Traité théologico-politique) méme si
Jules Simon lui consacrera encore un livre
éponyme en 1856.

Sources antiques. — C’est chez Cicéron puis
Sénéque qu’on trouve les linéaments de ce qui
deviendra la religion naturelle, avec la déter-
mination des notions communes religieuses,
partagées par toutes les religions et toutes les
écoles philosophiques ; elles portent sur I'exis-
tence des dieux, la providence, I'immortalité
de I’ame ou la possibilité de récompenses et
de chatiments apres la mort et enfin, sur le
primat du culte intérieur, par la pratique de
la vertu, sur le culte religieux proprement dit.
Ces notions communes font I'objet d’un
consentement universel qui vaut critére de
vérité. Le stoicisme, notamment avec
Sénéque, accentue le mouvement de rationali-
sation en considérant un dieu supréme dont
les autres divinités ne font que manifester les
diverses fonctions et facettes et en proposant
une interprétation allégorique rationalisante
des grands mythes du paganisme, par exemple
de la naissance d’Athéna (la raison) surgie de
la téte de Zeus.

Sources classiques. — La renaissance des
concepts stoiciens de la religion naturelle a
'orée du XVII® siécle tient a deux choses : a/
la réaction au scepticisme contre le fidéisme
d’un Montaigne ou le libertinage érudit, en
affirmant nettement qu'il y a de la vérité,
notamment en religion, qui peut étre décou-
verte par la voie de la raison et non de la
révélation, trop sujette a controverse ; b/ le
rejet de la haine théologique et la volonté de
réunir les chrétiens autour de croyances fon-
damentales partagées. Erasme, déja, veut ras-



