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Le troisieme stade
de la religion civile américaine

Sébastien Fath”

Notre pays n’a jamais eu de foi officielle. Pourtant, nous avons tous
été témoins, ces 21 dernieres semaines [apres le 11 septembre 2001]
du pouvoir de la foi, surmontant la douleur et la perte qui ont marqué
notre pays. La foi donne I’assurance que nos vies et notre histoire ont
une portée morale [moral design]. En tant qu’individus, nous savons
que la souffrance est temporaire, et ’espérance est éternelle. En tant
que nation, nous savons que les sans-pitiés [ruthless] n’hériteront pas
de la terre. La foi enseigne I’humilité et, avec elle, la tolérance. A

partir du moment ol nous avons reconnu 'image de Dieu en nous-

mémes, nous devons la reconnaitre dans tout étre humain'.

(’est d’abord, et avant tout au travers du prisme de la religion civile
qu’il faut lire et relire de telles allusions religieuses, qu’elles éma-
nent de G.W. Bush, de Bill Clinton ou du président Bush pere.
Comme leurs prédécesseurs, d’Eisenhower a Carter, ils invoquent un
« Dieu » culturellement situé, mais confessionnellement peu défini.
Ils manipulent des symboles et des citations bibliques, mais inten-
tionnellement filtrés en fonction d’un subtil dosage qui vise a rassem-
bler un maximum d’Américains, au-dela des rattachements religieux
particuliers. A la téte d’une «nation avec I’ame d’une Eglise » —a
moins que ce soit ’ame d’une secte?, comme le suggeére Jean Bau-
drillard? —, ils sont condamnés a une prétrise tres particuliere : faire

* Chercheur (Ecole pratique des hautes études, groupe de sociologie des religions et de la
laicité). Ces pages sont extraites de différents chapitres d’un ouvrage qui parait en septembre
2004, Dieu bénisse I’Amérique. La religion de la Maison-Blanche, Paris, Le Seuil.

1. G.W. Bush, discours du 7 février 2002, cité dans Thomas M. Freiling, George W. Bush on
God and Country, Washington, Allegiance Press, 2004, p. 36.

2. Au sens sociologique et neutre du terme, qui renvoie au modele de I'association volon-
taire de convertis en tension avec la société globale (voir Weber et Troeltsch).

3. Jean Baudrillard, Amérique, Paris, Grasset/Livre de poche, 1986, p. 89.
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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 religion civile américaine, sorte de religion générique qui ras-
semble les citoyens par-dela leurs étiquettes confessionnelles. Cette
expression, théorisée a ’origine par Jean-Jacques Rousseau dans son
Contrat soctal (1762), a été réélaborée dans le contexte américain par
Robert Bellah®. Elle a été reprise et discutée ensuite par de nom-
breux auteurs aux Etats-Unis. Elle a également été transposée a d’au-
tres contextes nationaux, notamment en France”. Jean-Paul Willaime
en a livré la définition générale suivante : la religion civile recouvre
« les phénomenes de piété collective, les multiples facons dont se
sacralise |’étre-ensemble d’une collectivité donnée® ». Elle a avant
tout pour fonction de légitimer la nation, « communauté imaginai-
re’ », en 'unissant dans les moments difficiles au travers de mythes
des origines®, d’histoires édifiantes, de valeurs communes et de rites
publics. Aucun candidat a la présidence des Etats-Unis ne peut
caresser la moindre chance de I’emporter s’il ne donne pas les gages
de son aptitude a évoluer dans ce registre politico-religieux consen-
suel.

La religion civile américaine : le cadre théorique

Mais quels contenus privilégier ? Quelle sélection opérer ? Un
retour sur le cadre théorique de la religion civile permet d’explorer de
plus pres les tensions inhérentes a ce travail symbolique périlleux.
Initiateur du débat et promoteur du concept, Robert Bellah considé-
rait que le noyau de la Civil Religion américaine 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 « communauté morale” ». Cette
conviction d’'un mandat commun s’est construite au travers d’épreu-
ves historiques, présentées comme des tests. Deux d’entre elles se
détachent : la période de I'acces a I'indépendance, envisagée comme
une ceuvre de la Providence destinée a éclairer toutes les nations de

4. Robert Bellah, “Civil Religion in America”, Daedalus, 96 (1), 1967, p.1-18; Beyond
Belief. Essays on Religion in a Post-Traditional Society, New York, Harper & Row, 1970 ; The
Broken Covenant. American Civil Religion in Time of Trial, New York, Seabury, 1975.

5. Voir Jean-Paul Willaime, « La religion civile a la frangaise et ses métamorphoses », Social
Compass, n® 4, décembre 1993, p. 571-580.

0. 1bid., p. 571.

7. Benedict Anderson, Imagined Communities: Reflections on the Origin and Spread of
Nationalism, Londres, Verso, 1983.

8. Robert F. Bulman, “Myth of Origin, Civil Religion and Presidential Politics™, Journal of
Church and State, 33 (3), 1991, p. 525-540.

9. R. Bellah, Beyond Belief. Essays on Religion..., op. cit., p. 171.
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la terre, et la période de la guerre froide (post-1945), que Bellah envi-
sage 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 communiste, la Civil
Religion de I'oncle Sam est appelée, providentiellement, a inspirer le
nouvel ordre du monde. On rejoint dans une certaine mesure la thé-
matique de la destinée manifeste, rationalisation d’une expansion
impériale présentée comme inéluctable, car bénie de Dieu. Cest le
journaliste new-yorkais John Sullivan qui I’a formulée pour la pre-
miere fois des 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 per-
mettre le développement de ce grand dessein [great experiment] de
liberté et de self-government qui nous a été confié.
Robert Bellah ne va pas aussi loin, mais il considere toutefois pos-
sible I'universalisation de la Civil Religion 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, R. Bellah privilégie, dans son hypothese, sa
fonction positive. Ce systeme de croyance, pluraliste par essence
selon R. Bellah, permet de donner corps a la « communauté imagi-
née », de fonder sur une transcendance diffuse ’ethos américain tout
en galvanisant les énergies civiques par les vertus d’une utopie mobi-
lisatrice. Il tempere aussi le chauvinisme par le biais de la morale.

D’autres auteurs ont été plus critiques. Robert Jewett estime ainsi
que la Civil Religion américaine ne serait rien d’autre qu’une forme
de nationalisme arrogant!’. 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 Destinée
manifeste a 'impérialisme!!.

Dans le débat sur les connotations tantdt agressives, tantot pacifi-
catrices de la religion civile, il importe de se focaliser sur les
contenus, lesquels évoluent, se recomposent au gré des contextes his-
toriques. Comme le montre trés bien Roberta Coles!?, deux grandes

N

typologies se détachent. La premiére recourt & une grille qui

10. Robert Jewett, The Captain America Complex: the Dilemna of Zealous Nationalism, Phi-
ladelphie, Westminster Press, 1973.

11. Voir entre autres Charle L. Sanford, Manifest Destiny and the Imperialism Question, New
York, John Wiley and Sons, 1974 ; T. R. Hietala, Manifest Design: Anxious Aggrandizement in
late Jacksonian America, Ithaca, Cornell University Press, 1985 ; Loren Baritz, Backfire: a His-
tory of how American Culture led us into Vietnam and made us Fight the Way we did, New York,
William Morrow and Co, 1985 ; Anders Stephanson, Manifest Destiny: American Expansionism
and the Empire of Right, New York, Hill and Wang, 1995.

12. Roberta L. Coles, “Manifest Destiny Adapted for 1990s" War Discourse: Mission and
Destiny Interwined”, Sociology of Religion, 63, 2002, p. 406.
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distingue approches libérale et conservatrice!. La définition libérale
privilégie le theme de la bénédiction. I’ Amérique serait particuliere-
ment bénie en raison des circonstances providentielles qui ont contri-
bué a sa formation, mais toutes les nations sont appelées a une béné-
diction comparable. Cette acception libérale de la religion civile met
en avant des themes universels comme la paix, la justice, la liberté,
répudiant tout particularisme national, stigmatisé comme idolatre.
Ses promoteurs apparaissent moins comme des prétres que des pro-
phetes, souvent issus de minorités contestataires (Martin Luther
King, Jesse Jackson). Du coup, les responsables politiques ne sont
pas les premiers 2 jouer de ce registre, potentiellement perturbateur.
C’est plutdt au sein de la population, des groupes d’intérét, que cette
déclinaison libérale de la religion civile peut étre observée!4.

La variante conservatrice déplace 1’accentuation principale. Ce
n’est plus la bénédiction, 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 gouver-
nement des Etats-Unis une légitimité clairement religieuse, bien que
celle-ci ne se confonde pas avec celle — supérieure — de 1'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 regnes, dans la définition
conservatrice de la religion civile, conféere néanmoins un fort degré
d’autorité divine au mode de gouvernement existant!®.
En tant que nation choisie, I’Amérique célebre ses valeurs sur un
mode qui est moins celui du « prophete » que celui du « prétre ».

Misston par l’exemple ou par Uintervention

Une autre typologie possible se focalise sur les implications
concretes du theme de la destinée manifeste. Au moins deux défini-
tions entrent en tension. Roberta Coles identifie la « mission par
I’exemple » et la « mission par I'intervention!® ». Dans la premiere
acception, les Etats-Unis sont invités 2 montrer a la face du monde la
réussite unique d’une civilisation fondée sur la liberté, la foi et la
morale des Lumieres. UAmerican Way of Life est présenté comme le

13. Martin Marty, “Two Kinds of Civil Religion”, in R. Richey and D. Jones (eds), American
Civil Religion, New York, Harper and Row, 1974 ; Robert Wuthnow, The Restructuring of Ameri-
can Religion, Princeton (NJ), Princeton University Press, 1988, p. 241-267.

14. Rhys H. Williams et Susan Alexander, “Religious Rhetoric in American Populism: Civil
Religion as Movement Ideology™, Journal for the Scientific Study of Religion, 33 (1), 1994, p. 1-
15.

15. R. Wuthnow, The Restructuring of American Religion, op. cit., p. 248.

16. R. L. Coles, “Manifest Destiny Adapted for 1990s” War Discourse...”, art. cité, p. 407.
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paradigme d’une vie réussie. La responsabilité premiere des
Etats-Unis n’est autre que de protéger et cultiver cette civilisation,
cette « utopie réalisée » évoquée par Jean Baudrillard'?. Lexception-
nalisme américain'® remonte a loin. Depuis Loren Baritz!?, la plupart
des auteurs le rattachent a la thématique de la cité sur la colline,
vieux theme puritain développé par le gouverneur John Winthrop
(1588-1649) dans un sermon prononcé devant les « Peres pelerins »
(Pilgrim fathers) 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 décevoir ’appel re¢u, sous peine d’étre
rejetés par Dieu.

Ce theme trouve sa source dans la Bible, particulierement dans
I’évangile (Mt 5,13-16). Dans cet extrait du Sermon sur la montagne,
le texte biblique met 'accent sur le témoignage par ’exemple en
comparant le croyant (et la société des disciples) a une cité placée sur
une colline. Elle ne saurait étre cachée : elle doit étre vue pour servir
d’exemple au monde encore enténébré. Appliquant a la lettre cette
recommandation divine, les puritains qui accompagnaient Winthrop
s’empresserent, une fois établis dans le Massachusetts, de batir la
fameuse « cité » utopique. A leur suite, les colons de Nouvelle-
Angleterre travaillerent a batir la nouvelle Israél, terre exemplaire
débarrassée des impuretés européennes. Les plans de la premiére
cité de New Haven (Connecticut) sont datés de 1644. Ils montrent un
damier parfait, dont le cceur est la place centrale (town square), sym-
bole de 'unité de la communauté. Au cceur de cette place se dresse
I’église, piece maitresse de «l’espace sacré puritain » des temps
fondateurs®’.

Cette volonté de « faire exemple » ne représente qu’une déclinai-
son possible de la destinée manifeste. Une autre maniere d’envisager
cette derniere passe par le souci missionnaire ad extra. Il s’agit
moins, ici, de s’astreindre, par l’asceése collective, a batir la cité
idéale, d’incarner « I'utopie réalisée », que d’exporter résolument les
valeurs dont ’Amérique se juge dépositaire. Cette « mission par I'in-
tervention » revét un aspect dynamique, potentiellement explosif. On
a parlé a juste titre, pour la qualifier, de « millénarisme civil?! ». « Le
Millenium commencera en Amérique » déclarait déja Lyman

17. J. Baudrillard, Amérique, op. cit.

18. Seymour Lipset, American Exceptionalism: a Double-Edged Sword, New York, WW Nor-
ton and Co., 1996.

19. L. Baritz, City on a Hill: a History of Ideas and Myths in America, New York., Wiley,
1964.

20. Mark Noll, A History of Christianity in the United States and Canada, Grand Rapids,
Eerdmans, 1992, p. 41.

21. R. V. Pierard et R. D. Linder, Civil Religion and the Presidency, Grand Rapids, Acade-
mic Books, 1988, p. 54-56.
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Beecher?? (1775-1863). Les Etats-Unis se per¢oivent comme ’agent
privilégié au travers duquel Dieu construit son royaume. Ils ne sau-
raient 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 missionnaires. Cette conception se
décline en de multiples variantes, tantét investies explicitement par
le christianisme, tantét plus sécularisées. Dés le début du XIx¢ siecle,
elle influence en continu la politique américaine et la rhétorique de
ses leaders.

On retrouve cette exigence missionnaire a la charniere du XXI¢ sie-
cle, que ce soit chez George W. Bush Jr ou son prédécesseur Bill
Clinton, qui déclarait en 1999 :

A cause de [...] accroissement spectaculaire de notre prospérité,
avec la confiance qui 'accompagne, en raison de ce temps d’expan-
sion économique paisible d'une durée sans précédent dans notre his-
toire, les Etats-Unis ont Popportunité, et je dirais, la responsabilité
solennelle de modeler pour le XxI¢siecle un monde plus paisible,
plus prospere, plus démocratique.
Peu apres avoir décidé 'intervention militaire au Kosovo, il récidivait
lors d’un discours a I'Institut de la Paix :
Les Etats-Unis, en tant que pays le plus grand et le plus fort du
monde en ce moment [...] ont une inévitable responsabilité dirigeante
[the unavoidable responsability to lead] dans ce monde toujours plus
interdépendant, afin d’aider a relever les défis posés par cette ere
nouvelle?3.
Transcendant les frontieres entre républicains et démocrates, entre
catholiques et protestants, ces représentations modelent aujourd’hui
plus que jamais la vision du monde des strateges de la Maison-
Blanche. Dans la réalité, les « types », les tensions mises a jour sous
I'angle théorique s’entremélent. Si on les isole au début de I’analyse,
a partir d’'une sélection de traits observables, c’est pour obtenir une
image mentale, un «idéal type » (Max Weber) qui facilite la compré-
hension des phénomeénes, un peu a 'image d’un portrait robot. Mais
le quotidien et I'empirie de la pratique politique américaine entremé-
lent un faisceau d’influences et d’accents.

Ainsi mise en perspective, la religion civile n’a cessé d’évoluer au
gré de la conjoncture politique et sociale. Deux grandes phases se
sont détachées au cours du Xx° siecle. Elles sont respectivement mar-
quées par I'influence des mainline churches, puis par celle des
Eglises évangéliques. Depuis quelques années, tout se passe comme
si 'on parvenait & I"aube d’un nouvel age de la religion civile améri-

22. Cité par Isabelle Richet, la Religion aux Etats-Unis, Paris, PUF, coll. « Que sais-je ? »,
2001, p. 106.

23. Cité par R. L. Coles, “Manifest Destiny Adapted for 1990s’ War Discourse...”, art. cité,
p. 415.
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caine. Cette nouvelle donne se caractérise par un découplage plus net
par rapport a ’autolimitation induite par I’héritage judéo-chrétien, et
par un glissement de la figure messianique : désormais, I’Amérique
ici et maintenant tend a se substituer complétement au messie trans-
cendant, et le Paradis promis se résume a ’American Way of Life.
Laffirmation exacerbée, avec George W. Bush Jr, d’une figure de
« président grand prétre » constitue un des éléments qui plaide pour
I’hypothese de ce glissement.

Un président « grand prétre »

Un indice de mutation tient dans le rdle joué par le président dans
la religion civile américaine des débuts de la décennie 2000. Le sta-
tut de « grand prétre » de la religion civile?* a toujours été assumé
traditionnellement par des professionnels de la religion, investis a
plein temps dans ce champ. Un Reinhold Niebuhr, en son temps??,
puis un Billy Graham ont exercé tour a tour, et parfois conjointement,
ce role de « partenaire?® » des politiques. Les temps ont changé. La
figure charismatique du locataire de la Maison-Blanche, soigneuse-
ment polie par les spin doctors de la communication présidentielle, a
aujourd’hui littéralement dévoré a son profit cette figure de grand
prétre de la Civil Religion, comme si le roi de France endossait la
mitre de I’archevéque de Paris. On objectera a juste titre que les pré-
sidents ont toujours joué un certain réle dans 'orchestration de la
religion civile états-unienne depuis I’affirmation, avec Théodore Roo-
sevelt et Woodrow Wilson, d’une « présidence rhétorique®? ». Ce fut
particulierement le cas chez Wilson, mais presque tous ses succes-
seurs (& deux ou trois exceptions pres) se sont occasionnellement pré-
tés au jeu de la quasi-prédication civico-religieuse. Jimmy Carter
n’a-t-il pas été campé en « moraliste américain » tout public?® ?

Mais jamais un président des Etats-Unis n’est allé aussi loin que
George W. Bush Jr dans la confusion des roles. Le 1¢ mai 2003,
quand il apparait, tel un archange descendu des nuées, sanglé dans
sa combinaison de pilote de chasse, sur le porte-avions USS
Abraham-Lincoln pour proclamer (prématurément) aux caméras du

24. Jacques Gutwirth, [’Eglise électronique. La saga des télévangélistes, Paris, Bayard, 1998,
p. 24.

25. William Werpehowski, American Protestant Ethics and the Legagy of H. Richard
Niebuhr, Baltimore, Georgetown University Press, 2002.

26. Robert Booth Fowler et Allen D. Hertzke, Religion and Politics in America: Faith, Cultu-
re and Strategic Choices, Boulder, Westview, 1995,

27. Voir Jeffrey Tulis, The Rhetorical Presidency, Princeton, Princeton University Press,
1987.

28. Kenneth Morris, Jimmy Carter. American Moralist, Athens, University of Georgia Press,
1996.
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monde entier la fin des opérations militaires en Irak, il ne fait pas
seulement acte de propagande politique par I'image. Il frappe les
imaginations, plus fort encore que 'ont jamais fait un Jean-Paul II,
un Billy Graham ou un dalai-lama, en fusionnant symboliquement le
ciel, 'eau, le feu et la terre, le spirituel et le temporel, le royaume
d’en bas et celui d’en haut. Quand la banderole déployée au vent, en
arriere-plan du président « grand prétre », proclame: « Mission
accomplie » (Mission Accomplished) on se prend a s’interroger. Quel
sens donner ici au mot « mission » ? Le registre strictement politique,
a I’évidence, n’épuise pas l'effet produit par cette mise en scéne, qui
vise a provoquer, chez le citoyen américain, une forme diffuse d’adhé-
sion religieuse.

En s’arrogeant implicitement les fonctions de chef d’orchestre de la
Ciwvil Religion, le président s’est du coup autorisé & manifester une
défiance (un mépris 7) sans précédent vis-a-vis du National Council
of Churches, éconduit sans ménagement dans ses demandes d’au-
dience lors de la crise irakienne de 2002-2003. La part de marché
des dénominations (protestantes, catholiques et autres) sur I’orches-
tration au sommet de la religion civile américaine n’a jamais été aussi
réduite. [appétit présidentiel en est le principal responsable. Faut-il
voir dans ce glissement une conséquence imprévisible et passagere
des événements du 11 septembre 2001 ? C’est fort possible. De tels
traumatismes nationaux ont déja pu provoquer, dans le passé, des
retours en force du sacré en politique — pensons, dans le cas francais,
a « 'union sacrée » de 191427,

Cependant, le poids de ce contexte exceptionnel n’exempte pas la
Maison-Blanche de toute responsabilité dans cette évolution récente.
George W. Bush Jr s’est manifestement plu, dés son investiture, a
cultiver cette figure nouvelle de président « grand prétre » de la reli-
gion civile. Son proche entourage n’a rien fait pour le dissuader, bien
au contraire. Il ne ressemble certes que de loin au pharaon des temps
glorieux coiffé du pschent, la double couronne de Haute et Basse
Egypte, et doté des attributs d’Osiris, dieu appelé a la résurrection.
Le président des Etats-Unis, rappelons-le, est un personnage tempo-
raire, tres contrdlé. Tocqueville soulignait déja que « le président des
Etats-Unis est responsable de ses actes. La loi francaise dit que la
personne du roi de France est inviolable®” » —tout comme semble
I’étre celle des présidents-monarques de la V¢ République ! La situa-
tion présidentielle, aux Etats-Unis, reste plus précaire que dans
nombre de démocraties, car le chef de I’Etat est étroitement soumis 2

29. Annette Becker, la Guerre et la foi. De la mort a la mémoire, 1914-1930, Paris, Armand
Colin, 1994.

30. Alexis de Tocqueville, De la démocratie en Amérique, Paris, Robert Laffont, coll. « Bou-
quins », 1986, p. 137.
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la loi commune, sans immunité de circonstance. La régulation judi-
ciaire prime.

Il est certes besoin, aux Etats-Unis comme ailleurs, d’hommes a qui
s’attache une sorte d’aura sacrée leur permettant de jouer parfois un
role d’arbitre. Mais c’est aux juges, non a ceux qui dirigent I'Etat, que
revient ce role

rappelle Philippe d’Iribarne®!. Le président G. W. Bush Jr n’échappe
a priori pas A cette régulation, méme si les ruses, pressions et détours
manifestés a ’égard de la commission d’enquéte sur le 11 septem-
bre3? indiquent un certain agacement face aux prérogatives judiciai-
res. Disons-le tout net: Bush n’a rien d’un dictateur aux pouvoirs
discrétionnaires. Mais les limites rigoureuses et efficaces que le sys-
teme démocratique américain pose & son pouvoir ne 'empéchent pas,
sur le double terrain de I'image et de 'imaginaire, d’exploiter sans
vergogne des allures de « grand prétre ».

Bush parait ne voir que des avantages a suggérer la légitimité de
deux royaumes : celui, terrestre et éphémere, de Iautorité politique
révocable qui lui a été confiée par le vote citoyen ; et celui, plus dif-
fus mais plus prestigieux, de 'autorité spirituelle de 'oint de I’Eter-
nel®3. Avant méme son élection contestée 2 la téte des Etats-Unis, il
s’était fait remarquer, lors de son investiture comme gouverneur du
Texas, par une procédure trés inhabituelle : il avait invité les prédica-
teurs texans les plus en vue a lui «imposer les mains » (lay on
hands), pour leur déclarer ensuite qu'il se considérait comme « appe-
16 » par Dieu a la présidence des Etats-Unis. Ce type de geste a sus-
cité de multiples interrogations, comme dans les colonnes du maga-
zine Newsweek (10 mai 2003), ou le théologien et historien Martin
Marty de 'université de Chicago laisse percer son inquiétude. Un tel
rite d’imposition des mains revét en effet une dimension profondé-
ment religieuse : il signifie ou entend transmettre une grace particu-
litre et, de ce fait, on I'utilise (entre autres) pour qualifier le prétre
pour sa fonction. Dans la Bible, I'imposition des mains est explicite-
ment liée a la transmission d’une fonction sacerdotale ou a la mani-
festation particuliere de 'ceuvre du Saint-Esprit. Dans I’Ancien Tes-
tament, les enfants d’Israél posent leurs mains sur les Lévites en
signe de consécration de ces derniers (Nb 8,10). Moise impose les
mains 2 Josué pour lui transmettre sa charge (Nb27,23). Dans le

31. Philippe d’Iribarne, la Logique de I'honneur. Gestion des entreprises et traditions natio-
nales, Paris, Le Seuil, 1993, p. 169.

32. Cette commission est finalement parvenue a 'auditionner, le jeudi 29 avril 2004, mais a
des conditions trés strictes imposées par le président : pas d’enregistrement, pas de vidéo, obli-
gation pour la commission de se déplacer dans le bureau ovale de la Maison-Blanche, et en pré-
sence de Dick Cheney.

33. Plusieurs lieux de culte américains ont fait afficher sur la rue leur soutien au « prési-
dent, oint par le Seigneur ».
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Nouveau Testament, les apétres Pierre et Jean imposent les mains aux
Samaritains pour que ces derniers regoivent le Saint-Esprit (Ac 8,17).

Le rituel d’imposition des mains dont Bush fut I’objet ne doit guere
au hasard, et parait confirmer une confusion croissante entre le role
présidentiel, séculier, et la fonction sacerdotale de grand prétre de la
Civil Religion. Sans doute ne faut-il pas exagérer la portée d’une telle
confusion. Ne dépend-elle pas surtout d’'un homme, d’une personna-
lité ? Le parcours individuel du président Bush ne prime-t-il pas sur
de prétendues évolutions structurelles ? Peut-étre. Peut-étre pas. Le
7 mars 2004, en campagne électorale dans I'Etat du Mississippi, le
candidat démocrate a la présidentielle, le sénateur John F. Kerry,
visita une Eglise noire de type pentecétiste dans la ville de Jackson,
la Greater Bethlehem Temple Pentecostal Church of the Apostolic
Faith. Jonglant avec les citations bibliques (avec une prédilection
pour I’épitre de Jacques), le candidat Kerry plaida pour les droits
civiques et les droits des homosexuels. Aprés qu’il se soit assis au
premier rang de ’assemblée, I’évéque pentecdtiste afro-américain
Phillip Coleman s’approcha, le désigna comme le « président », et lui
imposa les mains tout en pronongant une priére. Suite a quoi le catho-
lique John Kerry déclara avec le plus grand sérieux que 1’évéque pen-
tecotiste avait «oint [anointed] le prochain président des
Etats-Unis® ». La photographie de I'imposition des mains a fait le
tour du monde via Internet, du Boston Globe a 'India Times. ..

En quelques décennies, tout laisse & penser que le messianisme
américain classique des puritains, des protestants qui fonderent
I’Amérique, « cité sur la colline », laisse place a ce « nouvel age » ot
le messie en finit par se confondre avec I'oncle Sam. Tandis que I'ac-
cent sur les valeurs morales se double de démonstrations de force
technologique de plus en plus envahissantes. La comparaison de
deux monuments du cinéma messianique américain éclaire cette évo-
lution. Lorsque le film Independance Day® a envahi les écrans,
quatre décennies apres le classique War of the Worlds>® (La guerre des
mondes), on peut juger du chemin parcouru. Les deux films parlent a
priori de la méme chose : la Terre est envahie par des extraterrestres
belliqueux. Mais leur conclusion differe : en 1953, les scientifiques
tentent de stopper I'invasion avec une arme sophistiquée, mais qui
est détruite. La population, paniquée par ces étranges vaisseaux spa-
tiaux en forme de raie Manta, se tourne finalement vers Dieu. Elle
prie, et c’est alors seulement que vient la délivrance : les envahis-

34. Voir sur le site du Boston Globe, Patrick Healy, “Kerry compares black, gay struggles”,
8 mars 2004, www.boston.com/news

35. Roland Emmerich, Independence Day (1996), avec Witt Smith, Bill Pullman, Jeff Gold-
blum.

36. Byron Haskin, The War of the Worlds (1953), avec Gene Barry, Ann Robinson, Les Tre-
mayne. Ce film est une adaptation de I'ceuvre classique de H. G. Wells, écrite en 1898.
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seurs contractent une bactérie qui les décime. Conclusion du film:
« Tout ce que les hommes pouvaient entreprendre a failli. » La déli-
vrance vient de Dieu seul. On se situe encore, la, dans un messia-
nisme imprégné de christianisme.

Ce n’est plus le cas dans 1’adaptation contemporaine (1996) du
scénario. Independance Day montre certes le méme mouvement de
priere, la méme panique. Mais 'issue salvatrice, cette fois-ci, vient
exclusivement de la technologie militaire sophistiquée mise en ceuvre
contre ’ennemi. C’est & I’excellence des bombes et du virus informa-
tique mis au point que le monde doit le salut. In Gun we Trust*'...
Tous les ingrédients du néomessianisme se retrouvent : la norme exté-
rieure et contraignante d’un Dieu révélé qui seul sauve, typique du
messianisme protestant, s’estompe au profit de la survalorisation de
’Amérique elle-méme, concentré d’humanité. Le drapeau étoilé
triomphe de 1’Apocalypse et dessine les couleurs d’'un millenium de
bonheur, débarrassé de tous les « méchants ».

Les infrastructures globales du néomessianisme :
le facteur technologique

Les tendances esquissées ici dépassent le court terme.

Le cinéma d’Hollywood va continuer a employer, transformer, et
déployer des personnages a dimension sacrée, de maniere dissimulée

[hidden sacred characters], afin de spiritualiser ses produits

séculiers?®,

Lévolution des contenus des productions hollywoodiennes améri-
caines n’a rien d’anecdotique : une sociologie des religions et de la
spiritualité du XXI1° siecle ne saurait passer sous silence le 7¢art.
Mais la création cinématographique doit étre située dans des muta-
tions plus larges, qui s’inscrivent dans un processus long de concen-
tration des technologies du loisir et des médias. Ces transformations,
dont les formes et les enjeux relevent plus spécifiquement d’une
socio-histoire de la communication, ne seront pas détaillées ici.

Mais on ne peut ignorer leur impact sur les mutations politico-reli-
gieuses américaines. Les nouveaux réseaux de communication,
d’échange et de loisir sont portés par la révolution numérique qui a
provoqué, a I'entrée du xX°siecle, un effondrement du coit d’une
unité d’information ou d’une prestation culturelle enregistrée (son,
vidéo). Les « autoroutes de I'information », les forums de discussion

37. Voir René-Eric Dagorn, « “In Gun we Trust” : la re-géopolitisation du monde », article
disponible sur le site de la revue Espaces Temps (http://espacestemps.revues.org), 1" mai 2002.

38. Anton K. Kozlovic, “Sacred Subtexts and Popular Film: a Brief Survey of Four Catego-
ries of Hidden Religious Figurations™, Journal of Contemporary Religion, 18 (3), 2003, p. 332.
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sur Intemet, les facilités inouies de téléchargement de musique et de
cinéma ne sont pas sans effets sur la maniere dont se tisse le lien
social, ni sur les représentations collectives. Benjamin Barber consi-
dere que la
combinaison de ces technologies peut améliorer la communication
horizontale entre les citoyens, leur permettre d’émettre des messages
et les doter de liaisons a des distances qui, naguere, interdisaient la
démocratie directe et méme la moindre interaction.

Lutopie du « village mondial » de McLuhan ? Mais B. Barber ajoute :
Si I'on veut que la démocratie demeure fondée sur la délibération et
la participation de citoyens responsables, il faut résister aux nou-
velies formes de démagogie qui accompagnent ces innovations
technologiques®’.

Les chemins empruntés par la religion civile américaine portent le
sceau d’une utopie conquérante, qui tend a absolutiser un modele de
société, celui de 'oncle Sam. De ce point de vue, la fonction sociale
des religions peut constituer, en dépit des dérives possibles, un
contrepoids nécessaire. Telle est ’hypotheése développée dans ce der-
nier extrait.

Eglises et fonction de décentrement du politique

Trop épars pour constituer le dispositif complet d’une « religion »
au sens classique du terme, les indices relevés au cours de I’enquéte
confirment @ mintma une mutation en cours : la premieére, et la seule,
superpuissance capable aujourd’hui de dominer la planete, a amorcé
un virage dans la manieére méme dont elle se représente, se projette,
s’imagine... et sacralise son identité. Ce tournant, que 'on a identifié
avec une troisieme phase de la religion civile américaine (apres la
phase protestante mainline et la phase protestante évangélique), sug-
gere que la divinité sous laquelle la Maison-Blanche place sa
confiance dans les années 2000 ressemble de moins en moins au
Dieu des religions monothéistes. La piété démonstrative de tel ou tel
locataire du bureau ovale ne saurait nous abuser. Le millenium releve
moins que jamais d’une utopie extramondaine oll « Jésus revient ».
L'utopie chrétienne classique impliquait « la capacité a imaginer et a
mettre en ceuvre une fagon de “vivre autrement” que dans la société
globale ». Elle permettait « la mise en cause du présent » et procurait
« les moyens d’envisager un avenir®” » différent. Tout se passe comme
si, suivant l'intuition développée, sur un mode littéraire, par Jean
Baudrillard, les Etats-Unis constituaient aujourd’hui « utopie réali-

39. Benjamin Barber, Djihad versus McWorld. Mondialisation et intégrisme contre la démo-
cratie (1995), Paris, Hachette Pluriel, 2001, p. 277.

40. Jean Seguy, Conflit et utopie, ou réforme de ['Eglise. Parcours weberiens en douze essais,
Paris, Le Cerf, 1999, p. 31.
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séeM ». Cest a lhorizon intramondain du « nouveau siécle améri-
cain*2 » qu’'elle se décline. Le sauveur n’est plus le Dieu providentiel
de La guerre des mondes mais le maitre yankee du space- power. Ala
Bible, « livre-icéne » de I’Amérique, s’ajoutent, et se superposent, en
palimpsestes envahissants, les images de Star Wars, d’Independance
Day ou d’Armageddon, films « cultes » olt communient les nouveaux
fideles globalisés du leadership états-unien.

Que l’on souhaite se convertir ou au contraire s’alarmer devant
I’émergence de cette religiosité globale a 'embleme de « McWorld »,
une chose est slire: ce n’est pas du coté des Eglises américaines
(divers types de protestantisme, du plus libéral au plus fondamenta-
liste, catholicisme latin ou du Nord-Est, mormonisme...) qu’il faut
chercher les principales composantes de ce nouveau cocktail reli-
gieux. Que les Eglises puissent étre instrumentalisées ou partielle-
ment ralliées a cette syntheése ne fait aucun doute, que ce soit en rai-
son d’une sécularisation interne poussée ou d’une vulnérabilité aigué
au populisme patriotique. Mais loin de constituer le principal moteur
d’une possible « croisade » néomessianique, elles demeurent, en fin
de compte, ’un des seuls obstacles de taille susceptible, a 'intérieur
de la société américaine, d’enrayer le processus en cours®’. Le lec-
teur peut 2 bon droit marquer sa surprise : du point de vue de I'Eu-
rope sécularisée, les dieux transcendants ne sont-ils pas frappés d’un
irrémédiable soupgon ?

Lorsqu’on invoque de telles divinités, prompt est le réflexe dénon-
ciateur, que l'oraison sorte de la bouche des puissants ou qu’elle
jaillisse des citoyens aux allures de zélotes. Pourtant, au-dela des
risques, toujours possibles, de détournement des dieux transcendants
a des fins profanes, la fonction sociale de la divinité révélée ménage
malgré tout un espace d’utopie extramondaine qui interdit I'identifi-
cation d’une société donnée avec le paradis. Que vienne a disparaitre
ce garde-fou, qui pourrait s’opposer a l’absolutisation du modele
social de McWorld ? 11 n’existe pas, aujourd’hui, d’idéologie politique
alternative suffisamment forte, aux Etats-Unis, pour remplir cette
fonction, a I’heure ot une fraction croissante de démocrates se rap-
proche de la ligne néomessianique. Restent les Eglises, et plus globa-
lement les religions. En d’autres termes, et a rebours d’une idée cou-
ramment partagée, le meilleur rempart contre la « secte » américaine
globalisée redoutée, entre autres, par les médias francais, n’est
peut-étre pas Daffaiblissement des religions déja présentes aux
Etats-Unis mais, au contraire, leur militantisme persistant.

41. J. Baudrillard, Amérique, op. cit.

42. Voir le manifeste néoconservateur Project for a New American Century (PNAC).

43. Voir Bill Keller, “God and George Bush. How Religion influences the President”. Il
observe que «I'idée d’une Maison-Blanche poussée par le christianisme fondamentaliste se
fourvoie gravement [badly misses the point] », International Herald Tribune, 19 mai 2003, p. 8.
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Lexpression des Eglises fonctionne en effet, malgré des dérives
bien connues (cas de la SBC lors de la guerre contre I'Irak) comme un
décentrement par rapport au politique, décentrement dont Tocque-
ville voyait un rempart contre le dévoiement de la démocratie®?
Comme le suggere Jean Weydert :

Tourner les regards vers un Autre situé bien au-dela des ambitions
humaines, n’est-ce pas contribuer a défendre la place vide du pouvoir
en démocratie contre toute tentative d’accaparement par un individu
ou par un groupe*> ?
Lutilité sociale des Eglises, aux Etats-Unis (comme ailleurs), ne se
résume donc pas a tisser des liens horizontaux, ni a moraliser a bon
compte la population (réle o la cantonnent volontiers les straussiens
et autres héritiers de Nietzsche). Elle tend aussi a ce rappel impé-
rieux : I’Amérique n’est pas Dieu. Pour les fideles, qu’ils soient chré-
tiens, juifs, musulmans ou mormons, la Lex America ne saurait s’arro-
ger les attributs d’une norme universelle que seule la divinité
transcendante fonde et garantit a leurs yeux.

Sébastien Fath

44. Agnes Antoine, ['Impensé de la démocratie. Tocqueville, la citoyenneté et la religion,
Paris, Fayard, 2003.

45. Jean Weydert (sous la dir. de), Fragile démocratie. Politique, cultures et religions, Paris,
Bayard, 1998, p. 12, cité dans Daniele Hervieu-Léger et Jean-Paul Willaime, Sociologies et reli-
gion. Approches classiques, Paris, Pur, 2001, p. 48.
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