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Neopoganizm a przemiany religijnosci
miodziezy amerykanskiej

Neopaganism and the transformations of religiosity
among American youth

Abstract. This paper deals with the issue of the rise of neopagan movements and the
changes occuring in the religiosity and spirituality of North American youth, It also tac-
kles the problem of change in relation to the attitudes towards religion in general among
adolescents in the United States and other parts of the world. The main objective is here
to bring out the most significant aspects of this change and to contextualize the contem-
porary rise of neopaganism in terms of social and cultural factors. This step places the
mentioned phenomenon in the context of the socio-cultural transformations which gave
birth not just to modern neopagan movements but also New Age and other new forms of
religiosity which gains popularity among the younger generations today.
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Stany Zjednoczone nie s3 w takim samym stopniu kojarzone ze zjawiskiem
neopoganizmu co Wielka Brytania z neodruidami czy Polska z rodzimo-
wierstwem. W najwiekszej mierze amerykanskie ruchy religijne sytuujace sie
poza gtéwnym nurtem ewangelickim wiazane sa z mormonizmem, zielono-
$wigtkowcami, rozmaitymi odtamami metodyzmu czy Amiszami. Niemniej



162 JAREMA DROZDOWICZ

krajobraz wyznaniowy Ameryki jest obecnie bardzo zréznicowany pod wzgle-
dem zrédel, z ktérych bierze poczatek wiele nowych ruchéw religijnych. Zrédta
te coraz czesciej znajduja si¢ poza kregiem ewangelikalizmu, a nawet samego
chrzescijanstwa. Poszerzenie horyzontu tozsamosci religijnych spofeczenstwa
amerykanskiego nie jest jednak kwestia, ktéra budzi szczegdlne zdziwienie
w kontekscie przemian spoteczno-kulturowych ostatnich kilkudziesigciu lat.
Wplyw czynnikéw, takich jak wzrost znaczenia ruchéw emancypacyjnych
i kontrkultury w latach 60. i 70., uwidocznil sie takze w obszarze religijnosci
i duchowosci, skutkujgc m.in. narodzinami ruchéw religijnych i parareligijnych
jak New Age czy Koscidt Scjentologiczny. Posrod tych przemian na szczegolna
uwage zastuguje wzrost popularnosci neopoganizmu amerykanskiego. Nie jest
on jednak bezposrednio (w sensie ciagtosci historycznej) zwiazany z omawia-
nymi przemianami, lecz ma wspélny mianownik identyfikacyjny z impulsem
kontrkultury. Wspélczesny neopoganizm w Stanach Zjednoczonych bazuje
bowiem na poszukiwaniu tozsamosci kulturowej w wielu grupach etnicznych
i spolecznych, zwigzanym z biezacym stanem relacji interetnicznych i raso-
wych w spoteczenstwie amerykanskim. Na tym tle widoczne staly sie ruchy
spoteczne, ktére w ramach dzialalnosci emancypacyjnej i rewitalizacyjne;j
podjety watki religijne i wierzeniowe, znacznie wykraczajace poza dominujacy
paradygmat chrzescijanski. Przykladem tego moze by¢ zrzeszajacy Amery-
kanéw meksykanskiego i latynoskiego pochodzenia ruch Chicano, w ktérym
jedna z gtéwnych idei budujacych tozsamos¢ jest system wierzen nawiazujacy
do prekolumbijskiej przesztosci ludu Nahuatl. Rola, jaka odgrywa niechrze-
Scijanska religijno$¢ w dzisiejszej Ameryce, jest zatem nie do przecenienia,
jesli chodzi o najwazniejsze kierunki przemian spotecznych ostatnich lat, jak
i tendencje ksztaltujace jej niedaleka przysztosc.

Przygladajac si¢ zmianom religijnosci i duchowosci wsrod mlodych Ame-
rykanoéw, nietrudno zauwazy¢, ze wspomniane zréznicowanie odnosi si¢ nie
tylko do wspolczesnej oferty religijnej dostepnej tamtejszej miodziezy, lecz
wigze si¢ takze z hybrydowym i dynamicznym charakterem procesu kon-
struowania nowoczesnych tozsamosci, w ramach ktdérego aspekt religijny jest
nierzadko jednym z wielu ich fundamentow. Jak wskazuje Keri Iyall Smith,
pojecie czystych form trudno zreszta odnosi¢ do tozsamosci kulturowych,
a hybrydowos¢, ptynnos¢ i procesualizm sg w wielu przypadkach znacznie
lepszym ujeciem tego problemu (Iyall-Smith, 2008, s. 4-5). Przenoszac za$
pojecie hybrydowosci w obszar tozsamo$ci mtodziezy, Laurel Kamada zauwa-
za, ze zgodnie z perspektywa konstruktywistyczng nowe formy tozsamosci
mlodziezy (np. we wspolczesnej Japonii) powstaja na zasadzie pltynnosci
i faczenia skladnikéw budujacych autoidentyfikacyjne struktury miodych
pokolen (Kamada, 2010). Zmienna natura tego problemu, wyrazana przez
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rézne postacie wiezi faczacych jednostki ze spoteczenstwem, utrudnia czasem
miarodajng rekonstrukcje dynamiki zmian miodziezowej autoidentyfikacji
w kontekstach lokalnych. Poczucie wykorzenienia wobec ogromnej liczby
globalnych powiazan, transnarodowych wplywoéw i synkretycznych tresci
sprawia jednak, ze coraz czesciej na gruncie dyskurséw tozsamosciowych
obserwujemy proby przypomnienia takich poje¢, jak dziedzictwo i wspdlnota
historyczna, w debatach na temat bardziej trwatych i jednoznacznych zrédet
autoidentyfikacji. Poszukiwania te wchodza takze w obszar duchowosci i re-
ligii, gleboko zakorzenionych w narracjach historycznych o zabarwieniu na-
rodowym. Wykraczajg one poza chrzescijanskie korzenie $wiata zachodniego,
tworzac cigglto$¢ pozwalajaca na ulokowanie jednostkowej tozsamosci w sferze
zasiedlanej dotad przez bostwa i istoty pochodzace z mitologii nordyckich
lub stowianskich, a takze przywolujaca najstarsze tradycje kultyczne Europy.
Rosnaca popularnos$¢ neopoganizmu stanowi w tym $wietle rezultat kondycji
spoteczno-kulturowej, w ktérej tego typu odwolania sg nie tylko powszechne
w wysoce zroznicowanym krajobrazie religijnym, ale takze jawig si¢ jako
jeden z niewielu pewnikéw kulturowych. Ruchy neopoganskie stanowia tez
niekiedy zaplecze pewnych opcji politycznych i pozostaja w $cistym zwigzku
z debatami toczonymi na plaszczyznie wojen kulturowych, podkreslajacymi
potrzebe powrotu do najbardziej fundamentalnych wartosci wspolnotowych.
Blisko$¢ niektorych ruchéw neopoganskich, takze tych dziatajacych obecnie
w Stanach Zjednoczonych, wobec prawicowej i ultrakonserwatywnej sceny
politycznej jest wyrazna i moze rodzi¢ pewne analogie historyczne. Niemniej
zjawisko neopoganizmu amerykanskiego jest znacznie bardziej zlozone
i wymaga przyjrzenia mu si¢ takze poza kontekstem politycznym, cho¢ ma
on istotny wptyw na formowanie si¢ nowych ruchéw tego typu w ostatnich
latach w Stanach Zjednoczonych.

Wspolczesny neopaganizm amerykanski jest rdwnie specyficzny jak ame-
rykanskie chrzescijanstwo. Skladajg si¢ nan elementy typowe dla tamtejszego
krajobrazu kulturowego zdominowanego przez grupy o proweniencji euro-
pejskiej. Takie tez odwotania wida¢ w najbardziej wyrazistych nurtach oma-
wianego zjawiska. Mitologia germanska, celtycka i nordycka, na stale wpisane
w neopoganskie formy nowej amerykanskiej religijnosci, tacza si¢ niekiedy
z elementami typowymi dla nurtéw New Age. Eklektyzm tresci i zwigzane
z nim partykularyzmy kosmologiczne zostaja polaczone w nowe, niekiedy
zaskakujace calosci. Odnosi si¢ to nie tylko do kontekstu pétnocnoamerykan-
skiego, lecz takze do neopoganizmu jako takiego. Jak zaznacza Sean McCloud,
»neopoganizm stanowi okultystyczny ruch religijny skfadajacy sie z luzno ze
soba powiazanych grup i jednostek poszukujacych zorientowanych na nature,
nierzadko politeistycznych religii jako swej inspiracji” (McCloud, 2005, s. 237).
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Ruchy neopoganskie majg zatem trzy gléwne cechy. Po pierwsze, sg z natury
heterogeniczne i wielowymiarowe pod wzgledem idei przewodnich, nierzadko
taczacych starozytne tradycje z na wskro$ wspotczesnymi elementami. O ile
zatem kosmologia ruchéw neopoganskich zwigzana jest z przeswiadczeniem,
ze ich cztonkowie moga wejs¢ w posiadanie wiedzy tajemnej, o tyle zasad-
niczo s3 umocowane ideowo w kulturowo-historycznym pejzazu majacym
posta¢ globalnej ekumeny znaczen. Po drugie, ruchy te wykazuja wysoki
stopien dywersyfikacji strukturalnej i organizacyjnej. McCloud sugeruje, ze
w Stanach Zjednoczonych sg to czesto niezalezne od siebie komorki, ktore
mog3, ale nie musza komunikowac si¢ ze soba za pomocg internetu lub przy
okazji lokalnych, regionalnych i ogélnokrajowych zjazdow i festiwali tema-
tycznych (McCloud, 2005, s. 237). Po trzecie, ruchy neopoganskie w Stanach
Zjednoczonych w wigkszo$ci odwoluja si¢ — co wydaje si¢ zreszta oczywiste
- do tradycji niechrzedcijaniskich i zwigzanych z kultem natury w tej czy innej
postaci. Wydarzeniami celebrowanymi przez cztonkéw takich ruchéw sg zatem
momenty przesilenia wiosennego i zimowego, fazy ksiezyca czy réwnonoce.

Wzrost zainteresowania ruchami neopoganskimi we wspoélczesnej Ameryce
sprawia, ze na tle innych zjawisk religijnych cechuje go wysoki przyrost nowych
cztonkéw. Wedlug danych szacunkowych liczbe zwolennikéw poszczegdlnych
ruchow neopoganskich w tym kraju okreslano w 1999 r. na od 250 tys. do
1 mln oséb (Jorgensen i Russell, 1999, s. 325). Tak duza rozbieznos¢ danych
statystycznych wynika gtéwnie z faktu, ze wielu neopogan unika oficjalnych
form organizacji i rejestrowania swoich wierzen. Wedtug danych Pew Research
Center obecnie liczba ta wzrosta do okoto 0,4% populacji w Stanach Zjed-
noczonych, a wiec ponad 1 mln 320 tys. osob (Pew Research Center, 2011).
Z duzym prawdopodobienistwem jednak mozna powiedzie¢, ze wynik ten
wciaz jest zanizony, aczkolwiek ruchy neopoganskie zajmuja obecnie coraz
wazniejsze miejsce na mapie wierzeniowej Ameryki. Duzy wzrost odnotowuje
na tym tle ruch Wicca, stanowiacy jeden z filaréw omawianego fenomenu.
Wedlug danych American Religious Identification Survey ma on okoto 340 tys.
wyznawcow (przy wzroscie z 8 tys. w 1990 r., przez 134 tys. w 2001 r.). Wlicza-
jac w to wszystkie najwazniejsze zbory i odtamy wiccanskie, takie jak Tradycja
Fieri, Rada Sztuk Magicznych z Teksasu, Seminarium Cherry Hill czy Kosciot
Wszystkich Swiatéw, liczba ta wydaje sie i tak zanizona z powodu zakorzenie-
nia w spolecznym odbiorze negatywnego obrazu ruchéw okultystycznych, co
sprawia, ze wielu wyznawcéw Wicca niechetnie przyznaje sie do swych praktyk
i wierzen. Podobnie wyglada sytuacja w przypadku pozostalych amerykan-
skich ruchéw neopoganskich, jak Nova Roma (ruchu rekonstruujacego religie
starozytnego Rzymu), Hellenionu (ruchu nawiazujacego do tradycji greckiej),
ruchow neodruidystycznych (w tym Zakonu Druidzkiego, Reformowanych
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Druidéw Ameryki Pélnocnej czy Zakonu Bardéw, Piesniarzy i Druidéw),
odlaméw ruchu Asatru (nawigzujacych do mitologii i religii germanskich
i skandynawskich), kemetyzmu (ruchu rekonstruujgcego religie starozytnego
Egiptu) i inicjatyw bardziej hybrydowych, takich jak Sojusz Wolnego Ducha
(Free Spririt Aliance), ktére facza rozmaite elementy religijne i tradycje, nie
koncentrujac si¢ na zadnej z nich w szczegdlnosci.

Pélnocnoamerykanski odtam Wicca stanowi zresztg ciekawy przyklad
ruchu neopoganskiego, ktorego gtéwnym elementem przyciagajacym nowych
zwolennikdw jest naturalistyczny okultyzm wigzacy sie nierzadko z celebracja
personalnie pojmowanej cielesnosci i jednostkowej tozsamosci. Wiccanie,
w tym ci w Stanach Zjednoczonych, wywodza swoje przekonania i praktyki
z koncepcji sformutowanych w latach 50. przez Geralda B. Gardnera, ktérych
zainicjowal dualistyczny kult, w ktérym wzajemnie uzupelniaja si¢ dwie sity
- Potréjna Bogini i Rogaty Bog. Postacie te sg dla wiccan istotami bedacymi
emanacjami zbiorowej, uniwersalnej sity witalnej. To z tej wlasnie sily korzy-
staja oni, budujgc relacje jednostki nie tylko z otoczeniem spotecznym, innymi
wyznaniami, ale takze z naturg. Oba bostwa traktowane sg jako komplemen-
tarne, a ich pola wzajemnie si¢ przenikajg, nadajac ideom Wicca wymiar
uniwersalistyczny. Inspirowany wczesniejszymi dziataniami spirytystycznymi
Alistaira Crowleya i antropologicznymi badaniami Margaret Murray, Gardner
zdotal zbudowac system wierzen, ktéry trafil na podatny grunt w czasie, gdy
wielkie religie instytucjonalne i koscioly chrzescijanskie przezywaly kryzys
wartosci spowodowany burzliwg zachodnig historig XX wieku i gdy poja-
wily sie nowe i coraz powszechniej akceptowane kanaly artykulacji narracji
duchowych i religijnych tozsamosci. Szczegoélnie przemiany spoteczne lat
powojennych sprawily, ze ruch ten wzbudzit zainteresowanie jednostek i grup
dotad marginalizowanych w ramach zorganizowanego chrzescijanstwa, np. ko-
biet. Gardner wlaczyl bowiem na krotko przed swoja smiercia, w 1964 r., do
struktur Wicca wiele kobiet w roli najwyzszych kaptanek (Howard, 2009, s. 3).
Kobieca sprawczos¢ i feminizujace rysy w doktrynie i praktykach wiccanskich
sprawiajg, ze paranie si¢ magia staje si¢ dzi§ domeng mocno powiazang z po-
czuciem wspolnoty kobiet czerpigcych site z samego faktu kontynuowania
dlugiej tradycji czarownictwa, cho¢ zmodernizowanego i odpowiadajacego
wyzwaniom stawianym przez badz co badz patriarchalny Koscidt katolicki.
W tym kontekscie okultystyczny aspekt Wicca jest rzecz jasna wysuniety na
plan pierwszy, lecz nie decyduje o charakterze tego ruchu. Wicca moze by¢
bowiem rozpatrywany z perspektywy politycznej jako specyficzna forma
subwersyjnego feminizmu, a nawet performatywnego ekologizmu dzigki
podkresleniu relacji faczacych kobiecy cielesno$¢ z sitami natury. Rola, jaka
w Wicca odgrywa seksualno$¢ i cielesnos¢ (w szczegdlnosci kobieca), jest
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zasadnicza dla tego aspektu omawianego fenomenu. Jak pokazuja wyniki
badan jakosciowych i ilosciowych z 2010 r., przeprowadzonych w wybranych
kowenach (lokalnych wspolnotach) wiccanskich oraz wsréd respondentéow
okreslajacych sie¢ jako ,.eklektyczni neopoganie” w stanie Teksas, uznanie, ze
ta forma wierzen stanowi jedynie cze$¢ jednostkowej tozsamosci plciowe;,
jest powszechne, a amerykanska wspolnota neopoganska stanowi ,,dom dla
ogromnej roznorodnosci orientacji seksualnych i praktyk” (Harper, 2010,
s. 84). Nic wigc dziwnego, ze w 2019 r. w Paryzu kolektyw Gang of Witches
przedstawil w Palais de Tokyo program sztuki wizualnej i performatywnej
nawigzujacy do historii przesladowan kobiet oskarzanych o czary, co spotkato
sie z duzym zainteresowaniem publicznosci (Sollée, 2021, s. 83). Tym, co wy-
daje si¢ obecnie kluczowe w owym ruchu, jest zatem nie tylko jego zdolno$¢
adaptacji do przemian nowoczesnosci, ale takze mozliwos$¢ dziatania na in-
nych polach spotecznych i promowanie wizji zréznicowanej swiatopogladowo
i autoidentyfikacyjnie rzeczywistosci.

O rozleglym horyzoncie wariantéw neopoganizmu w Stanach Zjedno-
czonych $wiadczy réwniez specyficzne dla spoteczenstwa amerykanskiego
nastawienie do religijnosci. Wedtug wynikéw badan Pew Research Institute
Amerykanie w kontekscie religijnym sktonni s3 do konwersji wyznaniowej
i czesto poszukuja nowych inspiracji w zakresie religijnosci i duchowosci (Pew
Research Institute, 2011). Postawy te rzutuja na odptyw wiernych z najwiek-
szych kosciotow, przy czym deficyt ten najbardziej jest odczuwalny w przy-
padku amerykanskiego protestantyzmu i katolicyzmu. Przy ogélnej liczbie
44% respondentéw deklarujacych odejscie od wiary, w ktérej zostali wycho-
wani, 15% przyznaje si¢ do zmiany wiary na inng denominacje¢ protestancka,
a 7% - catkowite porzucenie protestantyzmu (podczas gdy w katolicyzmie
mamy do czynienia z 4% przypadkéw porzucenia wiary i 5% konwersji z ka-
tolicyzmu na protestantyzm). Zmiana wyznania jest nierzadko dokonywana
kilkakrotnie w ciggu zycia jednostek i nie ogranicza si¢ do najwazniejszych
denominacji. Coraz czesciej Amerykanie siegaja bowiem do Zrédel niezwia-
zanych z chrzescijanstwem ani nawet religiami Wschodu. Co oczywiste,
repozytorium religijne obejmuje dzi$ wiele innych form wierzen, z ktérymi
ludzie identyfikujg si¢ na réznych etapach zycia. Jak pokazuja badania Pew
Research Institute, granica wieku, w ktérym wybory te s3 dokonywane, stale
sie obniza, cho¢ otwarte pozostaje pytanie o $wiadomo$¢ i glebie tych poszu-
kiwan. Obecnie konwersja religijna statystycznie jest dokonywana w Stanach
Zjednoczonych najczesciej przed ukonczeniem 24. roku zycia, a przyjecie
nowej wiary - przed 36. rokiem zycia. Widoczne stajg sie takze réznice
w gotowosci do konwersji pomiedzy katolikami a protestantami. Okazalo
sie, ze u respondentéw wychowanych jako katolicy wiara i praktyki religijne
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byty przed konwersja duzo bardziej intensywne anizeli wéréd protestantow
w podobnej sytuacji. Wskazujac na przyczyny konwersji lub porzucenia wia-
ry, respondenci zwykle méwili o niemoznosci realizacji wlasnych potrzeb
duchowych w dotychczasowej wierze (najczesciej byli to katolicy, ktorzy
przeszli na protestantyzm), a takze podkreslali atrakcyjnos¢ innych wyznan
w poréwnaniu do religii, z ktéra byli dotychczas zwigzani (najczesciej byli to
takze katolicy przechodzacy na protestantyzm oraz protestanci zmieniajacy
denominacj¢). W tym $wietle podstawy konwersji mtodych Amerykanéw
lub porzucenia religii w najwiekszym stopniu mozna lokowa¢ w obszarze
ideowym, w nieco mniejszym za$ — w obszarze instytucjonalnym (np. afery
pedofilskie w amerykanskim Kosciele katolickim). W poszukiwaniu nowych
idei religijnych siegaja oni do wielu dostepnych dzis na rynku religijnym ofert
jawiacych si¢ wlasnie jako swiatopogladowa alternatywa dla dogmatycznego
rozumienia wiary w katolickich i protestanckich wspdlnotach.

Zrozumiale jest, ze wplyw, jaki zmiany te majg na mtodziez amerykanska,
skupiajg dzi$ uwage nie tylko religioznawcdow, lecz coraz czgsciej takze dzien-
nikarzy, prawodawcow, politykéw czy réznych agencji federalnych (Urban,
2015, s. 7). Jak donosi bowiem serwis Big Think, neopoganizm w Stanach
Zjednoczonych nabiera powoli charakteru nowej religii narodowej i coraz
bardziej wiaze si¢ z przenikaniem elementéw tego nurtu religijnego do kultu-
rowego mainstreamu, a tym samym z jego komercjalizacja (Big Think, 2019).
Z kolei serwis World Religion News wskazuje na fakt, iz posrod pokolenia
amerykanskich millenialséw neopoganizm przewyzszyt pod wzgledem po-
pularnosci tamtejszy prezbiterianizm (World Religion News, 2018). Rosngca
popularnos$¢ neopoganizmu w Stanach Zjednoczonych odpowiada globalne-
mu wzrostowi liczby tego typu ruchéw. Lokuja sie one nierzadko w kategorii
»religii przezywanych” (ang. lived religions), co podkresla, jak wazne sg nadal
doswiadczenia duchowe w spoleczenstwach, w ktérych tradycyjnie rozumiane
religie (gléwnie chrzescijanstwo) odgrywaly i nadal odgrywaja kluczowg role
w ksztaltowaniu narodowych i lokalnych tozsamosci, jak np. Europie Wschod-
niej i Poludniowej. W krajach o silnie katolickim charakterze, np. w Hiszpanii
czy we Wtloszech, neopoganizm stanowi nadal rodzaj religijno$ci nieformalnej,
stawianej nierzadko w opozycji do zorganizowanych i zinstytucjonalizowanych
kosciotéw i wyznan jako wyraz gleboko osadzonej w rozumowaniu histo-
rycznym formy ,,autentycznej” narodowej duchowosci (Fedele, 2013, s. 55).

Przemiany religijnos$ci mlodych Amerykanéw stanowia jednak problem
analityczny, ktérego interpretacja lezy w polu spotecznej i kulturowej trans-
formacji, jaka dokonata si¢ w Stanach Zjednoczonych w ostatnich dziesie-
cioleciach. Przygladajac si¢ przemianom zachodzacym w tym kontekscie,
np. zmianie dotyczacej konwersji religijnych i poszukiwaniu nowych form
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duchowosci, lub ujmujac to szerzej - znaczacych tozsamosci, mozna dojs¢ do
wniosku, ze mlodziez amerykanska ulega sekularyzacji tylko w niewielkim
stopniu lub bardzo powoli, a sam proces napotyka zachodzi nie poprzez ze-
rwanie wiezi z porzadkiem transcendentnym, lecz porzucenie dogmatyczno-
-instytucjonalnych ram, w jakich transcendencja byta dotad przez jednostki
ujmowana. Zgodnie zatem z danymi ptynacymi z publikowanych cyklicznie
raportéw badawczych Report on National Study of Youth and Religion, przygo-
towywanych przez uczonych z Uniwersytetu Notre Dame pod kierownictwem
socjologa Christiana Smitha, jedynie w latach 2002-2005 zaobserwowano
wyrazny spadek zainteresowania konwencjonalnie rozumiang religia na
rzecz mniej tradycyjnych oznak religijnosci (Deanton, Pearce i Smith, 2008).
Jednoczesnie 84% mlodych Amerykanéw okresla siebie jako wierzacych,
w tym 75% identyfikuje si¢ z tym lub innym wariantem chrzescijanstwa. 48%
mlodych respondentéw przyznaje, Ze ma to samo wyznanie, co ich rodzice.
Wedtug raportu z 2010 r. mlodzi Amerykanie wykazywali przywigzanie do
rozumowania w kategoriach religijnych, praktyk religijnych i duchowosci,
przy czym okazalo sie, Ze na tle dominujacych wyznan pojawiaja si¢ obecnie
nowe zjawiska, ktore w coraz wigkszym stopniu ich przyciagaja i nie moga
zostac zignorowane. Problem ideowego kryzysu wiary takze w tym przypadku
prowadzit wigc mlodziez w Stanach Zjednoczonych do poszukiwan alterna-
tywnych religii, przy czym do przynaleznosci do ruchu Wicca przyznawalo
sie w 2005 r. 0,13% mlodych respondentéw (Pew Research Center, 2010).
Neopoganizm, nie tylko w wariancie wiccanskim, staje si¢ istotnym elementem
struktur wyznaniowych w oczach amerykanskiej mlodziezy, co potwierdzaja
wyniki badan National Study of Youth and Religion prowadzonych w 2003,
2005, 2007-2008 i 2013 . Na przestrzeni tych lat liczba oséb identyfikujacych
sie z denominacjami, ruchami i wyznaniami spoza gtéwnego nurtu chrzesci-
janstwa (zaklasyfikowanymi jako ,,inne grupy wyznaniowe”) stale rosnie, lecz
trudno uzyskac jednoznaczne dane statystyczne w tej mierze. Co wigcej, jak
wynika z analizy podrecznikéw szkolnych dokonanej przez Petera Bramwella,
mozna w nich znalez¢ zaskakujaco duzo odwotan do watkéw neopoganskich
(Bramwell, 2009).

Jesli chodzi o wyrazane przez mlodych amerykanskich respondentéow
deklaracje w kwestii stosunku do religii, autorzy raportu doszli do trzech
konkluzji na temat charakteru religijnosci i duchowosci amerykanskiej
mlodziezy. Po pierwsze, zauwazalny jest deficyt zdolnosci pozwalajacych na
adekwatne wyrazanie swoich wlasnych potrzeb religijnych. Po drugie, religia
jako taka nie musi zajmowac centralnego miejsca w Zyciu, a role spetniang
dotad przez religie réwnie dobrze moga petni¢ inne wymiary egzystencji. Po
trzecie, moze ona zostac zastgpiona innymi ideami i praktykami okreslanymi
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zbiorczo mianem deizmu moralno-terapeutycznego. Badacze zauwazyli takze,
iz osoby deklarujace si¢ jako wysoce religijne lepiej radzity sobie w réznych
sytuacjach zyciowych i byly bardziej pewne swoich dziatan. Prowadzi to do
stwierdzenia, ze religia i religijno$¢ moze stanowic i w sporej czesci omawia-
nych przypadkéw stanowi dla badanej miodziezy jedno z wielu narzedzi sen-
sotworczych, cho¢ nie jedyne ani tez nie kluczowe. Jednostkowe poszukiwania
i spofeczne relacje leza u podstaw wspolnot ludzi zadajgcych sobie podobne
pytania oraz podejmujacych kolektywne dziatania w celu wyrazenia i realizacji
potrzeby przywigzania. Warto zauwazy¢, ze w kontekscie badan nad wspot-
czesng religijnoscig i jej przemianami teoria przywiazania znajduje szerokie
zastosowanie na gruncie psychologii i socjologii religii, ukazujac, jak deizm
moralno-terapeutyczny, o ktérym moéwili w swoich raportach badacze z Notre
Dame, znajduje umocowanie w $wiatopogladzie mtodych Amerykanow. Lee A.
Kirkpatrick i Philip R. Shaver wskazuja, ze relacje taczace cztowieka z Bogiem
lub jakakolwiek inng istota, zwlaszcza w rozumieniu personalistycznym, sa
poréwnywalne pod wzgledem funkcjonalnym do relacji faczacych ze soba
blisko ludzi, takich jak uczucie milosci (Kirkpatrick i Shaver, 1992, s. 267).
Przywiazanie i jego aktywne emocjonalne wyrazanie staje si¢ w tym kontekscie
imperatywem koniecznym do budowania wlasnej tozsamosci czy ustanawiania
porzadku ontologicznego, lecz takze personalnie odczuwanego i rozumianego
bezpieczenstwa i harmonii. Jak dotad ten rodzaj przywigzania byt charakte-
rystyczny dla poszczegélnych odlaméw chrzedcijanstwa w ramach dominu-
jacych reprezentacji Boga jako istoty troskliwej i opiekunczej. Co wigcej, ten
gleboko zakorzeniony obraz przyczyniat si¢ do wytworzenia tego, co Gordon
Dester Kaufman okresla mianem bezpiecznej podstawy (Kaufman, 1981).
Podstawa ta jest stanowiona przez zjawiska nadajace zyciu oséb badanych
poczucie bezpieczenstwa w trakcie mierzenia si¢ z wyzwaniami rzeczywistosci,
w ktorej funkcjonuja. Czesto powtarzane zatem w chrzescijanstwie zwroty
o Bogu, ktory stale towarzyszy cztowiekowi (stoi u jego boku czy trzyma go
w ramionach), stanowig narracyjne uwypuklenie mechanizmu personalnej
sekuratyzacji dzieki religii. W przypadku mlodziezy funkcja terapeutyczna,
jaka pelnig zorganizowane religie, moze jednak zosta¢ rozciagnieta na inne
formy duchowosci, ktére w wigkszym stopniu zapewniaja im bezpieczng
podstawe, zwlaszcza w obliczu rozmaitych kryzyséw wspotczesnosci.

Z kolei z socjologicznego punktu widzenia zainteresowanie wyznaniami
niechrzescijanskimi i samym neopoganstwem mozna rozpatrywaé w wymia-
rze zmian spoleczno-kulturowych, poniewaz zauwazalna w ramach nowych
religijno$ci hiperdywersyfikacja postaw i form wierzeniowych nawiazujacych
do rozmaitych religii niechrzescijanskich wynika przede wszystkim z wia-
czenia w gtéwny dyskurs publiczny w Stanach Zjednoczonych grup, ktérych



170 JAREMA DROZDOWICZ

glos byl dotad tlumiony albo uznawany za marginalny. Wyniesienie wierzen
tubylczych Amerykanow, elementéw religii afrykanskich czy uznanie kultu-
ry Chicano przeklada si¢ na wlaczenie elementow religijnosci typowej dla
tych grup w pole, z ktérego czerpia inspiracje wiele powstajacych nowych
ruchow religijnych. Jak zauwaza Sarah M. Pike, ,neopoganizm nie wylonit
sie bezposrednio z kultur starozytnych, nawet pomimo Ze sami neopoganie
utrzymuja, iz ich religia wywodzi si¢ z czaséw przed Chrystusem i wiary
w béstwa” (Pike, 2004, s. 27). Jest ona konstruktem spofecznym, kulturowym
i politycznym stuzacym niekiedy realizacji doraznych celow, a nawet kapitali-
zacji pewnych potrzeb duchowych, szczegdlnie tych wyrazanych przez mtode
pokolenie. Jak podkresla Pike, tym, co wyrdznia obecnie ruchy neopoganskie,
jest nie tyle odrzucenie zinstytucjonalizowanej religii, ile polozenie nacisku
na spersonalizowane praktyki religijne. Indywidualizacja religii i artykulacji
religijnych oznak wpisuje si¢ wiec w mlodziezowa wizje duchowosci i reli-
gijnosci zaréwno w Stanach Zjednoczonych, jak i w wielu innych krajach.
Z podobnych wzgledow neopoganie skfaniajg sie ku medycynie alternatywnej
i takim praktykom leczniczym, uznajac holistyczng koncepcje zdrowia za
kluczowy dla samorozwoju duchowego. Podkreslenie roli zwigzku faczacego
czlowieka z naturg stuzy tu umocnieniu porzadku ontologicznego zawartego
w $wiatopogladzie zwolennikéw ruchéw neopoganskich, gdzie w centrum
takiej wizji rzeczywistosci stawiana jest jednostka dzialajaca w $wiecie tak,
aby nie tylko zachowa¢ harmoni¢ w relacji z naturg, ale takze osigga¢ osobiste
cele i satysfakcje. Pozwala to rozwija¢ si¢ ruchom postulujacym polityczng
emancypacje od dominujacego protestanckiego porzadku, nie tylko w sensie
zbiorowym, lecz takze taczacym jednostkowe doswiadczenia z kolektywnym
celem. Upolitycznienie dyskursu religijnego w Stanach Zjednoczonych dotyczy
zresztg nie tylko tamtejszego neopoganstwa, ale rowniez calej struktury relacji
wyznaniowych i interetnicznych.

Przyktadowo amerykanski ruch Asatru podkresla swoje zwiazki z ame-
rykanska prawicg i zwolennikami bialej supremacji. Ten bazujacy na mito-
logii germanskiej i nordyckiej ruch neopoganski taczy elementy ariozoficzne
z postulatami méwigcymi o zyciu zgodnie z zasadami i warto$ciami identy-
fikowanymi przez wyznawcow z kulturami Skandynawii i ludami german-
skimi, takimi jak kult sily czy dbalo$¢ o wspdlnote pochodzenia. Ruch ten
jest dzi$ szczegodlnie popularny wsrod zwolennikéw skrajnie prawicowych
ugrupowan, takich jak Aryan Brotherhood. Bractwo Aryjskie jest zreszta
organizacja kryminalng, majaca szerokie wptywy wsréd bialych wiezniow
w najwiekszych i najciezszych amerykanskich zaktadach karnych. Zwigzki
z amerykanskg skrajng prawica ma tez m.in. Asatru Folk Assembly, jedna
z najwiekszych organizacji nordycko-poganskich w Stanach Zjednoczonych,
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a wynikajace z tej zalezno$ci kontrowersje wplywaja istotnie na wewnetrzne
podzialy w samej organizacji. Zostala ona zaliczona przez organizacje non
profit Southern Poverty Law Center do grona grup nienawisci (ang. hate
groups), a Liga Przeciwko Zniestawieniu okresla ja mianem ekstremistycz-
nej. Nie jest ona zreszta jedynym zapleczem neopoganstwa amerykanskiego
opartego na religiach nordyckich, identyfikowang z ideologia neovolkistowska.
Do podobnych ruchéw mozna zaliczy¢ Pierscien Troth (obecnie znany jako
Troth) lub Asatru Alliance.

Whioski, jakie nasuwajg si¢ po analizie zjawiska neopoganstwa w Stanach
Zjednoczonych i wptywu tego rodzaju ruchdw na religijnos¢ tamtejszej mio-
dziezy, wskazuja, ze zjawisko to nasila si¢ obecnie w amerykanskiej religijno-
$ci i nie jest jedynie przejsciowa moda. Neopoganizm w swych rozmaitych
wydaniach odpowiada bowiem na zywotne potrzeby mlodego pokolenia
Amerykanow, wpisujac si¢ w personalistyczne pojmowanie religijnosci i du-
chowosci. Wychodzac zatem naprzeciw kierunkowi zmian, jakie zachodza
w rozumieniu istoty i sposobow praktykowania religii we wspotczesnym
spoleczenstwie amerykanskim, mozna uzna¢, ze omawiany fenomen nabiera
znamion ideowej alternatywy nie tylko wobec religii instytucjonalnych, lecz
takze spoleczno-kulturowego paradygmatu, jaki obowiazywal dotad w Ame-
ryce w wymiarze religijnym. Podwazenie go przez poruszenie kwestii wierzen
przed- i niechrzedcijanskich we wspoélczesnej debacie spotecznej wpisuje sie
szerzej w zwrot natywistyczny obserwowany nie tylko w Ameryce Pétnocnej,
lecz takze w innych regionach $wiata. Dotyczy on rozmaitych dziedzin Zycia,
nie tylko religijnosci. Laczaca wszystkie obszary manifestacji tego fenomenu
fascynacja kulturami narodowymi, zamierzchty przesztoscia czy ludowymi
praktykami wierzeniowymi stanowi za$ pole, w ktérym eksplorowane sa m.in.
neopoganskie rytualy, ludowe lecznictwo i magia. Badania nad neopogani-
zmem stanowig w tym wzgledzie etnograficzng rekonstrukcje spotecznych
prob zachowania kulturowej ciggtosci oraz znaczacych relacji faczacych wspot-
czesnych ludzi z zamierzchly przeszlodcia, nawet jesli proby te dotycza przy-
wrocenia do zycia dawnych bostw i mitéw. I to wlasnie myslenie w kategoriach
mitologicznych stanowi element faczacy rézne ruchy neopoganskie w procesie
konstruowania nowych wspoélnot wierzeniowych spajajacych swoich cztonkow
nie poprzez strukture organizacyjna, ale znamienny dla nich $wiatopoglad,
w ktérym przeszios¢ jest zywym i stale ksztalttowanym przez zyjacych bytem.
Przyczynia si¢ to takze do poszerzenia swoiscie pojmowanej wiedzy, dzigki
ktorej jednostki moga glebiej osadzi¢ swoja tozsamos¢, nie odwolujac sie
nawet do wczesniejszych badan etnograficznych. Jak zauwaza Sabina Ma-
gliocco, ,,proces tworzenia tradycji opartej na tekstach antropologicznych lub
folklorystycznych z niestabnagcym pedem rozwija sie posréd amerykanskich
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czarownic i pogan” (Magliocco, 2004, s. 55). Tworzona w ten sposob kultura
neopoganizmu moze zas stanowi¢ obiekt dociekan antropologéw, socjologow
i reprezentantow wszystkich tych dyscyplin, dla ktorych problem dynamiki
i kierunku globalnych transformacji kulturowych stanowi obszar badan nad
zdolnoscig cztowieka do funkcjonowania w szybko zmieniajacym sie obecnie
$rodowisku historycznym i spofecznym.
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