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RESUMO

A partir da analise do discurso neoateista em sua critica a influéncia da religido na politica no
ambito das sociedades contemporéneas em geral e na sociedade estadunidense em particular, 0
presente artigo visa discutir o estreito relacionamento entre religido e politica e as suas
permanentes conexdes. Diferente daquilo que convencionalmente se pensa, a religido ndo se
reduz a crencas, a ritos e a praticas associadas, antes e primordialmente, a religido é politica,
isto é, ela esté relacionada ao ordenamento do mundo humano-social. Assim sendo, ainda que
consideremos que atualmente vivemos em um mundo que “saiu da religido”, a religido nunca
abandonou completamente a sua vocagdo politica original de ser o fundamento exclusivo do
estar junto coletivo e por isso permanece, de certa forma e de diferentes maneiras, presente nos
processos politicos mesmo nas sociedades modernas e contemporaneas.
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ABSTRACT

Based on the analysis of discourse of the new atheistics in its critique of the influence of religion
in politics in contemporary societies in general and in American society in particular, this article
aims to discuss the close relationship between religion and politics and their permanent
connections. Different from what is conventionally thought, religion is not limited to beliefs,
rituals and practices before and primarily, religion is politics, it is related to the ordering of the
human-social world. Therefore, even though we consider that we currently live in a world that
“left religion”, religion never completely abandoned its original political vocation to be the
exclusive foundation of society, remaining, in a certain way and in different ways, present in
political processes even in modern and contemporary societies.

Keywords: Religion; Politics; Atheism; Secularity; Disenchantment of the World.

INTRODUCAO

Em anos recentes tem sido muito comum a ocorréncia de termos religiosos no discurso

politico-partidario no contexto brasileiro. Desde slogan de campanha — “Brasil acima de tudo,
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Deus acima de todos” — até declaragdes de ministros do governo — “O Estado é laico, mas esta
ministra é terrivelmente cristd” — é possivel perceber uma tendéncia, cada vez mais crescente,
da presenca da religido ndo apenas no discurso, mas também nas orientacfes das politicas
publicas e governamentais em nosso pais.?

Longe de ser uma realidade exclusivamente brasileira, essas “intromissoes” da religido
na politica nas sociedades contemporaneas nas Ultimas décadas, tem tomado a atengdo de
diversos analistas e pesquisadores de diferentes partes bem como tem sido motivo de
preocupacdo e critica de tantos outros. Destaca-se neste contexto os autores que ficaram
conhecidos pela midia em geral como “0s novos ateistas”. O discurso desses autores ganhou
rapida e forte repercussdo apos os atentados do 11/9/2001 justamente por denunciar 0s Supostos
efeitos deleterios da influéncia da religido nos processos politicos e de defender a ideia segundo
a qual a religido deva ser mantida fora de toda e quaisquer politicas publicas e, se possivel, fora

de toda experiéncia no espago humano-social.®

Assim sendo, no presente artigo, pretende-se discutir as relacdes entre religido e politica
no inicio de milénio analisando, ainda que brevemente, (i) o processo da passagem de uma
organizacao heterénoma do ajuntamento humano caracteristico das sociedades primevas para
uma organizacao autdbnoma das sociedades modernas; (ii) a consolidacdo da separacao juridico-
politico entre religido e politica fundamentado pelo principio da laicidade no @mbito do Estado
Democratico de Direito nas sociedades ocidentais modernas; (iii) as tentativas de recomposicéo
do fundamento heterobnomo das sociedades articulado, sobretudo, por movimentos
fundamentalistas e neofundamentalistas; (iv) as criticas dos novos ateistas contra a crescente
influéncia da religido na politica das sociedades contemporaneas em geral e na sociedade
estadunidense em particular. Entendemos que essas analises poderdo contribuir para uma
reflexdo mais acurada de questbes fundamentais de um tema relevante e urgente para a nossa

época.

| - A DIMENSAO POLITICA DA RELIGIAO

2 Por exemplo, a intencdo do presidente em indicar um ministro “terrivelmente evangélico” para o Supremo
Tribunal Federal. Ver: <https://brasil.elpais.com/brasil/2019/07/10/politica/1562786946_406680.html>. Acesso
em: 25 jul. 2020.

3 De acordo com Tina Beattie, “logo apds os ataques do 11/9 nos Estados Unidos, Dawkins declarou seu
compromisso com uma forma mais militante de ateismo e foi logo acompanhado por um ndmero de outras figuras
publicas que interpretaram o 11/9 como um chamado para defender os valores do liberalismo secular ocidental
contra o recrudescimento do fanatismo religioso” (2008, loc. 73 of 198).
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Um dos tragos constitutivos da religido e que a torna de grande relevancia para as
reflexdes e debates acerca da organizagdo humano-social em qualquer momento temporal ou
espaco fisico-geografico € a sua dimensdo politica. Como tem avaliado o filésofo francés
Marcel Gauchet, “a religido ndo se reduz a crencas religiosas e a praticas associadas, como
nossa condicdo de modernos — centrados no presente — tende a nos fazer crer”. Antes, a religido
em sua origem e durante milénios esteve associada principalmente a “formas de ordenamento
do mundo humano-social, a modos de compreender e de instituir o poder, o vinculo entre os
seres, e as comunidades” (GAUCHET, 2005, p. 293-294).*

Partindo dessa perspectiva, ou seja, entendendo a religido como dispositivo relacionado
inicialmente com a economia do vinculo politico e humano-social, ndo podemos deixar de
reconhecer, todavia, que com o desenvolvimento histdrico-cultural das comunidades e
sociedades, a religido foi paulatinamente perdendo a sua funcdo original de servir como
fundamento exclusivo do estar-junto coletivo. Isso significa dizer que estamos presenciando
um processo de reducdo da alteridade do fundamento, isto €, da passagem de uma organizagao
heterbnoma do ajuntamento humano para uma organizacdo autbnoma das sociedades
modernas. Em outras palavras, estamos a assistir a um processo de longa duragdo da “saida da

religido” ou do “desencantamento do mundo”.®

Ainda de acordo com Marcel Gauchet, os mecanismos de operacdo desse processo de
passagem da heteronomia a autonomia, que € 0 que estd em jogo no “desencantamento do
mundo”, que levou a transicdo de um mundo movido a religido englobante nas sociedades

primais para a autoinstituicao religiosa democratica nas sociedades modernas ocorreu, por um

4 Entendendo a religido como dispositivo relacionado inicialmente com a economia do vinculo politico e humano-
social é na origem, isto &, na religido das sociedades sem escrita, religido primeira, que se efetuou a despossessao
radical, ou seja, se estabeleceu a alteridade integral do fundamento. O religioso nesse contexto encontrava-se em
vinculo co-constitutivo com a organizacdao social e a formacéo da lei. Por isso mesmo, a religido naquele momento
foi responsavel pela estruturacdo tanto da ordem coletiva, quanto das existéncias individuais. A religido naquele
momento estruturava um tipo bem determinado de sociedade constituida pela anterioridade e superioridade do
principio da ordem coletiva — recebido e intangivel, isto é, heterbnomo — sobre a vontade dos individuos que ele
retine. Neste sentido, ela era uma sociedade movida a religido englobante (GAUCHET, 2005, p. 41).

5 Marcel Gauchet considera que vivemos atualmente em um mundo que “saiu da religido”, isto €, um mundo em
que a religido perdeu “a capacidade de [...] estruturar a politica e a sociedade” como um todo, muito embora seja
um mundo que permite a “permanéncia do religioso na ordem da convicgdo dos individuos” (FERRY; GAUCHET,
2008, p. 55). Nesse sentido, continua Gauchet, “fim da religido, como eu creio, deve ser compreendido em termos
de fim do papel social da religi&o. [...] Fim do papel social da religido néo significa o fim da crenga religiosa, a
qual ndo me parece ter qualquer razdo para desaparecer em um horizonte historico previsivel. [...] A saida da
religido ndo significa, mesmo em tendéncia, o fim da crenca religiosa e a desapari¢do das instituicBes religiosas.
Ela significa uma mudanca de estado, uma transformacdo ocorrida de dentro para fora da prépria religidao”
(GAUCHET, 2004, p. 143, 236)
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lado, por trés descontinuidades particularmente decisivas: pela emergéncia do Estado; pela
aparicdo de uma divindade ultra-mundana e uma rejeigéo religiosa deste mundo em curso — o
“periodo axial”; e, finalmente, pelo movimento interno do cristianismo e, por outro, com 0
desenvolvimento da propria democracia moderna (GAUCHET, 2005, p. 51).° Como também
observa Antoon Braeckman, a historia politica moderna pode ser entendida como um processo
de saida da religido, ou seja, como aos poucos as sociedades abandonaram suas estruturas
religiosas (BRAECKMAN, 2008). Assim sendo, enquanto originalmente a religido
representava a organizacdo da heteronomia, comparativamente, “a esséncia do fendmeno
democratico moderno, seu carater excepcional na histéria humana, que faz dele o comego de
outra histdria, é ruptura com essa ordem heterébnoma e advento da politica da autonomia”. Nesse
contexto, “os homens passam a definir eles proprios, entre si, enquanto individuos, a

organizacdo de seu mundo comum?”, conclui Gauchet (2013, p. 18).

Em consequéncia desse processo, estamos diante de uma verdadeira reconfiguracéo do
estar-junto coletivo resultante da crise de fundamento das sociedades democraticas
contemporaneas. Em nossa opinido, desde 0 momento em que a religido deixa efetivamente de
constituir a fonte das fontes organizadoras das institui¢cfes sociopoliticas e culturais e de operar
como exclusiva matriz da lei e como fundamento exclusivo da autoridade moral, tornando-se
apenas mais uma reserva de sentido, entre outras a fundamentar as convicgdes Ultimas dos
individuos, passamos a vivenciar um definitivo deslocamento do ponto de aplicacdo do

religioso em nossas sociedades. Novamente, como observa o fildsofo francés,

A religido cessa inteiramente de ser politica — quer dizer, deixa de ser o que ela sempre
foi e 0 que veio sendo cada vez menos, durante os Gltimos séculos, mas que continuava
invencivelmente a ser até data recente, ainda que de um modo sub-repticio. Essa
virada modifica de maneira espetacular o lugar do discurso religioso e da crenca
religiosa na vida social, bem como suas modalidades de manifestacdo. [...] Ao
terminar de desconectar o religioso da ordem politica e de sua imemoréavel funcéo de
enguadramento social, essa virada abre uma nova era da religido que ainda ndo parou
de surpreender. Ela modifica os termos e os horizontes do pensavel religioso
(GAUCHET, 2013, p. 21-22).

¢ Segundo Marcel Gauchet, “a questdo das relacdes entre religido e politica encontra-se no centro da génese das
democracias. Antes de ser um fendmeno social e politico, a democracia dos modernos € um fato metafisico.
Recolocada no contexto de longa duragdo das sociedades humanas, a democracia é a expressao por exceléncia da
saida da religido. Ela é, na sua esséncia, uma ruptura com o modo de estruturacdo religiosa caracteristico das
sociedades humanas aténs da nossa. A democracia é o poder dos homens substituindo a ordem definida pelos
deuses ou exigida por Deus” (GAUCHET, 2013, p. 18).
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Il - RELIGIAO E POLITICA NA MODERNIDADE: O PRINCIPIO DA LAICIDADE.

No plano politico das sociedades modernas ocidentais, essa passagem da organizacao
heteronoma para uma organizagdo autbnoma das sociedades, ou seja, esse deslocamento do
ponto de aplicacdo da religido que culminou com a separacao juridico-politico entre religido e

politica, ou mesmo, entre Estado e Igreja, tem sido descrita pelo conceito de “laicidade”.’

A Declaracdo Internacional sobre a Laicidade no Século XXI, postula que

Um processo de laicizacdo emerge quando o Estado néo se encontra mais legitimado
por uma religido ou por uma familia de pensamento particular e quando o conjunto
dos cidaddos pode deliberar pacificamente, em igualdade de direitos e dignidade, para
exercer sua soberania no exercicio do poder politico. [...] Elementos de laicidade
aparecem necessariamente em toda sociedade que quer harmonizar as relagdes sociais
marcadas por interesses e concepges morais ou religiosas plurais (2006, p. 253).8

De acordo com Jean-Paul Willaime, Laicité se refere ao principio geral da neutralidade
do aparato publico em relacdo a qualquer e a todo sistema de crencas e de visdes de mundo.
Isto incluiria o principio da respectiva independéncia entre governo e religido. No plano
filoséfico, laicité se refere ao secular, ao ndo-religioso, ou seja, a uma visdo de mundo
concebida como uma alternativa as crengas religiosas. Assim, considerando os atributos politico
e filosofico, percebemos em consonéancia com Willaime, que o termo laicité implica por um
lado uma dimensdo de neutralidade do Estado, i.e., “secularismo como um principio geral de
relagOes entre o Estado e as religides nas democracias pluralistas respeitando a liberdade de
consciéncia, de pensamento, de religido, bem como tudo o mais que a liberdade implica”; por
outro lado, laicité implica uma visdo nao religiosa de mundo, i.e., “secularismo como um
conceito filoséfico que € agndstico e possui um livre pensar, promovendo uma viséo secular
ou secularista do homem e do mundo, como uma alternativa para as cosmovisoes religiosas”
(WILLAIME, 2014, p. 65).

" No escopo de suas analises acerca do processo de desencantamento do mundo, ao considera-la em sua dimensdo
mais profunda como a transmutagdo do antigo elemento religioso em algo distinto da religido, Marcel Gauchet
afirma rejeitar “as categorias de ‘laicizacdo’ e ‘secularizagdo’, porque ndo ddo conta do sentido Gltimo do
processo”. Ele ainda enfatiza que “ambas nocdes tém origem no meio eclesiastico. Surgem do esforco da
instituicdo para definir-se por contraste. Designa o que ndo faz parte da Igreja aquilo que escapa a sua jurisdi¢do”
(2003, p. 24).

8 Na avaliacdo de Wilmar do Valle Barbosa, [...] para os signatarios desta Declaracéo, a laicidade define-se com
base em trés principios: respeito a liberdade de consciéncia e de sua préatica individual e coletiva; autonomia do
politico e da sociedade civil com relacdo as normas religiosas e filoséficas particulares; ndo discriminacéo direta
ou indireta de seres humanos (2013, p. 86).
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J& na avaliacdo do filésofo espanhol Henri Pefia-Ruiz, o termo “laicismo” pode ser
conceituado como “a doutrina que defende a independéncia do homem ou da sociedade, e mais
particularmente do Estado, de toda influéncia eclesiastica ou religiosa” (2001, p. 37-38).
Portanto, um dos vetores essenciais da laicidade é a separagédo definitiva entre Estado e Igreja.
Por isso, erroneamente, alguns afirmam que a laicidade é antirreligido, enquanto na realidade a
laicidade defende o tratamento igual a todas as crencas e o livre exercicio de culto. O que ha de
fato no pensamento laico é a defesa da liberdade de consciéncia e da neutralidade confessional
do poder publico, ou seja, no bojo da laicidade reside uma atitude anticlerical e ndo antirreligido.
Ainda de acordo com Pefia-Ruiz, “a separacdo do Estado e de qualquer igreja ndo significa luta
contra a religido, mas sim, simplesmente, vocagdo para a universalidade, e ao que é comum a

todos os homens para além das suas diferencas” (PENA-RUIZ, 2000).

De fato, a laicidade ndo se caracteriza por uma postura antirreligido. Ela é antes,
caracterizada por uma postura anticlerical, isto €, ela se coloca em oposi¢do a tentativa de

influéncia ou captura do poder temporal pelo clero. De acordo com o filésofo espanhol,

O laicismo ndo €, em si mesmo, antirreligioso ao que ele se opde, é ao
entrincheiramento da religido na politica, sua invasdo no dominio publico
relacionadas ao cidaddo, sem mais, independentemente de suas crencas. Ali onde essa
vontade de apoderar-se do Estado (ou de permanecer nele) se manifesta em um clero,
ali onde ha clericalismo, o laicismo é forcosamente anticlerical, como a democracia é
forcosamente antifascista ali onde existem grupos que pretendem impor um Estado
totalitario. (PENA-RUIZ, 2001, p. 37-38).

111 - RELIGIAO E POLITICA NA MODERNIDADE: TENTATIVAS DE RETORNO
AO TEOLOGICO-POLITICO.

Muito embora a laicidade como principio e ideal ocupe lugar de destaque e de grande
importancia em nossas sociedades modernas e contemporaneas, garantindo no plano juridico-
politico a neutralidade axiologica do Estado e a liberdade e pluralidade religiosa fundamentais
para a sustentacdo do Estado Democratico de Direito, o fato € que, de certa forma e de
diferentes maneiras, a religido nunca abandonou completamente a sua vocacéo politica original

de ser o fundamento exclusivo do estar junto coletivo.

Um exemplo paradigmatico do persistente papel politico da religido nas sociedades

ocidentais contemporaneas que merece atencdo neste artigo € o caso dos Estados Unidos.
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Pelo o que podemos verificar nas fontes bibliograficas disponiveis e mesmo por nossas
impressoes in loco, a religido tem desempenhado um papel politico fundamental na sociedade
estadunidense. Segundo alguns analistas, essa presenca da religido foi revigorada — contra todas
as previsdes das teorias secularistas modernas — a partir de meados da década de 1970 por aquilo

que ficou conhecido como “ressurgimento fundamentalista”, ou como “neofundamentalismo”.®

Como sabemos, nas Ultimas décadas tem havido uma reflexdo, por uma parte
significativa da comunidade evangélica norte-americana sobre sua percepc¢éo de que a América
se encontra em uma crise moral e em um processo de declinio espiritual, isto é, percepcdo da
emergéncia de um contexto que alguns autores tém denominado de pos-cristianismo.'® Nesse
contexto, os evangélicos assumem-se como atores religiosos moralmente privilegiados e
acreditam estar defendendo os Estados Unidos contra o ateismo e contra os valores do
humanismo secular quando postulam a manutengéo stricto sensu do que entendem ser o legado
cristdo. Além disso, teologicamente fundamentados numa concepcéo segundo a qual os cristdos
tém obrigacdo moral de assumir o controle politico da sociedade, dado o seu relacionamento
com Deus, “alguns cristdos evangélico deliberaram recriar o Partido Republicano para
promulgar sua visdo de mundo estruturada pela logica da guerra cultural contra o aborto, a
evolugdo, o homossexualismo, o multiculturalismo, a pornografia e a separacdo da igreja e
estado” (HALEY; DAVIS, 2008, p. 70).

% Segundo George Marsden, muito embora seja possivel identificar ja em 1968 versdes cristianizadas da retérica
politica prdpria da era Nixon, veiculadas, sobretudo, por intermédio da revista Christianity Today e de seu editor
Harold Lindsell, ¢ em meados da década de 1970 que o evangelicalismo norte-americano ressurge com destaque
na vida publica norte-americana. Nesse contexto, ele produziu desdobramentos que brilharam mais intensamente
do que o fragmentado fundamentalismo dos primeiros cinquenta anos do séc. XX, que a despeito da sua prdpria
fragmentagédo proporcionou uma espécie de “centro”. Um desses desdobramentos foi a criagcdo da assim chamada
Maioria Moral, produto da atividade de um segmento evangélico fundamentalista separatista liderado por Jerry
Falwell. Esse pastor batista foi de fato um reformador do fundamentalismo cristdo norte-americano, assumindo de
certa forma um papel paralelo ao que tiveram Billy Graham e seus novos grupos evangélicos na década de 1950.
Assim sendo, “neofundamentalismo é um termo apropriado para qualificar o movimento inaugurado por Falwell.
Mantendo a heranca fundamentalista do separatismo eclesiastico (e, portanto, permanecendo distante de Graham),
Falwell tentou trazer de volta os fundamentalistas, que desde a década de 1930 vivam separados em seus enclaves
para os centros da vida americana, especialmente através da acédo politica e da filiacdo ao Partido Republicano,
pois politica significa alianga [...]. Assim sendo enquanto o ‘establishment’ evangélico encontrava-se imobilizado
por uma divisdo interna, Falwell assumiu o programa de sua ala direita € mobilizou muitos americanos com
determinacdo fundamentalista” (MARSDEN, 1991, p. 76).

100 termo “pds-cristdo” (Post-Christian) tem sido usado para designar também o declinio geral do cristianismo,
principalmente na Europa, nos Gltimos cinquenta anos. Um “mundo pos-cristdo” é aquele onde o cristianismo nao
constitui mais uma “religido englobante”, isto €, um contexto onde os valores morais, culturais e a prépria
concepcdo da realidade ndo sdo mais debitarias fundamentalmente do ensinamento religioso cristdo. A cerca do
termo pos-cristianismo cf. HEELAS; MARTIN, 1999, p. 218.
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A partir de 1970, assistimos, entdo, a emergéncia da estratégia de conquista do mundo,
ou seja, a tentativa de assumir o controle daquelas estruturas da sociedade que na percepgéo
dos fundamentalistas ddo suporte e félego aos seus inimigos, visando com isto alija-los
definitivamente do poder. No caso do fundamentalismo protestante nos Estados Unidos, dentre
0s principais inimigos estd o proprio Estado, enquanto instituicdo secular e religiosamente
neutra, que na avaliacdo fundamentalista, de acordo com Almond, Sivan e Appleby,

penetra, através de sua burocracia racionalizada, em todas as esferas da vida pela
introducéao de uma educagdo secular e/ou pela restricao a religido ou praticas religiosas
nas escolas, e pela permissdo ou encorajamento de praticas pecaminosas como 0
divorcio, sexo fora do casamento, homossexualidade, aborto etc. (1991, p. 411).

Assim sendo, os fundamentalistas, que haviam se isolado apds o caso Scopes,
deixando os que eles chamavam pejorativamente de humanistas a vontade para promover a
causa secularista em nome da liberdade, voltam com toda a carga a cena publica em meados
dos anos de 1970 para defender a “moralidade” e a “decéncia” para o bem dos EUA. As palavras

de Hal Lindsey definem bem esta nova postura:

Devemos assumir ativamente nossa responsabilidade de cidaddos e de membros da
familia de Deus. Precisamos nos mobilizar para eleger representantes que nao s
reflitam no governo a moralidade da Biblia, como também elaborem politicas interna
e externa que protejam nosso pais e nosso estilo de vida (LINDSEY, 1980, p. 157).1

Exemplo marcante desse processo de modificacdo de estratégia no ambito do
movimento fundamentalista norte-americano foi a fundagéo da organizagdo denominada
Maioria Moral (Moral Majority). Criada pelo reverendo Jerry Falwell em junho de 1979, em
Washington, esta organizacdo supraconfessional visava agrupar todos aqueles que ansiavam
pela edificacdo de um Estado cuja acdo politica fosse teologicamente fundada, isto €, fosse
“cristd”. Assim sendo, o objetivo de Falwell foi o de “instigar os fundamentalistas protestantes

a se envolverem na politica e a contestarem a legislacdo estadual e federal que impunha uma

11 Muitos secularistas, tedlogos liberais e até mesmo setores conservadores do evangelismo protestante, foram
surpreendidos com o ressurgimento fundamentalista. Muitos deles achavam que a religido jamais voltaria a ocupar
um lugar de destaque no cenério politico e na esfera pablica norte-americana. Porém, a década de 1970 assistiu
justamente a uma explosao da fé militante (ARMSTRONG, 2009, p. 374).
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agenda ‘humanista secular’” (ARMSTRONG, 2009, p. 374-375).12 Segundo o seu fundador

essa organizacgéo teria como objetivo,

Exercer uma significativa influéncia no direcionamento espiritual e moral de nossa
nacdo: (a) pela mobilizagdo das bases da moral na América numa voz clara e efetiva;
(b) informando a maioria moral sobre o que esta acontecendo pelas suas costas em
Washington e nas assembleias legislativas estaduais em todo o pais; (c) através da
realizacdo intensiva de lobby no Congresso para derrotar a ala esquerda, os projetos
de lei de bem-estar social que irdo mais adiante corroer nossa preciosa liberdade; (d)
Impulsionar uma legislacdo positiva através, por exemplo, do estabelecimento da
Agéncia de Protegdo da Familia, que assegurara uma América forte e resistente; e
(e) auxiliar a maioria moral a combater, nas comunidades locais, a pornografia, a
homossexualidade, a defesa da imoralidade em livros escolares, e outros problemas
enfrentados por todos e por cada um de nés (FALWELL, 1980, p. 227).

Conforme destaca Kjell Lejon, Falwell expressava sua interpretacdo fundamentalista
da mensagem biblica e do seu possivel impacto na politica nos Estados Unidos atraves de seu
entdo famoso programa de TV, The Old-Time Gospel Hour (transmitido para 34 milhdes de
lares a cada domingo a noite), da Moral Majority Report (uma revista mensal) e de seus livros,
tais como Listen America! (LEJON, 1988, p. 25) 3. No calor de sua militancia a frente da
Maioria Moral, Falwell declarou que o movimento fundamentalista “é composto por milhdes
de americanos que estdo profundamente preocupados em relagcdo ao fundamento em que nossa

nacao esté firmada”. Para ele, os membros deste movimento sdo:

Catolicos, judeus, protestantes, mormons, fundamentalistas — negros e brancos —
agricultores, donas de casa, empresarios e empresarias. Nés somos americanos de
todas as esferas da vida unidos por uma preocupacdo central: para servir como um
grupo de interesse especial proporcionando uma voz para um retorno a sanidade moral
dos Estados Unidos da América. A Maioria Moral € uma organizacao politica e nao
se baseia em consideracdes teoldgicas [...] N6s somos americanos que estamos
orgulhosos de sermos conservadores em nossa abordagem moral, social e em nossas
preocupacdes politicas (DOBSON; FALWELL; HINDSON, 1986, p. 188).

Como podemos notar, o objetivo declarado da organizacdo fundada por Falwell era
combater politica e ideologicamente o establishment liberal e lutar por certo futuro para os
Estados Unidos, pois, no entender de seus integrantes, os americanos deviam constituir uma
civilizacdo e uma politica determinada pela Biblia. Assim sendo, “Os fundamentalistas

agrupados no que logo se tornaria conhecida como a Nova Direita Cristd (ou Nova Direita

12 Sobre o relacionamento dos neofundamentalistas com a “agenda do humanismo secular” ver também: HART,
2002, p. 115-171.
13 Os dados de audiéncia do programa de Jerry Falwell encontram-se na revista Time, sept.2, 1985, p. 30.
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Religiosa) partiram para a ofensiva depois de cinquenta anos de quietismo” (ARMSTRONG,
2009, p. 416).1

Como pudemos verificar esses operadores da assim chamada New Christian Right
assumiram uma compreensdo segundo a qual os Estados Unidos haviam perdido o caminho da
vida moral quando, por influéncia de sua poderosa elite liberal, deu mais importancia a
manutencdo de uma ordem politica na América, baseada numa perspectiva secular (laica),
multicultural e socializante do que a manutencdo da fidelidade as suas raizes judaico-cristas
(HALEY; DAVIS, 2008, p. 69-70).

De fato, Frank Lambert observa que para alguns, a Nova Direita Crista esta envolvida
justamente em uma guerra de culturas colocando cristdos contra humanistas. Esse
posicionamento pode ser visto, por exemplo, em Gary DeMar, presidente da American Vision,
uma organizagao cujo lema é “equipar e potencializar cristdos para restaurar a Fundacéo Biblica
Americana”. Assim como Jerry Falwell e Pat Robertson, ele e seus seguidores acreditam que a
heranca cristd da America esta enraizada em verdades biblicas, verdades que os humanistas tém

deixado de lado. Baseado nesta percepgéo, ele emoldurou seu discurso da seguinte maneira:

A questdo critica dos nossos dias é o relacionamento de Cristo e Sua Palavra com o
nosso sistema politico e legal nos Estados Unidos. Quem tem jurisdicéo sobre todos
0s aspectos da sociedade americana, Jesus Cristo ou o Estado? Esta deve ser uma
nacéo cristd ou uma nagdo humanista? (Apud. LAMBERT, 2008, p. 186).

Esta posicdo em prol da influéncia religiosa crista na politica dos Estados Unidos tem
sido denominada por alguns autores como uma posicao “teocratica”. Por exemplo, Michele
Goldberg utiliza o termo “teocracia” para referir-se ao atual estado do pensamento cristao norte-

americano. No seu entendimento este pensamento traz consigo a convicgdo de que “o

14 Outro exemplo marcante dessa nova orientaco do fundamentalismo norte-americano foi a fundacao, em 1989,
da Coalizéo Crista (Christian Coalition) pelo televengelista e presidenciavel Pat Robertson. De acordo com Frank
Lambert, a Coalizédo Cristd emergiu como uma poderosa maquina politica na era eletronica, através de seu efetivo
uso da internet, bem como da televisdo. O objetivo de seu fundador ao organiza-Ila foi o de implementar assuntos
morais numa perspectiva conservadora na agenda publica nacional bem como o de eleger candidatos
conservadores para cargos em todos os niveis, desde os conselhos escolares locais a presidéncia da repuablica
federativa norte-americana (LAMBERT, 2006, p. 295). Na mesma direcdo do discurso de Pat Robertson, mas num
tom ainda mais incisivo, Randall Terry, chefe do grupo antiaborto Operacdo Resgate (Operation Rescue),
denunciou aqueles que comemoraram o pluralismo religioso na nacdo. Ao dirigir-se aos seus seguidores em 1993,
Terry declarou: “Eu quero apenas que vocé deixe uma onda de intolerancia cair sobre vocé. Sim, o 6dio é bom...
Nosso objetivo é uma nacdo cristd. Temos o dever biblico, fomos chamados por Deus, para conquistar este pais.
Nos ndo queremos tempo balanceado (equal-time). Nés ndo queremos pluralismo” (In: CAYLOR, 1993).
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— politica, ciéncia, cultura e relacionamentos — deve ser compreendido conforme ordenados na
Escritura” (GOLDBERG, 2006, p. 5). Para Bem Stahlberg, “os criticos da teocracia mostram
como a divisdo formal entre igreja e estado na verdade permite a igreja ter uma influéncia
significativa sobre o estado” (STAHLBERG, 2008, p. 111). Muito embora o muro de separagéo
entre religido e politica tenha definido os papéis de cada uma destas instancias no cenério da
formacgdo da republica nos Estados Unidos, isto ndo significou o afastamento de acgdes
coordenadas de comunidades religiosas no ambito das discussdes sobre politicas publicas
daquele pais, sobretudo das acbGes de certas comunidades que seguem a perspectiva

fundamentalista.

De acordo com Benson e Heltzel, a presenca cultural e politica do fundamentalismo e
0 impacto mesmo dos eventos de 11/09/2001 resultaram em mudangas na propria retorica
politica das ocupantes da Casa Branca. Coube ao ex-presidente George W. Bush transformar
esta instituicdo enquanto um bully pulpit em um pulpito tout court, repleto de “chamadas” e
“misses” e “charges to keep” acerca do papel dos EUA no mundo. De acordo com esses
autores, George Bush estava convencido que os americanos estdo engajados em uma batalha
moral entre o bem e 0 mal e que aqueles que nédo estdo com eles estdo do lado errado neste
confronto divino (2008, p. 29). Na avaliacdo desses autores esta teologia adotada por Bush &
uma ma teologia (2008, p. 30). No entanto, ela é a mesma que alimenta a imaginacao religioso-

politica de muitos fundamentalistas e neofundamentalistas, norte-americanos ou néo.

O fato, no entanto, é que apods os referidos ataques, a Casa Branca cuidadosamente
produziu um roteirizado servico religioso que levou o referido ex-presidente a declarar guerra
ao terrorismo do pualpito mesmo da National Cathedral. Com a maior parte dos membros do
gabinete e do Congresso presentes, juntamente com os lideres religiosos do pais, o entdo
presidente George Bush enfatizou — em uma liturgia televisionada nacionalmente a qual foi
finalizada com a execuc¢éo do Battle Hymn of the Republic — o carater divino da nova guerra
dos EUA contra o terrorismo, declarando que “nossa responsabilidade para a historia ja esta
clara: responder esses ataques e livrar o mundo do mal” (BENSON; HELTZEL, 2008, p. 30).

Neste mesmo tom, falando no primeiro aniversario do 11/09, o Presidente Bush

finalizou seu discurso & nacdo na Ellis Island com as seguintes palavras:
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Amanha é 12 de Setembro. Um marco é passado, e uma missdo continua. Seja
confiante. Nosso pais é forte. A nossa causa é ainda maior do que o nosso pais. A
nossa causa € da dignidade humana; liberdade guiada pela consciéncia e guardada
pela paz. Este ideal da América é a esperanga de toda a humanidade. Essa esperanga
atraiu milhdes para este porto. Essa esperanca ainda ilumina o nosso caminho. E a luz
resplandece nas trevas. E a escuridao ndo prevalecera contra ela. Que Deus abencoe a
América (BUSH, 2002).

Avaliando a postura adotada pelo Presidente George W. Bush, apos os atentados do
11 de Setembro, 2001, o tedlogo Jim Wallis afirma que “a politica externa dos Estados Unidos
é mais do que presuncosa, ela é teologicamente arrogante; ela € ndo apenas unilateral, mas
perigosamente messianica; ndo é apenas arrogante, mas estabelecida na fronteira da idolatria e
da blasfémia”. Em sua opinido, a fé pessoal de George Bush o levou a uma profunda
autoconfianca em sua ‘missdo’ de lutar contra o ‘eixo do mal’, em relacdo ao seu “chamado”
para ser o comandante-chefe na guerra contra o terrorismo, e em relacdo a sua definicdo da
responsabilidade da América para defender a todos e de ser a esperanca de toda a humanidade.
Em sua avaliacdo, portanto, essa postura adotada pelo Presidente se constituiu “uma perigosa

mistura de uma ma politica externa e de uma ma teologia” (WALLIS, 2008, p. 31).

Entretanto, Wallis acredita que a resposta a essa ma teologia praticada por George
Bush ndo seja o secularismo, mas sim uma boa teologia. Assim sendo, “a resposta a ma teologia
ndo é o secularismo, mas, ao contrario, uma boa teologia”. Em sua opinido, portanto, persiste a
concepgdo segundo a qual ndo é sempre errado invocar o nome de Deus e que, as alegactes
feitas pela religido na vida publica da nacdo tém o seu proprio lugar. Assim, considerando a
influéncia positiva da lideranca profética e moral de Martin Luther King Jr., Desmond Tutu e

Oscar Romero, Wallis avalia que,

Em nossa propria histéria Americana, a religido tem sempre sido levada para a vida
publica em dois muito diferentes caminhos. Um, invoca o nome de Deus e a fé a fim
de nos considerar responsaveis em relagdo as intengdes de Deus — chama-nos a justica,
a compaixdo, a humildade, ao arrependimento e a reconciliagdo. Abraham Lincoln,
Thomas Jefferson, e Martin Luther King Jr. talvez sejam os melhores exemplos deste
caminho. Lincoln frequentemente usava a linguagem das Escrituras, mas no sentido
de chamar ambos os lados na Guerra Civil para a contricdo e para o arrependimento.
Jefferson por sua vez disse, “Eu tremo para meu pais quando eu reflito que Deus é
justo, que sua justica ndo pode dormir para sempre”. O segundo caminho invoca as
béncdos de Deus em nossas atividades, agendas e propdsitos. Muitos presidentes e
lideres politicos tém usado a linguagem religiosa desta forma, e George W. Bush foi
vitima dessa mesma tentacdo (WALLIS, 2008, p. 31-32).

IV - RELIGIAO E POLITICA: A CRITICA DOS NOVOS ATEISTAS.
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tornando-se conhecido pela opinido publica norte-americana sobretudo a partir da publicacéo
de cinco polémicos best-sellers: The End of Faith (2004) e Letter to a Christian Nation (2006),
escrito pelo neurocientista Sam Harris; Breaking the Spell (2006), do filésofo Daniel Dennett;
The God Delusion (2006), elaborado pelo reconhecido bidlogo evolucionista Richard Dawkins;
God is not Great (2007), de autoria do jornalista politico Christopher Hitchens. Nessas obras
estdo expostas, principalmente, a critica desses autores contra a crescente influéncia da religido
na politica das sociedades contemporaneas em geral e na sociedade estadunidense em

particular.

De fato, o proprio Richard Dawkins, deixa claro que, os ataques do 11 de setembro,
serviram para mostrar que as coisas estdo diferentes no mundo, e que por isso mesmo aqueles
que por anos tém educadamente escondido seu desprezo pela perigosa ilusdo coletiva da
religido precisam se levantar e proclamar, denunciando a real ameaga que a religido mesma
oferece ao mundo (DAWKINS, 2001).

Sem davida, o mesmo sentimento pelo qual Dawkins foi tomado apds o 11 de
setembro, tomou conta também de tantos outros intelectuais tais como Sam Harris, Christopher
Hitchens e Daniel Dennett, notoriamente, levando-os a produzir um discurso veemente contra
a religido talvez nunca visto na histdria norte-americana. E ndo apenas isso. Como destaca
Hebert London, “muito do que os americanos sdo e serdo como povo foi determinado pelos
ataques terroristas do 11 de setembro” (LONDON, 2008, p. 81). Dentro dessa perspectiva pode-
se dizer que o discurso neoateista ndo € meramente uma critica a religido. Na realidade ele
constitui também uma tentativa de fornecer subsidios ideoldgicos para a formagdo de uma
possivel nova identidade para os EUA, identidade baseada, desta feita, numa completa
denegacdo da religido como reserva de sentido valida.

Assim sendo, muito embora o discurso neoateista se constitua por sua critica a religido
em sua presenca global e as crencas e perspectivas éticas, politicas e morais a ela associadas
como um todo, independentemente de sua tradicdo, devemos nos atentar para o fato que,
diferente dos ateismos do passado, este discurso € elaborado num contexto especifico, tendo
como “centro gravitacional” os ataques do 11 de Setembro de 2001. Em outras palavras, o

discurso neoateista emerge como uma critica ao motor religioso mesmo, o qual, por sua vez,
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tem movido a politica, a cultura e a sociedade dos Estados Unidos da América, uma nacgao

paradoxalmente secular e religiosa a0 mesmo tempo.

O contexto de surgimento do movimento neoateista faz com que percebamos que seu
discurso constitui uma resposta a um momento politico-cultural mais geral, ou seja, uma
resposta ao retorno do religioso no espaco publico de sociedades seculares ocidentais. Porém,
ele constitui essencialmente uma resposta ao ressurgimento politico e cultural do
fundamentalismo cristdo ao longo dos ultimos 40 anos nos Estados Unidos. Isso nos leva a
perceber, obviamente, que existe uma grande preocupacgéo por parte de seus atores acerca do
papel, das fungdes e do lugar da religido no &mbito do atual cenario politico norte-americano.

Assim sendo, em critica direta a influéncia da religido na politica, Sam Harris afirma
que, muito embora “em comparagao com os terrores teocraticos da Europa medieval, ou mesmo
em comparagdo com aqueles que ainda persistem em grande parte do mundo mugulmano, a
influéncia da religido no ocidente agora possa parecer bastante benigna”, ele acredita que néo
devemos ser enganados por tais comparacdes, pois em sua opinido “o grau em que as ideias
religiosas ainda determinam as politicas governamentais — especialmente nos Estados Unidos
— representam um grave perigo a todos” (HARRIS, 2004, p. 153). Além disso, no prefacio de
seu livro Letter to a Christian Nation (2006), uma obra em forma de carta dirigida pontualmente
a sociedade norte-americana, Harris afirma que, nos Estados Unidos, “0s cristdos agora
exercem uma extraordinaria influéncia sobre nosso discurso nacional — em nossos tribunais, em
nossas escolas, e em todas as esferas do governo”. Por isso mesmo, ele declara que o principal
propdsito de seu livro € “armar os secularistas de nossa sociedade [a sociedade norte-
americana], que acreditam que a religido deva ser mantida fora das politicas publicas, contra
seus oponentes na Christian Right” (HARRIS, 2006, p. ix, viii).

Para Sam Harris, sdo diversos os perigos decorrentes do uso de crengas religiosas como
fundamento de politicas governamentais sdo realmente graves. No caso norte-americano, em
particular, o primeiro destacado por esse neoateista diz respeito as politicas em relagdo ao
Oriente Médio. Na perspectiva de Sam Harris, bem como na dos demais neoateistas, as politicas
externas dos Estados Unidos para aquela regido estdo comprometidas por uma interpretacdo
escatologica da teologia cristd. De acordo com Harris, “por muitos anos a politica norte-
americana no Oriente Médio tem sido moldada, pelo menos em parte, pelos interesses que 0s
cristdos fundamentalistas tém no futuro de um Estado Judeu”. (HARRIS, 2004, p. 153).
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Por isso mesmo, como o proprio Harris reconhece, ndo é de se admirar que “o
presidente Ronald Reagan interpretava as crises no Oriente Médio através das lentes da profecia
biblica”. E ndo apenas isso. Esta perspectiva de avaliagdo permitiu a Reagan incluir homens
como Jerry Falwell e Hal Lindsey como participantes de suas instrucdes dadas ao Conselho de
Seguranca Nacional (HARRIS, 2004, p. 153).%° De fato, na opini&o desse neurocientista, bem
como na opinido de alguns outros estudiosos do assunto, “os cristdos fundamentalistas tem
oferecido apoio a Israel, porque eles acreditam que a consolidacao definitiva do poder judaico
na Terra Santa — especificamente, a reconstrucdo do templo de Salomao — vai pavimentar a via
tanto para a Segunda Vinda de Cristo quanto a destruicédo final dos judeus” (HARRIS, 2004, p.
153). Na avaliacdo desse neoateista, basta examinar o primeiro apoio internacional para o
retorno judaico a Palestina — a Declaracdo Britanica Balfour de 1917 — para se perceber que ela
foi conscientemente inspirada, pelo menos em parte, por uma sintonia com a profecia biblica.
Assim sendo, continua Harris, “estas intromissdes da escatologia no ambito das politicas
modernas sugerem que o0s perigos que a fé religiosa oferece dificilmente podem ser
exagerados”. ¢ A conclusio de Harris, entfo, é que a atual governanca dos EUA, isto é sua
capacidade de planejar, formular, programar politicas e cumprir func¢des caiu, de fato, sobre o
controle ideoldgico da Christian Right (HARRIS, 2004, p. 153-154).

Além das politicas norte-americanas em relacdo ao Oriente Médio, Harris também
ataca com suas criticas outro perigo que ele também considera grave: a influéncia da religido
sobre a vida e 0 governo dos presidentes dos Estados Unidos, bem como sobre a vida e a gestdo
de outros membros do governo. Como vimos acima, o presidente Ronald Reagan foi alvo de
suas criticas. Entretanto, Reagan ndo constituiu uma excecao em relagéo a influéncia da religido
sobre a politica norte-americana. De fato, a “Casa Branca de Bush”, classificada por Harris
como “uma colmeia com grupos de oracdo e células de estudos biblicos, semelhante a um
monastério esbranquigado” também foi alvo das criticas desse neoateista. Referindo-se

especificamente a George W. Bush, Harris declara que;

Nosso presidente fala regularmente em frases adequadas para o século XIV, e
ninguém parece inclinado a descobrir o0 que palavras como ‘Deus’, ‘cruzada’ e ‘poder

15 Segundo Johnson, em um jantar em 1971, Reagan teria dito ao legislador da Califérnia James Mills que ‘tudo
esta no lugar para a batalha do Armagedom e para a Segunda Vinda de Cristo’. Além disso, o presidente Reagan
teria mesmo permitido Jerry Falwell a participar de suas instru¢cBes ao Conselho de Seguranca Nacional e
convidado Hal Lindsey —autor e defensor da ideia veiculada por Reagan — a ministrar uma palestra sobre seguranga
nuclear com a Russia para 0s principais estrategistas do Pentdgono. Cf. JOHNSON, E. Grace Halsell’s Prophecy
and Politics: Militant Evangelists on the Road to Nuclear War. Journal of Historical Review 7, n® 4 (Winter 1986).
16 Sobre as relagdes entre escatologia biblica e politica, ver, por exemplo: GORENBERG, 2000.
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milagroso’ significa para ele. Ndo apenas estamos ainda nos alimentando com
visceras, com as partes podres deixadas pelo mundo antigo, como também estamos
positivamente orgulhosos disso (HARRIS, 2004, p. 47).

Além disso, Harris tem sugerido que muitos membros do governo dos Estados Unidos
atualmente concebem suas responsabilidades profissionais em termos religiosos. Como
exemplos contemporéaneos dessa “piedade governamental”, Harris destaca, por um lado, a
pertenca de proeminentes republicanos ao chamado Conselho de Politica Nacional. De acordo
com esse neoateista, esse Conselho € “uma secreta organizagéo cristd de pressdo fundado por
Tim LaHaye, coautor fundamentalista da apocaliptica série de livros ‘Left Behind” (Deixados
para Tras), que se reune trimestralmente para discutir ndo se sabe o qué”. Segundo Harris, o
proprio George Bush, em 1999, fez um discurso a portas fechadas para esse grupo, apds o que
a Direita Crista endossou sua candidatura. De fato, como demonstram os dados, 40% daqueles
que, eventualmente, votaram em Bush eram evangélicos brancos (HARRIS, 2004, p. 155). Por
outro lado, Harris avalia que “homens ansiosos para fazer a obra do Senhor” foram eleitos para
outras esferas do governo federal também. Em especial, o autor destaca o lider da maioria da
Camara, Tom DeLay, que por sua vez apresentou verdadeiras “pérolas” em seus comentarios,
tais como “somente o cristianismo oferece uma maneira de viver em resposta as realidades que
nos encontramos neste mundo. Apenas o cristianismo”. Além disso, ele mesmo alega ter ido

para a politica “para promover uma cosmovisao biblica”, critica Harris (2004, p. 156).%’

Diante de posicionamentos como esse, Harris chega mesmo a conclusdo de que
estamos proximos de uma teocracia (HARRIS, 2004, p. 157). Em seu entendimento, portanto,
apesar da separacdo explicita entre Igreja e Estado determinada pela Constituicdo dos Estados
Unidos, “o nivel de crenca religiosa no pais (e a importancia concomitante da religido para a
vida e o discurso politico americano) rivaliza com o de muitas teocracias” (HARRIS, 2013, p.
147). E como um lamento declara: “nds vivemos em um pais no qual uma pessoa pode nao se
eleger presidente se ele abertamente ddvida da existéncia do céu e do inferno” (HARRIS, 2004,
p. 39).18

17 Sobre a influéncia religiosa na vida de membros do governo dos Estados Unidos, ver a critica feita por Krugman,
Paul. Gotta Have Faith, New York Times, December 17, 2002. Disponivel em:
<http://www.nytimes.com/2002/12/17/opinion/gotta-have-faith.html>. Acesso em 23 set. 2015.

18 Assim como Harris, Dawkins langa suas criticas em relacdo a discriminagio que existe atualmente na esfera
publica norte-americana em relagdo aos agnosticos e aos ateistas. Citando uma das respostas dadas pelo entéo
presidente George Bush (pai) ao repérter Robert Sherman (1988), quando perguntou se ele (Bush) reconhecia a
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Outro dado importante a ser destacado na avaliagdo de Harris em relacdo ao grau de
influéncia da religido sobre a politica norte-americana, diz respeito a sua observagdo acerca da
relacdo entre filiacdo partidaria e saude social, ou bem-estar social. Em sua opinido, muito
embora a filiacdo partidaria nos Estados Unidos ndo seja um perfeito indicador de religiosidade,
ele afirma que “ndo é segredo que os ‘estados vermelhos’ sdo principalmente vermelhos por
causa da influéncia politica esmagadora dos cristdos conservadores”.*® Assim sendo, em sua
opinido, “se houvesse uma forte correlagdo entre o conservadorismo cristdo e a saude social,
poderiamos esperar para ver algum sinal dessa saude social nos estados vermelhos nos Estados
Unidos”. Entretanto, afirma esse autor, “n6s ndo podemos”. (HARRIS, 2006, p. 44). De fato,
como observado por ele mesmo, das 25 cidades com as menores taxas de crimes violentos, 62%
estdo nos estados “‘azuis’ e 38% estdo nos estados ‘vermelhos’. Das vinte e cinco cidades mais
perigosas, 76% estdo nos estados vermelhos, 24% nos estados azuis. Na verdade, trés das cinco
cidades mais perigosas dos Estados Unidos estdo no piedoso estado do Texas. Os vinte estados
com os maiores indices de roubo sdo vermelhos. Vinte e quatro de vinte e nove estados com 0s
maiores indices de furtos sdo vermelhos. De vinte e dois estados com os maiores indices de
homicidio, dezessete sdo vermelhos (HARRIS, 2006, p. 45).2°

A conclusdo de Harris, portanto, é que, por um lado, a crenga em Deus pode levar a
disfuncgéo social (a qual levaria, por sua vez, ao aumento da crenca em Deus); e que, por outro
lado, a crenca generalizada em Deus ndo garante a saude ou o bem-estar de uma sociedade. De

acordo com esse neoateista, em quase todas as medicGes de indice de bem-estar de uma

igualdade de cidadania e patriotismo dos americanos ateus, Bush respondeu: “N&o sei se ateus deviam ser
considerados cidaddos, nem se deveriam ser considerados patriotas. Esta é uma nagao regida por Deus” (Apud:
DAWKINS, 2008, p.65). Diante de posigdes como essas Dawkins critica o fato de que o clima politico atual nos
Estados Unidos teria “horrorizado Jefferson, Washington, Madison, Adams e todos os seus amigos”. “Tenham
sido eles ateus, agnosticos, deistas ou cristdos”, continua Dawkins, eles “teriam recuado alarmados diante dos
teocratas da Washington do inicio do século XXI” (DAWKINS, 2008, p. 67).

19 A classificagdo: Estados Vermelhos (Red States) e Estados Azuis (Blue States) aponta uma divisdo politica entre
os Estados Republicanos (Red States) e os Estados Democratas (Blue States). Cf. LEVENDUSKY; POPE, 2011.
Disponivel em: <http://sites.sas.upenn.edu/mleven/files/redblue_poq.pdf>. Acesso em: 23 set. 2015. Apos as
eleicbes 0s meios de comunicacdo continuaram a utilizar este esquema de cores para descrever estados
republicanos e democratas. Um desses exemplos é o mapa eleitoral apresentada pelo The New York Time em 11
de maio de 2008 acerca da eleicdo presidencial ocorrida naquele ano nos EUA. Disponivel em:
<http://politics.nytimes.com/election-guide/2008/electoralmap/index.html>. Acesso em: 23 set. 2015.

20 Os dados estatisticos apresentados por Sam Harris se baseiam nos dados apresentados por G. S. Paul em “Cross-
National Correlations of Quantifiable Societal Health with Popular Religiosity and Secularism in the Prosperous
Democracies”,  Journal of Religion and Society, vol. 7 (2005), disponivel em:
<http://moses.creighton.edu/jrs/2005/2005-11.pdf>. Acesso em: 7 dez. 2015; bem como nas informacdes
apresentadas por R. Gledhill, “Societies Worse Off “‘When They Have God on Their Side’, The Times (U.K.), 27
de setembro de 2005. Disponivel em: < http://www.thetimes.co.uk/tto/news/uk/article1938693.ece>. Acesso em:
7 dez. 2015.
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sociedade, os paises menos religiosos estdo em melhor situacdo do que a de maioria religiosa.
Paises como Dinamarca, Suécia, Noruega e Holanda — “que sdo as sociedades mais ateias da

Terra”, afirma Harris,

Estdo consistentemente melhor do que as nacGes religiosas em taxas de expectativa
de vida, mortalidade infantil, crimes, alfabetizac¢éo, Produto Interno Bruto (PIB), bem-
estar infantil, igualdade econdmica, competitividade econdmica, igualdade de género,
saude publica, investimento em educagdo, taxas de ingresso na universidade, acesso
a internet, protecdo ambiental, auséncia de corrupcao, estabilidade politica, apoio as
nacdes mais pobres, etc. (HARRIS, 2013, p. 147).

Isso, em sua opinido, explicaria o fato dos Estados Unidos serem ao mesmo tempo a
Unica entre as democracias ricas em seu nivel de aderéncia religiosa, bem como, a0 mesmo
tempo, a unica exclusivamente assediado pelas altas taxas de homicidio, aborto, gravidez na
adolescéncia, doencas sexualmente transmissiveis e de mortalidade infantil (HARRIS, 2006, p.
44).

Como temos observado, Sam Harris, em particular, tem articulado suas criticas ao que
considera uma nociva influéncia da religido sobre a politica dos Estados Unidos, a partir de
alguns elementos, amplamente divulgados, que também tém atraido a atencdo de outros
pesquisadores e estudiosos que se confrontam com lugar da religido no espaco publico e no
discurso politico das sociedades contemporaneas, quer elas sejam democraticas ou ndo.?* Assim
sendo, como ja mencionamos, principalmente apds os atentados terroristas do 11 de Setembro
de 2001, a andlise sobre a influéncia — nociva ou ndo — da religido na definicdo das politicas
publicas tem sido objeto de analises e criticas elaboradas por diversos autores quer sejam eles

ateistas ou ndo.

Como temos observado, durante as ultimas décadas os americanos tém se envolvido
em um conflito cultural que, como estamos a ver, conforma em muito o discurso politico do
pais neste comeco de um novo milénio. Mais uma vez temos, de um lado deste conflito, aqueles
que insistem que os Estados Unidos tém sido desde sua concepgdo uma “nacéo cristd”, e que
em algum lugar ao longo do caminho desviou-se de seu rumo original. Eles culpam os
“liberais”, ndo sé por terem virado suas costas para a heranca religiosa do pais, mas por
abertamente atacarem aqueles que abracam os valores cristdos “tradicionais”. Para apoiar suas

reivindicacgdes, esses conservadores muitas vezes entendem que os colonos agricultores — como

2L Como, por exemplo, ZUCKERMAN, 2008.
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os puritanos da Nova Inglaterra e os anglicanos de Chesapeake — d&o inicio a uma tradicdo a
qual os “pais fundadores”, por sua vez, deram plena continuidade: a missdo implantar na
America o “verdadeiro” cristianismo e praticad-lo em liberdade. Além disso, 0s que assim
pensam insistem que os autores da constituicdo de 1787 nunca tiveram a intencdo de uma
separagdo entre Igreja e Estado, argumentando que, no mé&ximo, a Primeira Emenda visa
impedir o Congresso de favorecer alguma Unica seita. Em busca do registro historico, esses
partidarios procuram ou, mais plausivelmente, inventam um *“passado utilizavel”, um
constructu historico que justifique suas posicdes. Assim sendo, ao afirmar, por exemplo, que
no inicio a América era uma nagdo cristd, eles encobrem o fato que muitos americanos,
especialmente os americanos nativos, bem como os afro-americanos, ndo eram cristaos. Nesse
sentido, falham em reconhecer a diferenca profunda entre os cristdos, tdo profunda ao ponto de

em alguns casos se questionar quais grupos de fato eram cristdos (LAMBERT, 2006, p. 5).??

Partidarios de outro lado do conflito cultural também consultam os fundadores da
nacdo de modo a definir um “passado utilizavel” para sua prépria causa. Eles também tendem
a confundir os dois conjuntos de “progenitores”, fazendo de ambos apaixonados campedes de
uma liberdade de praticar a verdadeira religido que apenas se caminhou em direcdo a ampla
liberdade de consciéncia para todos. Eles frequentemente concebem a religido como dialogo
estritamente privado entre o individuo e Deus. Em sua visdo, a luta pela liberdade religiosa
sempre foi a de individuos que insistem em praticar sua fé de acordo com aquilo que eles
consideram que deve ser. Estes liberais contemporaneos esquecem gque muitos dos defensores
da liberdade religiosa e da separagdo entre igreja e estado, em meados do século XVIII, eram
religiosos que efetivamente lutaram pelo direito de expressar suas crengas publicamente.
Nenhum deles insistiu tanto na ideia separar politica, governo e religido do que os batistas, cuja
experiéncia na Inglaterra e nas coldnias foi a de perseguicéo por parte do Estado a favor da
igreja estabelecida. No entanto, os lideres batistas como Isaac Backus e John Leland lutaram
pelo direito a uma forma de adoracéo publica que muitos dos fundadores racionais, mais tarde,
criticariam.?® Assim sendo, no centro da guerra de culturas permanece a questio de como
conciliar a posicao daqueles que querem os EUA como uma nagéo cristd com a posicéo dos que
a pensam como um paraiso de liberdade religiosa, onde as crencas de uma populagdo

22 Sobre essa questdo ver, por exemplo, ROBERTSON, 1993; FALWELL, 1980; e BUCHANAN, 1990.

23 Sobre os lideres batistas Isaac Backus e John Leland ver o capitulo escrito por COKER, Joe L. Isaac Backus
and John Leland: Baptist Contributions to Religious Liberty in the Founding Era, no livro editado por HALL;
DREISBACH, 2014.
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diversificada e pluralista sdo respeitadas (LAMBERT, 2006, p. 5). Neste cendario encontram-se
0S neoateista que, desta feita, querem os Estados Unidos — e se possivel 0 mundo — sem

religido.?*

CONCLUSAO

Ao longo deste artigo procuramos demonstrar que a religido nas ultimas décadas tem se
tornado uma forga politica, cultural e partidariamente organizada, dentro e fora dos EUA.
Paradoxalmente estamos vivendo em um mundo que “saiu da religido” mas que “permanece
religioso”, ou seja, num mundo em que a religido se confronta com o paulatino deslocamento
de seu ponto de aplicagéo tradicional: ela ndo mais opera como matriz da lei e como fundamento
exclusivo da autoridade moral e, por conseguinte, como “cimento” das institui¢cOes
sociopoliticas e culturais. Mas é justamente esse 0 processo de deslocamento do ponto de
aplicacdo da religido que conforma e radicaliza a atual clivagem no ambito das elites politico-
culturais e religiosas que tem gerado um novo tipo de conflito no espago publico ndo apenas
dos EUA, o qual, por sua vez, tem dado as controvérsias entre neoateistas, conservadores,

secularistas e neofundamentalistas cristdos a dimensédo de uma “guerra de culturas”.?

Diante disso, a conclusdo a que chegamos é a de que 0S movimentos
neofundamentalista tanto os religiosos quanto os ideoldgicos sdo expressdes da busca de
redefinicdo de um fundamento transcendente para estruturacdo do espaco humano-social diante

do “desencantamento do mundo” e do desencantamento dos proprios instrumentos que o

24 E importante observar em consonancia com Andrade e Barbosa (2019) que, muito embora o movimento
neoateista faca critica contundente a influéncia da religido na politica, 0 mesmo movimento também “rejeita os
principios e valores essenciais da laicidade, uma vez que sustenta a erradicacdo de todas as expressdes religiosas
tanto no nivel coletivo quanto no individual, além de, consequentemente se mostrar, de modo técito, intolerante a
manutencdo do instituto de liberdade religiosa no ambito das sociedades contemporéneas. Diante de tal
posicionamento entendemos que 0 neoateismo, antes de ser um movimento exclusivamente anticlerical, se
constitui de fato, um movimento antirreligido, o que fere radicalmente os valores essenciais da laicidade” (p. 268-
269).

%5 De acordo com socidlogo James Hunter, “guerra” ou “conflito cultural” é simplesmente “hostilidade social e
politica enraizada em diferentes sistemas de entendimento moral. A finalidade as quais tendem essas hostilidades
¢ a dominacdo de um ethos cultural e moral sobre todos os outros” (HUNTER, 1991, p. 42). Muito embora o
conceito de “Guerra de Culturas” tenha sido utilizado incialmente para descrever as linhas de conflitos presentes
no espago publico da sociedade estadunidense, esse conceito tem sido utilizado para andlise desses mesmos
conflitos em outras nagdes, como, por exemplo, no Brasil, pais que tem vivenciado — nos Gltimos anos com maior
veeméncia — uma verdadeira guerra de culturas no ambito do debate politico-partidario na arena publica. Sobre a
“guerra de culturas” no Brasil ver, por exemplo, <https://www1.folha.uol.com.br/ilustrada/2018/10/guerras-
culturais-se-acirram-no-brasil-e-quem-vence-e-a-direita-de-bolsonaro.shtml>.  Acesso em 25 jul. 2020.
<https://www.dw.com/pt-br/a-guerra-das-culturas/a-48931926>. Acesso em 25 jul. 2020.
<https://www.lepoint.fr/monde/la-guerre-culturelle-fait-rage-dans-le-bresil-de-bolsonaro-21-07-2019-

2325804 _24.php.> Acesso em 25 jul. 2020.
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possibilitaram: a ciéncia, a filosofia, a politica e a propria democracia. Em nosso entendimento,
tal como o neofundamentalismo religioso, o prdprio neoateismo se constitui ndo apenas como
uma resposta, mas como uma expressao de esforcos intelectuais para (re)estabelecer um novo

fundamento (transcendente e universal, mas ndo-religioso) da autoridade moral.

Como pudemos observar, neoateistas por um lado e neofundamentalistas religiosos,
por outro, querem se firmar, cada um a seu modo, como detentores daquela que, em seus
diferentes entendimentos, seria a unica reserva de sentido valida a orientar a vida dos individuos
e das sociedades. Para isso, como vimos, buscam desqualificar o discurso rival e ao mesmo

tempo promover o seu préprio discurso.

As criticas neoateistas sobre a influéncia da religido no &mbito das sociedades
seculares leva-nos a considerar ainda uma questdo importante: a aparente contradicdo entre
dois discursos conflitantes. De um lado, teriamos o discurso do neofundamentalismo
protestante norte-americano, no qual € reforgcada sistematicamente a constatacdo da perda da
influéncia do cristianismo no ambito da esfera cultural e politica dos EUA e, simultaneamente,
é reforcada a retorica do chamamento a uma acéo politico-partidaria pautada por orientaces
de matriz religiosa. Por outro lado, teriamos o discurso neoateista — que se configura como um
contradiscurso ao neofundamentalismo. Todavia, ele também proporciona uma constatacdo
importante: a do sentimento de perda de eficacia e de autoevidéncia dos ideais secularistas
mesmos diante do retorno significativo da influéncia religiosa no espaco publico e politico-
partidario de muitas sociedades seculares. Como vemos, apesar das diferencas significativas
entre os discursos (e os atores) ha algo em comum entre estes dois discursos polares que requer
nossa atencdo. Dadas estas diferentes percep¢des sobre o lugar e o papel da religido no espaco
publico podemos nos perguntar: estariamos vivendo um momento pds-cristdo, momento-apice
da perda progressiva de eficacia organizadora da religido sobre a totalidade da vida da
sociedade, como parecem sugerir as entrelinhas do discurso neofundamentalistas? Ou

estariamos em um singular momento, qualificado por alguns como po6s-secular??® Momento de

% Segundo Gustavo Gilson Oliveira e Aurenéa Maria Oliveira, em artigo publicado na Revista de Teologia e
Ciéncias da Religido da UNICAP/PE, o denominado “pds-secularismo” preconiza a necessidade de um
questionamento radical dos préprios postulados epistemoldgicos e ontologicos das teorias da (des) secularizagao.
O termo “sociedade pds-secular” foi disseminado inicialmente por Habermas (2006, 2005) e por Joas (2008) como
descrevendo uma mudanca significativa — e democraticamente positiva — na “autocompreensdo” do Estado secular
e da sociedade atual, sobretudo europeia, no que diz respeito a legitimidade da incidéncia de forcas emanadas da
religido no espaco publico. A expressdo “pds-secularismo”, todavia, pode ser também utilizada em um sentido
mais forte, mais proximo da perspectiva assinalada por De Vries (2006), como uma estratégia de problematizacao
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ressignificacdo tanto do religioso quanto do secular, como parecem sugerir as entrelinhas do
discurso dos atores ligados ao movimento neoateista? Mas, quem sabe, estariamos vivenciando

a coexisténcia mesma desses dois momentos?

Na avaliacéo do filosofo francés Marcel Gauchet, 0 mundo contemporéneo assiste a
duas dindmicas simultaneas e co-constitutivas: um processo em curso de “saida da religiéo,
compreendida como saida da capacidade do religioso em estruturar a politica e a sociedade”
como um todo, e a um processo de “permanéncia do religioso na ordem da convicgdo ultima
dos individuos, observando nesse terreno um amplo espectro de variagbes, segundo as

experiéncias historicas e nacionais muito amplas” (FERRY; GAUCHET, 2004, p. 55).

Entretanto, segundo esse pensador esta permanéncia da fé com suas revivescéncias
periddicas, ndo sugere de modo algum, um retorno da religido enquanto instituicdo englobante
e estruturante da totalidade social, tal como foi um dia. Mesmo diante de fendmenos mais
pontuais, como no caso da revolucdo iraniana, em 1970, ou no da emergéncia do
neofundamentalismo cristdo nos Estados Unidos, pais “que oferece um exemplo Unico da
coexisténcia de uma sociedade funcionando segundo uma ldgica secular e, em muitos aspectos,
mais materialista do que qualquer outro lugar e de um povo religioso”, tais retornos ndo indicam
uma recomposicao da organizacao das sociedades com base em uma matriz religioso-politica,
seja ela teocratica ou teologico-politica. N&o o indicam mesmo ali onde “as igrejas tornaram-
se depositarias da identidade nacional devido a motivos histéricos”, como na Irlanda, Polénia
ou Grécia (GAUCHET, 2008, p. 11-13). Por outro lado, a saida da religido “nédo significa
desaparicéo de qualquer experiéncia do tipo religioso”. Muito ao contrario, significa apenas que
a religido perdeu “a capacidade de [...] estruturar a politica e a sociedade” mais que, todavia,

permanece na ordem da convicgao dos individuos (GAUCHET, 2004, p. 55).

Assim sendo, a levar em consideracdo as analises de Marcel Gauchet, podemos
perceber que as sociedades ocidentais contemporaneas estdo presenciando a coexisténcia de
dois momentos que operam simultaneamente. De um lado, um momento “pos-cristdo” ou “pos-
religido”, que pode ser visto como uma etapa de “saida da religido”, ou seja, momento de

inflexdo da capacidade organizadora do cristianismo e da religido sobre a totalidade da vida

da percepcdo da persisténcia atual das religides através de um questionamento ou “desconstru¢cdo” da oposicao
binaria entre religido e modernidade (OLIVEIRA; OLIVEIRA, 2012). Para maiores informacdes sobre o termo
pos-secular, ver também: HABERMAS, 2008; e, STOECKL, 2011.
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intensificacdo das crencas religiosas, as quais muito embora possuam um papel social
importante, ndo constituem mais a unica reserva de sentido e de fundamentos (morais e até
mesmo metafisicos) para os individuos e de orienta¢fes para o0 estar—junto coletivo. Desde o
momento em que a religido deixa efetivamente de constituir a fonte das fontes organizadoras
das institui¢des sociopoliticas e culturais e de operar como matriz da lei e como fundamento
exclusivo da autoridade moral, passamos a vivenciar um definitivo deslocamento do ponto de
aplicacdo da religido em nossas sociedades. Isto ndo obstante o atual “retorno do religioso”,
como afirmam uns, ou 0 “reencantamento do mundo”, como desejam outros. Assim sendo, a
religido torna-se apenas mais uma reserva de sentido dentre outras a fundamentar as convicgdes
Gltimas dos individuos. E importante ressaltar que processo de intensa clivagem entre as elites
politico-culturais seja nos Estados Unidos, no Brasil ou em outros paises ocidentais decorre

justamente deste deslocamento do ponto de aplicagdo da religido.
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