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Евангелизм в современной форме, возник в последней четверти XX века. Хотя многие
протестантские церкви являются евангельскими по своей доктрине, идеология евангелиз-
ма в основном связана с неконфессиональными церквями, то есть церквями, которые не
считают себя частью какого-либо конкретного вероучения. Евангелизм в XXI веке также
стал политическим термином, связанным с очень американоцентричным пониманием хри-
стианства [1]. Его основными политическими принципами являются исключительность
США, романтизированные представления о так называемой американской мечте, под-
держка Израиля и верховенство американской демократии [6]. По словам американцев
евангелистов, Бог на стороне Америки и хочет, чтобы США распространили свои цен-
ности и образ жизни на другие части мира, одновременно сражаясь со своими врагами.
Несмотря на их нетрадиционную доктрину, сами евангелисты крайне консервативны и
чаще всего голосуют за консервативных кандидатов и часто напрямую связаны с Рес-
публиканской партией. Более трети американцев в начале 2000-ых годов были членами
евангельской христианской церкви, что делают их неотъемлимой частью элекстората.

Пик евангельского влияния на политику США пришелся на период правления Джор-
джа Буша-младшего. Хотя другие консервативные президенты до Буша были популярны
среди евангелистов, во время обоих выборов в которых он участвовал, он получил более
80% голосов евангелистов. Сам Джордж Буш-младший использовал религиозную терми-
нологию чаще, чем его предшественники или преемники, и считал христианство важной
частью своего мировоззрения [3].

С распадом Советского Союза в 1991 году и концом биполярного мирового порядка
Соединенным Штатам пришлось искать нового геополитического противника, и одним из
этих новых противников стал Ирак под руководством Саддама Хусейна. Несмотря на то,
что Ирак был союзником США против молодой Исламской Республики Иран в 1980-х го-
дах, Саддам стал врагом США после вторжения в Кувейт в 1991 году. До вторжения 2003
года США неоднократно заявляли, что Ирак разрабатывает оружие массового пораже-
ния, а Саддам совершает преступления против собственных граждан, что в конечном ито-
ге использовалось в качестве одного из оправданий ранее упомянутого вторжения. Страх
перед исламским экстремизмом также был фактором оправдания войны внутри США,
поскольку атаки 11 сентября были шокирующей трагедией, которая была свежа в памяти
американского народа, несмотря на то, что сам Саддам был светским арабским национа-
листом. Сама война была очень поляризованной не только на мировой арене, но и внутри
самих Соединенных Штатов Америки, и многие американцы все еще считают ее одной из
самых больших ошибок администрации Буша. Однако одной из социальных групп, наибо-
лее поддержавших это вмешательство, были евангельские христиане, поскольку для них
Саддам представлял экзистенциальную опасность для их образа жизни. И это несмотря
на то, что многие союзники США на Ближнем Востоке, такие как Саудовская Аравия
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опирающаяся на консервативную ваххабистскую школу ислама, были также идеологиче-
ски и политически далеки от евангельского христианства, как и Ирак. В конце концов,
настоящая причина войны была геополитика, а не идеология [4]. Однако это не помешало
евангельским христианам продвигать свои цели на ближнем востоке. Во время битвы за
Багдад евангельские миссионеры участвовали в оказании гуманитарной помощи, а также
в духовном руководстве для тех, кто пострадал от конфликта. Это рисует очень проти-
воречивую картину евангельских христиан как сторонников войны, но также и борцов за
права человека. Долгосрочный план евангельских организаций, таких как «Servant Group
International», состоял в том, чтобы обратить часть иракского населения в свою версию
христианства, причем они были наиболее активны в Иракском Курдистане. [5] Однако
вторжение оказало противоположное влияние на христианство в Ираке, поскольку мно-
гие местные христиане стали беженцами и покинули страну после обострения конфликта.
Окончательный подъем ИГИЛ и его преследование религиозных меньшинств в регионе
также усугубили ситуацию. Таким образом, в Ираке осталась лишь малая часть христи-
анского населения [2].
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