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			ÚVOD

			V létě roku 1964 byl Adam Zagóra odsouzen za zločin maření dozoru nad církvemi a náboženskými společnostmi. Bylo mu 53 let a pracoval jako vedoucí zahradnictví Třineckých železáren Velké říjnové socialistické revoluce. Stát mu sice nikdy nedal možnost praktikovat náboženskou víru úplně legálně, ale dokud ho nechával na pokoji, Zagóra se jevil jako spořádaný socialistický občan, který byl dokonce zvolen poslancem městského národního výboru v Českém Těšíně. Ve chvíli, kdy na něho začal být vyvíjen tlak, aby svoji náboženskou praxi změnil, odmítl se podřídit. Vzápětí byl soudem označen za „letničního sektáře“ a skončil na deset měsíců ve vězení.

			Pokusy sekularizovat společnost byly integrální součástí komunistického režimu a Zagórův příběh vypovídající o náboženské diskriminaci nebyl ve 20. století nijak ojedinělý. Při budování socialismu hrála kritika náboženství vždy jednu z ústředních rolí a každý pořádný marxista dokázal zpaměti citovat neustále omílanou větu o opiu lidstva. Věřící jedinci totiž údajně, a to třeba i bez vlastní viny, zpomalovali celý proces konstituování „moderní a spravedlivé společnosti“. Někteří komunisté však nabyli dojmu, že pouhá kritika nestačí a že není čas čekat na zákony dějin. Spíše tedy ve stylu Lenina než Marxe zaujali k celé problematice podstatně aktivnější přístup.

			Výjimku netvořilo ani poválečné Československo. Komunistická strana se nejprve k náboženství stavěla pozitivně a prohlašovala, že není zásadního rozdílu mezi marxistou a křesťanem. V nové ústavě schválené 9. května 1948 se můžeme v § 16 dočíst: „(1) Každý má právo vyznávat soukromě i veřejně jakoukoli náboženskou víru nebo být bez vyznání. (2) Všechna náboženská vyznání a bezvyznání jsou si před zákonem rovna.“ Zkušenosti věřících a historický výzkum posledních dekád jasně ukázaly, jak moc první věta paragrafu nedošla naplnění. S notnou dávkou cynismu bychom mohli očekávat, že alespoň ta druhá zůstala platná ve smyslu stejně negativní zkušenosti pro všechny věřící. Ani to ale při bližším pohledu neobstojí.

			Různá duchovní společenství neměla v Československu stejné podmínky. Řada náboženských menšin se po převzetí moci komunistickou stranou ocitla v existenciálním ohrožení. Právně dosud neuznané církve musely po roce 1948 zažádat o legalizaci a podobně jako ostatní registrované církve se podřídit státnímu dohledu. Ne všem organizacím státní správa tuto možnost poskytla a raději je rovnou zakázala.

			Důvody znemožnění legalizace byly v celku arbitrární, ale často se spojovaly s obavou, že daná skupina je v některých otázkách příliš radikální, či má kontakty se západními kapitalistickými státy. Lze namítnout, že například římskokatolická církev měla zjevné zahraniční vazby, rozpustit rozsáhlou a tradiční organizaci ale bylo i v československých komunistických poměrech nemyslitelné. Zakázat malou konfesi s omezeným členstvem naopak nepředstavovalo pro státní aparát zásadní problém.

			Enormní nejistotu zažívaly náboženské skupiny, které se po roce 1948 ocitly na hranici legality a byly zároveň pejorativně označovány jako „sekty“. Na tyto věřící často nahlížel státní aparát s ještě větší nedůvěrou než na členy tradičních církví. To neznamená, že jejich osobní zkušenost se socialismem byla jednoduše horší či lepší, často však byli vystaveni specifickým problémům a museli překonávat nejrůznější překážky i při vykonávání té nejzákladnější náboženské praxe. Komunistický ateismus byl nepřátelský k jakémukoli náboženství, avšak právě členové tzv. sekt byli opakovaně charakterizováni jako zjevně největší hrozba.

			Náboženství, kultura a politika jsou provázány do takové míry, že chceme-li pochopit dynamiku sekularizace či náboženských praktik, je lepší soustředit se na specifický diskurz či praxe než na určitou státní politiku nebo historii jednotlivých církví.1) Domnívám se, že právě vrstva „sekt“ představuje takovýto vhodný rámec k výzkumu ateizačních strategií státu, jelikož, jak ukázala celá řada historiků, má tematika „lidí na okraji společnosti“ mnohdy moc vypovídat o systému jako celku.

			Pouze při studiu tradičních církví by se mohlo jevit, že rozdíly v církevní politice byly v konečném měřítku marginální a že stát pouze s různou úspěšností uplatňoval strategii převzatou ze Sovětského svazu. Pohled na nepovolené náboženské skupiny ale tuto představu komplikuje. Žádný jednotný komplexní plán neexistoval, rozhodování státní správy probíhalo spíše ad hoc a celková situace věřících se odvíjela od řady nejrůznějších faktorů.

			Centrálním tématem této knihy je vztah mezi státem a náboženskými menšinami. Zaměřil jsem se na problematiku, jak stát po roce 1948 nakládal s náboženskými skupinami, jimž odmítl přiznat status legální církve a jež pejorativně označoval za sekty. Původně jsem předpokládal, že státní instituce vůči těmto organizacím postupovaly jednotně. Tento předpoklad se ale ukázal jako zcela mylný, což mě přivedlo k otázce: Proč státní aparát zacházel s podobně negativně chápanými náboženskými společnostmi tak rozdílně?

			Při zodpovídání těchto otázek jsem se primárně zaměřil na dva náboženské směry: letniční hnutí a Svědky Jehovovi. I když skupin řazených do kategorie sekty bychom v Československu mohli nalézt podstatně více (a samotná kniha o nich příležitostně vypovídá), výběr byl zúžen ze dvou důvodů. Za prvé letniční hnutí i Svědci Jehovovi pravidelně interagovali s představiteli státu, a tudíž po nich existuje dostatečná pramenná stopa. Za druhé mají potenciál ilustrovat různorodost náboženského pole v Československu, jelikož představují dva odlišné póly v přístupu státních složek i v adaptaci na podmínky státního socialismu.2)

			Svědkové Jehovovi i letniční hnutí vstupovali do nových podmínek budování komunistické společnosti z podobné výchozí pozice. Obě skupiny byly v minulém období úředně považovány za státem schválené spolky, po roce 1948 byly označeny za sekty a novou garniturou brzy rozpuštěny (Svědkové Jehovovi ihned v roce 1948, letniční křesťané roku 1951). Jejich další osudy se však odvíjely odlišně a byly ovlivněné jak přístupem státu, tak jejich vlastní duchovní naukou. Právě tato kombinace podobností a rozdílů umožňuje nový pohled na činnost státního aparátu a zároveň přispívá k pochopení podmínek, které formovaly životy věřících v socialistickém Československu.

			Tam, kde to bylo pramenně možné doložit, jsem se pokusil představit činnost členů těchto náboženských skupin jako jednajících aktérů, nikoli jako pasivní masu zmítanou okolnostmi. Zároveň mi byl inspirací antropolog Alexej Jurčak, který se snaží automaticky nenadřazovat příběhy „odporu“ vůči komunismu oproti jiným situacím.3) Dělení věřících na hrdiny, kolaboranty a oběti je možná přitažlivé jako mediální zkratka či jako morální ponaučení, avšak historiografie by se mu měla raději vyhýbat a primárně by se měla snažit historické aktéry pochopit v dobových souvislostech.

			***

			Tato kniha se primárně zaměřuje na období státního socialismu v Československu (1948–1989), nabízí ale též přesahy do těsně poválečného (1945–1948) a polistopadového období (1989–1993). Jednotlivé kapitoly jsou uspořádány tematicky i chronologicky, což umožňuje propojení širších analytických perspektiv s konkrétními historickými událostmi.

			Po uvození badatelského kontextu se první kapitola Marxistický ateismus zabývá dobovým ateistickým myšlením s cílem pochopit racionalitu reprezentantů státu střetávajících se s věřícími. Druhá kapitola Sekty v teorii a praxi analyzuje pojem sekta a na příkladu Církve adventistů sedmého dne ilustruje formování proticírkevní politiky. Třetí kapitola Nejsou součástí světa se zabývá konfliktem mezi Svědky Jehovovými a státní správou v období 1945–1956. Čtvrtá kapitola Limity náboženské plurality se soustřeďuje na letniční hnutí na Těšínsku v letech 1948–1964 a analyzuje jeho působení v kontextu konfliktů nejen se státem, ale i s konkurující církví (Jednota českobratrská). Pátá kapitola Konflikt, kooperace, adaptace zkoumá působení Svědků Jehovových v období 60. až 80. let. Šestá kapitola Dlouhá cesta k legalizaci sleduje proces vedoucí k registraci letničního hnutí a ilustruje decentralizační tendence státní církevní politiky. Závěrečná kapitola Hledání náboženské svobody se zamýšlí v kontextu zrovnoprávnění Svědků Jehovových nad proměnami náboženského pole v období transformace.

			JAK ČÍST MINULOST: INSPIRACE A PŘÍSTUPY

			Historiografické minimum

			Zkušenosti věřících a náboženských skupin napříč komunistickými režimy jsou dlouhodobě podrobovány zájmu historiků. Dnes již není v možnostech jedince, aby dokázal všechnu tuto literaturu zpracovat. Povaha předkládané knihy to ani nevyžaduje. Zaměřím se proto pouze na základní publikace dotýkající se tří vzájemně propojených debat, které na moje uvažování o tématu měly největší vliv: utváření vztahu komunistických stran k náboženským skupinám, prosazování ateismu a náboženské menšiny ve státně-socialistických systémech. Následující řádky tudíž nemají sloužit jako úplný výčet využitých prací; ty jsou postupně citovány v textu.

			Historiografie má dlouhou tradici v analýze tradičních a dobře ustanovených církví a v prozkoumávání vztahu komunismu k náboženství.4) Soubor literatury je natolik rozmanitý, že ho lze jen velice těžce zobecnit. Můžeme však sledovat určitý trend, pro nějž je charakteristický postupný ústup od konceptu totalitarismu (náboženství versus komunismus) k tématům, jež obecně více reflektují roli náboženství v komunistické a především postkomunistické společnosti,5) a to nejen v té evropské.6) V posledních letech se pozornosti začalo dostávat i problematice ateismu jako svébytnému způsobu prosazování bezvěrectví, resp. jako nově se konstituujícímu myšlenkovému systému, který měl náboženství v socialistickém světě nahradit.7) Přelomovou prací je v tomto ohledu kniha historičky Victorie Smolkin A Sacred Space is Never Empty (2018).8)

			Téma vztahu komunismu a náboženství je i v české a slovenské historiografii pevně ukotveno. Počínaje prací Karla Kaplana badatelský zájem směřoval k analýze mechanismů represe KSČ ve vztahu k tradičním církvím.9) Největší pozornosti se těšila římskokatolická církev,10) historického zájmu se ale dočkala i menší církevní společenství.11) Několik prací bylo věnováno i problematice prosazování ateismu.12) Pozoruhodná je v tomto ohledu monografie Jana Tesaře, srovnávající vývoj vědeckého ateismu v Československu a v Sovětském svazu.13)

			Bádání o menších, nepovolených náboženských hnutích a tzv. sektách tvoří pouze okrajovou část soudobých výzkumů.14) V posledních patnácti letech se ale této tematice přece jen dostalo širší pozornosti. Práce kulturní antropoložky Catherinne Wanner Communities of the Converted se zabývala evangelikály na Ukrajině v období existence Sovětského svazu.15) Kniha historička Emily Baran Dissent on the Margins16) stejně jako práce Zoe Knox Jehovah’s Witnesses and the Secular World jsou věnovány Svědkům Jehovovým.17) Zmíněné autorky spojuje zájem o náboženskou svobodu a přesvědčení, které sdílím i já, že skrze malé náboženské skupiny, mnohdy se pohybující na okraji společnosti, je možné zjistit něco nového o státu jako celku, a to nejen z hlediska limitů jeho tolerance.

			Nepovolené náboženské skupiny zůstávají stranou majoritního zájmu českého a slovenského dějepisectví. Zároveň se ale nejedná o téma nějak radikálně nové.18) Jiří Piškula publikoval monografii Dějiny Církve adventistů sedmého dne v Čechách, na Moravě a ve Slezsku,19) Petra Gabrielová se ve dvou studiích věnovala letničnímu hnutí v Čechách20) a Ivan A. Petranský se dlouhodobě zabýval Svědky Jehovovými.21) Tematika též rezonuje v religionistické a sociologické literatuře zkoumající nová náboženská hnutí.22) Pro můj výzkum byly zásadní především práce Petranského a Gabrielové, které na základě rozsáhlého pramenného bádání zprostředkovávají neocenitelný kontext pro zkoumání problematiky vztahu Svědků Jehovových, letničního hnutí a Státní bezpečnosti v Československu.

			Výzkumy o dějinách komunismu se v domácí historiografii v posledních třiceti letech staly naprosto běžnou součástí badatelského mainstreamu. Náboženská tematika v nich ale prozatím zůstává spíše v pozadí, neboť historiografie se povětšinou věnovala problematice represí vůči církvím v letech 1948–1989.23) Předkládaná studie nemá ambici tuto neuspokojivou situaci radikálně změnit. Rád bych se ale alespoň přidal k autorkám a autorům, kteří se o pomyslné přibližování pokoušejí.

			Pramenná základna

			Pramennou základnu výzkumu tvoří kombinace několika typů materiálů: archivní, dobové tisky, periodika a materiály osobní povahy. Mým záměrem bylo ve většině kapitol konfrontovat interní materiály státní správy, veřejný obraz v médiích a reflexe situace samotných věřících s cílem rekonstruovat co nejplastičtější obraz minulosti. Ne ve všech tematických celcích se mi to ale podařilo naplnit. Především materiály osobní povahy stály v mém výzkumu poněkud stranou a z hlediska dostupnosti byl výběr omezen pouze na nejrůznější vydané vzpomínky dobových aktérů.

			Největší důraz byl věnován archivnímu výzkumu s cílem vytvořit soubor materiálů, který by reprezentativně ilustroval řešení náboženských otázek v politickém centru i samotnou praxi na lokální úrovni. Z toho důvodu jsem bádal především v institucích, které shromažďují oba typy pramenů. Především se jednalo o Národní archiv v Praze a Archiv bezpečnostních složek, v menší míře též Slovenský národní archiv a archiv Ústavu pamäti národa v Bratislavě. Dále jsem se obrátil na archivy Apoštolské církve (navazující na letniční hnutí na Těšínsku) a Náboženské organizace Svědků Jehovových (v těchto případech se ale nejedná o veřejné archivy spravované státem). Archiv Apoštolské církve obsahuje materiály z doby především po roce 1989, které pro výzkum nebyly relevantní. Pohled věřících byl tak získáván z vydaných pramenů a pamětí24) a z jejich komunikace s ministerstvem školství a kultury, případně se Státní bezpečností (uloženo v Národním archivu a v Archivu bezpečnostních složek). Hledisko věřících bylo čerpáno z publikovaných vzpomínek, především v časopisu Strážná věž, a z komunikace se Státní bezpečností (uloženo v Archivu bezpečnostních složek a v Ústavu pamäti národa).

			Konceptuální inspirace

			K tématu nepovolených náboženských skupin v období komunistické diktatury lze přistoupit z mnoha úhlů pohledu. Církevní dějiny ani konfesní přístup, který považuji za legitimní, nebyly v mém uvažování rozhodující. Výchozím bodem mého výzkumu byl fenomén nepovolené „náboženské sekty“, který jsem chtěl na několika konkrétních skupinách historizovat.25) Přestože jsem od prvotního záměru poněkud ustoupil, rozhodující pro mne zůstala obecnější sociokulturní perspektiva. Můj badatelský záměr totiž směřoval ke snaze pochopit panující uspořádání ve vztahu k věřícím.

			Mým cílem bylo na základě pramenných stop rekonstruovat určité vrstvy interakce mezi státní správou a členy nepovolených náboženských skupin. Samotné církevní organizace a jejich vnitřní život většinou nestály v centru mé pozornosti. Primárně jsem se snažil načrtnout prostředí, výzvy a možnosti, které vzhledem k věřícím nepovolených náboženských společenství v období 1948–1989 existovaly. Mé konkrétní badatelské otázky vedla ambice ukázat, že historie náboženských organizací mají potenciál nasvítit státní socialismus z nového úhlu, resp. že dějiny státního socialismu mohou rovněž přispět k pochopení situace věřících v podmínkách náboženské nesvobody. Ve vztahu ke studovaným skupinám zastávám pozici „outsidera“, nikoli „insidera“.26) Nemám žádnou afiliaci či specifickou znalost letničního hnutí, Svědků Jehovových nebo Církve adventistů sedmého dne, která by přesahovala mé akademické vzdělání a dostupné materiály v citovaných archivech a knihovnách.

			Z konceptuálního hlediska využívám pojmový aparát zavedený francouzským sociologem Pierrem Bourdieuem a aktualizovaný německou historičkou Sitou Steckel.27) Centrální kategorii i pro mne představuje náboženské pole. Pole je analytický konstrukt (nikoli přesný odraz reality), který odkazuje k sociálnímu prostoru: síti vztahů, v němž jsou skupiny nebo jedinci rozmístěni podle pozic stanovených na základě jejich ekonomického či symbolického kapitálu. Kapitál není statický a aktéři o něj mohou různými způsoby soupeřit.28) Náboženské pole lze chápat jako teorii diferenciace, která náboženství chápe jako něco specifického, historicky odlišeného od dalších sfér lidské činnosti (politiky, ekonomie apod.).29) To ale neznamená, že by se různá pole vzájemně neovlivňovala. Na náboženském poli se operuje se specifickým typem náboženského kapitálu, který se aktéři snaží získat pro udržení či vylepšení vlastní pozice.30) Bourdieu se ale nikdy nepokoušel napsat obecnou, jednoduše přenositelnou teorii a zakládal si na empirické situovanosti svých výzkumů.31) To jeho práci činí atraktivní pro řadu historiků, zároveň to ale komplikuje její využití v rozdílných kontextech. Z tohoto důvodu bylo třeba koncept modifikovat, aby lépe odpovídal reáliím státního socialismu.

			Druhou konceptuální inspirací pro mne byl model trojího náboženského trhu Fengganga Yanga.32) Yang vychází z ekonomického pohledu na náboženství, který využívá teorii racionální volby. Výchozím bodem této teorie je předpoklad, že nejprve musíme pochopit lidské jednání na individuální úrovni, abychom mohli vysvětlit celek. Jedinec se ale nechová nahodile, jeho volby mají vždy povahu racionálního uvažování ve smyslu vložených nákladů a očekávaných zisků.33) Tento přístup byl aplikován v posledních desetiletích pro vysvětlení náboženských změn především ve Spojených státech34) a v západní Evropě,35) zároveň však i na situaci ve východní Evropě,36) a dokonce i v našem geografickém prostoru.37) Yang svoji teorii aplikoval na situaci Číny, kde se po určitých modifikacích snažil ukázat, že přístup je vhodný i ke zkoumání situace nekřesťanských a neinstitucionalizovaných náboženství.38) V následujícím textu využívám model trojího náboženského trhu jako metaforu sloužící k odlišení různých „hřišť“ náboženského pole, nikoli jako součást přístupu ekonomie náboženství. Práce F. Yanga je pro mne velmi inspirativní a některé její závěry považuji za obecně platné i pro Československo. Obecně však pokládám pro historiografii přístupy náboženské ekonomie za příliš interpretačně svazující.39)

			Náboženský trh v perspektivě ekonomie náboženství se sice náboženskému poli Pierra Bourdieua podobá (v obou případech se jedná o místo soupeření), avšak jejich apriorní teze jsou rozdílné. Racionální model náboženského trhu předpokládá „mikroekonomického“ aktéra, který se racionálně rozhoduje na základě individuální volby jako spotřebitel operující na volném trhu.40) Bourdieu byl k tomuto přístupu značně kritický a sám zastával názor, že aktéři se nerozhodují podle neustálé kalkulace na základě ekonomické racionality, nýbrž podle „citu pro hru“. Mají „praktický smysl“, tzn. soubor částečně přejatých preferencí, principů vidění, třídění a poznávacích struktur, které nazývá habitus.41) Jinými slovy, Bourdieu odmítl homo oeconomicus jako čistě akademický konstrukt a klasickou otázku napětí mezi individuem a kolektivem se pokusil překonat pomocí konceptu habitu jako socializované subjektivity.42)

			Aniž bych zcela přejímal jeho teze, které nejsou vždy bezproblémové,43) a pojmu habitus jsem nevyužil vůbec, promýšlení kompromisu mezi strukturou a individuálním jednáním je podle mého soudu podstatné. V mém uvažování se jedná o určitou banální dialektiku. Chování jedince je neustále ovlivňováno strukturami polí, v kterých se pohybuje (náboženství, politika apod.), ale zároveň je schopen činu, který daný prostor může rekonfigurovat jak ve vztahu k vlastní pozici, tak v otázce povahy pole samotného. Různí aktéři však mají rozdílné mocenské postavení a možnosti, v jejichž závislosti jednají. Nejvíce je to markantní v interakcích mezi představiteli státu a jednotlivými náboženskými skupinami. Pro rozlišení této nerovnosti využívám v návaznosti na Michela de Certeau distinkci mezi pojmy strategie a taktika. Strategie jsou hegemonní praktiky stanovující normy a pravidla, taktiky jsou naopak vyvinuty pro podrytí těchto mocenských strategií.44)

			Třetí, spíše obecnější metodologickou inspiraci představuje způsob využití materiálů produkovaných Státní bezpečností. Domnívám se, že jejich pomocí lze nejen rekonstruovat myšlenkový svět příslušníků Státní bezpečnosti, ale mohou mít značnou vypovídající hodnotu i v případě sledovaných aktérů, i když k nim badatel musí přistupovat obezřetně. Podnětem v tomto ohledu pro mne byla práce americké antropoložky Katherine Verdery My Life as a Spy45) a dále kolektivní monografie The Secret Police and the Religious Underground in Communist and Post-Communist Eastern Europe, která se přímo věnuje tématu využití pramenů produkovaných tajnou policí ke zkoumání náboženství. 46) Uvědomuji si, že tento typ materiálů má v sobě (dnes snad již pohasínající) emoční náboj,47) a proto v situacích, v nichž jsem to nepovažoval za nutné, jsem se vyhýbal jmenování konkrétních jedinců. Prameny jsou ale citovány natolik podrobně, že v případě zájmu je možné jména aktérů zpětně kdykoli dohledat.

			Výše zmíněný výčet konceptuálních přístupů není úplný. V textu jsou využity i další přístupy, včetně dějin vědění48) či teorie sociální reprezentace.49) Nemají však vliv na celkové vyznění mé práce. Všechny využité teoretické inspirace ale rozhodně nejsou samy o sobě cílem, nýbrž pouze prostředkem, který v ideálním případě historikovi pomáhá při rekonstrukci minulosti.50)

			HISTORICKÝ KONTEXT: STÁTNĚ-SOCIALISTICKÝ ATEISMUS

			Československo mezi léty 1948–1989 chápu jako autoritativní uspořádání. V návaznosti na Maxe Webera předpokládám, že systém měl určitou legitimitu a mimo jiné mohl existovat díky masovému zapojení obyvatelstva.51) To ale neznamená, že by ho všichni obyvatelé vědomě podporovali. Většina se však na jeho existenci podílela svým každodenním životem, a to nejen ze strachu z násilí.52) Univerzálně přijímaný pojem, který by zachytil podstatu tohoto systému, neexistuje a následující text nemá ambici to změnit. Ze stylistických důvodů používá pojmy jako komunistická diktatura, státní socialismus či režim synonymně bez přímé návaznosti na historiografické debaty o povaze moci Sovětské svazu.53) V zájmu transparentnosti je ale třeba uvést, že inspirace autora spočívá spíše v revizionistických a postrevizionistických přístupech než v teorii totalitarismu.54)

			Charakteristickou vlastností všech uspořádání ovlivněných komunistickou ideologií je nedůvěra vůči náboženským kolektivům i individuální víře v Boha. Sovětská zrychlená verze organizované modernity mimo jiné vyžadovala rovněž sekularizaci obyvatelstva.55) Sovětský svaz ale nikdy nevytvořil jednotnou strategii, jak náboženské organizace a též přesvědčení vymýtit. Přestože sovětský stát považoval všechna náboženství za soupeřící ideologii, v praxi prosazoval rozdílná opatření vůči různým náboženským skupinám.56) Konkrétní strategie nezůstávaly statické a s postupem času přestala být otázka náboženství v sovětském systému považována za prioritní.57)

			Vedení KSČ se v otázce postoje k náboženství nijak nevymykalo ostatním komunistickým stranám a v letech 1948–1989 zavedlo řadu opatření omezujících náboženskou svobodu, jež měla v ideálním případě vést k vytouženému cíli: ke svobodné společnosti oproštěné od religiozity. Tyto strategie souhrnně nazývám státně-socialistický ateismus. Jedná se o ateistický projekt, myšlenkově ovlivněný socialismem, který otevřeně podporovalo státní zřízení a lze v něm identifikovat tři vzájemně se ovlivňující roviny: vědění, politické rozhodování a samotnou praxi.

			Ateistické vědění vycházející z marxismu-leninismu kategoricky odmítlo představu, že by Bůh či jiná nadpřirozená entita měla jakýkoli vliv na náš svět. Jak ale upozorňuje Victoria Smolkin v kontextu Sovětského svazu, ateismus představoval nástroj, který podkopával konkurenční zdroje politické, ideologické a duchovní autority.58) „Marxistický ateismus“ tedy může mít dvojí význam: jako výklad náboženství a způsobů jeho překonání, resp. jako produktivní součást komunistického světonázoru.59) Podrobněji se tomuto tématu věnuje první kapitola.

			Komunistická strana Československa neměla předem připravenou ateizační politiku, kterou by mohla po roce 1948 uvést do praxe. Různá nařízení vznikala ad hoc a v závislosti na lokální situaci a prioritách. Představitelé státu byli do jisté míry inspirováni Sovětským svazem. V roce 1949 přijali tzv. církevní zákony a v roce 1951 Zákon o dobrovolných organisacích a shromáždění, které vytvořily regulační rámec podřizující náboženské organizace vlivu státu. Majetek církví byl zestátněn, církevní tisk byl zakázán nebo podroben přísné cenzuře a všichni kazatelé museli být schváleni státními orgány. Ne všichni věřící ale byli ochotni plně se podřídit zákonným požadavkům, což podobně jako v jiných zemích východního bloku vedlo k vytvoření trojího náboženského trhu.

			Ateizačním praktikám se budu věnovat v následujících kapitolách, na tomto místě je třeba uvést alespoň kontext, z něho v návaznosti na Yanga vycházím.60) Žádná náboženská scéna není zcela svobodná a stát ji vždy nějakým způsobem reguluje. Otázkou je, jak silně. Na jedné straně osy regulace můžeme vidět Spojené státy americké, které v zásadě propagují volný náboženský trh, na straně druhé Albánii, jež se prohlásila po roce 1967 za první ateistický stát na světě. Všechny komunistické státy na náboženství uvalily tvrdou regulaci. Ta ale podle Yanga apriorně nevedla k poklesu religiozity, nýbrž k restrukturalizaci a komplikaci náboženského trhu. Výsledkem je trojí náboženský trh se specifickou dynamikou: rudý, černý a šedý.

			Rudý náboženský trh zahrnuje všechna oficiálně uznaná náboženství, věřící a náboženské praktiky prováděné se schválením státu. Ne všechny církve mají na trh přístup, ale ty, co se na něm pohybují, působí relativně veřejně. Jejich představitelé uzavřeli se státem (často vynucenou) dohodu, která organizacím umožňuje nadále fungovat, byť často s „rudou skvrnou“ spolupráce s komunistickou ideologií. V Československu takto typicky vystupovala například římskokatolická církev.

			Černý náboženský trh se skládá ze všech oficiálně zakázaných náboženských skupin, jejichž věřící musí svoji náboženskou činnost provozovat tajně. V Československu část náboženských organizací nebyla po roce 1948 uznána jako církev a v následujících letech jim byla odebrána možnost působit jako spolek. Často se jednalo o skupiny dobově charakterizované jako sekty, například Svědkové Jehovovi.

			Přínosem Yangovy teorie je ale především soustředění se na šedý náboženský trh, který byl v minulosti do značné míry přehlížen, ba dokonce ignorován, a to i v případě historiografie. Skládá se ze všech náboženských či spirituálních organizací, věřících a činností, které nemají jasný legální status. Jde o věřící, kteří provozují nelegální náboženské aktivity prostřednictvím legálně uznaných církví (u nás především letniční hnutí), resp. o věřící, jejichž víra se manifestuje v doméně, jež je povolená, ale uspořádání je nepovažuje za náboženství (například v umění či ve vědě).

			Odhlédneme-li od ekonomizující terminologie a vypůjčíme-li si „bourdieuovsky“ bližší metaforu hry, lze shrnout, že omezení náboženské scény vedlo k vymezení tří různých hřišť. Každé hřiště má svá specifická pravidla, která ale v průběhu času nezůstávají neměnná. Statičtí nejsou ani hráči. Nejenže se snaží zvítězit na svém hřišti, ale občas přebíhají i na cizí hřiště, což celou hru činí nesmírně dynamickou.

			Fenggang Yang rovněž přichází s několika tezemi, které se zdají být relevantní i v případě Československa: 1) V případě tvrdých restrikcí náboženství se černý trh objeví, přestože je cena na jeho působení pro jedince velmi vysoká; 2) V případě, že rudý trh je omezen a černý potlačen, objeví se trh šedý; 3) Čím jsou regulace a restrikce tvrdší, tím je šedý trh rozšířenější.61)

			Důvod, proč jsem tyto teze uvedl, není v tom, abychom je bez reflexe přijali.62) Yangovy postřehy ale mohou nasměrovat naše další tázání. Stát s různými náboženskými skupinami nakládal rozdílně a určitý vliv měla skutečnost, na jakém náboženském trhu se daná organizace pohybovala. Proč se ale Církev adventistů sedmého dne přesunula z rudého trhu na černý a během několika let se ocitla zase zpět? Proč se letniční hnutí pohybovalo na šedém trhu, když Svědci Jehovovi byli na černém? A co to pro věřící znamenalo? Náboženská ekonomie by odpovědi zřejmě nějak vypočítala, ale jelikož se nepohybuji v tradici nabídky a poptávky, nezbývá mi nic jiného než k otázkám přistoupit jako historik.
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			SUMMARY

			The state-socialist system built after 1948 in Czechoslovakia was characterized by an effort to purposefully secularize society and replace religiosity with an ideological system based on the values of Marxism-Leninism. The repressive measures gradually affected all religious organizations, but not all of them equally. A specific category was constituted by religious groups, which the communist discourse defined as „sects“, these were repeatedly placed in existential danger because they were outside the contemporary notion of „normal“ religion. The book uses the example of two such communities (the Pentecostal Movement, the Jehovah’s Witnesses Religious Society) to analyse the interactions of religious actors with state representatives. The text demonstrates that the state’s atheization strategies did not produce an atheistic society and, using the concept of the religious field, created a disjunctive space at the intersection of religion-culture-politics in which various believers were forced to modify their spiritual practices, but certainly did not become dominated passive bystanders. Similarly, the state administration did not remain static, and its activities gradually diversified according to the specificities of a given religious group. The book concludes that the state did not develop a unified strategy regarding the so-called sects, and its various bodies sometimes pursued independent goals. The absence of specific guidelines on various religious issues led to heterogeneity in the decision-making of local actors representing state power and, ultimately, to the decentralization of state church policy.
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