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Sissejuhatus

Noukogude ajal voimude kultiveeritud ja igapédevasena loomulikuks peetud
materialistlik ilmavaade on niilidseks minetanud oma ametlikkuse. Religiooni ja usku ei
suhtuta (taas vdhemalt ametlikus plaanis) mitte enam kui atavismi, vaid kui loomulikku
igapédevaelu tahku, seetdttu hakkab aga koik eelnenu paratamatult meelest minema. Ehkki
ateismi uuriti seestpoolt ka ndukogude ajal, teaduslikuski plaanis, pakub praecgune riiklik
ja poliitiline situatsioon vdimaluse vaadelda seda “fenomeni” hoopis teise nurga alt ja
monevorra kriitilisema pilguga, kui omal ajal vdimalik oli. Ehk on praegu selleks ka
viimane aeg — inimesed, kes olid selle teemaga ldhedalt seotud, on juba valmis
tagasivaateliselt sellest rddkima, samuti on teatava pingutusega kittesaadavad veel
teemakohased teosed, millest omal ajal kdik raamatukogud kubisesid — ent mis niilid aga
hakkavad jérjest haruldasemaks muutuma. Tuleb tunnistada, et sobiv aeg neid koguda oli

umbkaudu 10 aastat tagasi.

Kéesoleva t60 probleemiasetuse voiks lahti kirjutada nelja punktina:

1) uurida ateistlikku tegevust Eestis 1dbi aegade ja piitida leida ateistliku
argumentatsiooni arengujooni erinevatel perioodidel;

2) selgitada vélja, kas eksisteeris midagi sellist nagu teaduslik ateism voi
oli tegu ainult propagandaga, kus ateism oli vahendi rollis ja seeldbi
mitte eesmirk iseeneses, n-o tsesaropapistliku vditluse tahk,' millega
pliiti inimesi vabastada kiriku mdju alt ja veenda sotsialistliku
maailmavaate digsuses;

3) jélgida eelnevast tulenevat ateismi kultiveerimise kampaanialikkust,

kus pérast esialgsete tulemuste saavutamist ja vastavate niitajateni

! Riigi monopoli vastasteks olid kaks mitteriiklikku ideoloogilist véirtussiisteemi: méonede
vabariikide rahvuslus — ja religioon. (Bercken 1989; 10). Uhest kiiljest oli tegu inimeste “religiooni mdju
alt vabastamisega”, samal ajal kandis see tegevus aga ka kiriku kui rahvuslusele kaasaaitava institutsiooni

torjumise rolli. Usk oli ohtlik selle poolest, et seadis Jumala riigist ettepoole.



joudmist ind vaibub ning probleem jddb plisima peamiselt
asjaarmastajate ja vastavate riigifunktsionéaride tasandile;
4) tuua vilja ateismi kui (uus)usundi voi “sekulaarse religiooni”

tunnusjooned ja kirjeldada nende ilmnemist Eesti iithiskonnas.

Uurimuslik seis

Eesti ateismiajaloolised uurimused on parit ndukogude voimu pédevilt ning vihjed
varasematele td0dele puuduvad. Pirast Eesti taasiseseisvumist on ateismi (voi selle eri
tahke) pogusalt puudutatud vaid iiksikutes toddes ning podhjapanevaid tdid ei ole. Salo
mirgib oma raamatu uustriiki eessonas “Rahuldav iilevaade puudub koguni ateistide
tegevuse kohta Eestis; seda on piiratud ulatuses (kuni a-ni 1965) késitlenud tiksainus
autor (Raid). Lé4ne uurijad on seda puudutanud vaid sporaadiliselt” (Salo 1995; 137).
Salo enda teos “Riik ja kirik” (1995, orig. 1974) on kindlasti taasisesisvumisaja iiks
olulisemaid teoseid selles vallas, ent késitleb ateismi suurelt jaolt vaid riikliku
repressioonivahendina ega lahka seda siigavuti. Kergelt puudutavad teemat Pille Valgu
artikkel “Kiriku ja ristiusu kriitika kooli usudpetuse iile toimunud vaidlustes 1920. aastate
alguse Eestis” ajakirjas Kleio 2.1997; sama autori “Uhest heledast laigust Eesti kooli
ajaloos” (1997) ning moned iilidpilaste viiksemahulised uurimistdood.

Nii jddvadki suures osas iile vaid ndukogude vdimu péevilt pdrinevad Kuulo
Vimmsaare ja Lembit Raidi (mitmel puhul teaduslikud) teosed ja artiklid. Raidi
monograafia ‘“Vabamotlejate ringidest massilise ateismini” (1978) on kindlasti iiks
olulisemaid toid Eesti ateismiajaloos, ent ulatub ainult 1965. aastani. Sama autori teised
teosed ja iksikartiklid késitlevad nii ateismi ajalugu kui ka religiooni ja ateismi
probleeme (religiooni muutumine, uute tavandite pdevakorralised kiisimused) tdnapdeval.
Vimmsaare artiklid ja teosed kisitlevad samu probleeme, ent rohuga sotsioloogilisel
tahul.

EW-eelset perioodi ongi késitlenud peamiselt vaid Raid ja Laul, EW-ajast
rddgivad lisaks Raidile iiksikutes kirjutistes ka Saarniit ja Rannik. Et Eesti ateismi
olulisimaks perioodiks on ndoukogude aeg, mil ilmusid ka ainsad Eesti ateismi ajalugu
kisitlevad teosed, on seetdttu t60s selleaegsete autorite kirjutisi palju kasutatud ja

tsiteeritud.



Vilisuurijatest voib nimetada Kimmo Kééridineni teost “Discussion on scientific
atheism as a Soviet science 1960—1985” (1989) ja William van der Berckeni “Ideology
and atheism in Soviet Union” (1989), samuti James Throweri “Marxist-Leninist
“Scientific Atheism” and the Study of Religion and Atheism in USSR (1983). Siinkohal
olgu mainitud, et viimane autoritest kasutab nimetust “teaduslik ateism” oma raamatus
labivalt jutumarkides. Ateismi luhtumisest on kirjutanud artikli Paul Froese (“Forced
secularization in Soviet Russia: Why an Atheistic Monopoly Failed”). Koik need autorid
tegelevad aga ateismiga iildiselt ja ainult ndukogude vdimu ajastul, mitte konkreetse
situatsiooniga Eestis. Nende t66d selgitavad ndukogude ateismi niiansse erinevate
lahenemisnurkade alt ning neid teoseid on tsiteeritud puhkudel, mil tekkis vajadus avada
laiemat tausta voi anda teoreetilisi selgitusi.

Vilisuurijate tdid on teisigi, ent need on pilihendunud kas konkreetselt ateismi
propagandafunktsiooni uurimisele, mida on késitletud ka eelmainitud kolmes
publikatsioonis, vdi on nende olemasolu kéesoleva t66 autorile liig hilja teadaolevaks
saanud. Eesti ateismi seisukohalt on need t66d siiski perifeersed ja neis on Eesti kohta
mainitud fakte, mida kohalik ndukogudeaegne ateistlik voi sellele jargnev kirikulooline

kirjandus on esitanud mairksa tiksikasjalikumalt.

Toos ettetulnud probleemidest

vOib esimese asjana mainida tekste analiiiisides tekkinud kiisimust, mis toimus
tegelikult, mis jddb selle taha, mida tekst vélja ei anna. Noukogude aja retoorika esitab
enamasti vaid ideaalpilti, mis eales tdiel mddral ei realiseerunud (ja etteruttavalt voib
mainida — tihti iildse ei realiseerunud), mingil mééral saab infot ateismi enesekriitikast,
selle interpreteerimise tulemused on aga mdonevorra spekulatiivsed.

Ateistliku tegevuse tulemuste hindamine on samuti lisna keeruline — praktiliselt
voimatu on kindlaks teha, kui palju inimesteni joudis, sest ateistliku propaganda
statistilised védrtused inimeste veendumuste muutumist ei kajasta.

Probleemiks on ka see, et konkreetselt ateismi kohta ei ole tinapdevastes
religiooniloo-alastes teostes kuigivord midagi 6eldud. Enamasti on korratud iildteada
fakte voi plihendutud kiriklike repressioonide (mida niiteks Salo peabki — ja tuleb

tunnistada, omast seisukohast 1dhtudes digustatult — ndukogude ateismi pohiolemuseks)



kirjeldamisele, millest johtuvalt on tulnud kasutada just ndukogude ajal vilja antud
ilmselgelt tendentslikku kirjandust.

Olulisimaks probleemiks voib aga pidada t66 jooksul muutunud nidgemust
ateismist, mis on to60 praeguse kuju pohjuseks ja vajaks pikemat lahtiseletamist.

Tood kirjutama hakates tundis autor endas soovi kirjutada just nimelt Eesti
teadusliku ateismi arengu ajalugu. Et aga eelnevad késitlused praktiliselt puudusid voi
kirjeldasid ainult ateistliku propaganda arengut, mainides é&ra vaid “ateistliku
argumentatsiooni tdusu”, siis oli pikaajalise uurimise tulemuseks mitu iseseisvalt
leiutatud jalgratast, mis vilismaiste uurijate tekstide ja kohalike ateistide intervjuude
pohjal kinnitust leidsid. Teisalt aga oli selline areng loogiline, sest ainult nii sai
voimalikuks kiisida nii iseendalt kui informantidelt digeid kiisimusi.

Et orientiirid usaldusvéérsete tekstide suunas peaaegu puudusid, tuli hakata kogu
materjali ise 1dbi uurima. Esialgne kirjandusega tutvumine tuvastas ateistliku kirjanduse
absurdini ulatuva monotoonsuse. Ka teaduslikus plaanis olid ndukogudeaegsed késitlused
sunnitud 16ivu maksma paratamatult kaasnevale ideoloogilisele osale ning kulus pikk
aeg, enne kui autor suutis hakata ebaolulise teksti kdrval andmeid ndgema ja neid
interpreteerima. Neil pohjusil tekkis esialgu veendumus, et “teaduslik ateism” on ainult
ndukogudeaegne termin millegi tdhistamiseks, millel teadusega mitte midagi pistmist ei
ole. Selle seisukoha ekslikkus sai selgeks alles {isna t66 kirjutamise 10ppjargus, mistdttu
kujuneski iseeneslikult vdlja hoopis ateismi iildine ajalugu, kus siiski on tehtud lihike
ekskurss teadusliku ateismi problemaatikasse ja pisut lahti seletatud ka Eesti ateismi
tausta. Erinevalt vdhestest ndukogudeaegsetest késitlustest, mis rddgivad peamiselt
ideaalpildist, on autor piitidnud kdesolevas t00s laheneda teemale kriitiliselt ja vélja tuua
ateismi nii sisulisi kui ka levitamisega seotud probleeme. Nii vOikski selle magistritoo
itheks eesmirgiks pidada probleemiasetuse véljatoomise edasise uurimise tarbeks ning
autor loodab, et alus, millelt edasi minnes saaks (nt. arhiivimaterjalide voi ajaleheartiklite
pohjal) pohjalikumalt asuda ateismi sisuliste probleemide analiiiisile, kas perioodide voi
probleemide kaupa, on piisavalt pohjalik. Edasise uurimise hdlbustamiseks on toole
lisatud ndukogude perioodil ilmunud ateistliku kirjanduse nimestik.

Et kujunes vélja ateismiajalooline t60, siis on mdistetav esmapilgul ehmatavalt

viheldasena tunduv kasutatud kirjanduse loetelu. Et enamik ndukogude ajal ilmunud



ateistlikke tekste hoolimata suurest triikiarvust ja tihedast ateistlikust selgitustodst ei
oeldud mitte midagi uut ja kordasid varem viljadeldut, siis on piiiitud kirjanduse valikul
rohuda kvantiteedi asemel kvaliteedile. Asjalikke ateismi ajaloo voi filosoofilise ateismi
tutvustajaid on Eestis aga iiksikuid ja nii ongi moningate autorite (Vimmsaare, Raid)
erinevad kirjutisi lisna tihedalt kasutatud. Enamiku teiste autorite tekstid esinevad
peamiselt vaid ndidetena ja ajaloolise tausta kirjeldustena. Vulgaarateistlikke seisukohti
el pea mitmest teosest kokku otsima — tegelikult piisaks vaid iihe refereerimisest, mille
enam-vahem tépsed koopiad on teised teosed. Labitdotatud materjalide hulk on tegelikult
mérgatavalt suurem, piilie igast neist to0sse midagi sisse kirjutada oleks aga mahtu veelgi
kasvatanud. Ka vélismaiste uurijate (Thrower, Bercken, Kééridinen) t66d kuuluvad nende
hulka, mis kuuluvad ndukogude ateismi uurimuste klassikasse ja millele seda teemat
kisitledes alati viidatakse. Aramirgitud, ent otseselt tsiteerimata teoseid ei ole kasutatud
kirjanduse nimestikku lisatud.

Vihem on kasutatud tavaartikleid ajalehtedest ja ajakirjadest, mis késitlevad
konkreetset hetkeolukorda — ndukogude-aegsed uurijad on oma analiiiisides peamised
tendentsid juba kokku votnud, ddrmisel juhul vdiks artiklitest esile tuua vaid kogu aeg
kestnud kriitikat ja ametliku poliitikaga mittesobivaid vulgaarateistlikke seisukohti.
Hetkesuundumusi illustreerivad arhiivimaterjalid ja seda mirksa kdrgemal tasemel.

Arhiivimaterjalidest on kasutatud usuasjade ndukogu voliniku (ERA, f. R-1989)
ja thingu “Teadus” (ERA, f. R-2048) arhiive. Praktiliselt jidi kasutamata EKP
propaganda- ja agitatsiooniosakonna arhiiv (ERAF, f. 1), leevendavaks asjaoluks on aga
selle asutuse tihe koost6d {iihinguga “Teadus”, mille arhiivi materjalides tulid
propagandaosakonna ateismi-puudutavad materjalid tihtipeale ette.

Uheks kdige raskemini kisitletavaks perioodiks olid 70ndad—80ndad aastad, mil
ateism oli oma esmatihtsuse minetanud ja seetdttu oli eneseanaliiiise vihesel méadral. Nii
ongi nende aastate ateistliku tegevuse kirjeldus ja iildistused spekulatiivsemad kui teistel
perioodidel, onneks toetavad jareldusi siiski iliksikud ndukogudeaegsed késitlused ja
informantidelt saadud teave.

To6 ise on paratamatult tendentslik ja késitleb hella teemat, hetkeolukord
meenutab moneti 1940ndatel aastatel aset leidnud nii ajaloolisi kui ka kultuurilisi

iimberhindamisi. Seoseid pdlu alla sattunud teemadega ei taheta tihti meeleldi meenutada
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— siinkohal pean lisama oma komplimendid Eesti ateismi grand old man’idele Kuulo

Vimmesaarele ja Lembit Raidile.

Too lulesehitus ja Eesti ateismiajaloo periodiseering

Periodiseerimine oli ddrmiselt populaarne just ndukogude vdimu péevil, mil
kohaliku ajaloo timberhindamine marksistliku metodoloogia jéargi pidigi algama ajaloo
periodiseerimisega, seejdrel aga perioodide kaupa kohaliku ja vene rahva viddramatu
sopruse kohta tdendite leidmisega. Piilides sellesse I0ksu mitte langeda, oleks
mingisugunegi ajajaotus siiski oluline. Raid (Raid 1978) on oma periodiseeringu jaotanud
poliitiliste siindmuste jirgi: 1) XX sajandi algusest 1917. aastani, 2) Eesti To6rahva
Kommuuni ja EW aeg 3) NLi aeg (alates 1940. aastast)

Ulejddnud Eesti uurijate periodiseeringud kisitlevad vaid ndukogude
okupatsiooni aega alates 1945. aastast. Plaat jaotab noukogude aja kaheks, sellest esimese

perioodi veel omakorda pooleks:

Vorreldes jargnenud ajaga, voib ajavahemikul 1944, aastast kuni 1958. aastani
ndha eesti kirikute ja koguduste kiillaltki edukat vastuseisu veel suhteliselt
mannetule ateismikampaaniale. Alates 1950. aastate 15pust kuni 1987. aastani
saab aga rddkida pea koigi suuremate uskkondade liikmeskonna ja tegevuse
hiadbumisprotsessist. Lisaks kahele suuremale perioodile usuithenduste
kéekdigus on aastad 1944-58 jagatud jargnevalt veel kahte alaperioodi: 1944-
53, mil usuelu timber korraldati ja enamiku uskkondade liikmeskond vahenes
tagakiusamise ning repressioonide tottu ja 1954-58, mil usuithenduste arvulised

niitajad taas ajutiselt tdusid (Plaat 2001; 182-183).

Vello Salo jagab ateistliku voitluse kolmeks (Salo 1995; 136): 1) 1944-56 —
ateistlike loengute ja triikiste aastad, 2) 1957—65 — usuvastaste kombetalituste aastad;

alates 1965 — sotsioloogiliste uurimuste aastad.
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Ateismi levikut — voi pigem levitamist — Eestis voiks kirjeldada kdige tépsemalt
kampaanialaadsete ettevtmistena,” seda nii kdrgemal kui madalamal tasandil, mis
sellisel kujul paljastab ka oma olemuse — plilide murda teisitimotlemine ja selle 14bi
inimesi enda iritusele ldhemale tdmmata. Kui eesmirk tundub olevat saavutatud voi
esialgne joud raugeb, jdetakse kogu sellelaadne aktiivne tegevus sinnapaika ja
suundutakse uutesse tegevussfadridesse.

Ateismi kampaanialikkust arvesse vottes otsesest jarjepidevusest seega radkida ei
saa. VOib maérkida, et iga uus kampaania piiiidis ateistliku argumentatsiooni taset muuta
itha kvaliteetsemaks — nagu hiljem selgub, tosi kiill, ilma suurema eduta, vdhemalt mis
puudutab selle kvaliteedi joudmist laiemate massideni. Seega vOiks viita, et iga
kampaania iiritas eelnevast siiski mingil mééral diferentseeruda (ehkki ndukogudeaegne
retoorika seda eitab, véites et tegu on konkreetse maailmavaate pideva kultiveerimisega).
Siinkohal olgu need kampaaniad &ra nimetatud:

1) Venemaalt suunatud kampaaniad — XX sajandi alguses ja EW alguses

2) EKP ja vasakpoolsete vaadetega tihingute (“Humanitas” jt.) tegevus 20ndate

aastate alguses ja 20ndate aastate 10pus ning 30ndatel aastatel

3) VULIi kampaania 1940-41

4) Suur ateistlik kampaania 1959-64

Et koik need kampaaniad on johtunud poliitilisest situatsioonist, mille
kirjeldamiseta jddks kogu tekst seosetuks, siis on kdesolevas t66s ldhtutud koige enam
Lembit Raidi periodiseeringust ning t60 on jaotatud peatiikkideks riiklike muutuste
alusel, samas kasutades dra ka hilisemate uurijate tehtud tdhelepanekuid ndukogude aega
késitlevate alajaotuste kohta, mida siinkohal just konkreetselt ateismi seisukohast
monevorra korrigeeritud on:

1) Ateismi levik XX sajandi alguses (kuni EWni)

2) Ateismi areng EW ajal

3) Ateism ndukogude voimu perioodil

3.1)  1940-1941 — ndukogude voitleva ateismi esmatutvustamine Eestis

? Sellega ndustuvad t66 autorile antud intervjuudes nii Raid kui Vimmsaare, ka vilismaised
uurijad on oma td0des seda tahku rohutanud. Noukogudeaegne kirjandus piiliab seda aga eitada ning

sisimas kampaanialikkuse vastu vdidelda.
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3.2) 1945-1956 — vaikne aeg, mil toimus ateismipropaganda peamiselt
loengute ja triikiste abil

3.3) 1957-64 — aktiivse usuvastase kampaania periood, mille algustéhtajaks
on esimeste uute tavandite — noortepdevade — esmatutvustamine. Selle
ja jargneva jaotuse piirid on monevdrra ebaselged ja tinglikud. Ehkki
otsused intensiivistada ateistlikku tegevust vdeti vastu juba 1954.
aastal, algas aktiivne voitlus alles 1959. aastal. Aastad 1954—1958 ongi
iileminekuperioodiks, kus eelnevate vditlusmeetodite kdorvale otsiti
uusi.

3.4) 1965-1989 — ateistliku vditluse stagneerumine ja hadbumine

Neile, peamiselt ajaloolist arengut tutvustavatele peatiikkidele on lisatud veel neli:
esimene neist kdsitleb ateismi teaduslikkuse ja selle struktuuri kiisimust, teine tutvustab
ateistliku voitluse tendentse koolides, kolmas kirjeldab ateismi kui uususundi praktilisi
viljendumisvorme — ndukogulikke tavandeid — ning neljas on piihendatud Eestis

peamiselt ateismi levitamisega tegelenud iihingu “Teadus” ateistlikule tegevusele.

Ateismi definitsioon

on &ddrmiselt problemaatiline teema ning siia vOiks tuua lehekiilgede kaupa
erinevaid definitsioone. Selle juures on aga oluline niianss, millele juhib tdhelepanu
Bercken: see, mis oli sdnades kirjas, ei pruukinud iildse tdhendada seda, mis tegelikult
aset leidis (Bercken 1989; 7). Uhes ollakse iildiselt siiski kindel — sellel, mida
nimetatakse ateismiks Ladne {ihiskonnas, ei ole suurt tegemist sellega, mis oli esindatud
Noukogude Liidus — lddne ateism on privaatne, ndukogude vaste aga sotsio-poliitiline
(Bercken 1989, 122).

Etteruttavalt (seda kiisimust késitletakse pisut pdhjalikumalt kéesoleva t6o
peatiikis “Teaduslik ateism — miiiit voi tegelikkus”) voib Oelda, et ebaméddrasus nii
ateismi olemuse kui definitsiooni kiisimustes valitses ka ndukogude ateistide endi seas.
Kdige lihtsamal moel vdib ndukogude ateismi nimetada maailmavaateks, Thrower lisab
veel nliansina “marksistlik-leninliku ideoloogia lahutamatu, ent suhteliselt iseseisev osa”.

Siiski nditeid erinevatest ndukogude allikatest parit variantidest:
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o Jarjekindel = materialistlik ~ vaade, mis  hiilgab  usu
tileloomulikusse. Uurib religiooni tekkimise ja eksisteerimise
pohjusi, religiooni osa iihiskonna elus, religioonist vabanemise
teid. Stiihiline ateism tekib inimesel elukogemuste mojul,
teaduslik ateism kui usuvastaste vaadete silisteem tugineb

teadusele ja materialistlikule filosoofiale (ENE 1968).

o Teaduslikult pdhjendatud jumalaeitamine (Voorsdnade leksikon
1981)
o Ateism on eelkdige sotsiaalselt tingitud ideoloogiline nédhtus

(Vimmsaare 1974; 89).

Viljastpoolt ndoukogude traditsiooni ldhtuvaid liginemisviise:

o Vello Salo defineerib ateismi ainuiiksi kirikuvastase voitlusena
(Salo 1995; 135), tema késitlus on oOigustatav t66 “Riik ja
kirikud” seisukohalt. Kui Salo nimetab ateismiks ainult riigi
poliitikat kiriku suhtes, siis tundub, et see hinnang jadb siiski
veidi pinnapealseks.

o Encyclopaedia Britannica (1991) nimetab iisna liihidalt, et tegu
on Jumalasse ja vaimumaailma puutuvate metafiiisiliste

uskumuste kriitika ja eitamisega

Sarnaseid definitsioone nii eesmérkide (nt — “ateismi eesmérk on juhtida inimesed
toeliste eluviirtuste ja tegeliku onne juurde” (Vimmsaare 1981; 7)) kui olemuse kohta
voiks veelgi tuua, aga neisse ei tohiks kinni jddda — see oli ka t00 autori esimesi suuri
vigu probleemile ldhenemisel. Pigem tuleks uurida seda, mil moel ateism avaldus, ja
mitte seda, millena ta end defineeris, ning teha sellest vastavad jareldused. Ehkki ateismi
definitsiooni otsimine ei ole t60 eesmirk, vOib mingisugustele tulemustele t66 10pus
siiski jouda. Oluliseks viiteks on siinkohal tdiesti adekvaatset (ajastust hoolimata)
hinnangut pakkuv tsitaat Vimmsaarelt, millest ndukogude ateismi késitledes ldhtuma

peaks:
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Sotsialistlikus tihiskonnas toimub ateistliku motte areng kahes suunas:

a) ateistlike vaadete levik nii-6elda “laiuti” rahvahulkades ning sellega
seotud lahkulodmine kirikust ja religioonist;

b) ateismialase teadusliku mdtte arenemine ja siivenemine.

Lopptulemuses kajastavad mdlemad protsessid iihiskonna materiaalses elus

toimuvaid muutusid, on omavahel 1dbi pdimunud ja mdjutavad teineteist, kuid

erinevad tegelikkuse peegeldamise astme poolest.

Voib eristada kaht pShitdhendust:

1) ateism kui enam vdi vdhem jarjekindel materialistlik vaade, mis hiilgab
usu iileloomulikusse,

2) Ateism kui teaduslik distsipliin, mille uvurimisobjektiks on kogu
religioosset ja ateistlikku maailmavaadet holmav nédhtuste kompleks. See
ateismi valdkond aspekt kuulub teoreetilise motlemise valdkonda

(Vimmsaare 1970; 5-6).

Ma olen tanulik kodigile, kes mind selle t66 valmimise juures aitasid, suunasid,
inspireerisid ja olulist infot jagasid: Lembit Raid, Kuulo Vimmsaare, Jaanus Noorméigi,
Anne Kull, Anu Raudsepp, kdige enam aga tdnan oma juhendajat dr. Riho Altnurmet, kes

mu pikkadel otsinguteedel kannatust ei kaotanud ja alati ndu ning jouga abiks oli.
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1. Ateistlik mottevool enne XX sajandit ja XX sajandi

alguses (kuni aastani 1919)

Ateismi ja materialismi algeid on ndukogude ateistlikus kirjanduses mainitud
leiduvat juba iidses Indias, Hiinas, Egiptuses, Kreekas ja Roomas. 1941. ilmunud
teaduslik-metoodiline ajakiri “Ateist” annab teada, et “Ateism tekkis vanas Kreekas,
tahtsamad Vana-Kreeka materialistid Demokritos ja Epicuros, hiljem Rooma filosoof
Lucretius Garus” (Ateist 1941.1; 38). Ateistlikke elemente leitakse ndukogude ateistlikus
kirjanduses Anaximenesel, Thalesel, Herakleitosel jt. antiikaja filosoofidel, samuti
mitmete keskaegsete mdtlejate puhul — Bacon, Avicenna, Ockham. Kuulsaimate ateistide
kilda paigutatakse ka Rabelais ja Montaigne, Kopernikus, Giordano Bruno, 17. sajandi
materialistid Spinoza ja Hobbes. Oluliseks peetakse X VIII sajandit, mil see temaatika oli
aktuaalne humanistide seas. Vabamotlemise ajaloos maérgitakse dra Spinoza, Locke,
Machiavelli, samuti valgustusaeg Prantsusmaal. Enam-vihem samu nimesid mainib
artiklis “ateism” ka Encyclopaedia Britannica (1991), kuid pigem vdiks ndus olla Lepaga:
“Niib, et ometi on kdikjal ning igal ajal leidnud “ateiste” — {iksikuid, kes on méssu
tostnud endi iihiskonnakihi usu ja kombe vastu. Ainult see mineviku ateism ndib koikjal
esinevat puht individuaalse néhtena ja enamail juhtumeil on tegemist enam sotsiaalset kui
religioosset laadi vastuhakuga” (Lepp 1966; 5).

Murdepunktiks ateismi ja vabamotlemise ajaloos saab XIX sajand. Kui eelnevalt
rddgitakse nn. stiihilisest ateismist, siis parast Feuerbachi, Marxi ja Engelsit rafgitakse
juba ateismi uuest tasemest. Lepp toob vélja XIX sajandi Ohtumaise sotsialismi

“radikaalselt ateistliku hoiaku” (Lepp 1966; 58).
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1.1 Ateismi kui marksistliku-leninliku maailmavaate alused

Nimetatud teema on Eesti ateismi seisukohalt sekundaarne, ent taustinfona siiski
oluline ja siin on kasutatud vélismaiste uurijate {ildistusi. Ateismiga seoses on marksismi-
leninismiga kdige pdhjalikumalt tegelenud Thrower (Thrower 1983).

Voib mirgata, et Marxi ja Engelsi késitlus ei tunne huvi religiooni enda vastu.
Nende religioonikdsitlus on vaid osa iihiskonnateooriast, mis on kantud ideest, et
inimajalugu on inimese voitlus sotsiaalse, majandusliku ja poliitilise vabaduse nimel —
vabanemine, mis ei ole muud kui inimese inimesekssaamine. Religioonilugu seevastu on
aga illusiooni ajalugu. Kommunistlikus tihiskonnas on inimene vaba ja religioonile seal
kohta ei ole (Thrower 1983; 78-79).

Thrower votab Marxi ja Engelsi pohipunktid religiooni, selle olemuse, péritolu ja

sotsiaalse rolli kohta kokku jargmiselt.

- Religioon on inimese viljamdeldis ja seda tuleb sel moel kisitleda.
- Religiooni tuleb moista ainult materialistlikes terminites.
- Religioon on tekkinud hirmust loodusnéhtuste ees ja teadmatusest maailma ja
inimkonna toimemehhanismide kohta.
- Arenenud iihiskonnas peegeldab religioon sotsiaalsete suhete erinevaid vorme
ja neile omaseid vodrandunud inimsuhteid.
- Religioon on olnud ja on tinini peidetud kujul
a) protest kdesoleva olukorra vastu
b) voltstroost inimeste puuduliku eneseteostuse pérast
c) valitseva klassi vahend enda status quo siilitamiseks ja tootava klassi

allutamiseks (Thrower 1983; 50).

Vene sotsialistide motlemine baseerus nii Marxi kui Engelsi kirjutistel, samas aga
oli nende vahendajaks Lenin, ning mis puudutab religiooni, sai seal tema personaalne
suhtumine eriti oluliseks (Bercken 1989; 71). Radkides aga Lenini panusest
religioonianaliiiisi, tuleks sellesse teemasse suhtuda teatava skepsisega. Thrower kirjutab

jérgmist:
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Lenin valis vilja vaid need osad teooriast, mis sobitusid tema nigemusega. Ta
likkas kdrvale kogu selle osa, mis rddkis hirmu osast religiooni tekkimises, ja
kontsentreerus vaid sotsiaalsetele aspektidele. Selle tulemusena olid
ndukogude teadlased pikka aega ettevaatlikud nende faktorite uurimisel, mis
konkreetselt sotsioloogia valdkonda ei kuulunud. Voib Gelda, et Lenin lisas
klassikalisele marksistlikule religioonianaliiiisile vdhe — kui iildse midagi

(Thrower 1983; 115-116).

Sellest hoolimata vOib midagi mainimisvéérset siiski leida: “Ehkki Lenin kiill
vihe tosise religiooniuurimuse vallas édra tegi, 10i ta ometi uue haru — ateismi ajaloo”
(Thrower 1983; 118). Bercken on aga veendumusel, et “Lenini rolli ideoloogilise ateismi
rajamisel on alahinnatud” (Bercken 1989; 70) ja “Ta ateism oli kategooriline ja oma kdigi
toeliste, para- ja poolreligioonide eitamises {ipris paindumatu. See takistas tal nigemast,
et oma religioonivastasusele oli ta andnud pseudoreligioosse iseloomu” (Bercken 1989;
74). Lenini kirjutisi religiooni vastu — mis hiilgavad oma robustse poleemilisuse ja

dogmaatilise stiili poolest — voib jagada kolme perioodi:

1) enne aastat 1905 — kiisimused, mil see teema on andnud vdimaluse
poliitiliseks agitatsiooniks (Thrower 1983; 111),

2) 1905—1917, koige olulisem periood. XX sajandi esimesel kiimnendi
16pus soovitas grupp sotsiaaldemokraate (nn bogostroitel'id) eesotsas
Gorki, Lunatiarski ja Bogdanoviga luua “marksistlik religioon™
(Lunatsarski, “Religioon ja sotsialism”, 1908), milles sotsialismiehitamist
oli vorreldud jumala loomisega. Lenin ja Plehhanov pidasid seda aga
ohtlikuks flirdiks religioosse pimedusega ja sundisid (algselt Plehhanov ja
mdned aastad hiljem (1913) ka Lenin isiklikult) bogostroitel’eid oma
seisukohtadest loobuma. Seega vodib viita, et NLi ateism oli Lenini
poliitiline ja filosoofiline, vdib-olla isegi isiklik ateism (Thrower 1983;

111-117).

’ Midagi sarnast v3ib leida ka Eestist, kui kirjanik Lilli Suburg oma kirjutises “Tegelik religioon”
(1911) puidis ihendada religioonist taganenud luterlikku kirikut filantroopia- ja valgustusideed

jutlustamisega (Raid 1978:72).
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3) 1917-1924, mil Lenin oli vdimul. Koos pornograafilise materjaliga késkis
Lenin hévitada ka religioosse kirjanduse. Ta selleaegsed Kkirjutised
kutsuvad ndukogude intellektuaale iiles uurima vditlust religiooni vastu
alates valgustusajast kuni tdnapdevaste mittemarksistlike mdtlejateni vélja.
Sealjuures rohutab ta eriti, et argumentatsioonis ei tohi esineda

pseudoteaduslikkust (Thrower 1983; 117-119).

Hilisema noukogude religioonikriitika jaoks said need aktsioonid {iisna
halvavateks: “Religioosse kirjanduse hévitamise tulemusel — vajaliku intellektuaalse
opositsiooni puudumise tdttu — muutus ndukogude kirikukriitika puiseks ning selle sisuks
sai loitsulaadne stereotiiiipsete klassikaliste marksistlike fraaside kordamine” (Thrower
1983; 118).

Mis puudutab neid pdhjuseid, miks Lenin religiooni vastu sedavord sallimatu oli,
siis annab sellele vastuse ndukogude-aegne kirjandus: “Leppimatu vaenulikkusega vihkas
Lenin koike seda, mis tootava rahva jitab relvadeta, mis norgendab nende voitlus- ja
voidutahet” (Johanson, K. “Lenin — usust”. Ateist 1940.1; 7). Siit saab sellest tuletada
selle vastasuse konkreetseid pdhjuseid, nimelt revolutsioon ja sellele eelnev olukorra
destabiliseerimine, hilisema maailmarevolutsiooni-idee kontekstis mdlemad &iarmiselt
olulised. Nii voibki arvata, et juba algusest peale olid ndukogude ateism ja
religioonivastasus predestineeritud jadma vaid vahendeiks ja mitte eesméargiks iseeneses.
Siinjuures tuleb mainida ka seda, et kuni ndukogude okupatsioonini asus enamik Eesti
“ateismiaktiviste” ida pool piiri, olid sealt tulnud voi saadetud. Vottes arvesse, et eesti
intelligentsi kirikuvastasus XIX sajandil ei ldhtunud ateismist, v3ib vdita, et ateistlik

mdtlemine on siia imporditud sotsiaaldemokraatide poolt.

1.2 Ateism ja poliitiline situatsioon Eestis XIX sajandi I6pus

ja XX sajandi alguses

Eesti seisukohalt oluline on aeg alates XIX sajandi keskpaigast, mil formeerus
eesti intelligents. See aeg oli mdjutatud Ladne-Euroopas valitsenud vabamotlejate
ideedest. Otsesest ateismist sel ajal Eestis rddkida ei saa, kiill aga v4ib 6elda, et mindi
kaasa moes oleva kirikukriitikaga. ‘“Sekulariseerumist peeti XIX sajandi suurimaks

probleemiks, sajandi keskpaigas levisid liberaalsed ideed — vaba kirik vabas riigis” (Saard
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2000; 36). Noukogudeaegne versioon esitab mdnevorra julgemaid seisukohti: “Eriti
tuntav oli prantsuse valgustusliku motte mdju, mis, nagu teame, ei arendanud iiksnes
teravat kiriku ja selle teenrite kriitikat, vaid joudis ka otseselt ateismini” (RAAE I: Jansen
1956; 136).

Ajaloolise tausta huvides tuleb dra mirkida ka 1860ndatel aastatel toimunud
rahvusliku drkamisega seotud “hérraskiriku”-vastasus, mida voiks pidada drkamisaja
paratamatuks kaasndhuks. Laiematesse massidesse joudsid rahvuslikud ideed seltside
kaudu, mille asutamise kdrgpunktiks said aastad 1882-83.

Harraskiriku-vastasus (esindajatest nt. Kreutzwald, Jakobson, Fachlmann) jii aga
valdavalt vaid haritlaste, formeeruva intelligentsi piiridesse ja laiemat kdlapinda ei
saavutanud. Kirikuvastasusest kui ateismist ldhtuvast ideoloogiast ei ole siinkohal
kindlasti motet rddkida. Kirikuvastasuses mingisid kindlasti rolli ka drkamisaegsete
juhtfiguuride omavahelised vastuolud (Hurt-Jakobson). Hurta, kes oli kirikudpetaja,
siiidistati  kiriklikus  reaktsionismis, mille jirel Jakobsoni-meelsetest saavad
kirikuvastased. “1882.-83. aastatel avaldab see moju ka talupoegkonna seas, kellest
paljud enam kirikusse ei 1dhe” (Veem 1990; 132-133). Ea Jansen véidab, et “Jakobsonil

endal olid ateismi suunduvad pohimoétted” (Jansen 1971; 156).

See oli eesti humanitaar- ja reaalteadlaste esimese pdlvkonna tekkimisel, kus
eneseteadvustamise perioodil pakuti vélja just kirikukriitiline 1&henemine, mis
ei olnud aga ateism, vaid pigem vabamotlejatest (prantsuse, itaalia) ldahtuv
litkkumine. Antiklerikalism oli moes. See oli populaarne igal pool Euroopas.
Selle suuna tabasid &ra sotsiaaldemokraadid ja hakkasid seda kasutama (Raid

2003).

Neist tendentsidest tulenevalt esineb XIX sajandi II poole eesti kirjanike teostes

kirikuvastaseid elemente, nt. Vilde, Peterson,4 Faehlmann, Kreutzwald.

* Kuukiri “Ateist” nimetab tema lisa siia midagi, jutustust, romaani, teost “Marjad silmas™ (1899)
“fiheks esimeseks pastorite- ja kirikuvastaseks eesti ilukirjanduslikuks teoseks™: Autor on tabavate
niidetega iseloomustanud pastorite eluvodrsust ja aju piiratud liikuvust, nende parasiitlikke eluviise ning

mittemidagi tegemist. Etteheited, et ta on liialdanud, tunduvad iilekohtustena (Ateist 1941/4; 185).



20

Pille Valk on kiriku- ja ristisusuvastaste seisukohtade tagamaad Eestis kokku

vOtnud, kidesoleva uurimuse seisukohalt olulisemad on siinkohal ka dra toodud.

1. Sekulariseerumine oli haaranud tugevalt kogu Ohtumaise
kultuuriruumi.

2. XX saj algus oli suurte sotsiaalsete muutuste aeg, linna kolimine
eraldas inimesed kirikust. Suurettevotted, kuhu uued linlased tihti
sattusid, olid kanaliteks, mille kaudu joudsid Eestisse uued
vasakpoolsed meeleolud. Tdhtis roll on siin Venemaalt saabunud
revolutsioonilistel ideedel. Enamasti iseloomustas niisuguseid vaateid
ka teravalt kiriku- ja usuvastane hoiak.

3. XX sajandi algusele oli omane siiras vaimustus teaduse arengu ja
saavutuste suhtes. Ristiusu asemele oli tulnud wusk teaduse
koikvoimsusesse. Ja loomulikult oldi arvamusel, et ristiusuga on
teadus absoluutses ja lepitamatus vastuolus.

4. Vaadates luterliku kiriku vaimulikkonna rahvuslikku koosseisu 1919.
aastal, ndeme, et 136 kirikudpetajast olid 74 sakslased. Kirikudpetaja
amet oli juba sajandeid seostunud eeskétt sakslastega. Kui jitta
kdrvale  vennastekoguduse  likkumine ja  mdned  teised
dratusliikumised, siis voib kiisida: kui oma oli lildse ametlik kirik eesti
talupojale.

5. Inimeste isiklikud pettumused ja negatiivsed kogemused
kirikuGpetajatest, oma koolipSlvest ja isiklikust elust. Nende pdhjal
tehti ildistusi kogu kiriku ja ristiusu kohta tervikuna (Valk 1997a;
35).

“Dokumentaalsed materjalid jutustavad marksismi ideede levikust Eestis juba
XIX sajandi 90-ndail aastail. Siis tegelesid marksismi propagandaga suuliselt ja
kirjasonas mitmes Eesti linnas revolutsiooniliselt meelestatud {ilidpilased, &drksamad
toolised ning teistest Venemaa linnadest siia asumisele saadetud marksistid. See
propaganda sai alguse esimestest marksistlikest ringidest, mis 80-ndate aastate 15pul
rajati Tartus nende iilidpilaste poolt, kes revolutsioonilise tegevuse pérast olid teistest
Venemaa korgematest koolidest vilja heidetud” (Raid 1978; 34).

XX sajandi alguses hakkas siinne marksistlik riihmitus “Iskra” vilja andma

samanimelist venekeelset {llitist, mis sisaldas muuhulgas antiklerikaalseid tekste (Raid
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1978; 35). Tartus formeerus ka eesti soost haritlaste-valgustajate riihm R. Aavakivi
(1873-1906) juhtimisel (A. Alver, J. L. Jirgens, J. V. Veski, M. Martna, E. Vilde, J.
Sarv, R. Willmann) kelle tegevust ei hinnata ndukogudeaegses kasitluses véiga korgelt,
mainides, et see jdi vaid “loodusteadusliku materialismi tasemele” (Raid 1978; 39).
Nende “temaatika hdlmas teadust, majandust ja poliitikat” (Raid 1978; 41). Samas
oeldakse siiski, et “riihma peamiseks teeneks tuleb pidada tdsiasja, et loodusteaduste ja
eriti Darwini evolutsioonidpetuse levitamisega iiheaegselt kaitsti seda aktiivselt
kirikuringkondade kdikvdimalike riinnakute vastu” (Raid 1978; 41).

Rithmituse sdnavotud ilmusid ajalehtedes “Olevik”, “Teataja”, “Rahva Ldbuleht”,
“Postimees” ja “Uus Aeg”. Uhtlasi levitati oma vaateid kdnede ja ettekannete abil.
Esimeseks katseks populariseerida Eestis Darwini opetust loetaksegi 1896. aastal peetud
Aavakivi konet “Vaitlus olemise eest” (RAAE I: Laul 1956; 182).

Rithmitus hakkas 10henema 1904. aasta paiku, mil “osast Aavakivi riihma
litkmetest said hiljem mensevikud, teine osa ldks avalikult iile liberaalse kodanluse
poolele (Raid 1978; 42). Seos konkreetselt ateismiga tundub siiski monevdrra otsitud: “R.
Aavakivi riihma litkmete kirjutistes késitleti ka todliste olukorda ja moningaid marksismi
kiisimusi, kuid mérkimisvidrsema jérjekindluseta” (Raid 1978; 42). Raid lisab ka, et
“aastail 1900—1904 ei ilmunud Eestis peaaegu iildse vabamottelisi, antiklerikaalseid voi
ateistlikke raamatuid ja brosiitire” (Raid 1978; 42).

Kui panna Karjahdrmi ja Sirgi mote “on péris selge, et rahvuslik drkamine polnud
mingi Uihekordne akt, vaid esmajoones litkumine, mis uusi pdlvkondi haarates vajas iiha
uute “dratajate” ilmumist. Rahva omaalgatused vajasid hooldamist ka pérast seda, kui
1880. aastatest alates hakkas rahvuslus eestlaste juures tdrkama massiliselt” (Karjaharm,
Sirk 1997; 198-199) ateistlikku konteksti, voiks jareldada, et sotsiaaldemokraadid tegid
oma esimese ateismikampaaniaga katse siistida eesti rahvuslikku identiteeti teatava
annuse sotsialismi ja ateismi. Raid margib aastaid hiljem toimunud vestluses: ateism oli
teatud mééiral peibutusvahend, millega inimesi enda litkumisele juurde tuua (Raid 2003).

Et “eestlaste “dratamisel” oli eriti suur kaal triikisonal (Karjahdrm, Sirk 1997,
199), on “Iskra” publitsistlik tegevus enam kui loogiline. Uldiselt paistab aga ateistide
toonane tegevus (ja sellele viitab ka nt. “Iskra” iillitise vodrkeelsus) stiihiline, mistdttu ei

olegi ehk pdhjust XX sajandi alguses toimunud ateismi levitamist otseselt kampaaniaks
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pidada, tdpsemalt kirjeldaks toimunut ehk sdna “puhang”. Pdhiosa toonasest

“ateistlikust” tegevusest jai siiski puhtalt kirikukriitika valdkonda.

1905.-1907. aasta kodanlik-demokraatliku revolutsiooni mdju iihiskonnaelu
koigile kiilgedele oli hiiglasuur. Kd&ik klassid, poliitilised leerid ja parteid
astusid vélja avalikult, sai selgeks nende tdeline ndgu (RAAE III: Karjahdrm
1987; 229).

Tosisem voitlus algaski 1905. aastal, mil l&htudes tsaari ukaasist usuvabaduse
kohta, hakati vditlema usudpetuse vastu koolides (nt. Hans P66gelmann). See sai toona
kirikukriitika korval ateistliku tegevuse peamiseks viljendusalaks. BolSevistlikel
kogunemistel nduti usudpetuse drakeelamist otsesdnu, mdddukamad rahvakoosolekud

olid aga pigem usudpetuse kui vabatahtliku aine poolt:

“Bolsevike poolt juhitud to6rahva hulgad ndudsid revolutsiooni kéigus
emakeelset, tasuta ja ilmlikku kooli. /../ Rahvakoosolekutel esitatud
ndudmised ja vastuvdetud otsused kdisid peamiselt dppekeele ja dppekavade
kohta. /.../ Peamiseks noudmiseks Oppekavade muutmisel oli aga just
usudpetuse kui kohustusliku dppeaine véljajatmine koolist” (RAAE II: Laul
1961; 279).

Kriitika alla sattus “mdisnike ja tsaarivalitsuse rahvavaenulik hariduspoliitika”,
mille abil “tsarism, mdisnikud ja kapitalistid piitidsid oma klassi huvides hoida té6rahvast
vaimupimeduses, religiooni ja ebausu kammitsais” (RAAE II: Laul 1961; 279). Liihidalt
tahendas see, et lapsi Opetati lugema aabitsate abil, milles sisaldusid kiimme késku voi osi
katekismusest. Mitmel pool siiski nenditakse, et toonased Oppemeetodid olid tdesti
aegunud: “19. sajandi teise poole Eesti ajalehtedes on kaevatud koolides usudpetuse
mehaanilise tuupimise iile, mis ei pruukinud iildse viia kristlusele 1dhemale” (Plaat 2000;
390).

Ehkki “1905. aasta revolutsioon vdeti iildiselt ka eesti vaimulike poolt elava
pooldamisega vastu” (Veem 1990; 235), tekitas hiljem palju pingeid, kui revolutsiooni

puhkedes sotsiaaldemokraatide vastu asunud klerikaalid repressioonidele kaasa aitasid.
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Sellise positsioonivotu  kriitikat kasutati (ja vdimendati®) ateistlikus agitatsioonis
p g

aktiivselt ka veel parast 1917. aasta revolutsiooni.

1905. aastal hakkas J. Lilienbach VSDTP Tallinna Komitee toetusel vélja andma
ateistlikku kirjandust; kuni 1917. aastani anti vélja 20 ateistlikku teost. Ehkki Raid
nimetab Lilienbachi “teadusliku ateismi propaganda véljapaistvaimaks rajajaks Eestis”
(Raid 1978; 56), tuleks sellesse suhtuda teatava skepsisega. Arvestades toonase ateistliku
argumentatsiooni vordlemisi madalat taset, suunatust toolistele-talupoegadele, stiihilisust
ning katseid piitida religiooni ja eriti kirikut naeruviéristada kdikvdimalikes Zanrites (nt.
kirikulaulude paroodiad), mida jirjest 1dbi katsuti, vdib pigem hinnata Lilienbachi
aktiivsust. Teaduslikust ateismist nii NLis kui Eestis vOib rddkima hakata alates
1950ndatest aastatest. Jidb mulje, et 1905. aasta revolutsiooni péevil viljendatud
pohimdte “on vaja voidelda kiriku vdimu ja religioosse ideoloogia vastu” (RAAE II: Laul
1961; 281) pani pikkadeks aastateks paika ateistliku argumentatsiooni kdrgeima taseme.

Peterburis andis Lilienbach vilja ajakirja “Tiiu Tasane”, selle sulgemise jirel
(1906) aga ajakirja “Tapper” (Raid 1978; 57). 1906-1907 tegutses Toilas kohaliku
koolidpetaja J. Anvelti juhtimisel 8—10liikmeline poliitring, mis tegeles muuhulgas ka
darvinistliku mdtteviisi tutvustamisega (Raid 1978; 59). Teatud osa antiklerikaalsete
ideede levitamisel etendasid ka mitmesugused legaalsed organisatsioonid, nende seas
Pirnu Udirnike Selts (Raid 1978; 62).

Revolutsioonile jargnenud aja votab Lembit Raid kokku pealkirjaga
“Loodusteadusliku materialismi ja ateismi levik 1907-1917”. Muu hulgas ka ateistlikku
ja kirikukriitilist teksti sisaldavaid raamatuid, lendlehti ja brosiiiire levitasid VSDTP Eesti

organisatsioonid. Eesti keelde tolgiti ja anti vdlja mitmeid populaarteaduslikke teoseid

> “Pirastpoole heideti mdnele vaimulikule ette, et nad ei olevat suutnud vi tahtnud oma koguduse
liikkmeid kaitsta karistussalkade julmuse eest. See tekitas kogudustes pingeid, eriti noorsoo ja iihe osa
koolidpetajate seas (Salo 1995; 118). Veem aga kirjeldab olukorda jargmiselt: “Eestlastest (autori rohutus)
kirikudpetajad ei jad pealtvaatajaiks. Nad piiiiavad kdige pealt péddsta inimesi karistussalkade kiiiisist.
Sellega seoses tekib neil teravaid vahekordi mdisnike ja sakslastest ametivendadega” (Veem 1990; 167).
Raid omakorda kontreerib: “On teada vaid iiks juhtum, kus digeusu preestri vahelesegamise tottu jaeti dra

talupoegade peksmine” (Raid 1978; 54).
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(Pavlov, Timirjazev, MetSnikov, Lunkevits jt. (RAAE I: Laul 1956, 182)), populariseeriti
darvinismi, seletati lahti kiriku “imesid”. Nn. “proletaarsete kirjanike” (J. Lilienbach, V.
Buk, G. Tikerpuu, V. Mdlder (RAAE I: Lukin 1956; 217-218)) sulest ilmus religiooni,
kirikut ja kirikudpetajaid naeruvédiristavaid ilukirjanduslikke teoseid. 1912. aastal hakati
vilja andma ajalehte “Kiir” (iiks vastutavatest tootajatest V. Buk, hiljem J. Anvelt,
kirjastaja J. Késpert), mis “kritiseeris teravalt usku ja selle jutlustajaid. “Kiires” avaldatud
materjalide uurimine néitab, et ateistliku propaganda teostamisel ldhtus ajaleht leninlikest
juhenditest”. Keskseks teemaks oli usu reaktsioonilisuse paljastamine (RAAE I: Lukin
1956; 221-222). Raid mérgib, et ““Kiire” ateistlik tegevus kujutas endas uut, kdrgemat
astet usuvastase motte arengus Eestis. /.../ “Kiirel” olid viljapaistvad teened eesti
tootajate materialistlike veendumuste ning revolutsiooniliste vaadete kujundamisel”
(Raid 1978; 74).

Oluline tundub pigem viimane tahk. Arvestades kommunistliku partei XX sajandi
teisel ja kolmandal kiimnendil darmiselt aktuaalset maailmarevolutsiooni-temaatikat, on
Eesti oludesse kohaldatav ka Throweri médrkus “Et luua edukaks revolutsiooniks
tarvilikku tausta, tuli lihtrahvast valgustada, iiheks valgustamise iilesandeks oli ka
religiooni riindamine — selleks, et inimesi ignorantsusest vilja kiskuda™® (Thrower 1983;
97). Selles valguses on ka moistetav, miks ei olnud oluline kirikukriitika eriline tase — see
oli suunatud “t66tavatele massidele”, kellele keerulised arutlused tdenéoliselt
moistetamatuks oleksid jddnud. Samuti tuleb arvesse votta probleeme kirikut riindava
propagandakirjanduse levitamisel revolutsioonile jirgnenud aastatel.

Religiooniteemasid késitleti loengutel, konekoosolekutel ja vestlusringides. Raid
mainib dra ka kodanliku antiklerikalismi, mis levis néiteks karskusseltside kaudu. See

viimane aga ei iillata, kui arvestada, et “esimesi Eesti karskusliikumise peasekretire oli

® See suhtumine on kirja pandud ka ndukogudeaegses tekstis: “Religioon ja igasugune ebausk olid
suureks takistuseks revolutsioonilise liikumise arenemisele, kuna nad juhtisid kdrvale rahva tdhelepanu

voitluselt tsaarivalitsuse ja kapitalismi vastu” (RAAE I: Solomdkova 1956; 225).
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H. Po6gelmann, liikkumise iiks aktiviste EKP hilisem viljapaistev tegelane J. Anvelt”’

(Raid 1978; 223, viide 24).

Ateistliku sisuga artikleid ilmus koigis nii legaalseis kui illegaalseis
publikatsioonides, kus bolSevikel mingi mdjuvdim oli, nt legaalses ajakirjas “T66”
(1908-1910), mis aga “kannatas pidevalt rahatrahvide jt. repressioonide all” (Raid 1978,
65). Lilienbachi juhtimisel tegutses kirjastus “Mdte”, mis avaldas hulga teoseid sotsiaal-
demokraatidelt kui ka tdlgitud tekste rahvusvahelistelt autoritelt. “Lilienbach suutis
“Motte” juurde koondada vdimeka grupi autoreid-ateiste” (Raid 1978; 65). Pérast “T66”
sulgemist jdtkas sarnast rida Ameerikas vilja antud “Uus Ilm” (peatoimetaja

Po6gelmann).

Juba enne Oktoobrirevolutsiooni ja sel perioodil dnnestus eesti keeles vilja
anda mitmeid otseselt religiooni ja maailmavaadet kisitlevaid marksistlikke
teoseid (P. Lafargue’i “Ajalooline idealismus ja materialismus”, G. Plehhanovi
“Usk” jt). Ent need raamatud ei levinud kuigi laialt. Vastavalt klassivditluse
vajadustele oli usuvastase selgitustod pealodk sihitud klasside vahel valitseva
seose ning vaimulike kontrrevolutsioonilise tegevuse paljastamisele

(Vimmsaare 1974; 89).

Revolutsioonieelsel perioodil ilmusid mitmed mitte kiill otseselt ateistlikud, kiill
aga populaarteaduslikud materialistlikku ideoloogiat kandvad loodusteaduslikud teosed
ka Eesti autoritelt — nt. J. V. Veski, J. Piiper, M. Pill ja J. Sarv,® J. Depman (RAAE I:
Laul 1956; 185-194).

Raid tunnistab, et I maailmasdda tdi ateistliku motte arengusse Eestis siigava

moona (Raid 1978, 76). Ateistliku tegevuse puudumist ja religioossuse tdusu on margata

7 Ilmselgelt on siin tegu tendentsliku suhtumisega, sest karskusliikumisse kuulus ka vaimulikke:
“Eesti karskusliitkumise algataja, kirikudpetaja Villem Reimani nimi oli kogu ndukogude aja véltel
taunitud” (vt Arjakas 1989; 16).

¥ Jaan Sarv (1877-1954) — hilisem TU matemaatikaprofessor, alates 1933. aastast EW ajal ateismi
populariseerinud, sotsialistlike vaadetega intelligente koondanud iihingu ‘“Humanitas” juhatuse esimees.
Olles TU ndukogus, ei toetanud 1919. aastal eestikeelse usuteaduskonna loomist (vt Riho Altnurme. Johan

K&pp ja TU usuteaduskond, kogumik Johan Kdpp 125, 33).
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ka II maailmasdja pédevil ning teatava irooniaga vOiks siit ka ju jdreldada, mida on

kummalgi suundumusel tosise hdda korral pakkuda.

1.3 Ateistlik voitlus Eesti Toorahva Kommuuni paevil

Vottes arvesse bolSevike huvi maailmarevolutsiooni vallandamise vastu, oli
olukorra destabiliseerimine Eestis vdgagi nende huvides. Eestist sai maailmarevolutsiooni
iiks votmepositsioone. Kommunistide poolt levitatud materialistlik maailmavaade tihes
kirikukriitikaga valmistasid ette siindmusi, mis Eestis 1918. aastal viimaks ka aset

leidsid:

Novembrirahutused Saksamaal tostsid mérgatavalt vene enamlaste huvitatust
sekkuda vahetult Léine-Euroopas oodatavalt vallanduvasse revolutsiooni.
Selleks oli Baltikum tollal moddapadsmatu platsdarm. Novembri 16pul alanud

pealetung teeniski eeskitte just seda eesmérki (Mihkelson 1992; 1545, viide 4)

1918. aastal loodud Eesti Toéorahva Kommuun (ETK), kasutades hilisemat
konepruuki, “asus religiooni suhtes eitavale seisukohale”. Selle tiheks véljundiks olid 40
hukkunud vaimulikku Baltimail (vt. Salo 1995; 119). Kdrvuti muude “demokratiseeru-
misnidhtude” ilmnemisega asuti eesti rahvast vabastama ka usudpetusest, kultiveerima
aktiivselt ateismi jms. “Kommuuna végivallapoliitika iiks teravikke oli suunatud just

kiriku vastu” (Mihkelson 1992; 1545).

Toorahva Kommuun tuli oma d4rmiselt vasakpoolse suunitlusega ja hakkas
kohe joudu niditama, nii kiriku kui — esimest korda — ka usklike vastu.
Johannes Kispert tuleb vilja avaldusega kuulutada kirikutegelased lindpriideks

ja keelata neil dra Toorahva Kommuuni alal tegutsemine.” On selge, et siit

? Eesti Toorahwa Kommuuna Noukogu dekreedid, ptk 11. Waledpetamise laialilaotamise asjus:
Kdigi usutunnistuste papid, kui waledpetuse laialilaotajad tunnistatakse kontrrevolutsjonaérideks ja sellega
toorahwa waenlasteks ja keelatakse neile Eesti piires wiibimine dra. Eesti To6rahwa Kommuuna Noukogu
esimehe aset. H. Poogelmann, asjaajaja J. Késpert. Narwas, 10. detsembril 1918. a. (Eesti Toorahwa
Kommuuna Noukogu dekreedid, médrused ja teadaanded 1920). Huvitav on siinkohal mérkida, et see

seadus on 1958. aasta teoses “Eesti Toorahva Kommuun. Dokumentide ja materjalide kogumik” vilja
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laksid punktid kohe kiriku poolele ja kommunistlik litkumine tegi endale

sellega ainult halba (Raid 2003).

12. detsembril jirgnes dekreet usupiihade keelustamisest, 30. detsembril 1918
annab Ajutine Siseasjade Walitsuse juhataja Késpert vilja méaédruse kdigi kirikuhoonete
iilevotmiseks kohalike tditevkomiteede alluvusse, mille tditmiseks on aega seitse péeva.
Mihkelson restimeerib: “Sisuliselt tdhistasid need kolm késku piitidu likvideerida kristlik

kultuur Eestis, radkimata juba usuvabaduse piiramisest (Mihkelson 1992; 1546).

Esimesed kirikute iilevotmised olid toimunud juba 1917. aasta 15pul (Néiteks
Oleviste kirikust sai “Olevi rahvakoda”), kuid seda tookord veel teatava
respektiga usuvabaduse suhtes. 1918. aasta detsembris aga voeti sisuliselt kdik
kirikuhooned iile ning hakati neis korraldama nn. punajutlusi'® (Mihkelson

1992; 1550).

jéetud. Sellele 12. detsembril jargnenud “Koigi usutunnistuste piithade, nagu joulude, lihawdotte, nelipithade
jne pithitsemine Eesti To6rahwa Kommuuna asutustes ja tdokohtades dra keelata” on aga avalikustamise
vadriliseks peetud.

1% Siinjuures tuleb 4ra mirkida ateismi propageerimise algusest saadik libivat kiriklike terminite —
punajutlus, ilmalik leer jms — kasutamist ateistliku propaganda poolt. Sedavord jdik oponeerumine toob
paratamatult endaga kaasa vastase meetodite kopeerimise, millega paratamatult to6pdld iseeneslikult
ahendatakse ja meetodid kindlaks méératakse. Teisalt on muidugi tegu ddrmiselt hea reklaamindksuga —
tegu on juba sissetodtatud kaubamairgiga. Siinkohal kdlbab ehk pisut ajast iile hiipates kirjeldada sarnaseid
laene ka 30ndate aastate 10pust, mil ilmus “NLKP ajaloo lithikursus™: “Mitte asjata ei nimetatud bolSevike
partei ajalugu “lithikursuseks”; selle sona ladinakeelne vaste on breviaar. Breviaar on katoliku vaimuliku
esmane késiraamat, mille sisuks on tdhtsamad tekstikatked Piiblist ja kirikuisadelt, samuti kiriklikud
hiimnid. Nagu teada tundiski keskmine keskaegne vaimulik Piiblit ja kiriklikke tekste esmajoones
breviaari, mitte originaalteoste vahendusel. “NLKP ajaloo lithikursusega” loodi niiiid ateistlik vaste
kiriklikule breviaarile, mdeldud kasutamiseks proletaarsele vaimulikule ehk ndukogude parteitdotajale. /.../
Breviaaril/lihikursusel oli ka preventiivne iseloom: temas oli sdelutud vilja see osa piihaloolisest
tekstikogumist, mida lihtvaimulik vdis kasutada, ilma et teda oleks dhvardanud ohtlik kalle vad4rdpetusse

(Undusk 2003; 47-48).
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Hoogu sai usuvastane propaganda: “Pdhiosa ateistlikest kirjutistest ilmusid 1917.
aasta detsembris ja 1918. aasta jaanuaris” (Raid 1978; 84), mis ilmusid iillitistes
nimedega “Oktoobri Kiir”, “Punane Lipp” ja “Tapper”.

ETK religioonipoliitikasse on hiljem iisna suure skepsisega suhtutud. “Kuigi
vaadeldavat probleemi kisitleti eesti ndukogude ajalookirjanduses &drmiselt
napisonaliselt, jai iildhinnang siiski negatiivseks." Kommuuni juhtide kirikuvastases
tegevuses néhti eelkdige tiht pohjust, miks enamlased ei suutnud Eestis tookord vdimule

jaada” (Mihkelson 1992; 1552).

1.4 Kokkuvote

XIX sajandi teisel poolel ja XX sajandi alguses aset leidnud kirikuvastasust ei
vdiks pidada otseseks ateismiks, viihemalt mitte kohapeal tekkinud ideena. Uldiselt jiigi
probleemistik kirikuvastasuse ja populaarteaduslike loodusteaduslike materialistlistlike
ideede leviku tasandile. Domineeris lihtrahvale suunatus ja seetdttu olid ka argumendid
vastavad. Kogu voditlusest paistab tugevalt ldbi ateismi kui sotsiaaldemokraatliku

“vahendi” roll ning ida-poolne péritolu.

" Vaimulikevastast méirust peetakse “ilmselgeks pahempoolseks veaks”, sama hinnangu saavad

kirikutes toimunud kommunistlikud miitingud (Liebman, Mattisen 1978; 105).
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2. Ateism EW ajal (1920-1939)

1920. aasta pohiseaduse jirgi oli Eestis kindlustatud usuvabadus. Riigi ja kiriku
10pliku lahutamise viis Riigikogu 1dbi 1925. aasta usuilihingute seadusega, mis hakkas
kehtima 1. jaanuarist 1926 (Gnadenteich 1995; 95).

Peamiseks kirikuvastasust ja ateistlikku tegevust suunavaks jouks EW ajal sai
suurema osa ajast poranda all olnud EKP, mille tegevust omakorda koordineeriti
Venemaalt (Anvelt) ja mis tegutses mitmete variorganisatsioonide kaudu. Siin voib
rddkida parteilis-poliitilisest tellimusest, kus sotsiaaldemokraatlike ideede teostamiseks
kasutati ateistlikke vorme.

EKP ateismialane tegevus EW ajal oli monevdrra stiihiline. Et propaganda oli
endiselt suunatud lihtrahvale, pole sellegi perioodi puhul teaduslikust argumentatsioonist
kuigivord pohjust rddkida. EKP ateism kajastas Venemaal toimuvat, mis sel perioodil oli
johkram nii varasemast kui hilisemast — marksistlik-leninlik religioonikriitika ja vastav
praktiline tegevus vordlemisi robustses kvaliteedis. Teise suuna esindajad oli kohalikud

vasakpoolsete vaadetega intelligendid.

2.1 EKP tegevus'

“Rahvahulkade ateistlikke meeleolusid suunas ja kujundas Eestimaa

Kommunistliku Partei ideeline selgitustod, mis 20ndate aastate algul ja lopul ning

12 Noukogudeaegses kirjanduses ei leidu kuigipalju viiteid ateistlikule tegevusele EW ajal.
Voimalik, et liheks pohjuseks on kogu tegevuse tagasihoidlikkus. Teisalt voib olla tegu ka asjaoluga, et
ndukogude ideoloogia ndudis kogu senise ajalookisitluse imberhindamist: “Tdsiseid raskusi valmistas
seejuures asjaolu, et kdigi Stalini 1930. aastaste puhastuses hukatud eesti juhtivate kommunistide nimed
olid keelatud. /.../ Vaenlasi vdis nimeliselt sdimata, polu alla langenud omasid aga ei kdlvanud nimetadagi.
Partei ajaloost sai sel moel valdavalt anoniitimsete tegelastega stindmuste jada, kus tiksildasena troonis eesti
kodanluse poolt 1922. hukatud Viktor Kingissepp. Tema korval vais esile tdsta vaid vdheseid teisi, kes

“digel ajal” Eestis olid ohvriks langenud” (Viires 2003; 38-39).
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30ndate aastate algupoolel oli eriti intensiivne” (Vimmsaare 1978; 89). 20ndate aastate
alguses andis voitluseks voimaluse vahepeal aset leidnud sotsiaalsete ja riiklike
muudatuste tottu revideerimisele ldinud kiisimus usudpetuse vajalikkusest Eesti koolides.
Usudpetuse vastaste leeri eesrinnas olid sotsiaaldemokraadid. “Kodige radikaalsemate
sonavottudega esines /.../ esseeride esindaja J. Semper” (Valk 1997b; 23). Kiisimuse
lahendamiseks korraldati rahvahiiletus, millele eelnes darmiselt 4ge diskussioon. Sel ajal
(1921-23) oli eriti intensiivne ka EKP usuvastane selgitustéd (Raid 1968; 27)."

Aktiivne usuvastane selgitustod toimus ajakirjanduse, lendlehtede, loengute ja
kultuuriiihingute kaudu, EKP loosungiks sai “Téérahva Uhine Vierind Pappide vastu”
ning majanduslikuks platvormiks usukiisimustes kirikute maa konfiskeerimine (Raid
1968; 27). Intervjuu Olga Lauristiniga tutvustab EKP suunatud ateistliku voitluse iiht
tahku 1dhemalt:

Vasakpoolsete noorte seas levis tollal ateism ja Olgagi oli sellest sisse vdetud.
Oma klassis jaguneti kiisimuses, kas usudpetus tuleb teha kohustuslikuks voi
mitte, kahte leeri. /.../ Olga ja teiste iilesandeks sai partei noorterakukeste
loomine. Rakukeste eesmirgiks oli noorte koondamine ja nende hulgas
poliitilise selgitustod tegemine. Uheks iilesandeks oli agiteerida koolis
kaasdpilasi usudpetuse tundidest ja leerist mitte osa vdtma. Rakukeste tood

kontrollis Kreuks isiklikult (Reporter 24. IV 2003; 5).

1923. aasta veebruaris toimunud héédletamise tulemused olid aga jdrgmised:
“Kokku osales 66% valimisdiguslikest kodanikest, poolthédéle usudpetusele andis 71,9%”
(Valk 1997b; 30). Pahempoolsed piitidsid valimistulemusi igati vaidlustada, ka on neid
tulemusi kritiseeritud ja interpreteeritud veel ndukogude ajalgi, ent mdlemal puhul oli
tegu vaid jouetu vihaga. Uheks argumendiks peeti ka seda, et arvesse vottes hiiletanute
hulka ja nende seast poolthdile andnuid, siis kokkuvdttes toetas vabatahtlikku usudpetust

“vaid 48% héailediguslike kodanike iildarvust” (RAAE I: Saarniit 1956; 265).

13 Ehkki rahva iildine arvamus oli etteaimatav, aeti asjad sedavord teravaks, et seda naabermaades
lausa imeks pandi. Praeguse Eesti Vabariigi jarjepidevus EWga on antud kiisimuse teravust arvesse vottes

ilmselge.
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EW ajal voib esmakordselt mérgata ateismi uususustumise'® esimesi praktilisi

vorme Eestis:

Uheks tdhtsaks noorsoo ateismi vaimus kasvatamise vormiks Eestimaa
Kommunistliku Noorsooiihingu poolt korraldatud ilmalikud leerid. Niisuguses
leeris, mis kestis harilikult kaks kuud, tutvustati osavotjaid marksistlik-
leninliku klassivditluse ja proletaarse revolutsiooni teooriaga. Esimene ilmalik

leer toimus 1922. Tallinnas (RAAE I: Rannik 1956; 279)."”

“Leerikursuse” 1dpetanud said praktilisi poliitilisi agitatsiooni- ja ateismialaseid
iilesandeid. Neid rakendati t66lisnoorsoo kontaktide slivendamiseks maatdolistega.
Pithapdeviti ja usupiihade ajal organiseeriti mitu ekskursiooni, véljasditu ja ning
jalgrattamatka maale, kus korraldati kultuurhariduslikke ja usuvastaseid iritusi (Raid
1978; 97-98). Olulise niiansina ateismi uususustumisel tuleb mérkida esimest katset luua
ilmalikke matuserituaale (TAUKN-i iildkoosolekul 5. juulil 1923 kultuuriosakonnale
antud tlilesanne), millele viitab Raid, kes lisab samas: “Mil méddral iilesannet tiideti, pole
teada” (Raid 1978; 98). Selle pohjus oli vdga lihtne ja avalikultki sedastatud: “Kui
tahame voidelda kiriklike kommetega, peame asemele seadma omad viisid, proletaarsed
kombed” (Noor Tooline 1922.5; 147).

Sisuliselt korraldas ilmalikke leere EKP Keskkomitee, organisatsioonilise t60
tegid ELKNU Keskkomitee poolt juhitud ametiiihingute noortekomisjonid (Raid 1967;
195), mis asutati 1922. aastal.

”Leerikursusest” osavotja kuulas loenguid tervishoiu, marksistliku
majandusteaduse, inimiithiskonna arenemise seaduste, proletaarse revolutsiooni

teooria ja klassivditluse ajaloo ning religiooni tekkimise, selle klassiolemuse,

" Kuulo Vimmsaare (Vimmsaare 2004) oli ateismist kui uususundist ridkides mdnevdrra
kahtleval seisukohal, seevastu Lembit Raid (Raid 2003) suhtus ndusolevamalt. Ateismi kui uususundit
kasitletakse kéesolevas t60s allpool tdpsemalt.

' Paralleele voib tdmmata sarnaste suundumustega Venemaal: “1923. aastal oli Trotski pannud
ette pakkuda alternatiive kiriklikele riitustele. Need aga olid sedavord ldrmakalt poliitilised ja sedavord
triviaalsed, et kuhtusid mone aasta moodudes” (Bercken 1989; 44). Vottes arvesse poliitilist tausta (vt.

tapsemalt Luukkanen 1994) voib eeldada, et siin vois tegu olla isegi kohaliku algatusega.
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sotsiaalse funktsiooni jne. kohta. Teise tdGvormina loengute korval kasutati
ilmalikus leeris loengutes ldbivoetud teemade tihiseid arutlusi. Ilmalikust
leerist osavotnud noor omandas pdhiteadmised proletaarse revolutsiooni
teooriast. /.../ Seega oli ilmalik leer nii tddlisnoorsoo marksistlik-leninliku
maailmavaate kui ka revolutsioonilise liikumise juhtimiseks vajaliku kaadri

kasvatamise vormiks (Saarniit 1962; 94).

EKP korraldas ka ateistlikke meeleavaldusi ning noorsoo usuvastaseid paevi.
Esimene usuvastane pdev toimus 1922. aasta 30. juulil, lisaks usuvastane meeleavaldus
27. augustil 1922 Tallinnas, usuvastane pdev 1924. aasta 24. juunil — EKP nipunditeil
karskusseltsi “Valvaja” juhatuse poolt korraldatud (RAAE I: Rannik 1956; 279). Kuivord
rohkem sarnaseid siindmusi ei mainita, siis vOib arvata, et need jdidki ainsaiks.
Jargmisena késitletakse selle temaatikaga seotud tekstides “ilmalikke leere”, mis algasid

1929. aastal, kui EKP oma tegevust selles valdkonnas taas aktiviseeris.

Igal pool, kus EKP-1 vdhegi mdjuvdimu oli, ilmusid religiooni vastu suunatud
kirjutised, nii legaalses kui illegaalses to6lisajakirjanduses. Noukogudeaegne kokkuvdte
nimetab neid tekste “religiooni klassiolemust selgitavaiks” (RAAE I: Saarniit 1956; 254).
Katse leida EW-aegsest paljulubava pealkirjaga vihikukesest “Usk ja Teadus” mingeid
teadusliku ldhenemise algeid 10ppes ldbikukkumisega, “klassiolemuse paljastamine”

prevaleeris siingi:

Usk ja teadus voitlevad omavahel. Ja ometigi on nemad mdlemad kapitalistliku
klassi vaimlised toed todliste klassi mahasurumisel. Nii usk kui teadus tdidavad
kapitalistlikus tihiskonnas iiht iilesannet: pimestada todliste ja talupoegade
massesid, teha neist sonakuulelisi valitseva klassi todriistu (Wallner, Jénes

1924; 1).

Religiooni “klassiolemuse paljastamise” eesmérk oli antud tingimustes maailma-
revolutsiooni tarvis soodsa pinnase loomine, kus ateism toimis vahendina, mille abil

“massesid” kodanliku mdju alt vabastada. Ka Vimmsaare kinnitab:
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Vastavalt klassivoitluse vajadusele oli /.../ usuvastase selgitustoo pealdodk
suunatud kdigepealt kiriku ja ekspluateerivate klasside (mdisnikud, kodanlus)
vahel valitseva seose ning vaimulike kontrrevolutsioonilise tegevuse

paljastamisele (Vimmsaare 1988; 39).

Antiklerikaalne propaganda ja klassiolemuse paljastamine pédddis 1924. aasta 1.
detsembril Kominterni mahitusel'® toimunud fiaskoga. Kominterni siiski jitkuvat huvi
ateismi vastu nditab fakt, 1927. aastal ilmunud brosiir “Kuidas usuvastast to6d teha” on
triikitud Kominterni poolt NSVL Rahvaste Keskkirjastuses kirjastuses.

Vihesed kittesaadavaid ateistlikud brosiilirid on suunatud lihtrahvale-
talupoegadele (nt. triikistesari “Talupoja raamatukogu”), kus rohuti kdige enam
emotsionaalsele ja praktilisele kiiljele — “Jumal tdhendab rikast”, “Usk on vaid rikastele
hiiveks”, ““Issand” tdhendab vaid orja valitsejat”, “Jumalat on vaja “maédédrida” kiilinla
panemisega” (Buharin 1920; 8—-13).

Ateistlike tekstide tasemest annab tunnistust ka 1956. aastal ilmunud
artiklikogumik “Religiooni ja ateismi ajaloost Eestis”, kus pastorite rahvavastase
tegevuse paljastamise eredaks nditeks peetakse ka Tallinna Ametiiihingute Keskndukogu
hidlekandjas “Rohutute H&41” 1921. aasta 15. numbris ilmunud iisna humoristliku
véddrtusega teadet selle kohta, kuidas Harju-Jaani koguduse asedpetaja sundis karsket
noorukit viina jooma, Oeldes “et viisakas noormees peab tingimata viina vOtma,
suitsetama ja sugu tegema, muidu ei kdlba ta seltskonda” (RAAE I: Saarniit 1956; 78).
Sellistest meetoditest vOoib vdga hésti aru saada — olgu tegu kas voi sulaselge laimuga,
mojuvad sellised lood nii kiriku kui konkreetse vaimuliku mainele kahjustavalt. Nii on ka

arusaadav, et

suurt tdhelepanu pithendas EKP wusuvastases propagandas ka vaimulike

poliitilise partei — kristliku rahvaerakonna rahvavastase tegevuse, pastorite

162003 aastal toimunud vestluses mainis Lembit Raid, et oli oma 1978. aastal ilmunud teoses
Komintern Eesti sektsiooni fondi materjalide kasutamise eest (tekstis nt. “Komintern t66tas vilja lahemad
soovitused ja juhised kommunistlikele parteidele ateistliku liikumise korraldamiseks kodanlikes riikides”

(Raid 1978; 118)) pdhjalikult sarjata saanud.
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pthakirja Opetusele mittevastava isikliku elu jne. paljastamisele (RAAE I:

Saarniit 1956; 278).

Vimmesaare kirjeldab EW-aegset ateistliku kirjanduse rasket olukorda jargmiselt:

Kui Eestis kehtestati kodanluse diktatuur, jitkus eestikeelse marksistliku
kirjanduse véljaandmine Noukogude Liidus. Ateistlikke artikleid ilmus
Noukogude Liidus viljaantavas eestikeelses ajakirjanduses. Samuti levitati
ateistlikke teoseid, mida omal ajal oli vdlja andnud Eesti To66rahva Kommuuni
kirjastusosakond. Eestisse sattus neid aga véhe.

Kodanluse diktatuuri ajal oli marksistliku ateistliku kirjanduse véljaandmine

Eestis darmiselt raske (Vimmsaare 1974; 89).

Eriti raskenes EKP olukord parast 1924. aasta detsembrit. Palju liikmeid oli kas
arreteeritud voi tapetud, osa eksiilis Venemaal. Ateistlik selgitustdd sai uue hoo sisse
alles 20ndate aastate 16pul, mil EKP end taas kogunud oli, muu hulgas Lenini

juhtnooridele vastavalt kohalike vasakpoolsete intelligentidega kontakti otsides:

Vastavalt V. 1. Lenini poolt antud juhenditele teostas Eestimaa Kommunistlik
Partei usuvastast voitlust tihedas liidus materialistide-mittemarksistidega.
partei ohutusel ja suunamisel tegelesid ateistliku propagandaga kodanlikus
Eestis paljud demokraatlikult meelestatud, progressiivse intelligentsi esindajad.
Selles to0s etendasid véljapaistvat osa kirjanikud-realistid E. Vilde, A. H.
Tammsaare, A. Alle, A. Jakobson, J. Siitiste, A. Antson jt (RAAE I: Saarniit
1956; 280-281)."7

1927. aastaks “revolutsioonilised ametiiihingud” taastati ja elavnes ka ateistlik
propaganda, eestkitt triikkiste veergudel. Saarniit kasutab siin lausa véljendit “laiaulatuslik

ateistlik propaganda” (Saarniit 1962; 97). Ulatuslikumalt késitleti ateismi kiisimust EKP

7 Kujutelm EKP Shutusel kirjutatud “Tdest ja digusest” tundub siiski kuidagi meelevaldne, ehkki
kirjutamise aastad jddvad vastavasse perioodi. V3iks pigem arvata, et nimetatud kirjanikud ei loonud
sellelaadse suunitlusega tekste mitte EKP mabhitusel, vaid isiklikust vasakpoolsest maailmavaatest 1dhtuvalt.

See teema nduab siigavamat uurimust ja siin esitatud seisukohad on ddrmiselt spekulatiivsed.
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1929. aasta pleenumitel ja konverentsidel, kus médirati dra partei suhtumine religiooni ja
kirikusse ning kavandati ka ateistliku t66 pohisuunad (Raid 1978; 110).

Alates 1929. aasta siigisest kuni 1933. aastani korraldas EKP todtavate masside
ideoloogia moju alt vabastamiseks ilmalikke “jumalateenistusi”. “Neil “jumala-
teenistustel” kummutati usudogmasid ning paljastati luteri ja apostliku digeusu kirikute

tihedaid sidemeid ja nende kokkukasvamist riigiga” (RAAE I: Saarniit 1956; 280).

Tegelikult olid need avalikud masskoosolekud, kus kuulati ateismiteemalisi
selgituskonesid ja lauldi seks puhuks kokkuseatud laululehtedelt usuvastaseid
laule tuntud koraalide viisil. Harilikult kaasnes ilmalike jumalateenistuste

antireligioosse vormiga vditlev poliitiline sisu (Raid 1978; 113).

1930ndate aastate alguses toimusid veel ka Tallinna T66lisithingu korraldatud
usuvastased lastepdevad ja laste laulupeod. Todliste seas levisid ka ilmalikud matused ja
kiriku vahelesegamiseta toimunud abielusdlmimised (Raid 1968; 30).

“Vaikival ajastul” oli ateistliku selgitustod tegemine raskendatud mitmetel
pohjustel. Uheks neist oli riigi tugevnenud kontroll kdigis ideoloogia valdkondades,
teisalt aga Stalini poolt partei ridades 1dbi viidud puhastus, mis viis teispoolsusse mitmed
juhtivad EKP tegelased, mis omakorda “pdhjustas seisaku partei perioodika
véljaandmises. /.../ Ajutiselt katkes partei ateistlik propaganda ja voitlus klerikalismi
vastu marksistliku ajakirjanduse vahendusel” (Raid 1978; 129). EW viimastel aastatel
piirdus ateistliku kasvatustod sisu “kirikuringkondade ja wvalitseva kliki vaheliste
sidemete paljastamisega” (Raid 1968; 31). Vidhesed eestikeelsed ateistliku sisuga artiklid
ilmusid Venemaal vélja antud perioodikas — “Kommunismi teel”, “Edasi”, samuti EKP
illegaalses hidlekandjas “Kommunist” (Raid 1968; 31).

Siinkohal on huvitav dra markida, et hilisemas ndukogude ajal ilmunud ateistlikus
kirjanduses ndidatakse mitmeid EKP liikmeid teinekord “ateistlike mértritena”, viites, et
EW vdimud kiusasid neid taga nende ateistliku propagandatdo pérast. Samuti piititi EW
aega kisitledes niidata, et tegu oli n-0 kahe Eestiga — esimese eesotsas asus “rohujate-
mortsukate” klikk, millega oli seotud ka kirik, teise — “progressiivsete rohutute” Eesti

ainsaks lootuseks oli EKP. Sel pohjusel piititi kdikvdimalikul moel esile tuua kiriku ja
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riigi ebadiget omavahelist suhet ning sellise argumentatsiooni abil digustada koiki oma

eelnenud ja tulevasi aktsioone.

2.2 Ateismi propageerimine vasakpoolsete vaadetega

seltside poolt

2.2.1 “Humanitas”

Eesti vabamdtlejate selts “Humanitas™ asutati 1926. aasta 21. mail ja selle juhiks
sai Sotsialistliku Tooliste Partei liige A. Audova. Seltsil olid sidemed EKPga (Raid 1978;
111). Seltsi litkmed avaldasid artikleid, tegeldi loengute ja vestlusdhtute ning muu hulgas
ka miitingute korraldamisega (nt. 1931. aasta 28. mail Tartus Téhtvere pargis,
iildpealkirjaga “Sotsialism ja kirik” (Prink 1967)).

Koige aktiivsemaks esinejaks oligi Audova (loengute temaatikast nt. “Usutunne ja
tema véirtus”). Pirast Audova emigreerumist Venemaale'® juhtis iihingut Jaan Sarv, sel
perioodil jii tihingu tegevus teataval mééral soiku (Prink 1967). Kolmekiimnendate
aastate keskpaiku, kui koik muud kanalid propagandatod tarvis olid ahenenud
(kirjastustegevus problemaatiline, teised legaalsed seltsid suletud), suurenes ka EKP
moju seltsile. Seltsi suunati “kommuniste-haritlasi eesotsas H. Habermani ja L.
Illisoniga” (Raid 1978; 131) ning 30Ondate aastate l0pus iihingu loenguline tegevus
aktiviseerus taas — kui eelnevalt oli korraldatud umbkaudu 10 loengut aastas, siis niitid
toimusid need igal nédalal. Temaatikas prevaleerisid bioloogia areng ja selle
filosoofilised aspektid, dialektiline materialism ja marksistlik religioonikriitika. "Kuigi
ithingu esimees J. Sarv ei olnud oma vaadetelt ise marksist, nagu tema eelkéija
bioloogiadoktor A. Audova, oli ta vaadetelt demokraat ega takistanud marksistlike ideede

propageerimist tihingu kaudu” (Raid 1978; 131-132). Saarniidu hinnangul “kodanliku

' Emigreerus 1933. aastal, pdhjuseks vdimaluse puudumine Eestis oma alal eksperimentaalselt
tootada (Eesti biograafilise leksikoni tdiendkdide 1940; 21). 1934 sureb ta Moskvas teadmata pdhjustel.
Hilisem ndukogudeaegne kisitlus (nt. G. Naani toimetatud ajaloodpik 1952) on piilidnud nédidata, nagu
oleks ta Venemaale kolinud tagakiusamise pérast, sellele aga ei viita jéllegi tdpsema informatsiooni
puudumine “Humanitase” tagakiusamise kohta, millest ndukogude ajal oleks meeleldi kinni hakatud.

Voimalik siiski, et pShjus oli mdlemas.
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diktatuuri 10puaastaiks, mil iihingus “Humanitas” to6tasid sellised silmapaistvad
progressiivse intelligentsi esindajad nagu H. Haberman, A. Uibo, 1. Kruus jt, joudis
ateistide iihing dialektilise ja ajaloolise materialismi tunnustamiseni” (Saarniit 1962;

111). Uhingu viimane koosolek leidis aset 10. III 1940 (Prink 1967).

“Humanitase” kampaaniat hindas Lembit Raid suhteliselt edukaks, tuues
asjaoluks selle, et tegu oli haritlastega, kes oskasid oma vaateid argumenteeritult esitada
(teiste ihingute aktivistideks olid nii intelligendid kui t66lisklassi esindajad segamini, see
omakorda méddras édra ka argumentatsiooni taseme). Voib-olla vdib pidada edu pdhjuseks
ka seda, et antud juhul oli tegemist esimest korda Eesti pinnalt virsunud iiritusega, kus
materialistlike ideede eest voitlejad olid tuntud ja lugupeetud inimesed ning EKP roll
selles mitte nii otseselt ndhtav kui teiste iihingute tegevuse puhul. Raid kinnitab:
“Humanitase seltskonnal oli edu, eriti haritlaste seas. “Akadeemias” ja “Tédnapdevas”
ilmus palju nende artikleid, need olid sisukad ja huvitavad” (Raid 2003). Ka Prink fitleb,
et “loengud olid korgel tasemel. Organisatsiooni kandev aktiiv oli kursis Jemeljan
Jaroslavski teaduslik-ateistliku t66ga ndukogude Liidus” (Prink 1967). See viimane on
aga tagantjirele tisna kahtlase viirtusega kompliment — Bercken nendib iisna
negatiivselt: Jaroslavski juhitud Vaitlevate Usuvastaste Liit ei olnud teaduslikum kui ta
kirjutised (Bercken 1989; 122). Ent teisalt médrgib Prink, et loengud olid ette valmistatud
lahtudes konkreetsest auditooriumist (Prink 1967), millest voib jéreldada, et oli nii
filosoofilisel kui ka populaarteaduslikul tasemel loenguid.

Ent juba esimesel ndukogude vdimu aastal langesid endised kaastodlised kriitika
alla. Arvestades ndukogude ateismi korget enesehinnangut, mille kohaselt “kodanlik”

ateism leiab oma tiiuse ndukogude ateismis, on dratoodud kriitika loogiline ja mdistetav:

Samalaadseid vigu [ei uskunud, et rahvas vdib vabaneda usust, usundiliste
uskumiste hdvitamiseks on vajalik ainult haridust66, usundilised uskumised on
kiriklaste pettuse ja rahvahulkade pimeduse vili] kordub ka kaasaegsete
kodanlike ateistide juures, kellest paljud on {iihinenud vabaltmdtlejate
organisatsioonideks ja puhtharidustdd alusel voditlevad usu vastu (end. Eestis

organisatsioon “Humanitas”) (Ateist 1941.1; 39).
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2.2.2 Tooliste Kultuur-Hariduslik Uhing

loodi 1931. aastal vasakpoolsete ametilihingute algatusel, mistdttu sai mojutusi
EKP-It. Nagu iitleb Raid, oli ithingu eesméirgiks “td6liste ideoloogiline ettevalmistamine
revolutsiooniliste iilesannete titmiseks”'” (Raid 1978; 111). Ndukogudeaegne retoorika
nimetab {ihingu eesméirgina dra ka “tootajate klassiteadvuse ja haridusliku taseme
tostmise” (RAAE I: Rannik 1956; 280). 1932. aasta jaanuaris loodi tihingu juurde

usuvastane ring:

Uhingul oli osakondi kdikjal iile kogu maa ja tema juures tootanud ringidest
oligi see ring kdige edukam. Ta andis vilja ateistlikke teoseid, usuvastaseid
lendlehti, kristlike piihade puhul korraldas antireligioosseid loenguid jne. Tehti
katset ka ateistliku ajakirja “Usk ja Tode” véljaandmisega. See aga
ebadnnestus kodanliku valitsuse vagivallareziimi tottu. (RAAE I: Rannik 1956;
280).

Ring andis vélja usuvastast kirjandust, peamiselt tolkeid. Kavandati ka ateistlike
kursuste korraldamist. Ringi tegevusele ja ideoloogiale oli otsene mdju Venemaalt —
“Ringi mitu aktivisti olid seotud NSV Liidu usuvastaste organisatsioonidega, kellelt saadi
ateistlikku perioodikat (“Bezboznik”, “Antireligioznik™) ja muud tarvilikku kirjandust”
(Raid 1978; 111).

Ateistliku ringi liheks olulisemaks saavutuseks oli ajakirja “Usk ja Tode”
viljaandmine. Tosi kiill, nimetatud ajakirja ilmus vaid viis numbrit, neist viimane
kaksiknumber. Mis puudutab ateistliku argumentatsiooni taset, siis ldhtudes lausest
“Ajakirja anti vélja peamiselt to6lisklassi jaoks, selgitamaks talle religiooni kahjulikkust”

(Raid 1978; 112), vdib sellest omad jéareldused teha. Ajakiri keelustati parast mai/juuni

"% Nii voibki kuni ndukogude okupatsioonini pidada EKP poolt kultiveeritud “ateismi” kohaliku
“viienda kolonni” suurendamise katseks. Siingi ei ole ateism mitte eesmérk, vaid vahend. Saarniit iitleb
oma artikli 10pus sOnaselgelt “Hoolimata usulise propaganda pidevast laiendamisest eemaldus rahvas EKP
poolt ning tema juhtimisel teostatud ateistliku propaganda tottu itha enam usust ja kirikust. Seejuures
lahendas ateistlik propaganda tootavaid hulki proletariaadi maailmavaatele — marksismile-leninismile ning
eesti toorahva ideelisele juhile — EKP-le, viies neid teadlike voitlejate hulka, kelle osavatul kukutati 1940.

aastal Eestis kodanluse diktatuur ning taaskehtestati ndukogude voim” (Saarniit 1962; 112).
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kaksiknumbri ilmumist, 1933. aasta aprilli 10pus sulges valitsus ka Tooliste Kultuur-

Haridusliku Uhingu enda.

2.2.3 Tartu ToOliste Esperanto- ja Kultuurithing

rajati 1932. aasta siigisel ning sai tegutseda vaid 1933. aasta juunini, mil voimud
sellegi sulgesid. “Uhing propageeris energiliselt marksismi-leninismi, kuid varjas oma
tegevust esperanto keele dppimise sildiga” (Raid 1978; 112). Uhingu juhtkonnal olid
sidemed “Humanitase” liidri Audovaga, samuti EKPga, ning see tegutses kommunistide
suunamisel. Seega oli tegu EKP katsega propageerida oma ideoloogiat legaalse iihingu
varjus. Mérkimisvddrne on siin ka Raidi viide kommunist L. Illisonile, kes f{itleb, et
“esperantot kisitleti lihingus “mitte sihi, vaid abinduna™” (Raid 1978; 112). See on {iiks-
itheselt aplitseeritav ka ateismile ning kinnitab veendumust ateismi kui vahendi rolli
kohta Eestis. Raid mérgib, et “Taoliste ringide, seltside ja iihingute tegevus kujutas
endast vaadeldaval ajajdrgul EKP ateistliku kasvatust6o iihte pohivormi” (Raid 1978;
113).

30ndate aastate 10pu seisukorda hinnatakse erinevalt. Veem iitleb ”Eesti Kirikut”
refereerides: 1935. aastal “ateism ja kirikuvastasus ei ole mirgatavalt kasvanud, kiill aga
on margata ajakirjanduse kirikuvaenulikkust”, samuti “vilismaalt saabunud vaimulikud
rOhutavad, et ei ole nii jimedat kirikuvastast ajakirjandust leidnud kui Eestis” (Veem
1990; 307, 310).

Kiivit kirjeldab aga 30ndate aastate Eesti kirikuelu jargmiselt: “Kiriku ditseajaks
voib lugeda 1930. aastate 10ppu, mil elati oma tegevuse laiendamise kavatsustega”
(Gnadenteich 1995; 102). Plaat on aga arvamusel, et “Tegelikkuses vdib aga aastail
1922-1934 radkida alanud sekularisatsiooniprotsessi intensiivistumisest” (Plaat 2001;
150) ja “Seega pole pohjust rddkida Eesti elanike suurest seotusest kirikute ja

kogudustega enne usuvaenuliku riigivoimu kehtestamist 1940. aastal” (Plaat 2001; 153).
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2.3 Kokkuvote

Voib oelda, et kuni “Humanitase” kampaaniani oli ateistide kirikukriitika johker
ning argumenteeritud arutelust oli asi kaugel. Toonastest “ateistlikest” tekstidest vodib
vilja lugeda nii kleerikute® kui ka usklike-vastasust, valdavalt aga on teravik suunatud
siiski konkreetselt kiriku kui organisatsiooni vastu. VOib mairgata ka voitlust riigi ja
kiriku lahutamiseks ning usudpetuse vastu.

Nimetatust voib oletada, et nii “Humanitase” kui teiste seltside ja EKP ateistlik
tegevus oli langenud (vihemalt potentsiaalselt) viljakale pinnasele. Teisalt aga peetakse
EKP tegevust EW ajal iildiselt {isna tagasihoidlikuks ja hilisemad kisitlused piitiavad
tegusid ndidata paisutatuina.’’ Suure tdendosusega on ndukogudeaegses kirjanduses éra
mainitud koik ‘“ateistlikud siindmused”, mis aset leidsid, sest vastasel korral oleks

nimekiri lithidaks jdédnud.

0 Uheks sagedasemaks teemaks toolisperioodikas oli kirikutegelaste personaalne kriitika (Raid
1978; 115).

*! Suurendatud statistikat kasutati EKP poolt ka juba sel ajal. Nii niiteks andis EKP aruanne 1937.
aastal kohalike kommunistide arvuks 255, uurimine on aga ndidanud, et tegelikult oli neid alla saja (Ant

2003).
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3. Ateismi areng Eestis noukogude voimu perioodil
(1940-1989)

Et pidrast Eesti okupeerimist hakkasid Eestis kehtima NL seadused, samuti
seetottu, et EW-aegne ateistlik voitlus sai mdjutusi Venemaalt, siis on oluline see, mis

toimus Venemaa religioonipoliitikas aastail 1917-1940.

3.1 Religiooniseadustik ja ateistlik voitlus NLs aastatel
1917-1940%

3.1.1 Seadused

Esimestel kuudel parast voimuletulekut 1917. aastal vottis kommunistlik valitsus
vastu mitmeid kirikut diskrimineerivaid otsuseid (kiriku maade natsionaliseerimine jms).
Suhetes usuga oli olulisim 1918. aasta 13. jaanuaril vastuvdetud otsus, mis pani paika
kiriku ja riigi eraldatuse (Bercken 1989; 90-91). See seadus andis kirikule fataalse hoobi.

Jargmine oluline seadus, mis usklike vabadust vdhendas, anti vélja 1929. aasta 8.
aprillil ja kehtis ilma suuremate muudatusteta kuni 1975. aastani. Selle seaduse
pohisisuks on usuiihingute tegevuse tegevuse piiramine eriti rangete meetmete abil
(Bercken 1989; 95-96). 1936. aasta konstitutsioon andis vaimulikele kiill tagasi
valimisdiguse, samal ajal aga lisas 1929. aastal vastuvoetud seadusele veel uusi

piiranguid (Bercken 1989; 97).

> Seda perioodi on kuni 1929. aastani #irmise pohjalikkusega kisitlenud Luukkanen 1994,
rohudes peamiselt religioonivditluse poliitilise tausta avamisele. 1929-1938 aastate problemaatikat késitleb
sama autori “The religious policy of the Stalinist state: a case study: the Central Standing Commission on

Religious Questions, 1929-1938. Helsinki 1997.
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3.1.2 Tegevus

Oktoobrirevolutsioonile jargnenud aastatel oli ateistlik t66 kaootiline — et mitte
oelda hullemini (Bercken 1989; 97). 1919. aasta parteiprogramm négi ette luua
voimalikult laiahaardeline usuvastane propagandaorganisatsioon, ent ei andnud mingeid
juhiseid ega pannud ka kedagi selle eest vastutama (Bercken 1989; 98). Kogu sellealane
tegevus soltus kohalike voimude innukusest. Alles 20ndate aastate keskpaigast on leida
marke tsentreeritud ja siistemaatilisest propagandast.

Kohe pérast kodusdda tehti usuvastase t00 eest vastutavaks hariduse
rahvakomissariaat, mille alluvusse loodi poliithariduse komisjon, juhiks Lenini abikaasa
N. Krupskaja. Komitee iilesandeks oli laiaulatuslik vditlus, kasutades tehnika viimast
sona — filmi ja fotograafiat (Bercken, 1989; 98). Leninliku “vditleva ateismi” poliitika
pohirdhk religioosse motteviisi jarjepidevuse murdmiseks oligi kdige enam haridusel; see
viljendus propagandatoona koolides, ateismimuuseumide loomisena kirikuhoonetesse
jne. Oluline oli ka kleeruse likvideerimine ja pidev usklike vihkamise propageerimine.
Selle suuna esindajateks olid Krupskaja, samuti LunatSarski, Kalinin ja Skvortsov-
Stepanov (Thrower 1983; 135).

1922. aastal loodi Keskkomitee juurde spetsiaalne religioonikomisjon, mille
esimeheks sai Jaroslavski, kes hiljem ateistlikus propagandas olulist rolli méngis
(Bercken 1989; 93). Samal aastal loodi kirjastus “Ateist”. Toimetaja Jaroslavski kde all
hakkas ilmuma ka ajaleht “Bezboznik”. Jaroslavski enda raamatust “Usklike ja uskmatute
piibel” (1923, e.k. 1958) sai ndukogude ateistliku kirjanduse klassika, mille tdiendatud
triikkke veel hiljemgi vilja anti.

“Bezbozniku” kdorvale loodi teisigi uillitisi: kuukiri “Antireligioznik”, eksisteeris
ka nidalaleht, samuti “Bezbozniku”-nimeline jne. Jaroslavski organiseeritud oli ka
“Sojuz bezboznikov”,” mille juhiks ta sai. Noortele oli ette nihtud ithendus “Jundje
bezbozniki” (Bercken 1989; 102).

Usuvastasele propagandale lihenemises toimus ka teatav voitlus: radikaalid
Trotski juhtimisel eelistasid otsest tegevust — teenistuste segamist, ikoonipdletamist jms;

moderaadid Jaroslavski juhtimisel, keda toetas Stalin, soovisid religiooni vastu voideldes

2 Hilisem Vaitlevate Usuvastaste Liit (VUL).
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kasutada teaduslikku argumentatsiooni. Kui aga moderaadid 1926. aastal vdimule
joudsid,”* olid nad religiooni vastu kdike muud kui pehmed (Bercken 1989; 98).
Luukkaneni jérgi oli usuvastase ristisoja algtduke andnud Lenin, kes oli “hdmmastunud
religioossete organisatsioonide renessansist ja tugevusest” (Luukkanen 1994; 124-125)
20ndate aastate alguses. 1929. aastaks oli Jaroslavski kétte kogunenud religioonivastase
voitluse monopol (Bercken 1989; 102). Jaroslavski juhtimise all ning vdimude toetusel
toimunud Voitlevate Usuvastaste Liidu (VUL) usuvastane ristisdda kulmineerus 30ndatel
aastatel, “plaan oli sekulariseerida riik 1937. aastaks” (Froede 2004; 37). Tegevusse asus
komsomol, kelle tegevus oli #drmiselt brutaalne ja suunatud just minevikuigandite
viljarookimisele (Luukkanen 1994; 214).

Ateistlik propaganda vottis {ipris isedralikke vorme. Markimisvédrne usuvastane
siindmus oli 1923. aasta jaanuaris peetud kommunistlikud joulud (Bercken 1989; 99),
mille taga seisis Trotski (Luukkanen 1994; 154-155), 1926. aastal hakati aga endistesse
kirikutesse looma ateismimuuseume. Neljakiimne viiest omalaadsest oli esimene Moskva
oma, suurimaks sai aga 1932. aastal avatud muuseum Leningradi Kaasani katedraalis.*’
Bonts-Brujevitsi juhtimise all (1946—1955) sai sellest ndukogude religiooniloo uurimise
peakeskus. Ka lisaku katedraal Leningradis oli sama funktsiooniga, ent 1937. aastal
muudeti tavaliseks muuseumiks (Bercken 1989; 103). Enamik muuseume kannatas
suunapuuduse all — nii otseses kui kaudses tdhenduses — ja suleti mdne aja pirast

(Bercken 1989; 104).

3.1.3 Perioodi kokkuvote

Alates 1922. aastast oli likvideeritud igasugune ndukogude-vastane kriitika

(Berdjajev ja teised mittemarksistid vallandati koolidest), seega igasugune dialoog

1926. aastal organiseeritud ateistliku propaganda konverentsil kinnitati Jaroslavski seisukohad
korrektse teadusliku ldhtepunktina (Bercken 1989; 102). Luukkanen védidab vahepealse pehmema
suhtumise pohjuseks vajaduse Trotski ranget joont diskrediteerida (Luukkanen 1994; 233-234).

» Thrower peab ateismimuuseume kdige erilisemaks ndukogude ateismi tunnusjooneks. Ehkki
sellise muuseumi ekspositsioon on ette nihtud selleks, et esile tuua religiooni negatiivseid tahke, on
eksponaatidel tugev religioosne sisu, mis eesmargi jalgealust 63nestab. Ta toob siia juurde niite sellest,

kuidas oli ndinud Leningradi ateismimuuseumis iiht talunaist ikooni ees palvetamas (Thrower 1983; 329).
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religiooniga oli vilistatud.*® Et puudusid ka tihedad seosed kaasaegsete Lidne
Opetlastega, siis muutusid noukogude teooriad konservatiivseiks ja isoleerituiks (Thrower
1983; 136-137).

Noukogude religiooniloo alused pandi paika 30ndate aastate alguses, peamisteks
autoriteks olid Jaroslavski ja LukatSevski. Oma toonastes kirjutistes rohutasid mdlemad,
et vaid rahulik, atraktiivne ja intellektuaalselt respekteeritav religioonivastane
propaganda vdib oma eesmirgini jduda, luua “ateistlikku mentaliteeti”. Ara suudeti teha
aga lsna vidhe, kampaania katkes sdja tottu ja ateistlik tegevus kuhtus sdja ajal sootuks
(Thrower 1983; 138). Kédridinen on seisukohal, et enne sdda oli ateism pigem praktiline
religioonivastane tegevus - otsene kirikuvastane tegevus, jutluste segamine jms. Seda
hoolimata sellest, et ametlikult oli sedastatud, et tegu on teoreetilise Opetusega
(Kéddridinen 1989; 25), .

Agitatsiooni pohiosa moodustas iisna kindlate hiitidlausete pidev kordamine:
religioon takistab revolutsiooni ja sotsiaalset arengut, see on ebateaduslik, kirikud on
korrumpeerunud ja ndukogudevastased jne. Seal, kus oli tegu evangeelsete kirikutega,
siitidistati neid peale eelmainitud asjaolude veel ka vene-vaenulikkuses (Thrower 1983;
136). Luukkanen rShutab mitmel pool “klassivaenlase” kujundi lébivat faktorit religiooni
suhtumises, mida pdhjendab patuoina rolliga, mille eesmirk oli parteisiseselt

voimuvoitluselt tahelepanu eemale juhtida (Luukkanen 1994; 219).

3.2 Aastad 1940-1941

Eesti liitmisega Noukogude Liidu riikide ritta muutus kohalik olukord
kardinaalselt ka ateismi vallas. Kui seni oli ateism — vdhemalt ida poolt kultiveeritu —
pidanud rohkem voi vdhem piisima pdranda all, siis niiiid said tegevuseks vabad kied

aktiivsed kirikuvastased, kelleks suuremalt jaolt olid EKP liikmed.

Eesti okupeerimisega “joustusid Eestiski Noukogude Liidus 1929. aastast
kehtinud religiooni ja kirikuid puudutavad seadused, mille jéargi kirik kui

religioosne ja rahvuslik institutsioon kuulus likvideerimisele ning kristlik usk

26 vimalik, et see oli ka eesmirgiks, ehkki tegu vdis olla ka vaid puhtpoliitiliste motiividega.



kui ametlikule ateistlikule ideoloogiale vastanduv néhtus viljajuurimisele
(Gnadenteich 1995; 103).
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Mirkimisvdirseks voib pidada seda, et ndukogude vdimu kehtestamise esimesed

hoobid olid suunatud just kiriku vastu.”’ Arusaadav — “natsionalism on eriti ohtlik, kui

see on liidus religiooniga” (Bercken 1989; 11). Ehkki EW aega kisitleva peatiiki 10pus

olevatest arvamustest vOib ndha, et eestlaste identifitseerumine luterliku kirikuga on

monevorra kiisitav, funktsioneeris kirik kommunistlikule ideoloogiale oponeerivana

rahvusluse toena sellegipoolest.

Kirikutel keelati liikmemaksu kogumine, osa omandist natsionaliseeriti.
Keelatakse ka noortetod, misjon ja sidemed vennaskirikutega. Kiriklikke
talitusi vOis toimetada ainult ‘“kultushoonetes”. Vaimulikke langes ka
repressioonide ohvriks, kuigi ei toimunud spetsiifiliselt nende vastu suunatud
aktsioone. 15 luteri kiriku Opetajat kiiiiditati, 2 morvati ja 7 mobiliseeriti
Noukogude armeesse Koigest hoolimata kirikutdd jatkus ning kirikliku
tegevuse aktiivsus ei vihenenud oluliselt. Leeride puhul on tdheldatud isegi
osavotjate arvu kasvu, kuna kardeti nende 16petamist. Kirikud jéid draootavale
positsioonile, piiiides mitte minna voimudega otsesesse vastuollu, aga mitte ka

koostodd teha (Altnurme, http://www.okupatsioon.ee/1940/religioon.html).

6. VIII 1940 otsustatakse likvideerida Tartu Ulikooli usuteaduskond, see viiakse

labi kolme néddalaga. Korvaldatakse usuline kirjandus, 13. VIII keelatakse koolides

usudpetus.

Uleiildist olukorda vdib kirjeldada kui tiielikku laastamistddd, kus piiiiti

purustada kogu olemasolev struktuur ning rajada selle varemeile uus:

Kommunistliku siisteemi iiheks oluliseks eesmérgiks oli senise iihiskondliku
korralduse ja tsiviilithiskonna hévitamine, inimesevaheliste suhete ning rahva
tegevuse allutamine téielikule kommunistliku partei kontrollile. Selle sihi

saavutamiseks tuli kdigepealt hdvitada rahva mélu (Laar 2000; 875).

?7 Sarnast tendentsi vdis kohata ka ETK poliitika puhul.


http://www.okupatsioon.ee/1940/religioon.html)
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Sellise poliitika ldbiviimiseks asutati 1940. aasta oktoobris mitmeid
ideoloogiakoole (marksismi-leninismi ohtuiilikoolid, kus dppis kokku 220 inimest (Raid
1969a; 77)). Et “piiiiti luua selline olukord, kus religiooni sotsiaalsed juured oleksid
purustatud” (Raid 1969a; 68), asutati selle situatsiooni forsseerimiseks 1940. aasta
oktoobris ka Vditlevate Usuvastaste Liidu (VUL) rakukesed. “Ateistliku selgitustoo
suurem laine algas 1940. aasta siigiskuudest ja kestis aasta alguseni” (Raid, 1969a; 71).%®
Kuukiri “Ateist” (millest tuleb pikemalt juttu allpool) toob d&ra VULIi organisatsiooni

tdpsema tutvustuse:

Kuna usuvastane t66 on vaja ldbi viia organiseeritult, siis on loodud ENSV
Voitlevate Usuvastaste Liit (VUL), kel on igas linnas ja maakonnas
maakondlik voi linna org. toimkond. Nende iilesandeks on oma piirkonna
usuvastse selgitustod tegemine ja usuvastaste seltsimeeste koondamine
asutiste, kditiste ja muude Uihiskondlike ettevGtete ja organisatsioonide juure,
luues sinna usuvastaseid rakukesi. Koondamine usuvastastesse rakukestesse
peab aga toimuma tdiesti vabatahtlikul pShimottel.

Voitlevate Usuvastaste Liit on todtajate vabatahtlik organisatsioon, kes seab
endale iilesandeks jérjekindla voitluse teostamise usuliste jddnuste kaotamiseks
usklike teadvusest.

Uheks suuremaks ja vastutavamaks iilesandeks VUL organisatsioonile on
usuvastase aktiivi — propagandistide agitaatorite jt. kasvatamine. Sellele tuleb
kaasa tdommata kohalikku usuvastast intelligentsi, kellele tuleb korraldada
tdiendavaid loenguid, /.../ ja hiljem need kasutada dra usuvastaste ringide
juhtidena, organisaatoritena ja selgitustdo tegijatena kohalikus iimbruses.
Usuvastaste  organisatsioonide {ilesandeks on korraldada usuvastast
propagandat massiloengute, referaatide ja individuaalsete vestluste
organiseerimise teel, samuti organiseerida ringe ja Uhislugemisi ja kasutada

selleks vastavat kirjandust.

¥ Raid mirgib aastaid hiljem: 1940. aasta ateistlik selgitustoo oli juba organiseeritud v&itlus. Seal
oli riiklik tellimus ilmselgelt néhtav ja see tildsusele enam eriti histi peale ei ldinud. 1940.-41. aasta tegevus
paistis silma brutaalsusega — ehtne vulgaarateism. Seda oli olnud varemgi, siin aga 166b see eriti vilja.
Manitav suhtumine jne. Sinna juurde ka riiklik poliitika kirikute suhtes. See oli puhtalt poliitiline ateism

(Raid 2003).
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Suurt tihtsust omab usuvastases t6os kontakti loomine ELKNU ja kultuur-
organisatsioonidega, nagu ametiiihingud, rahvamajad ja klubid, kasutades neid
VUL eesmirkide huvides.

Usuvastase selgitustod tegemisel on tarvis kindlasti nduda, et see t66 toimuks
korgel ideelis-poliitilisel tasemel, aluseks vottes marksismi-leninismi pdhilisi
seisukohti. Sealjuures tuleb aga silmas pidada partei programmi nduet:
“Hoolega viltida usklike inimeste usuliste tunnete solvamist, mis viib ainult
usulise fanatismi siivenemisele”. Seeparast tuleb igalt propagandistilt nduda
kindlalt asjatundmist ja pdhjalikku ettevalmistust. Kes seda ei ole teinud, kes
oma ala hiésti ei tunne, seda ei tohi ka lubada usuvastase propaganda alale
tootama. Uheks pdhimiseks tingimuseks usuvastase selgitustdd tegemisel on

ndue, et see toimuks teaduslikul alusel (Ateist 1941.5; 194-195).
Artikkel 10peb siidamliku sedastusega:

Usuvastase selgitustod agitaatoril tuleb aga meeles pidada, et usujuured on
aastate jooksul siigavalt juurdunud usklike teadvusse, mida ei saa sealt vélja
rookida monepédevase voi —nddalase selgitustdd tegemisega, selleks on tarvis
kolme omadust: kannatust, kannatust ja veel kord kannatust. Kes seda omab,

selle seltsimehe t66 on edukas (Ateist 1941.5; 195).

Salo aga diitleb, et “organiseerimine edenes visalt ja andis vdhe tulemusi.
Peamiseks tegevuseks jdid loengud ja ajaleheartiklid, kusjuures mdlemate puhul
domineerisid tdlked vene keelest™ (Salo 1995; 142). Vimmsaare lisab: “Triikiti ka muud
ateistlikku kirjandust, mis tollal taotles eeskitt religiooni ja kiriku klassiolemuse

paljastamist. Vihem esineti muudel ateistliku suunitlusega teemadel” (Vimmsaare 1974;

90).

¥ Kuukirja “Ateist” numbritest voib leida ilmunud ateistliku kirjanduse reklaami, kust saab
iilevaate, milliseid ateistlikke voi materialistlikku ilmavaadet kandvaid teoseid pidas uus vdim ateismi
levitamisel esmatdhtsateks: N. V. Rumjantsev “Joulupiihade tekkimine ja nende klassiline olemus”. 1940,
48 1k; Novikov-Priboi “Soolavee-ristsed” (raamat {ihe vaimuliku timbersiinnist) 1941; B. M. Zavadovski
“Elu tekkimine maakeral”; V. V. Lunkevit§ “Kohutavad loodusndhtused”; N. Rumjantsev “Kas Jeesus
Kristus elas” 1941; N. Rumjantsev “Ulestdusmise piihade vastu”; Em. Jaroslavski “Kommunism ja usk”,

1941. Viimast teost nimetatakse “sotsialistliku kodaniku hddavajalikuks raamatuks”.
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5.-8. veebruarini 1941 toimus EK(b)P kongress Tallinnas, kus méirati kindlaks
ateistliku kasvatuse pohisuunad: arendada kannatlikku ja pidevat usuvastast propagandat,
tommata usuvastasele toole haritlaskond, teadlased, Opetajad, arstid, agronoomid jne.
Parteiorganisatsioonid peavad organiseerima usuvastase aktiivi ettevalmistamist ja
instrueerimist seminaride ja usuvastase t00 kogemuste vahetamiseks (Raid, 1969a; 74).
Sama aasta veebruaris luuakse Tallinnas ja Tartus ka lektooriumid ning Lektorite
Keskbiiroo. Lektooriumi iiritustel viibib kokku ca 2500 inimest (Raid 1969a; 76).
Loengutes kasutati neil aastail EK(b)P ateistlikus propagandas traditsioonilist
vastandamise vormi. Kiriklike piihade ajal korraldati mitmesuguseid rahvahulki koéitvaid

iiritusi, mille kaudu hoiti dra nende sattumine talituste tditjate hulka (Raid 1969a; 76).

Usuvastaseid kirjutisi ilmus Hariduse Rahvakomissariaadi hadlekandja “Viisnurk”
kiilgedel (Raid 1969a; 79, viide 66), samuti “Kommunisti” veergudel, mille
eksisteerimise viltel (15. VII 1940 — 21. VIII 1941) ilmus 80 erinevatasemelist usuvastast
kirjutist. Kaésitleti ka uute, ndukogulike kombetalituste juurutamist (Raid 1969a; 80).
Raamatukogudele tehti iilesandel metoodiliselt ja oskuslikult soovitada ateistlikku
lektiitiri  vastavalt lugeja vanusele, hariduslikule ettevalmistusele ning asendile
ithiskondliku tootmise sfddris (Raid 1969a; 82).

NSVL VUL ENSV toimkonna algatusel hakkas 1941. aasta jaanuarist ilmuma
teaduslik-metoodiline usuvastane kuukiri “Ateist”, mis “kujunes EK(b)P ateistiku
kasvatustoo tribilitiniks” (Raid 1969a; 79), Salo nimetab esimese numbri ilmumist uueks
ajajarguks usuvastases to0s — varem olid ateistliku aktsiooni ldbiviimist takistanud
mitmed organisatoorsed raskused (Salo 1995; 142). Vottes arvesse, et see iillitis votab
kokku koik toonased suundumused ja pohilised seisukohad, oleks pohjust pisut pikemaks
tutvustuseks.

Ajakirja (trikiarvuga 10 000 eks (sic/)) impressum lubab ennatlikult
ilmumistiheduseks 12 numbrit aastas. Sellest peeti kinni kuni kuuenda numbri
ilmumiseni, mil aga sdjaolud katkestasid nii kuukirja ilmumise kui ka liidu tegevuse ja

viimaks molema likvideerimiseni viisid.
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Kuukirja sisu osas on esindatud pealkirjas lubatud nii metoodilisus kui ka
moningane teaduslikkus (seda, tdsi kiill, vaid marksistlikust ilmavaatest ldhtuvais
kategooriais). Rubriikidest voib dra nimetada ateisti sOnastiku, karikatuurid, kroonika,
bibliograafia, teoreetilised loengud (nt. “Hingest ja hinge tegevusest”), poeesiat ja proosat
(nt. J. HaSek), vastuseid kiisimustele, ateistlikke motteid eesti kirjanduses (drkamisaja
kirjameeste kirikukriitikat) ja konsultatsioone propagandistile. Viimane rubriikidest tasub
veenmismeetodite kirjeldamiseks ldhemat vaatlemist. Ajakirja 2. numbris on selle

rubriigi alapealkirjaks “Usund rahvusliku vihavaenu tooriistana”:

Ettekande siht: Paljastada usundi reaktsioonilist olemust, mis Onnistab ja
toetab rahvuslikke jddnuseid, ndidata, et voitlus usundlike ja rahvuslike
jéédnuste vastu on — voitlus kommunismi eest.

Etteande kava: 1. Rahvusliku vihavaenu Shutamine tsarismi poolt; 2. Usund
ja kirik kui imperialismi abindu koloniaalsete ja sOltuvate rahvaste
orjastamiseks ning rahvusliku vaenu Shutamiseks nende vahel; 3. NSVL
rahvaste vennalik sOprus ja vditlus ja voitlus rahvuslike ja usundlike

eelarvamuste vahel.

Ulejasnud osa konsultatsioonist (6 1k) on kokku vdetud pealkirja alla “Ettekande
sisu”. Vaevalt, et agitaatorid sellele suhteliselt ladusas keeles kirja pandud
“konsultatsioonile” omalt poolt kuigipalju lisasid. Rubriik “Ateisti sonastik” lahkab

marksistliku-leninliku maailmanidgemuse seisukohast religiooni ja selle tagamaid.

Kuukirja viimasest numbrist saab iisna pohjaliku iilevaate (siinkohal pea tdies

mahus dra toodud ) ateistlikust t60st méddunud poolaasta jooksul:

Tallinna Lektooriumi usuvastasest toost

ENSV Hariduse Rahvakomissaride késkkirjaga 1. veebruarist 1941. a. kutsuti
ellu vastavalt EK(b)P Keskkomitee sellekohasele otsusele Lektorite Keskbiiroo
ja lektooriumid Tallinnas ja Tartus. Tegelik t606 algas siiski loengulises osas 27.
veebruaril ja Tartus 4. aprillil pérast vajalike ruumide leidmist ja
remonteerimist.

Lektorite Keskbiiroo tookavas ja 1941. a. temaatikas on teiste alade ja

iilesannete kdrval pandud suurt rShku ka usuvastasele selgitustoole laiades



massides. Selleks on ette ndhtud loengute korraldamine teemadel “Teadus ja
usk”, “Lenin ja Stalin usust”, “Kommunism ja usk”, “Usu tekkimine ja tema
klassiolemus”, “Usk ja kommunistlik moraal”, “Ulestdusmispiihade tekkimine
ja nende reaktsiooniline osa”, “Teadus ja usk maailma tekkimisest” jne.
Nendega liituvad loodusteaduslikud teemad, nagu “Maakera pinna ehitus ja
elu”, “Kuidas tekkis elu maakeral”, “Inimese pdlvnemine”, “T60 osa inimese
pdlvnemises”, mis aitavad kummutada massides vddrkasvatuse ja surve tottu
asetleidnud usulisi vddrarvamusi.

Tallinna lektooriumis on korraldatud loenguid usuvastastel ja nendega
kaasuvatel teemadel jargmiselt: “Usu paritolu ja tema klassiolemus” (A. Uibo),
“Ulestdusmispiihade tekkimine ja nende reaktsiooniline osa” (K. Juhanson),
“Kodanlik ja kommunistlik moraal” (E. Pill), “Kommunistlik kasvatus ja
kapitalismi jéddnuste iiletamine inimeste teadvuses” (J. Laube), “Kuidas tekkis
elu maakeral” (A. Valsiner). /.../ Tartu Lektooriumis lisanduvad iilaltoodud
teemadele veel astronoomia ja teised loodusteaduslikud alad.

Kokku on mdlema lektooriumi usuvastasel selgitustool viibinud kolme kuu
jooksul 2500 isikut, s.o. igal loengul keskmiselt 110-120 t66tava rahva liiget.
Viljaspool Tallinna ja Tartu lektooriume on antud kaitiste, asutuste ja nende
kultuuriklubide usuvastase selgitustod alal lektoreid 12 teemal, kokku 32

korda, ning nendest loengutest on osa votnud 4800 inimest.

VUL Tartumaa organisatsioonide toost

Orgtoimkonna poolt on mirtsis korraldatud Tartu linnas 4 usuvastast
konekoosolekut, kokku 1200 osavotjaga. Aprillis muutus tegevus
intensiivsemaks ja selgitustod viidi ka kéitistesse. Aprillis korraldati iildse 9
kdnekoosolekut ja loengut, kokku 1400 osavdtjaga.

Mai esimesel poolel on Tartu linnas korraldatud 3 kdnekoosolekut kokku 300
osavotjaga ja Tartumaal 3 konekoosolekut kokku 350 osavotjaga.

VUL rakukesi on martsis organiseeritud Tartu linnas 2, kokku 72 liikmega ja
Tartumaal 1, - 31 likkmega. Aprillis organiseeriti Tartu linnas 2 VUL rakukest
36 liikkmega ja Tartumaal 4 VUL rakukest 26 litkmega.

Mai esimesel poolel on Tartu linnas organiseeritud 3 VUL rakukest 54
litkkmega.

Kaks ja pool kuud kestnud t66 tulemuseks on 19 rahvakoosolekut ja loengut
ligi 3000 osavodtjaga ja 12 VUL rakukest 219 liikkmega.

Neil pédevil asutas orgtoimkond koos Tartu Linna Keskrahvamajaga Tartu

Usuvastase T66 Kabineti, mille juhatajaks maérati orgtoimkonna sekretér L.
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Kurg. Kabinet to6tab Tartu Linna Poliitharidust6d Inspektuuri juures, abistades
ning konsulteerides rakukesi, ringe ja iiksikuid aktiviste usuvastases
selgitustdos ja organiseerimisel.

Kabineti tookava ldhema tilesandena on kaasa aidata aktiivselt VUL rakukeste
organiseerimisel, arendada laiades massides usuvastast selgitustdodd ning
propagandat, ette valmistada usuvastaseid kaadreid kursuste, seminaride ja
ringide kaudu, levitada usuvastast kirjandust, ndu anda, aktiviseerida
seniloodud rakukesi, organiseerida uusi, korraldada massiloenguid ja iiks
seminar usuvastaste kaadrite ettevalmistamiseks maarahvamajadele.

Kabineti juure luuakse ldhemal ajal usuvastane raamatukogu, muuseum ja
alaline kirjanduse nditus. 21. mail alustas tegevust Tartu Linna
Keskrahvamajas usuvastase t60 kaadrite ettevalmistamise seminar, kestvusega

12 loengut (Ateist 1941.6; 283).

Ka 1940. aastal piiiiti noortetdd valdkonnas edu saavutada. Juhkami jargi “tehti
koolides massilist usuvastast propagandat. Naeruviiristati kirikuskédimist, ristimist,
leeridpetust, laulatust jne. Noortele alla 18 eluaasta keelati igasuguse usulise kasvatuse
andmine” (Juhkam 1968; 146). “Ateisti” esimene (sic/) number ilmutab dra toimetusele

saadetud “kirja” “Usukiisimus ja noored”:

Esijoones tuleb koolide juure luua usuvastased ringid. Need ringid arendaksid
siistemaatiliselt usuvastase selgitustdd tegemist Opilaste hulgas. /.../ Noored
omakorda saavad selgitustodd teha vanemaile ja teistele oma

perekonnaliikmeile (Ateist 1941.1; 47).

Samal teemal votab sdna pedagoog E. Mesidinen, kellelt ilmus arvukalt

samateemalisi artikleid ka pérast sdja 1oppu:

Usudpetusest vabanemise puhul
Kui laste ja noorsoo vaimu uuristamisele ka salajase usupropaganda abil
tehakse voimalikult kiire 10pp, siis on meil juba paarikiimne aasta pérast vaba

maailmavaatega noorsugu (Kommunist 4. IX 1940).

Ateistlik t66 oli aga katkendlik — “Viljandi /.../ Maakonna Usuvastaste Uhing,

mille eesotsas seisavad kommunistid, ei andnud endast elumirki. Sama probleem ilmnes
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veel ka mujal - mitmetes maakondades (nt. Harju) tegeldi selle valdkonnaga vihe” (Raid
1969a; 73-74). Ateistliku t60 kriitikast voib jareldada, et selgitustdo ei olnud just liigselt
koitev. Ka selle liihikese perioodi véltel voib leida ateistlikku propagandat algusest saadik
mantrana saatnud lausungeid — “hoolikamalt, rohkem, sisutihedamalt”. Ateismialane t66
sOltus — nagu ka jirgmise okupatsiooni perioodil — ainult kohalike organite aktiivsusest.
Tsentraliseeritud kontrolli jii saavutamata nii sel kui hilisemal ajal.

Labivalt on oldud hddas ka diskreetsusega usklike suhtes (“Tuli ette
jumalateenistuste segamist ja pilihakodade riivetamist” (Salo 1995; 143)), mida NLis
toimunud usuvastane vitlus sdnades noudis — reaalselt aga ei piiiidnudki saavutada.*
Sarnased loosungid jdid vaid sdnadeks ka Eestis: “Usuvastases to0s tuleb hoolega
hoiduda usklike tunnete solvamise eest, sest sellised solvamised valavad vett
klassivaenlase veskile” (Kommunist 15. III 1941). Temaatikas voib leida ka viiteid
“kulakute” ja kiriku seotusele.

Hoogsalt alustati Eesti ajaloo imberkirjutusega, millesse kaasati mitmeid Eesti

9931

juhtivaid ajaloolasi, eriti Tartu Ulikoolist. “Umberhindamise nditeid religiooni

valdkonnast:

Umberhindamisi Eesti ajaloo alal. Muistsed vditlused uues valguses

Munk Meinhard’i késitlemisel tuleb loobuda tema t60 nimetamisest
“rahulikuks missioonitddks”, kuna on selgunud, et selle munga t66 polnud
sugugi rahulik. Ta on v&tnud isiklikult osa sdjaretkist ja plaanitses sojakéiku
eestlaste vastu, kuid surm tombas sellest kriipsu 1dbi. /.../ Tiit tdhelepanu
véadrivad allardhutute vastuhakud, millest iihtki ei tohiks jitta kisitlemata.

Samuti Peipsi jddlahingule tuleb heita senisest enam valgust. Puudutades

%% Raid iitleb tagasihoidliku kriitikaga: “Ehkki uues olukorras alustatud massilisest ateistlikust
to0st on sdilinud ka mitmeid kriitilise iseloomuga jélgi, ei tohi unustada, et just sel perioodil eemaldusid
paljud usust ja kirikust, milles ilmselt kajastusid ka ateistliku t66 konkreetsed tulemused” (Raid 1969a; 83).
Vimmsaare avab olukorra teise nurga alt: “Paljud inimesed kiill eemaldusid kirikust, kuid jdid niihésti
religiooni kui ka ateismi suhtes indiferentseks. Pealegi havitasid faSistliku okupatsiooni aastad palju sellest,
mis ndukogude voim ateistliku kasvatustoo alal oli teinud” (Vimmsaare 1970; 90).

3! Veispak mirgib stalinlikust ajast rédkides: “Eriti suur osa oli siin tiita pseudoajalookirjutusel.
Ajalookésitluse liks eesmirk oli jétta rahvas ilma oma tegelikust minevikust, sellisest, millisena seda seni

tunti (Veispak 1990; 1260).
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reformatsiooni, on vdimalus ndidata, kuidas see reformistlikuna reklameeritud

litkumine ise hiljem muutub reaktsiooniliseks” (Noorte Haél 25. XII 1940).

Nagu niha, sobis religioon véga hdsti eestlaste “igivaenlaste” — sakslaste —
negatiivsesse valgusse seadmiseks, millest loogiliselt jareldus aga vene ja eesti rahva
iidne soprus. Ka EW algusaegadel hoogu saanud patriootiline miiiit “seitsmesajast orja-

aastast” sobitus sellesse siisteemi kui valatult.

S6ja puhkemine seadis aga riigi ja kiriku suhted uude valgusse. Stalinil oli
inimeste mobiliseerimiseks vaja kiriku toetust. Usuvastane propaganda Idpetati,
Voitlevate Usuvastaste Liit likvideeriti, usuvastaste ajalehtede ilmumine peatati,
ateismimuuseumid sulgesid uksed. Moondusi tehti kdigile usunditele — ainsa erandiga

katoliiklusele (Bercken 1989; 105).

3.2.1 Perioodi kokkuvote

Kui ndukogudeaegne retoorika véidab, et sakslased tdid eestlastele risti tule ja
modgaga, siis enam-vihem samade meetoditega {iritas ndukogude voim seda risti siit ka
minema viia. Nii vdibki esimese ndukogude vdoimu aasta ainsaks heaks kiiljeks pidada
seda, et rahval kadusid igasugused illusioonid uue korra suhtes. Ateistlik propaganda oma
johkruses oli kaugel teaduslikkusest ja veenvast suhtumisest, mida ametlikult nouti. Raidi
ja Vimmsaare véljatoodud niianssidest voib jireldada, et selle perioodi ateistliku t66

viljad jéid alles peamiselt kéidetud kujul.

3.3 Aastad 1944-1956

Kui Saksa okupatsiooni ajal kirikute digused suures osas taastati, siis jirgnenud
teine ndukogude okupatsioon jéitkas vahepeal pooleli jdénud t66d. Ateistlik selgitustoo jai

kogu sdja ajaks unarusse. Altnurme votab sojajargse olukorra kokku jargmiselt:

Soja ajal olid Noukogude Liidu kirikupoliitikas aset leidnud moningad
muutused. Kiriku toetus oli vajalik vdidu jaoks (riigi ld4nealadel polnud joutud

kirikuga palju ette votta, loodeti kirikut dra kasutada imperialistliku poliitika
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jaoks ning ldédneliitlased seadsid abiandmise tingimuseks kirikute sallimise).
Olulisemas taastati siiski 1940-41 kehtinud diguskorraldus.

Poorde tulemusena religioonipoliitikas oli Moskvas asutatud kaks uut
keskasutust riigi ja kiriku suhete reguleerimiseks — Vene Oigeusu Kirikuasjade
Noukogu ja  Usukultusasjade Noukogu. Molemal ndukogul olid
liilduvabariikides, oblastites ja kraides omad volinikud. Need volinikud t66tasid
kohaliku Ministrite Noukogu juures, olid aga otse Moskva ndukogule allutatud.
Eesti NSV-s oli esimene volinik EELK ja teiste “mittedigeusklike” jaoks
Johannes Kivi, digeusu kiriku jaoks Nefed Karsakov. Mdlemad saabusid uuele
todle julgeolekuorganitest. Volinikud kontrollisid kirikuid, nad pidid jélgima
koguduste tegevust ning kaadripoliitikat. Vaimulike aruanded anti kirikute
juhtorganeis edasi volinikule. Ilma volinike ndusolekuta ei vdinud keegi
kirikus tootada, samuti ei voidud sdjajargsetel aastatel ilma tema ndusolekuta
taastamistoodeks vahendeid saada. Volinik oli kirikuid ka aidanud, kui kohalik
Noukogude voim oli kirikut liiga agaralt kimbutanud.

Raamseaduseks kirikute ja koguduste tegevuse kohta kinnitati ENSV RKN
poolt 5. juulil 1945 “Usuiihingute tegevuse korraldamise ajutine juhend”. Alles
1977 asendati see “ajutine” juhend iiksikasjalikuma ja peamiselt koguduste
tegevust vaid kitsendava “Usukoondiste pohimédirusega”. Ajutine juhend
kehtis sellisena ainult Eestis, volinikud eesotsas Kiviga olid selle ise kokku
pannud neile Moskvast saadetud ametialaseks kasutamiseks ettendhtud
instruktsioonist. Nii oli kohalik initsiatiiv vdimalik ka ndukogude religiooni-

poliitikas (Altnurme, http://www.okupatsioon.ee/1940/religioon.html).**

Stalini vOimulpiisimise 10puni 1953. aastal ateismi vallas midagi olulist ei
toimunud. Usuasjade voliniku arhiivi uurimine nditab, et kirikupoliitikas tegeldi esimestel
aastatel peamiselt koguduste registreerimisega, hoonete  tagastamise  vOi
mittetagastamisega, seaduste véljatdotamise ja juurutamisega ning koguduste ja kirikute
kontrolli alla saamisega. “Ateismikiisimused jdid esimestel sojajargsetel aastatel muude

pakiliste ideoloogilise voitluse probleemide korval paratamatult tahaplaanile

(Vimmsaare 1974; 90).

32 Vt. ldhemalt ka Altnurme, R. Eesti Evangeeliumi Luteriusu kirik ja Ndukogude riik 1944-1949,
Tartu 2001.


http://www.okupatsioon.ee/1940/religioon.html)
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Ateistliku selgitustoo madalseisu selgitavad ehk ka suured kaotused sdjas — pérast
Saksamaa kapituleerumist oli vdhenenud nii agiteerijate kui agiteeritavate arv. On
margitud, et sdjajargsel ajal oli suur puudus eestikeelsetest propagandistidest (nt. Kuusik
2002; 244). Uuenenud poliitilises situatsioonis oli kaardipoliitika kiisimus {isna
problemaatiline, mistdttu propaganda- ja ideoloogiatddtajate viarbamisest oli liikvel nii
monigi koomiline lugu. “Pdhiliseks kaadriks said endised rindevditlejad ja evakueeritud”

(Vimmsaare 1988; 42).*® Parteiaparaat pidi olema:

1) puhas, s.o. kellelgi ei tohi olla plekki minevikust, 2) nad peavad olema
jéreleproovitud inimesed, 3) t66 nduab tdotajalt korget kvalifikatsiooni. Neid

kolme nduet polnud vSimalik korraga tdita (Ant 1999; 135).
Raid toob sdjajirgse ateistliku t66 raskustena dra kolm pohilist asjaolu:

1. religioossuse astme tdus elanikkonna iihe osa hulgas sGjaaastail
2. raskused sdjahaavade parandamisel
3. sotsialistliku iilesehitust6o raskused (sealhulgas isikukultuse

tagajargedest tingitud) (Raid 1969b; 68).

Koigele sellele liitusid puudujddgid teaduslik-ateistlikus propagandatdds ning
ateismi minimaalne osatihtsus kommunistlikus kasvatustoos iildse (Raid 1969b; 69).
“Maad kippus votma kahjulik arvamus, nagu poleks religioon sotsialismi ja kommunismi
tingimustes mingi probleem. /.../ Sellisest suhtumisest tingituna toimus propaganda
esimestel sdjajdrgsetel aastatel iisna tagasihoidlikes modtmetes kogu Noukogude Liidus”
(Raid 1969b; 72). Stalini ajal juhendasid ateistlikku voitlust Jaroslavski (sureb 1943) ja
LunatSarski (sureb 1933). “Sel perioodil olid ateismiga tegelevad inimesed endale lihtsalt

“sooja koha leidnud™” (Raid 2003).

 Partei ja ndukogude aktivistidele korraldati kolmekuulised kursused, enamik neist oli alg- vdi
pohiharidusega, harva keskharidusega (Koppel 2001a; 51). Kaadripoliitika kohta vt. tdpsemalt Koppel
2001a.
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Mitme aasta jooksul ei ilmunud Eestis mitte iihtegi ateistlikku teost, alles 1947.
aastal ilmutati kaks tolkebrosiiliri — I. Sergejev, “Teadus ja ebausk” ja G. Gurev “Kas oli
maailma algus ja kas tuleb selle 16pp?”** (Vimmsaare 1974; 90). Ka ajakirjanduses
ilmunud artiklid ei 6elnud midagi olulist ja jdid iildsonaliseks (Raid 1969b, 73) ning
teisalt esindasid ehedalt vulgaarateistlikku l&henemist, sisaldades vaimulike solvamist
jms (Raid 1969b; 69). Vahetult ateistlikke viljaandeid ilmus kuni 1951. aastani neli
(tiraaz 13 900 eks).* “Alles 1951. aastast algas pidev ateistliku kirjanduse viljaandmine”
(Vimmsaare 1974; 90).

Kirik oli aga uue reziimi jaoks veel vallutamata kants:

“Kiriku tegevuse paraliiseerimiseks kasutati kahte teed: aktiivsemate vaimulike
vangistamist (kokku arreteeriti 1944-53 22 luteri kiriku Opetajat, ligi
kolmandik jérelejadnud pastorkonnast) /.../ ja jarelkasvu draldikamist, s. t. leeri

piiramist™® (Paul 1996; 502).

Leer keelustataksegi 1949. aasta juunis. Sedagi voiks omal veidral moel pidada
riiklikuks “noortet6é vormiks” voi vdhemalt selle eellooks — siiski veel kuidagi
hingitseva leerit66 asendustegevuseni jouti alles 1957. aastal. Leeri keelustamise téhtsust
on vOimatu alahinnata: “1949. aastal likvideeriti talupojad kui klass ja murti kiriku

selgroog” (Paul 1996; 510).

Nii Noukogude Liidus kui ka Eesti NSV-s jii sdjajargse ateistliku propagandatoo
peamiseks vormiks loeng. Seetdttu sai erakordselt oluliseks 30. mail 1947 asutatud
iihiskondlik organisatsioon Poliitiliste ja Teadusalaste Teadmiste Levitamise Uhing

(PTTLU, rahvasuus lehvitusiihing, ka - teaduste lehvitamise iihing, 1963. aastast ENSV

¥ Vordluseks — Litis ilmus esimene sdjajirgne ateistlik teos alles 1949. aastal (Vimmsaare 1974;
90). Nidhtavasti on siin seos haridusminister A. Raua kdnega haridustdotajate ndupidamisel, millele viitab
Altnurme (Altnurme 2001; 261), milles ta ndudis noortetdd intensiivistamist ja voitlust “oopiumiga
rahvale”. Tépsemalt vt. Altnurme 2001; 160jj.

> Kiesoleva to6 lisas toodud ateistliku kirjanduse nimestik “Raamatukroonika” pdhjal seda viidet
el toeta. Voimalik, et tegu on “Raamatukroonika” ebatépsustega ja Vimmsaare allikad on usaldatavamad.

36 Leeri likvideerimisest vt tipsemalt Paul, T. Leeri likvideerimise lugu. Looming 1996/4.
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Uhing “Teadus™"), millele pandi ka ateistliku propaganda eri vorme ellu viiv kohustus.
“Teaduse” kdrval oli ateistliku propagandaga seotud ka EKP KK ideoloogiaosakond ja
EKP KK lektorite grupp (kuhu 1947. aastal kuulus kaheksa inimest), kes organiseerisid
agitkollektiive jms (Kuusik 2002; 243). Kogu ideoloogiaosakonda reorganiseeriti
pidevalt kuni ndukogude aja 10puni, kord kaadrite mahtu suurendades, kord
vihendades.™®

Ideoloogilise ettevalmistuse seisukohast olid olulised Tallinnasse ja Tartusse
(vastavalt 1945. aasta veebruaris ja 1946. aasta maértsis) loodud marksismi-leninismi
ohtuiilikoolid. Paljudel ametikohtadel (nditeks Opetajatel ja dppejoududel) oli raske, kui
mitte voimatu, viltida Shtuiilikooli astumist (Kuusik 2002; 243-244). Samas situatsioonis
oli ndhtavasti ka hilisemate ateismi rahvaiilikoolide dpilaskond ja see sundus kehtis kuni
ndukogude aja I6puni — soltuvalt sellest, kui ranged ja ideelised juhtusid olema vastava
asutuse korgemad funktsionddrid ning kui tugev oli vastaval perioodil kdrgemalt poolt

tulev ideoloogiline surve.

Ajakirjanduse kaudu tegi usuvastast to6d ka EKP. Rahva Hédle veergudel ilmus
69 ulatuslikumat kirjutist, millest 28 olid kohalikku péritolu. 1956. aasta artiklite seas
polnud aga iihtegi, mis oleks otseselt olnud piihendatud ateismi probleemidele (Raid
1969b; 81).

Puht-ateistlikest kirjutistest ilmus enamik aastail 1948-54. Artiklid olid enamast
iildsonalised ja késitlesid harva kohalikku olukorda. Temaatikas ja sisus esinesid pidevalt
ithed ja samad pohilised puudujddgid. Ateistlik kasvatustod teiste kommunistlike
kasvatust6o vormide kaudu oli episoodiline ja juhuslik (nt. raadios ja 1955. aastast pisut

ka televisioonis, rohkem tegi dra kinovork™ (Raid 1969b; 83).

37 Uhingu tegevust ateismi valdkonnas on kisitletud kiesoleva t66 peatiikis “Uhingu “Teadus”
(PTTLU) ateismialane tegevus”.

3% Tapsemalt vt Kuusik 2002; 242-251.

% Ehkki kino tihtsust ei saa alahinnata, on nigemused selle edust siiski mdnevdrra lahknevad.
Veel 1963. aastal peetud ndupidamise protokollid kajastavad jargmist: “Sm. Laosson mérgib, et palju on

stindinud usklike solvamisi usuvastastes dokumentaalfilmides, kus ndidatakse usklikke vaimuhaigetena voi
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Omalaadse ateistliku voditluse vormina voib dra mirkida ka “usulise kirjanduse
trilkikeelu 1946. aasta 10pust alates, mis kestis kuni 1982. aastani” (Salo 1995; 146), mis
andis kogu religiooni tutvustamise monopoli riigi kitte ja voimaldas seda kasitleda ainult
omast vaatevinklist lahtudes.

Olukord religioonirindel muutus aga peagi, kui riigi etteotsa sai Nikita HrustSov.
Kui muudel elualadel vdis méirgata teatavat (siiski illusoorset — sula-aja piirid, mida
joudsalt kombati, jiid piirideks aga ikkagi vaid partei pdhiliini raames) vabanemistunnet,
siis kirikute jaoks andis uus poliitika end peagi lisna valusalt tunda. Olulisemad otsused
ses vallas voeti vastu 1954. aasta juulis (salajane ning iisna radikaalne resolutsioon
“Suurtest puudustest teaduslikus-ateistlikus propagandas ja selle parandamise
abindudest™) ja oktoobris. 7. juuli NLKP KK otsus vallandas lihikese, ent sedavord
vOimsa ateismikampaania, et 10. oktoobril anti vélja uus, seekord avalik otsus pealkirjaga

“Vigadest teaduslik-ateistliku propaganda tegemisel elanikkonna hulgas”:

NLKP Keskkomiteel on fakte, mis annavad tunnistust sellest, et viimasel ajal
on elanikkonna hulgas tehtavas teaduslik-ateistlikus propagandas esinenud
mitmel pool jimedaid vigu. Selle asemel, et teha siistemaatilist, hoolikat t66d
loodusteaduslike teadmiste propageerimisel ja pidada ideelist voitlust
religiooni vastu, on tiksikutes kesk- ja kohalikes ajalehtedes, samuti monede
lektorite ja konelejate viljaastumistes esinenud solvavaid kallalekippumisi
vaimulikkonna ja usutalitusi tditvate usklike vastu. Esineb juhtumeid, kus
ajaleheveergudel ja propagandistide suulistes esinemistes on moningaid
kirikutegelasi ja usklikke ilma igasuguse aluseta kujutatud inimestena, kes ei

véiri poliitilist usaldust.*!

Edasi rddgib otsus sellest, kuidas “partei peab vajalikuks teha siigavat ja
siistemaatilist teaduslik-ateistlikku propagandat, lubamata seejuures aga usklike, samuti

vaimulike religioossete tunnete solvamist”, kusjuures propaganda “aluseks on populaarne

idiootidena. Need filmid ei tdida oma kohust. Mdjuvad vastupidises suunas.” Sellisteks peeti pooli filme
(R-2048 1.646; 33).

0 Otsus ilmus avalikult esimest korda alles 1961. aastal (Bercken 1989; 118).

1 Kogu teksti vt Ideoloogilise t66 kiisimusi. NLKP tihtsamate otsuste kogumik (1954-1961).
Tallinn 1962; 65-69.



59

selgitustdd, mis valgustab kdige tdhtsamaid ndhtusi looduse ja {ihiskonna elus.” Tuleb

tommata kaasa “teaduslikus suhtes ddrmiselt kvalifitseeritud kaadrit” jne.

7. juuli otsuses anti ka iiksikasjalisi praktilisi ndpunditeid, kuidas at. t66d 1abi
viia.** Novembri otsus oli kiill vihemdetailne kui esimene, ent tal oli suur
tihtsus ateistliku t60 arengus. Nimetati, et partei on religiooni, mitte
konkreetsete persoonide vastu. Sisaldas ka teatavat filosoofilist ldhenemist

kiisimusele (Kéaridinen 1989; 26-27).

“Eesti kommunistid reageerisid Moskva juulilileskutsele kdrmelt. 19. augustil
1954 toimus EKP KK istung, mille pdevakorra {ihe punkti pealkiri kattus tdht-tdhelt
Moskva juulidokumendi omaga” (Vahtre 1998; 63).

Otsuste tagamaadest radkides jareldab Bercken Stalini-jargset voimuvditlust ning
erimeelsusi parteiladviku suhtumises kirikupoliitikasse. Ilmselt ei olnud HrustSovil 1954.
aastal veel piisavalt voimu, et juuliotsuste johkrat stiili jitkata. Nende kahe otsuse
vahelisi kontraste ei tasu aga iile hinnata (Bercken 1989; 111).* Mirkimisvédrne on ka
see, et esmakordselt nouti ideoloogilise taseme asemel ateismi filosoofilist esitamist
(Thrower 1983; 141). Stalinismi hukka mdistes piiiidis HrustSov taastada ideoloogia
leninlikke norme (Bercken 1989; 112). Eesti nditel piiiiti kohalikul tasandil selliseid
probleeme lahendada juba 1953. aastal:

30. juunil 1953. EKB Keskkomitee sekretirile sms. Lentsmann.

Kédesolevaga saadan Teile informatsiooniks Tartu praosti Edgar Hark’i
avalduse, seoses iihe loenguga, mis peeti Torma sovhoosis ja kus lektor
isiklikult praost E. Hark’i suhtes tegi ebasoliidseid véljendusi. Niisugused
ebasoliidsed avaldused ei ole seotavad mitte kuidagi viisi antireligioosse

selgitustodga.

* Levitada teaduslikku mdtlemist, ratsionaalselt pdhjendatud teadmisi universumi ehitusest, elu
algest jne, organiseerida marksismiklassikute religioonialaste teoste ilmutamist (Thrower 1983; 140-141).
* Nagu ka 20ndate aastate kommunistliku ladviku véimuvditluses, oli ka niiiid religioonipoliitikal

selles oma osa méngida.



60

Ma palun votta tarvitusele abindud, et antireligioosse selgitustod raames
lektorid seisaksid ainult teaduslik-ideelisel tasemel. /J. Kivi/ (ERA, f. R-1989,
n. 1, s. 18; 39).

Siiski otsekohe mitte midagi kardinaalset veel ei toimunud.** Ateismi ja kiriku
seisukohalt voib kongressile jirgnenud 1dimetusaega (1955-58) pidada kiriklikus elus
tousuajaks. Siberist naasid kiitiditatud, kel kiriklikud toimingud (ristimine, leeritamine)
sOja ja sellele jargneva segase aja tottu vahele olid jadnud. Sel ajal osutas kirik algavale
ateismikampaaniale kiillalt edukat vastupanu (nditeks jéttes usuasjade volinikule
aruanded saatmata — itha suurenev paberimajandus oli iiks vorme, millega kirikute elu
raskendada piiiti), ent joupositsioonid olid ilmselgelt ebavordsed. Lithiajaline edasiminek
vOi pigem taastumisperiood oli ilmselt tingitud ka ateistlike aktsioonide jouetusest neil
aastail. Ateistlikus kasvatustods pandi eeskétt rohku vastavatele triikistele ja loengutele
(Plaat 2001; 210). Esimene algupérane, ka kohalikku materjali sisaldav ateismiraamat
ilmus Eestis 1953. aastal — D. Erpordi “Religiooni tekkimine ja tema reaktsiooniline
sotsiaalne olemus”. Ent nagu litleb Vimmsaare, “vabariigi materjalidel pohinevate ja
kohalikke olusid arvestavate originaalteoste véljaandmine muutus pidevaks alles 1959.
aastast alates” (Vimmsaare 1974; 91).

Hiljem on selle perioodi ateistlik tegevus tugeva kriitika alla langenud. Ka EKP
IX kongress 1956. aasta jaanuaris kritiseeris seda teemat tugevalt, sama aasta mairtsis

toimus PTTLU IV kongress, samuti kriitika tihe all (Raid 1969b; 81).

1954. aastale jargnevail aastail hindas ndukogude voim senise tegevuse limber —
sai selgeks, et populaarsete materialistlikku ilmavaadet selgitavate loengute ja triikistega
kuigi kaugele ei joua. “Vaib arvata, et marksismil-leninismil baseeruvad “teaduslikud”
loengud usu kahjulikkusest soovitud efekti ei andnud, v&i andsid pigem vastupidise
tulemuse” (Plaat 2001; 210). Ateistliku selgitustoo tasemest annab tunnustust niide

“lektor Kaljukivi loengust “Marksism-leninism usust”, mille ta pidas 1956. aastal

* Teisalt — just pirast juuliotsuste teatavakssaamist hakati uue asjana tihelepanu poorama
ateistlikule kasvatusele ajalootundides. Nimetatud teemat arutati ka 1955. aastal toimunud ajaloodpetajate

konverentsil, oluliste sdnavdttudega esines ajaloodpetaja Aime Ongo (Raudsepp 2004).
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Orissaare raj. J. V. Stalini nim. Kolhoosis. Loeng oli koostatud sedavord raskeparaselt ja
auditooriumi ettevalmistust arvestamata, et 116-st loengule tulnud inimesest jdid 16puni
kohale vaid 2 — kohalik esimees ja tema asetéitja!”” (Rahva H&él 20. 111 1956).

Situatsioon ise pakub palju markantseid néditeid “ateistlike liialduste” kohta. Kogu
ateistlik selgitustoo ldhtus kohaliku aktiivi plihendumusest ning jdéb mulje, et enamasti
tehti seda justkui 160kt66 korras. Sellist tendentsi piiiiti korralekutsumise abil ettendhtud
piirides hoida, arvestades aga ldbi aastate kestnud kriitikat, siis Upriski edutult. Jadb
mulje, et nii partei kui ka lihingu “Teadus” kavatsused l&htusid vdhemalt monda aega
ideest teaduslike meetoditega religioonist jagu saada, dzinn vulgaarateismi néol oli aga
pudelist juba vilja valatud ja keeldus sinna kategooriliselt tagasi minemast. Asja
komplitseeris asjaolu, et sellised isehakanud “ateistid” pidasid oma tegevust ideeliseks ja
oigeks. UN voliniku 1954. aasta arhiivist voib leida kirja “Vonnu Opetaja P. Ilvese

ametialaseid mirkmeid”, kes radgib, kuidas olukord on ddrmiselt teravaks aetud:

IIT Eriti vihale ajas neid leer. Hakati juba varakult selle vastu &dgedat
kihutust66d tegema, kuulda saades, kes limbruskonnast leeri tulevad, neid kéidi
noomimas, palumas ja viimaks dhvardamas. Kes ametis, neid lubati lahti teha.
Komnoori dhvardati vidlja visata. Parteis ja rajkomis katsuti leeripdeva &ra
keelata lasta /.../

Pahandust suurendas veel see, et leeripdeval ei ldinud kolhoosnikud t66le* ja
mdnigi pidas ohtul leeripidu. /.../ Kdigile on olukord selge — kui ei oleks olnud
nii suurt leeri (96), siis ei oleks lavastatud pargi ja maakiisimust prokurdri
kaudu. /.../

IV Olen mitmel korral seinalehes olnud, kus mind mdnitatakse ja teotatakse:
/.../ Vonnu maapealne jumal jne. Koiki kirjeldusi kaunistavad karikatuurid.
Rahva arvamine on: mida rohkem nad 0p. ja kirikut teotavad, seda rohkem
touseb Opetajast lugupidamine ja viha nende isikute vastu, kes nii alatult

toimivad (ERA, f. R-1989, n. 1, s. 19; 112-113).

Jargneb J. Kivi kiri EKP KK sekretérile Merimaale:

* Sarnaste niidete pohjal on mitmed uurijad (nt Thrower, Bercken) on viitnud, et HruitSovi

kirikupoliitika oli osa ta katsest elavdada pdllumajandust ja see seos tundub tdenéoline.
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Informatsiooniks saadan Teile véljavotte Vonnu ev. lut. usu kiriku pastor
Ilvese kirjast, milles on ndha kuidas selle iimbruskonnas tehakse “usuvastast”

selgitustood (ERA, f. R-1989, n. 1, s. 19, 115).

Plaat mainib: “Monda uskkonda kuulumine voi jumalateenistuste kiilastamine
vOis endaga kaasa tuua tOsiseid raskusi hariduse, tookoha ja korteri saamisel. Osa
usklikke kaotas usuliste veendumuste tdttu tookoha” (Plaat 2001; 211). Selline suhtumine
oli aga taas vulgaarateistlik isetegevus, mida valitsus ametlikult ei toetanud ja kaebuste
tekkimisel (muidugi asjaolude piisaval tOestamisel) enamasti liiga tehtule ka Oiguse

andis:

Usuvolinikule Eesti NSV-s sm Kivile

10. nov 1954 / Pann, Ellen, Karli t. / Tartu, Tdhtvere 38-9

Ldopetasin 1952. a. 29. juunil Tartu dpetajate instituudi ajaloo osakonna. Kuni
1954. a. augustikuuni to6tasin Johvi rajoonis Méetaguse 7-a koolis ajaloo
dpetajana. 1950. a. alates kuulusin ELKNU-sse. 1954. a. suvel kiisin leeris
Johvi rajoonis lisaku kirikus, kuna minu teada on meil usuvabadus. Selle
tagajirjeks oli, et mind heideti vilja ELKNU-st ja vallandati téokohalt. Uhtlasi
teatati, et mulle enam Gpetajana t66d ei anta /.../ Lastevanemad Mietaguse 7-a
kooli piirkonnas on sellisest minu kohtlemisest viga solvunud (ERA, f. R-

1989, n. 1, s. 19; 198).

Kiri on samal pédeval edasi saadetud NLi usuasjade volinikule Poljanskile. 12.
detsembril tuleb Moskvast vastus, mis annab teada, et “kod. Pannile tuleb voimaldada
t60” (ERA, f. R-1989, n. 1, s. 19; 209).46 Nagu nidha, toimus selliste probleemide
lahendamine isegi liidu tasandil, mistottu voib sel perioodil just eelmainitud “teadusliku
argumentatsiooni” piilidu arvata. “Moned voimumehed rajoonides pingutasid usuvastases
voitluses ka rohkem, kui kehtiv seadusandlus lubas. /.../ Kirikutel polnud kaitset ka
vandalismi vastu, ehkki osa kirikuhooneid oli vOetud riiklike arhitektuurimailestiste
nimekirja” (Plaat 2001; 212). Seda viimast, samuti ka probleeme “vulgaarateismi-dzinni”

ohjeldamisega, ning piiiidu sellega tegeleda tdendab néiteks jargnev UN voliniku kiri:

* Vt ka lisa 8, kus on 4ra toodud teine sarnane juhtum.
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1. novembril 1954. ENSV Ministrite ndukogu aseesimehele sms. Green.

27. oktoobril kohalikud koolidpilased viskasid puruks Vahastu lut. kiriku
aknad ja riiiistasid surnuaeda. /.../ O6l vastu 29. oktoobrit purustati J5hvi kiriku
aknad.

Need nii ldhestikku kokku sattunud huligaansed aktid v&ivad juhtivates
tegelastes esile kutsuda arvamuse selles, nagu oleks need seoses teaduslik-
ateistliku propaganda aktiviseerumisega. Minu arvates tuleks niisuguste
huligaansete aktide suhtes vdtta tarvitusele resoluutsed abindud ja ka abindud
selles, et niisuguseid huligaanseid akte viltida. /J. Kivi/ (ERA, f. R-1989, n. 1,
s. 19; 197).

Et kiilma soja tingimustes oli oluliseks motiiviks NLi “rahuvditlus”, mille
temaatika joudis ka ateistlikku kirjandusse, siis siinkohal viike passaaz sellesse teemasse:

“Ulemaailmsest rahuvditlusest” riikides piiiidis NL jitta selle eestvedaja muljet.
Selliste véidete retoorilisus sai selgeks 1956. aasta siigisel Ungari ja Egiptuse stindmuste
taustal. Péarast seda oli selge, et “sula”-aegne juht ei erinenud meetoditelt ja pShimdtetelt
kuigivord oma eelkdijast. See teadmine tekitas lootusetust ja resignatsiooni ning
jargnenud ateistlik kampaania sai neile emotsioonidele tdohusalt toetuda. Moddunud
acgade oOudused oli veel kdigil selgelt meeles ja ebameeldivuste ning vodimalike
repressioonide valtimiseks piiiiti kdigega voimalikult valutult kaasa minna.

Rahuvditluse ateistlik tahk tulenes ndukogude loogikast: kuivord kirik oli
“kapitalistide kdepikendus™ ja kapitalistid in corpore sdjardid, siis tehti iiksikute nédidete
pohjal {ildistused ja tdestati, et kirik jutlustab sdja poolt ja sellest ldhtuvalt NLi
“rahuvditluse” vastu. Eriti rdngalt kritiseeriti katoliku kirikut — iiheks pdhjuseks kindlasti
asjaolu, et paavst Pius XII oli dge antikommunist. Selleaegsetest artiklitest on suur osa
pithendatud just Vatikani ja “Ameerika imperialistide” seoste paljastamisele.*’

HrustSovi ajal ldbikdimine vélismaaga tihenes ning seetdttu rohuti ndukogude
kodanike puhul nn. “revolutsioonilisele valvsusele”, mille kohta ideoloogiaosakonna

tootajad ka loenguid pidasid (Kuusik 2002; 247).

47 Argumentatsiooni pdhimdtetega vdib tutvuda PTTLU egiidi all publitseeritud vihiku abil:

Kalits, J. Sotsialistlikust patriotismist ja internatsionalismist. Tallinn 1962.
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Peale Stalini surma leiutasid kommunistlikud taktikud uue mooduse kiriklike
juhtide drakasutamiseks véljaspool N. Liitu rahvusvahelisel foorumil. /.../
Nende /.../ iilesandeks on alati olnud rohutada oma sdnavdottudes N. Liidu
rahupiiiidlusi ja kiita usuvabadust, mis valitseb nende kodumail (Juhkam 1968;
151).

Peale usuvabadusest monevorra idealiseeritud mulje jdtmise oli selliste
aktsioonide iiheks eesmargiks nédhtavasti ka vulgaarateistliku tegevuse varjamine — ei
voidud ju ometi tunnistada, et avalikult véljakuulutatud teaduslik 1dhenemine on puudulik

ja seda teistsuguste meetoditega kompenseeritakse. Ka Salo toob vilja:

ELK-le anti luba {ihe raamatu viljaandmiseks, mille pealkiri — Eesti
Evangeeliumi Luteriusu Kiriku aastaraamat — pidi looma vélismaal illusiooni
kirikliku kirjanduse pikemaajalisest olemasolust okupeeritud Eestis (Salo 1995;

158-159). *

3.3.1 Perioodi kokkuvote

Ateistlik voitlus oli sel perioodil nork ja halvasti organiseeritud, esindades
vulgaarateismi selle jOhkras stiilis: eufemismidest vaimulike kohta olid kéibel nt.
“preestrid-mortsukad” (viide monede kirikutegelaste seotusele Saksa armeega),

“mustakuuelised kaarnad” (viide kapitalistliku maailma katoliku prelaatide

* Usuvoliniku arhiivist ldhtub, et sarnased teemad olid aktuaalsed veel ka 20 aastat hiljem:
“Usuiihingute kédes on veel rohkesti kiriklikke lauluraamatuid, laululehti ja muud analoogilist kirjandust,
mis on triikkitud kodanliku korra ajal ning parit isegi fasistliku okupatsiooni perioodist. See kirjandus on
suures osas koostatud kodanliku natsionalismi truualamliku teenimise vaimus ning peaks ta seetdttu kéibelt
korvaldama kui ebasoovitava”. Selleks tuleks aga uued triikkkida: “See samm stivendaks usklike siimpaatiat
ndukogude vOimu suhtes ja votaks emigrantlikult ladvikult ja “siseemigratsioonilt” pinna meie
stiidistamiseks. Me peame ikkagi arukalt arvestama, et usuiithingud on reaalselt olemas ja sedagi, et
usuorganisatsioonidel on ulatuslikud sidemed teiste maade ja rahvusvaheliste usuorganisatsioonidega” (R-

1989 1.146; 99). EELK aastaraamatu ilmumise tausta kohta vt. tdpsemalt Salo 1995; 188-189.
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verejanulisusele — “sdjadhutamisele”) jne. Kdrgemal tasandil on mirgata sellevastast
voitlust, aga ilma erilise eduta.

Teataval maidral aga rohuasetus muutub. Kui eelnevalt oli olnud rohk Eesti-
kesksusel: nt. kulakute-vastane vditlus, siis niilidsest hdlmab ateistlik voitlus juba kogu
maailma ja hakatakse voitlema “vilismaiste interventide” vastu.

Ateismi seisukohast on darmiselt olulised 1954. aasta otsused, mis said kogu
jargmisel perioodil aset leidnud kampaania aluseks. Periood on langenud tugeva kriitika
alla nii sel ajal kui hiljemgi. Peamiselt rdhuti loengutele ja raamatupropagandale, nende
tulemusetusest tehtud jareldused viisid uue tasandini ateistlikus vditluses. Sel perioodil

ilmus ka esimene kohalikke olusid arvestav ateistlik teos.

3.4 Aastad 1957-64

Ateistide senine tegevus oli jddnud kampaanialikuks, eriti maakohtades ja
viiksemates linnades (Raid 1978; 175); suuremates linnades (Tallinn, Tartu), kus
voimukese oli ldhemal, oli sel alal siiski moningane litkumine toimunud. 1957. aasta on
oluline ja sobib uue perioodi alguspunktiks selle poolest, et sel aastal toimus esimeste
uute “ndukogulike tavandite” esmatutvustus — noorte suvelaager, rahvakeeli “vdsaleer”.*

Aastad 1955-1958 olid kiriklikus elus tousuajaks, ateistide leeris aga valitses
suhteline vaikus, mis tdhendas peamiselt lektorite ettevalmistamist ja kogu senise t60
imberhindamist. Uute tavandite korval sai hoogu ka propagandistlik voitlus, mis
intensiivselt algas 1959. aastal. Selleks ajaks oli ndukogude vdim suutnud luua piisava
alusbaasi ja iildjoontes vilja tootanud ka instruktsioonid, mille najal aktiivselt ateismi

kultiveerima hakata, ehkki nende tdiustamine kestis veel 1dbi kogu kuuenda kiimnendi.

Ateistliku vaitluse kdige intensiivsemaks perioodiks peetaksegi aastaid 1959 —1964.

17. maértsil 1959. a. olid EKP KK biiroos taas kone all “usuvastase too
parandamise abindud Eestis”. Arutelu aluseks oli J. Unduski esitatud pdhjalik
oiend (f. 1, n. 4, s. 2294; 10-23). Undusk mainib: “Kultuurhariduslikud

tthingud peaksid hoolikalt ette valmistama ja 14dbi viima eriti huvitavaid tritusi

* Suvepievadest ja teistest tavanditest ning nende organiseerimisest on lahemalt juttu kiesoleva

t60 peatiikis “Ateism uususundina ja selle praktilised véljundid — ndukogulikud tavandid ja tdhtpdevad”.
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usupiihade ajal, et tdmmata noori ja keskealisi jumalateenistustelt dra” (Vahtre
1998; 65). ENSV KK biiroo vormistas Unduski 6iendi alusel ulatusliku otsuse
(f. 1. n. 4 5. 2293; 68-75) (Vahtre 1998; 60).

Ka ENSV ministrite ndukogu médrus 17. juunist 1959 “Kultuurharidustdo edasise
parandamise abindudest vabariigis” sedastab, et “ddrmiselt ebarahuldavalt teostatakse
teaduslik-ateistlikku propagandat, vaatamata sellele, et EKP Keskkomitee on pdoranud
korduvalt tdhelepanu selle t66 aktiviseerimise vajadustele” (ERA, f. R-2048 n. 1, s. 371;
2) ning otsustab muu hulgas ka “tShustada raamatupropagandat™® (ERA, f. R-2048 n. 1,
s. 371; 4).

Ateismikampaania peamisteks kandjateks said PTTLU (hilisem iihing “Teadus”)
ja opetajad, muu hulgas instrueeriti ka néiteks arste ja lasteaednikke, et usklikke
sekundaarselt — niiteks laste kaudu — mdjutada; ka juriste (Raid 2003). Kindlasti oli

oluline ka vajadus just uut polvkonda usuasjadest eemal hoida.

Idee oli votta inimesed ette personaalselt, see aga ei teostunud kunagi.’’
Voitlus siiski suunatud inimeste gruppidele, nende huvialasid arvestades. Seda
teostasid ametiiihingud, suur kanal oli ka Teadusalaste Teadmiste Levitamise
Uhing, hilisem iihing “Teadus”, seal tehti suurt t66d, koordineeriv grupp
keskendus just sinna. Olid iisna tihedas kontaktis riigiaparaadiga volinike
kaudu, ka komnoored olid tegevuses — viahem, aga seda kdrarikkamalt. Aga ka
ndukogud ise. Noukogude juures oli iga tditevkomitee juures selle t6610igu eest
keegi vastutav. Otseselt partei aparaat ei olnud tegev, vaid osakonnatasemel —

instruktorid jms — juhul, kui leidus inimene, kes neid asju jagas (Raid 2003).

%0 Alates 1959. kuni 1965. aastani ilmus igal aastal 5-10 ateismialast teost.

> Raid mainib, et ei mileta iihtegi istungit, kus see teema ei oleks kriitika alla langenud. Selleni
praktiliselt vélja ei joutud, olid vaid iiksikud markantsed niited - peamiselt koolides, kus olid ehk usklikest
perekondadest pirit lapsed, nt. mingite esoteeriliste-illegaalsete usuvoolude esindajad. Piiiiti laste kaudu

moju avaldada — kas ei lubatud neil midagi teistega koos teha vms., et tekiksid torked pereelus (Raid 2003).
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Partei XXI kongress 1959. aastal ja XXII kongress 1961. aastal kuulutasid
kommunismi ehitamise algust.”> Ideoloogiale pandi veel enam rdhku — see muutus
siistemaatiliseks ning toetus kolmele alussambale: ateism (vaenulikkus religiooni kui
voora ideoloogia vastu), internatsionalism (sdprus vene rahvaga) ja patriotism (armastus
NL vastu ja okupatsiooni digustamine). Ehkki mitte kiill tdiesti (hiljem ptiiitakse seda
teemat elustada), tunnistatakse vanemad inimesed ateismi seisukohalt lootusetuiks ja
rShutakse just noortetdole. Ateistlikku kasvatustddd piiiiti sisse seada ka lasteaedadesse.™
Seega, ateismi hakati rShutama praktiliselt koikjal, kus see vdimalik oli. Hakatakse
koostama ateistliku kasvatuse juhendeid (nt. Aime Ongo jt). 1959. aastal hakkab
iileliiduliselt ilmuma ajakiri “Nauka i religija”.>* Ideoloogilise surve, kohandumise ja
soovi tottu karjddri teha hoogustus ka parteisseastumine. Korgkoolidest saadav
ideoloogiline ettevalmistus, mis oli vastava asutuse parteiorganisatsioonide kontrolli all,
muutus rangemaks.

Kui 1959. aastal toetas HrustSov ateistlikku aktsiooni veel varjatult, siis 1961.
aasta NLKP XXII kongressil niditas ta oma toetust juba avalikult. Kogu kongressi
temaatikas podrati materialistliku maailmavaate edasisele kujundamisele ja religioossete
igandite likvideerimisele suurt tdhelepanu (Juhkam 1968; 152). Usulist vabadust lubati

vaid niipalju, kui oli oluline usklike lojaalsuse hoidmiseks (Bercken 1989; 88).

Stalini ajal toimus vaimulike tagakiusamine ja tihti fiiiisiline hdvitamine ning
religioosse elu tagakiusamine brutaalsel kujul ja vordlemisi avalikult.
HrustSovi ja Breznevi-Kossdgini reziimid on loobunud brutaalsete vahendite
kasutamisest, kuid selle asemel asunud vilja to6tama uusi siistemaatilisi
vahendeid, ennekdike uute seaduste, teaduslik-ateistliku kasvatuse siisteemi

jne. ndol (Juhkam 1968; 153).

32 Thrower mainib KP XXI kongressil (1959) vastu vdetud salajast resolutsiooni, mille kohaselt
kiideti heaks plaan seitsme aasta jooksul religioon riigist tdielikult elimineerida (Thrower 1983; 142).

>3 Igal juhul veel 1963. aastal paneb Vimmsaare “Teaduse” koosolekul ette rdhuda eelkooliealiste
laste ateistlikule kasvatusele ((R-2048 1.589). Kirjanduses sellekohast metoodikat ja andmeid autorile ette
ei ole sattunud.

* Tegu oli populaarteadusliku ajakirjaga, mis suurelt osalt oli suunatud propagandistidele.

Vimmsaare hinnang ajakirja kohta oli vordlemisi negatiivne (Vimmsaare 2004).
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Ehkki tildiselt loetakse 1964. aastat suure ateismibuumi viimaseks aastaks, mainib
Salo (Salo 1995; 155), et ateistlik propaganda elavnes tunduvalt pérast L. IljitSevi konet
1963. a. 1opul, kus konstateeriti:

Teaduslik t66 ateismi valdkonnas on iiks kdige rohkem laokile jadnud t6615ike.
Selle peamiseks puuduseks on “akademism”, kaugesse minevikku kaldumine
ja teadusliku ateismi tdnapaevaprobleemidele pithendatud t66de peaaegu tdielik
puudumine. Teadlased vdivad oma aktivasse kirjutada mitmed tSsised
uurimused Aafrika, Austraalia ja Okeaania rahvaste usundite kohta, kuid

religiooni olukorrast NSV Liidus soliidseid uurimusi ei ole (IljitSev 1964; 28).

Olukord on tédiesti mdistetav, sest liheks kodige raskemini késiteldavaks perioodiks
olidki just viimase aja siindmused, kus ideoloogilisi libastumisi oli palju kergem teha kui
“sotsialismieelset perioodi” késitledes. Sarnane tendents — spetsialiseeruda varasemale
ajale — ilmnes ka ajaloolaste puhul, teisalt to1 partei ajalooga tegelemine endaga kaasa
soodustusi, ent mis peamine — andis vOimaluse todtada ja karjédriredelil tdusta

(Rosenberg 2004).

Ateistlik  kampaania  kulmineerus 1963. aasta novembris partei
ideoloogiakomisjoni otsusega luua Sotsiaalteaduste Akadeemia juurde
spetsiaalne instituut, mis koordineeriks teaduslikku ateismi kogu NLis. See
otsus kiideti KP KK poolt 1964. aasta jaanuaris heaks. See tihendas kogu
senise organisatsiooni iimberkorraldamist. Asjaloodud Teadusliku Ateismi
Instituut pidi hoolitsema ka interdistsiplinaarse religiooni-uurimise eest.
Instituudil oli kaks alliiksust: iiks, mis tegeles teadusliku ateismi teooria ja
kaasaegse religioosse ideoloogia kriitikaga, teine hoolitses aga ateistliku
kasvatustoo eest. Instituudi rektoriks sai A. F. Okulov, samuti sai temast uue

ajakirja — “Voprosd naut$nogo ateizma™

— peatoimetaja. Nende muudatuste
tulemusena sattus kogu ateistlik t66 veelgi rohkem partei kontrolli alla. Uhest
kiiljest toi see Opetlastele rohkem raha ja nende t66d téhtsustati enam, teisalt

aga kannatas nende t60 selle all, et sellelt nduti otsekoheseid tulemusi. Selle

> Vimmsaare hinnangul oli tegu asjaliku ajakirjaga, eelkdige just selle suunatuse tdttu teadusliku

ateismiga tegelejatele (Vimmsaare 2004).
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viimase osas ndudmised pérast HrustSovi langemist vahenesid (Thrower 1983;

147).

Eestis moodustati EKP KK biiroo jirjekordse otsusega EKP KK propaganda ja
agitatsiooni osakonna juurde 16-litkmeline teaduslik-ateistliku propaganda komisjon V.
Ranne juhtimisel (Vahtre 1998; 68).%°

Voitluse haare ja tase olid erinevad. Ehkki Lembit Raidi sonutsi kasvas ténu
tugevnenud ndoudmistele ja kontrollile keskorganites ka ateistliku argumentatsiooni tase,
taandusid paljud tekstid siiski vulgaarateistlikuks kirikutevastaseks vditluseks, mis jdi
valdavaks kuni ndukogude aja 10puni. Nii ongi moistetav, et artiklitekogumik “Ateisti

kédsiraamat” (1963) sarjab:

Selle asemel, et teha siistemaatilist, hoolikat t66d loodusteaduslike teadmiste
propageerimisel ja pidada ideelist vditlust religiooni vastu, on iiksikutes kesk-
ja kohalikes ajalehtedes, samuti monede lektorite ja konelejate véljaastumistes
esinenud solvavaid kallalekippumisi vaimulikkonna ja usutalitusi tditvate

usklike vastu” (Ateisti késiraamat 1963; 491).

Paradoksaalselt sisaldab seesama teos aga korvuti religioonilooliste ja

uususundeid tutvustavate osade korval vulgaarateistliku jdohkruse musterniiteid.

36 Raid kirjeldab tausta: ateismikomisjonid kiisid koos ehk kord kuus, vahel ka kord iile kahe kuu.
Oli mingi uurimus, mis oli aluseks, sellele jargnes arutelu. Korgema tasandi komisjonis olid Undusk,
Lentsmann (kes oli konfliktne inimene), ka Ranne iiritas neid kidima panna, ent taandas end sealt peagi,
jérele jai inspektor(-instruktor) Kalju Oja, kes oli asjadega kursis ja ldhedalt kontaktis usuasjade voliniku ja
(vene kiriku) ndukoguga. Mone aja pérast kujunesid needki komisjonid biirokraatlikeks ning vaibusid
iseenesest, nagu iga iiritus, kus késu korras koos kéiakse — keegi, kel on suurem koorem, liikkab asja kaela
inimesele, kes on vihem informeeritud ja kompetentne jne. 1962.-65. aastani oli sellealane tegevus kiillalt
elav, Keskkomitee suunatult ja iihingu “Teadus” juures, kes siis oli nn realiseerivaks jouks (Raid 2003).
KK ateismikomisjoni eesotsas oli Vimmsaare, kes lisab: komisjon oli korraldatud selle jargi, kes ateismi
tundsid. Levitamisega komisjon ei tegelenud. Kiis koos 4-5 korda aastas. Ettekanded, olukord vabariigis,
kiisimused konkreetsetes lehtedes jne. Komisjoni puudused: ei saanud tdita partei otsuseid, sest need olid
ndmedad. Hiljem aga muutusid istungid formaalseteks. Komisjonid olid ka rajoonides. Inimesed, kes

sellega tegelesid, tegid seda ainult partei suunamise peale (Vimmsaare 2004).
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Tendentsidest voib vélja tuua, et kuni 50ndate aastate keskpaigani peeti
religioossust alaviirseks ja usklikke “vaimust vaevatuks”. Tegu oli vulgaarateistliku
seisukohaga, mis oli kiibel kuni ateistliku tegevuse 10puni ning kinnistus alateadlikult ka
tthiskonnas. Umbes 50ndate aastate teisest poolest hakati tdnu suurenenud ndoudmistele
ateistlikus argumentatsioonis religioossust pidama “ideoloogiliseks puudujddgiks”, mille
voitmise voti oli voitlevate ateistide aktiivne veenmis- ja selgitustoo.

Kirikukriitika kohta voibki 6elda, et suurel méadral jdigi see vaid vulgaarateismi
tasemel laimamisele ja “kirikliku miistika lahtiseletamisele”. Esines ka konstruktiivset
teadusliku ateismi valdkonda jddvad kriitikat ja kirjeldusi sellest, milliste probleemide
kiitisis tdnapédeva kirik vaevleb, ent vastavat kirjandust 1dbi téotades jii see osa olulisse
vahemusse ning voib arvata, et rahvani joudis siiski vaid vulgaarateistlik suhtumine. V3ib
viita, et teadusliku ateismi osakaal publitsistikas ei olnud méirkimisvdirne, ent olukord
paranes pisut aja moodudes. Kohalikke olusid kisitleva vulgaarateismi omalaadseks
tippteoseks voikski t66 autori hinnangul pidada 1965. aastal ilmunud 1. Nelsoni
“Vagaduse varjus”.

Ei ole motet neid suhteliselt sarnaseid emotsionaalseid kirjeldusi dra tuua —
tanapdevasest vaatepunktist kuulub valdav osa neist tekstidest mitte kirikukriitika, vaid
puhta huumori valdkonda. Mottekéigud jargis umbes sellist loogikat:

usklikud on inimesed, kelle reaalsusetaju on hilbinud.”’ Olenevalt kirjeldatud
situatsioonist muutus usklikkuse probleem sotsioloogilisest kas meditsiiniliseks:
usuiihinguga liitunud inimene muutus apaatseks (enamlevinud)/ohtlikuks endale ja
teistele; voi kriminaalseks: usuhullud vanemad ohverdasid Jumalale oma lapse/varem
kriminaalkorras karistatud persoonist on saanud kohaliku usurakukese juht, kes inimesi
vaimselt vigistab. Neil pohjusil vajavad inimesed abi v0i vahelesegamist. Iga mdistlik
inimene taipab, et mingit “teispoolsust” ei eksisteeri. Juba usklike “piiha raamat” piibel

(ilmtingimata jutumérkides ja véikese algustdhega) koosneb ainult legendidest ja

°7 Vulgaarateistlikku kirjandust libib terminus technicus “hullumaja”. Kui Skvotsov-Stepanov
tahab sinna paigutada iga kirikuliikme, pidades silmas uskumist prohvetitesse ja ilmutustesse (Skvortsov-
Stepanov 1955; 23), siis Leo Taxil soovitab sama asutust koguni Issandale Jumalale endale (“Ndustuge,
kallid usuteenrid, teie issandat tuleks kinni pidada mitte kloostrikambrites, vaid vastavas raviasutuses”

(Taxil 1963; 41)).
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vasturddkivustest (dra on toodud koige naiivsemad — maailma ehituse kohta — voi
verisemad kohad Vanast Testamendist, muu hulgas mainitakse parastavalt Jeesuse
taasmitteilmumist, mis annab tunnustust rumalusest ja uskumise lootusetusest).
Vahepassaazid inkvisitsiooni koleduste kohta siivendavad kiriku kui tihiskonnaohtliku
organisatsiooni mainet. Tdnapdevase kiriku kohta antakse teada koikvdimalikest
skandaalidest ja omavahelistest néigelemistest, tuuakse esile Opetuslikud ebakdlad
(harvem). Ateismi teaduslikkuse tagab kiriku “imede” (taas kohustuslikult jutumairkides)
lahtiseletamine — lemmikniited kdivad hdbeda vettpuhastava toime ja nutvate madonnade
kohta.”®

Kiriklikest skandaalidest on eelistatud umbmaédrased N. provintsi juhtumid, kus
usku poordunud inimesed Gdvastavaid tegusid on teinud, ent esineb ka kohalikke naiteid,
mis muutusid sagedasemateks 60ndatel aastatel. Sellised ndited kordusid tihti iiks-iihele,
ithes ateistlikus raamatus néitena toodule viidati jirgmises teoses, sama toimus kolmanda
teosega, tihti kasutatakse isegi samu illustreerivaid fotosid jne.

Siinkohal vo4ib tutvustada t66 autori uurimuse kirjutamise kdigus tekkinud
nidgemust vulgaarateismi kohta, mida v3iks “kahe ringi teooriaks” nimetada. Kujutletagu
kahte ringi, iliks neist tdhistab ateistlikku ilmavaadet, teine religioosset, mis Idikuvad
ainult Uhes kitsas osas, kuhu jddvad pohimdisted ja allikad. See on ka ainuke
kokkupuutepunkt, sest kogu {iilejddnud osa — interpretatsioon, vahendid ja kontekst
luuakse omaenda distsipliinis. Umbritsevast taustast kistakse vilja mingi infokild,
interpreteeritakse seda omade reeglite kohaselt ja tdestatakse just tdpselt seda, mida
tarvis. Dialoog osutub seejuures tdiesti vOimatuks, sest tegelikult radgitakse iiksteisest
mooda. Samuti on probleemiks algandmete selektiivsus ja kiisitavus — tihti kasutatakse

millegi toestamiseks vOi néitlikustamiseks just ateistlikus kontekstis varem kasutusel

** Siild on ateistliku propaganda manipuleerimisvotted kokku votnud jargmiselt: Piibli

meelevaldne tdlgendamine; teaduslik selgitustdo; liialdamine ja vdimendamine; negatiivsete nididete
eelistamine; plilid sobitada ateismi eesti rahvuskultuuri; halvustav toon; metafoorid; usu ja ebausu

samastamine; vale; siitidistused (Siild 1998; 2).



72

olnud fakti, sellele kisitlusele omakorda viidatakse jargmises ateistlikus teoses jne. Sel
moel kaob seos tegelikkusega iga jirgneva viitamisega {iha rohkem.”

Nii tulebki vélja (vihemalt vulgaar)ateistliku kirjanduse apologeetiline roll —
ateistlik kirjandus oli suunatud suuremalt jaolt ateistide endi veenmisele oma vaadete
digsuses.” Olukorda vdib kirjeldada ka kui vastastikust autismi, kus nii religioon kui ka
ateism on omaenda tegevusesse kapseldunud. Arusaadavalt viis selline situatsioon
stagneerumiseni. Kiriku poolel on siiski see digustus, et voimalusi dialoogiks ei pakutud.

Ei saa siiski Oelda, et dialoogi iildse ei oleks iiritatud. Néiteks “Teaduse” arhiivi
1964. aasta materjalidest voib leida mérke “On tehtud katse dispuudiks vaimuliku ja
ateisti vahel. Sellele kiisimusele tuleb laheneda arukalt” (ERA, f. R-2048 n. 1, s. 646; 31).
Sellise ettevaatuse iiheks pohjuseks voib pidada ateistide suurt hirmu selle ees, et
religioon muudab oma nédgu ja kohaneb totalitaarses reziimis, isegi pdrast seda, kui
“religiooni sotsioloogilised juured on likvideeritud”. See tdeks saanud fakt tdi endaga
kaasa teadusliku ateismi valdkonda kuuluvad uurimused selle kohta, mis siis ikkagi teeb
religiooni sedavord elujouliseks ja millised on need muutumistendentsid.

Uldiselt suhtuti dialoogi kirikuga #irmise pdlgusega: “Toodi vilja see, et
religioon muudab oma ndgu ja iiritab ndidata, et tegelikult on religiooni ja sotsialismi
kooseksistents vdimalik. See tendents tuleb aga nullida” (Kéadridinen 1989; 29-30).°'

On teada ka moningaid katseid, kus ateistlike loengute korraldamisel rahvas
suurema huvi dratamiseks piiiiti kaasata ka kirikuringkondi, need katsed leidsid aga iisna

kriitilist vastuvdttu voimude poolt ja asja algatajatele siindis sellest ainult pahandusi.®

% Lihtsa niitena siia juurde: “Samal ajal kui Vdru koguduse pastor A. Graf manitses koguduse
litkmeid oma vanemaid abistama, austama ja armastama, selleks et “nende kési histi kéiks ja et nad kaua
elaks maa peal”, ei toetanud ta aga ise oma puudustkannatavat ema, kuigi ta oli Voru linna joukaim
kodanik (RAAE 1. Saarniit 1956; 261. Viitab kuukirjale “Ateist” 1941.1; 44). Nimetatud ndite abil
toestatakse dra, kuidas kirikudpetajad oma sdonade vastu kédituvad. Vt ka lisa nr 3.

50 Selle viitega ndustusid nii Vimmsaare (Vimmsaare 2004) kui Raid (Raid 2003).

o1 Siia juurde on hea tuua niide ateistliku teksti homogeensuse puudumisest. 1963. aastal, mil
teaduslik ateism oli juba imikueast véljumas, kirjutab kohalik aktivist Mitt: “Kahekiimnenda sajandi teadus
on saavutanud erakordselt korge taseme, kuid “religiooni tded” on tardunult jadnud piisima sinna, kus nad

olid 2-3 tuhat aastat tagasi” (Mitt 1963; 50-51).
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Teataval maiédral mitteametlikuks dialoogiks voib pidada 70ndatel-80ndatel
toimunud vestlusi ateismiklubidesse kutsutud kiilalisesinejatega, kelleks aeg-ajalt
juhtusid ka erinevate “usuiihingute” liikkmed. See oli aga muidugi kaugel ametlikust
katsest ja jdi puhtalt asjaarmastajate erahuviks.

Olulisim mérge dialoogi kohta pdrineb Salolt (Salo 1995; 158), kes viitab V.

Voina artiklile ajakirjas “Nauka i religija”:

Juba palju aastaid on Edasi toonud ateistliku lehekiilje. /.../ Kolm korda on siin
dra triikkitud diskussioon “limmarguse laua taga” usuteadlaste ja pastorite
osavotul /.../ Erilist huvi dratas diskussioon elu mdtte teemal. /.../ Inimliku
tunnetuse uued astmed ja siigavad maailmavaatelised probleemid — just need
on saanud peaaasjaks lehekiilje t66s ning publikatsioonid neil teemadel

huvitavad koiki (“Nauka i religija” 1971.2; 22-24). ©

Et ka Raidi teos “Usklikud ja kommunistid” (1972) on suures osas piithendatud
dialoogi voimalikkusele kommunismi ja religiooni vahel (kirjeldab siiski ainult vdlismaal
toimunud katseid ja on ateistliku tegevuse apoloogia, samal ajal suunatud véilis-Eesti
kirikutegelaste vastu), voib arvata, et 70ndate aastate alguses sellesuunaline litkumine

Eestis vihemalt teoreetilisel tasandil toimus.

62 Raid mainib juhust baptisti jutlustaja Arpad Arderiga, mille tulemusel korraldajad said
stiidistuse revisionismis. Raid {itleb samas vestluses, et dialoogi kirikuga isegi kardeti (Raid 2003).
Tutvudes ithingu “Teadus” arhiiviga, kus mérkimisvéérse osa tekstimahust moodustavad kaebused loengute
halva kvaliteedi iile, on dialoogi véltimine modistetav. Kui teaduslik-tehniline kaader on suuteline vaid
paberilt maha lugema ja argumenteerima G0nsate &drakulunud viljenditega, on selge, kes sellises
vastasseisus peale jadks.

83 Artikli n3ol oli tegu intervjuuga Tartu ateismiaktivisti ja TRU Sppejdu A. Mitiga, artiklit on
pikemalt tsiteeritud veel allpool. Viidatud kolme dialoogi “Artiklite ja retsensioonide kroonika” pohjal
leida ei onnestunud, kiill aga selgus artikli “Uskliku ja teadlase dialoog” (Kultuur ja Elu 1968/4) eksistents,
kus toimetusele “ndhtavasti uskliku poolt” saadetud kirjas esitatud kiisimustele vastab seesama A. Mitt.
Artikli 1dhemal uurimisel ilmnes taas iletildisse rutiini kalduvate seisukohtade esitamine, kiill ilma
agressiivse kirikuvaenulikkuseta, pigem maailmavaatelisel tasandil. Voib arvata, et rdédkides iiksteisest
tegelikult mooda (vt. tipsemalt peatiikki “Teaduslik ateism — miiiit voi tegelikkus”), esindas “limmargune

laud” umbes sarnaseid seisukohti.
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Uleiildise vulgaarateismi taustal sai hoo sisse ka teaduslik ateism,** kus peamine
rohk oli partei ndudmiste tottu esialgu paratamatult otseste tulemuste saavutamisel, seega
rohuti sotsioloogiale, ateistliku metoodika ja eriti uute tavandite loomisele, juurutamisele
ning tdiustamisele. Viimased neist olid loengulise ja raamatupropaganda suhtelise
tulemusetuse tottu saanud uueks tasandiks ateistlikus voditluses. Ebakohti oli muidugi
palju — kui religioonidel oli oma traditsioonide viljakujundamiseks aega olnud sajandeid,

siis ateism pidi hakkama saama liihikese ajaga.

3.4.1 Ateistlik temaatika ajakirjanduses ja kirjanduses

Ajakirjanduses sagenesid riinnakud religiooni ja kiriku vastu. Enamikku
ajakirjadest ja ajalehtedest loodi ateismirubriik,”> kus lahati religiooni kahjulikku mdju
ning vastati lugejate kiisimustele religiooni kohta (nt. ajakiri “Kiisimused ja Vastused”).

Nii raamatute kui ajaleheartiklite valdkonnas saabus tdeline ateismibuum.®®

6% See, et hakati rddkima teaduslikust ateismist, ei tdhendanud seda, et eelnenud ateism oleks
tunnistatud ebateaduslikuks. Radgiti lihtsalt ateismi uuest tasandist, seega jarjepidevusest (Bercken 1989;
121).

% Eespool mainitud Unduski &iendi pohjal kohustas EKP KK ajakirjasid “Noorus”,
“Kultuuritootaja” ja “NSukogude Naine” looma oma véljaannetesse alates 1959. aasta maikuust alates
rubriigi “Teadus ja usk” (Vahtre 1998; 67). Ateismilehekiiljed olid ka ajalehtedes “Uus Tee”
(“Teadusevalgus voidab vaimupimeduse), T66rahva Elu (“Ateistlikud veerud”). Raidi sonutsi olid nende
lehekiilgede materjaliga sisustamise taga kohalike parteiorganisatsioonide juurde loodud ateismikomiteed
(Raid 2003). Ka “Edasis” ilmus sarnane rubriik, mille kohta on teada pisut rohkem informatsiooni:
“Ulelinnalisse ateismikomisjoni kuulus ka ajalehe esindaja ja koos uute traditsioonide juurutamisega hakati
avaldama erilehekiilge “Tanane pédev on eilsest targem”. Selle veergudel iihendati ateistlik selgitus
ndukogulike tavandite propageerimisega. 70-ndatel jdeti see lehekiilg &ra, kuna teemad olid lébi
hekseldatud ja elu ei pakkunud kiilje sisustamiseks mérkimisvédrselt uut. Kompensatsiooniks taheti
avaldada sellesisulisi artikleid. Kuid needki hakkasid muutuma iiheiilbalisteks ja huvi nende vastu vihenes.
Piirduti propageerimisega” (Ateistide argipdevad 1985; 74). Mitmed “Edasi” poolt korraldatud kiisitlused
nditasid, et seda rubriiki lugedes on inimestel huvi pigem populaarteaduslike tekstide vastu, mis usku
kuigivord ei pruugigi kisitleda, ja nii tditsidki selle lehekiilje tihti hoopis teadlaste avastustest ja
teaduslikest markantsustest radkivad artiklid.

66 «Artiklite ja retsensioonide kroonika” andmed kajastavad iisna hasti iilevaltpoolt tulevat survet.

1954. aastal ligi 50 ateismialast artiklit (ldhedastel aastatel jdid arvud 10-20 vahele), 1957. aastast peale
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Enamik artiklitest jdi puhtalt vulgaarateismi valdkonda ning nende puhul kehtis
pohimdte “eesmirk piihitseb abindu”. Kelle argumendid voiksid usuvastases voitluses
olla paremad kui endise uskliku — veel parem — kirikudpetaja véidetest? Sellised inimesed
ka leiti. Ehkki enamikus sellistest tekstidest on mainitud, et nimetatud kirjatiikid on
siindinud kirjutajate vabal tahtel, v5ib selles ilmselt tugevalt kahelda.®’

Usuasjade voliniku arhiivist leiab suurepirase ndite selleaegse “ateistliku™ teksti
toimetamisest, saadetud usuasjade volinikule “Rahva Hééle” toimetuse poolt 1959. aastal
(1abikriipsutused mérgivad voliniku tehtud parandusi. Tdhelepanu tasub pdorata teises
16igus korrektuuri ohvriks langenud tekstile, mis nditab dra ateistliku selgitustoo

tulemuslikkuse):

Olge lahke ja lugege see kirjutis 1dbi ja saatke omapoolsete méirkustega
toimetusele tagasi.

Miks loobusin usust jumalasse.

R. Laubach, endine luteri pastor

XX sajand. Sputnikud ja-mustakuuelised-papid. Aatomienergia ja—pdlvitavad
bantistid. de aiasti,

artiklite arv iiha kasvas (nt 1960 — ligi 170 artiklit, 1961 — ligi 120, 1962 — ligi 100, 1963 — iile 80; 1964 —
ligi 60), et parast kampaania 16ppu tugevalt langeda (1965 — 30 artiklit, 1966 — 26, 1967 — 14, 1968 — 36
jne).

7 Nt. Spasski, N. “Miks ma iitlesin lahti kirikust” (kogumikus “M@tisklusi usust” (1962), samas
kogumikus jargneb talle ka V. Griinbergi “pihtimus” pealkirjaga “Kuulake mind, noored sdbrad!”); ka veel
1977 aastal ilmub samast Zanrist vaimustava nimega endise digeusu preestri A. TSertkovi sulest périt
tolketeos “Kuidas usk lohutab”; eriti kummaline on aga A. Ossipovi raamat “Tee vaimsele vabadusele.
Endise usuteadlaste jutustus” (1961), millest jddb mulje, nagu oleks esialgsetele memuaaridele
ideoloogiline osa hiljem juurde kirjutatud. Usna suurt hdmmeldust tekitab — viihemalt teoloogilise
haridusega inimeses — erakordselt vulgaarateistlik argumentatsioon, mida endistelt teoloogidelt-vaimulikelt
kuidagi oodata ei oskaks. Antud Zanri tippteoseiks tuleb siiski pidada Leo Taxili (kes oma hilisemate
véidete kohaselt 12 aasta viltel tdsiusklikku katoliiklast teeskles) raamatuid “Lustakas piibel” ja “Lustakas
evangeelium” (e.k. vastavalt 1963 (orig. 1897) ja 1965), mis sisult on Piibli vasturddkivuste kataloogid
ilukirjanduslikus vormis. Huvitava nilansina voib mérkida selle Zanri antipoodi — viliseestlase Ignace Lepa
teost “Moodsa ateismi psithhoanaliiiis” (1966), milles endine ateist seda fenomeni lahkab ja ndrku kohti

vélja toob.



76

Mitte—usundite—marksisthkleninlikleisithas—vaid—paljud siigavad kogemused
praktilises hingekarjasetods kummutasid minus selle vaate (ERA, f. R-1989, n.

1,s.43; 41, 42, 44).

Osa 60ndatel aastatel ilmunud ateistlikku kirjandust voiks defineerida
“ilukirjandusliku ateismina”, kui hakati vélja andma mitte-teadlaste kirjutatud
religioonialaseid, rohkem vd&i vdhem ilukirjanduslikke teoseid, mis tegelesid religiooni
naeruvadristamisega (L. Taxil, J. Hasek, M. Twain, R. Rolland). Selle Zanri efekt oli
pigem psiihholoogiline — mitte veenev, kuivord suhtumist kujundav. Ka Jean Effeli
stidamlikud pildiraamatud maailma loomisest ja Aadama-Eeva seiklustest jddvad sellesse
aega.”®

Korvuti vidlismaiste usu suhtes negatiivsete vOi irooniliste ilukirjandusteoste
korval ilmusid originaalsed eestikeelsed teosed: negatiivset suhtumist aitasid kujundada
Juhan Smuuli “Lea”, Silvia Rannamaa “Kasuema”, ka Holger Puki noorteromaanidest
vois tihti mone usuhulluse all kannatava kdrvaltegelase leida jne. Kasutust leidsid ka eesti
rahvaluules esinenud kirikukriitilised motiivid, millega piiiiti selgitada ateismi omasust
eesti kultuuris. Selle stiili iitheks véljundiks on Ingrid Riiiitli ja Selma Litti koostatud teos
“Kelle peale sa loodad?” (1963), ka viimase autori “Eesti rahvanaljandid. Madis ja kirik”
(1957). Just eelmainitud suunda ja sarnaseid niiteid soovitati ateistlikus kasvatuses

kasutada koolides kirjanduse tundides.

3.4.2 Perioodi kokkuvote

Kampaania tulemuste kohta on raske midagi konkreetset Oelda. Suure
toendosusega aktiviseerus elanikkonna seas moneks ajaks “ateistlik mdtlemine”, siis aga
ununes, nagu koik, mida végisi peale sunnitakse ja mille jirele otsene vajadus puudub.

Kahtlemata td1 kampaania kaasa teataval madral “vditlevate ateistide” hulga suurenemise.

6 Sellega seoses levis jargmine anekdoot: Vaga prantsuse talupoeg provintsist satub Pariisi ja
ndeb raamatupoes Effeli raamatut “Maailma loomine”. Seda pisut sirvinuna tunnistab ta omaette: “Kui ei

teaks, et on jumalasdna, kiill siis naeraks...”
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Ehkki ateism suutis end teadvustada, ei suutnud ta nende viheste aastate jooksul end nii
tugevalt kinnistada, et see teema oleks jdédnud aktuaalseks.

Ka iileliidulises plaanis ei hinnatud tulemusi kuigi korgelt:

KK otsus 21. juunist 1963 ideoloogia-alase t66 kohta oli pohjuseks uuele
toimetuse artiklile ajakirjas “Voprosd filosofii”, mille esimeses osas rddgiti
teadusliku ateismi puudustest, teises aga sellest, kuidas seda distsipliini edasi
arendada. Toimetaja joudis kurvale tddemusele, et 1954. aastal vastuvdetud
otsuste 10pptingimused ei ole tdidetud. Toodi vilja vajadus uute ja paremate
teaduslikku ateismi kisitlevate raamatute, paremini kvalifitseeritud Opetajate,

ja mirksa mitmekesisema religioonikésitluse jarele (Thrower 1983; 145).

Peamiselt vulgaarateistliku ldhenemise tdttu suudeti midagi siiski saavutada:

Edaspidine ateismivditluse hoog vihemalt EKP KK tasemel mdneti rauges.
Selleks ajaks oli aga pohieesmérk saavutatud: rahvas oli kirikust eemale
peletatud, jouluvana pdlu alla pandud, usklik ebanormaalseks kuulutatud

(Vahtre 1998; 69).

Voib vaielda, kas Vahtre poolt véljatoodud tulemused olid ikkagi pohieesmérgid:
arvestades partei pidevat vajadust tulemuste jérele, voib neid selleks pidada, teisalt oli
aga tulemuseks segadus ja indiferentsus religiooni valdkonda puudutavates kiisimustes,
mis jdid veel aastateks ndukogude tihiskonda — voi vdhemalt ateismiga tegelejaid —
vaevama. Kui midagi 14bi oli kukkunud, siis oli see ateistliku voitluse puhul
predestineeritult sedastatud vditlevate ateistide vormimine.

Kampaania tulemusena sai alguse religiooni teaduslik uurimine NLis. Kuigi
religiooni teadusliku uurimise aluste rahvani viimise seisukohast ldhtudes 10ppes

kampaania fiaskoga, sai see valdkond vdimaluse omasoodu siiski edasi areneda.

3.5 Aastad 1965-89
Ehkki Vimmsaare hinnangul ei olnud ateismi aktiivne kultiveerimine seotud
HrustSovi isikliku toetusega sellele valdkonnale (Vimmsaare 2004), on enamik uurijaid

selles veendunud ja seda tunnistab ka ateismi jirkjirguline tahaplaanile vajumine. “Pédrast
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HrustSovi voimult kadumist langes ateistliku kampaania intensiivsus aegamoodda”
(Bercken 1989; 115).

Vottes aluseks ateistliku kampaania ja HrustSovi isiku seose, vOib seda
kampaaniat vorrelda Egiptuse vaarao Ehnatoni kultusereformiga, mis langes koos juhiga.
Uue liidri tulekuga ldhem huvi teema vastu kadus, ateism institutsionaliseerus,
biirokratiseerus ja stagneerus ning ta peamiseks tegevuseks voiks pidada autopoiesis't —
ptitidu endale rakendust leida. “1966. aastal toimunud partei XXIII kongressil ei mainitud
usuvastast voitlust poole sdnagagi, esines vaid kaudseid vihjeid” (Juhkam 1968; 153). Ka
Kédridinen kinnitab seda seisukohta: “60ndatel algas teaduslik-filosoofiline arutelu
teadusliku ateismi iile: pohjus-seos, meetodid ja eesmérgid. Suur osa sellest
diskussioonist toimus ajakirja “Voprosd nautSnogo ateizma” kaante vahel. Sama
kiisimusega tegelesid ka paljud ilmunud raamatud (Kéaridinen 1989; 30).

Salo lisab ateismi kui kirikupoliitika seisukohast ldhtudes: “Jargnes vaikne aeg,
mis kestis kuni ndukogude korra 10puni” ja kus “kirikuid represseeriti pohiliselt sama
rutiini alusel, kuid aastatel 1982—1988 Iddvenes see madrgatavalt, tuues 10puks (aastail
1988-1991) kaasa kirikute vabanemise” (Salo 1995; 166). Seega voib ridkida
stagnatsioonist nii ateismi-religiooni rindel kui ka iihiskonnas iildiselt. Salo nimetab seda
perioodi “sotsioloogiliste uurimuste aastateks” (Salo 1995; 136), mil peateemadeks olid

religiooni piisimajddmise ja ateistliku maailmavaate juurdumatuse pdhjused:

Usuasjade voliniku Piibu ettepanek EKP KK I sekretdrile Kébinile ja ENSV
Ministrite Noukogu esimehele Klaussonile 15. veebruarist 1973:

Mulle tundub, et on tarvis tdsiselt kaaluda, kuidas likvideerida sotsioloogilise
uurimist6d  killustatus seoses ideoloogilise t66 teadusliku juhtimise
korraldamisega. Sotsioloogilise uurimistooga tegelevad praegu koik, kes sellest
huvitatud on, kuid stiihia ja omaette nokitsemine sellel alal aina siiveneb.
Liihidalt, oleks tarvis moodustada /.../ Eesti NSV sotsioloogilise uurimise
instituut, kes hakkaks teenindama Eesti Raadiot ja Eesti Televisiooni, /.../
Usuasjade Noukogu Voliniku aparaati ja teisi ideoloogilisi astutusi. /.../ Ei tohi
unustada, et ideoloogiline uurimistdd muutub pédev-pdevalt aina komplit-
seeritumaks. /.../ Ka religiooni alal on vaja teha lopp “késikaudu kobamisele”

ning viia see t60 iihtsesse sotsioloogilise uurimise siisteemi ning seostada ta
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ateistliku propaganda ldbimoeldud korraldamisega (ERA, f. R-1989 n. 1, s.
146; 73).

Pérast kampaania 16ppu vottis vaitlus uued tasandid, peamiseks vormiks said end
toestanud uued ndukogulikud tavandid, sdilisid siiski ka loenguline tegevus ja vditlus

1. Teiseks pooleks jii ateistlik kasvatus koolides, selle kontroll oli aga

meedia vahenduse
ndrk ning seetdttu ei ole voimalik kindlaks teha, kui aktiivselt see toimus. Siiski ilmusid
1965-1967 uued ajaloo Opetamise programmid, kus ateismile monevdrra suuremat
tahelepanu pdorati (Raudsepp 2004).

Vastasseisus kirikuga vOib mérgata teatavat ideoloogilist positsioonisdda, kus

kumbki pool mairkimisvdidrselt ei taganenud ega vditnud, mida tunnistab ka kiri

usuasjade volinikule 23. V 1966:

Kose kirikus on pastoriks kod. L. Vahter, kelle teod on jaddvustatud raamatus
“Vagaduse varjus”’’ ning ta oskab koos koster Réssaga kohalikele ateistidele
nurga tagant kenakesti kodaraisse kaikaid loopida.

Kose rmtk juhataja Aita Plakk (ERA, f. R-1989, n. 1, s. 89; 76).

70ndatel aastatel on mérgatav ateistliku vditluse teema jarjestine vdhenemine.
Uhest kiiljest vdib olla pdhjus ateistliku tegevuse ja selle kontrolli ndrkuses, teisalt aga
teemaga harjumises, mistottu ei seda enam oluliseks ei peetud. Toendolisem on siiski
molema asjaolu koosmdju, millele viitavad ka ndukogudeaegsed allikad: “Kuivord
usklikke on véhe ja kiriku moju suhteliselt vdike, siis osa inimesi, kes religiooniga otse

kokku pole puutunud, arvavad, et tdnapédeval ei tule religiooni kritiseerimise ega ateismi

" Aruanne usuasjade volinikule “Ateismialase kiisimuse valgustamisest Eesti Raadio saadetes”
1974. aastast: “Religiooni kahjustavast mgjust inimithiskonna arengu erinevatel etappidel ning selle osast
reaktsiooniliste joudude tegevuses tinapdeval Eesti Raadio saadete omaette kdneldud harva. 1973. a.
avaldati taolisi saatematerjale keskmiselt iiks kord kvartalis. /.../ Vajaliku sagedusega aga on paljastatud
religiooni reaktsioonilist osa scoses paljude muude ideoloogilise voitluse kiisimustega. Terve rea
saatesarjade organiseerimisel on ER propagandasaadete peatoimetus pidanud silma vajadust valgustada ka
usutegelaste pettemandovreid kaasajal.” Lopuks joutakse tddemusele, et “ateismialaseid kiisimusi

valgustatakse peamiselt seoses teiste ideoloogilise vditluse probleemidega” (R-1989 1.156; 22).
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propageerimisega enam tegelda voi vihemalt pole see niilid oluline” (Vimmsaare 1981;

17).

Ka usuasjade voliniku Piibu murelik kiri Toomele 4. VI 1973 tunnistab sarnaseid

probleeme:

Meile laekunud andmed néitavad, et laste kevadpievad ja noorte suvepédevad
hakkavad ilmutama tagasitdmbumise tendentse. Nendel ja teistel ilmalikel
kombetalitustel (ndukogulikel traditsioonidel) on aga vahetu seos religioossete
igandite likvideerimise iilesandega.
Vordlev pilt kevad ja suvepdevadest osavotjate kohta on jargmine:

1969 1971 1972
Laste kevadpdevad 5900 10111 7190
Noorte suvepdevad 6200 5796 4514
/.t
Kaldutakse arvama, et nimetatud traditsioonide juurutamine on mitmes kohas
omapead lastud ja on hakanud ilmnema stamp, Sabloonsus jne (ERA, f. R-

1989, n. 1, s. 146; 142-143).

Samas kirjas tuntakse muret ka selle iile, et viga palju noori on olnud kirikutes
jumalateenistustel, ning soovitatakse olukorda analiiiisida ja puudused likvideerida.
Arhiivimaterjalide pohjal jddbki silma volinik Piibu aktiivsus ateismivaldkonnas.

Néhtavasti pérast tema jérjekordset kirja (23. VIII 1974)

Eesti NSV Teaduste Akadeemia president sm. K. Rebane

Praktilised kogemused kinnitavad, et ateistlik t60 oleks tarvis asetada
kapitaalsemale pinnale. Senini, nagu Teil teada, on ta rajatud olnud
entusiasmile ja tihiskondlikele alustele. /.../ Liihidalt, kiisimuse tdstatamise
korras, palun kaaluda Eesti NSV TA siisteemi ateismi sektori moodustamise

voimalust (ERA, f. R-1989, n. 1, s. 156; 129).

7 Siiiidistatakse metsavendluses ja kollaboratsionismis sakslastega (Nelson 1965; 30, 37).



81

see osakond loodigi ning ta eesmérgiks oli sotsioloogiline uurimustd6. Ent ateismi

koordineerivat rolli sel institutsioonil ei olnud ning perifeerseks jaab sellegi tegevus.”"

Suhtumine ateismi sdltus tdenioliselt vastava isiku positsioonist. “Uks “Nauka i
religija” vahendusel ndukogude avalikkuse ette pddsenud hidédl Eestist arvas: “Eestis
takistab usk nii vihe uue juurutamist, et visa voitlus tema vastu néib sdjana tuuleveskite
vastu” (Salo 1995; 164, edasine viide: Nauka 1 religija 1972.2; 24). Nahtavasti oli
ateistide seas selleks ajaks aru saadud, et ateism ei ole suutnud end nii tugevalt
kinnistada, kui eesmérgiks oli seatud. Vulgaarateismi tottu usuliselt iikskoikseks ja
religioosselt harimatuks muutunud inimestel oli aga potentsiaalne oht jadda mone
usuithingu mojusfairi.

Vulgaarateistlik argumentatsioon ldhtus endiselt kiilma sdja tingimustest ja oli
suunatud vilisvaenlase vastu, kes religiooni abil ndukogude inimese teadvusse iiritas

imbuda. Nii manitseb Ehatamm:

Tuleb meeles pidada, et meie ideelised vaenlased piiliavad religiooni dra
kasutada kahe siisteemi vahelises ideoloogilises voitluses. Kiriku kaasabil
loodetakse leida iihist keelt nende miljonite inimestega kogu maailmas, kes usu
suhtes on erapooletud, kuid pole ateistid. Arvestus on lihtne: algul loodetakse
neid haarata religiooni mdju alla, seejdrel aga kiriklike kanalite kaudu levitada
kodanlikku mottelaadi, hédlestada inimesi sotsialistliku ideoloogia ja
sotsialismimaade poliitilise siisteemi vastu. Usk ja kirik on pandud teenima
antikommunismi eesmérke. /.../ Seega tuleb ateistlikus kasvatustodd silmas

pidada niihésti usklikke kui ka iikskdikseid (Ehatamm 1978; 68, 69).

Noorte ja intelligentsi huvi usu vastu kasvas 1970ndatel ja 80ndatel aastatel
(Bercken 1989; 115), pdhjuseks arvatavasti asjaolu, et juba ligi kaks inimpdlve ei olnud
religioon iihiskonnas aktiivselt esindatud ja seetdttu ei teadnud inimesed sellest enam

praktiliselt mitte midagi. Noortekiisimus kujuneski probleemseks — olles kasvanud

1 1988. aastast on mirge selle kohta, kuidas Uhiskonnateaduste Akadeemia Teadusliku Ateismi
Instituudi teadustodtaja Ants Liimets otsib endale ruume, sest seni on ta paiknemine “asunud juhuslikes

ruumides vanalinnas” (f. 1. s. 42; 8)
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praktiliselt (klassikalisest) religioonist vabas tihiskonnas, ei olnud nad nédinud ei teenistusi
ega muud kirikliku elu juurde kuuluvat. Piihalikkuse-oreool, mida sotsialistlikud riitused
oma ldrmaka propagandismiga pakkuda ei suutnud, sakraalarhitektuur, altarimaalid jms
mdjusid ligitdmbavalt. Oma osa vdib siin méingida ka 60ndate 1dpust périt hipiliikumise
teatav religioossus (Jesus-freaks), mis moningase viivitusega Laddnest Eestisse joudis
(sealt huvi ka nt. budismi vastu), samuti trots ametliku ideoloogia vastu. Nii sai selgi
perioodil ateismi peasuunaks t66 noortega; kuivord eelnev lahmiv kirikukriitika oma
mantralaadsete sedastustega oli end publiku jaoks ammendanud, siis voeti suundumus
elulisematele kiisimustele: “Religiooni kaitsjad on piitidnud alati kinnitada, et usk on
ithiskonna moraali alus. /.../ Ateistide iilesanne on niisugused véirad arvamused
kummutada ning senisest rohkem iiksikasjalikult selgitada selliseid sotsiaal-eetilisi
moisteid nagu seda on elumdte, autunne, dnn, headus, kurjus jne” (Ehatamm 1978; 70).72
Siit tekkis kohe vajadus tegeleda kaasaja religiooni kiisimustega — parem on selgitada
noortele kiriku loomust ise, kui lasta seda teha kirikudpetajatel. Sel pdhjusel korraldati
mitmeid seminare, mis kisitlesid kiriku ja religiooni olukorda niiiidisajal, ning nende
materjalid hiljem publitseeriti.” Tuleb aga tunnistada, et vulgaarateistlik argumentatsioon
jéi siiski ldbivaks ja teaduslikud uurimused perifeerseiks.

Jaab mulje, et kui ateismivaldkonnas oli midagi homogeenset, siis oli selleks just
vulgaarateismi arrogantne ja ignorantne argumentatsioon, mis oma emotsionaalsuse
juures lubas endale ka ametlikult taunitud seisukohti, Kuni ndukogude aja I6puni voib
hoolimata ateismi teadusliku ja vulgaarse poole omavahelisest “ldbipdimumisest ja
teineteise mojutamisest” leida tekstidest ehtsa 20ndate aastate vditleva ateismi vadrilisi

motteavaldusi:

Teaduslik-ateistlikku ~ propagandat on  tarvis tihedamalt seostada

tookasvatusega. /.../ On ju kommunistliku ja religioosse moraali seisukohad

™ Siinkohal ongi suurepirane niide sellest, kuivdrd raske on teksti taha ndha. Nimetatud
suundumused on ateistlikus kirjanduses ldbivalt vilja toodud, vestlusest Kuulo Vimmsaarega (Vimmsaare
2004) aga selgus, et noortetdd 70ndatel aastatel tegelikkuses praktiliselt puudus vai oli erakordselt ndrk.

3 Niiteks: “Religiooni ja ateismi kiisimusi minevikus ja tinapdeval”. TRU ja EKP Tartu

Linnakomitee ateismialase teaduslik-teoreetilise konverentsi materjalid. Tartu 1971.
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toossesuhtumises vastandlikud. Kui esimene késitab t66d inimese
eksisteerimise, isiksuse igakiilgse arengu ja tdiustamise peamise vahendina, siis
religioon suhtub sellesse kui mingisse rdngasse koormasse. On ju piibliski

oeldud “Palehigis pead sa oma leiba s6oma...” (Ehatamm 1978; 69-70).”

Siit tulenevalt vdib jireldada tugeva kontrolli ja koordineerimise puudumist. Kui
1971. aastal kirjutab K. Oja “Néiteks kiimmekond aastat tagasi domineeris ndukogude
ateistlikus kirjanduses vaade, mille kohaselt hinnati religioosset moraali mitte niivord iihe
voi teise usuvoolu konkreetse dpetuse alusel, kuivord mdnede piiblitekstist véljarebitud
lausete alusel” (Oja 1971; 55), siis eeltoodud tsitaat nditab, et veel seitse aastat hiljem ei
olnud selles valdkonnas midagi muutunud. Mirkimist vddrt on ka fakt, et 15ik on périt
ajakirjast “Eesti Kommunist”. Ateismi ebastabiilsusest ja organiseerimisraskustest annab

tunnustust Salo viide V. Voina artiklile jutuajamisest TU professori A. Mitiga:

Kas Mitt on rahul ateistliku t66 tasemega? Ei, pracgu tehakse sel alal veel vihe
— press, raadio, televisioon ei osuta veel kiillaldast tdhelepanu ateistlikule
propagandale. Teaduslikud teemad kantakse ette vdga keeruliselt, mis ei ole
paljudele usklikele arusaadav, ja usuvastasesse propagandasse suhtutakse
endaga rahulolevalt. /.../ Meie vestlus jatkub rahvaiilikooli tegevusest, mis on
Tartus véga populaarne. Moned aastad tagasi oli rahvaiilikoolil eriline
loodusteaduse ja ateismi fakulteet. Kuid loengute piiratud silmaring ja kitsalt
usuvastane suund peletas usklikud eemale, kuulajate arv vdhenes. Vahetati
teemat, tehti vaheldusrikkamaks, esitati materjali elavamal kujul — ja ettevotet
kroonis edu. Praegu on mitusada alatist kuulajat (Salo 1995; 158, edasine viide:

Nauka i religija 1971.2; 21-25).

Ateistlikus kasvatustods hakatakse noortetod korval aga poorama (vdhemalt
sonades) suuremat tdhelepanu vanematele inimestele, keda peetakse usuorganisatsioonide
mdjule rohkem vastuvotlikuks. Usuasjade voliniku kiri TA  Ajaloo Instituudi

sotsioloogiasektori juhatajale Rannikule:

™ Sama niidet (t66 on vaid patu palgaks) on kasutanud Raid oma 1972. aastal ilmunud teoses
(Raid 1972; 79), lisades aga juurde, et tegu on religioosselt vananenud kontseptsiooniga, mis on pracguseks

juba iimber hinnatud.
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Poordudes Teie poole, palun sotsioloogiasektori pdhimottelist seisukohta
religiooni mdjude sotsioloogilise ldbiuurimise voimaluste kohta. /.../ Visandi
korras 6eldes, vajame uurimistodde tulemusi seoses jargmiste eesméarkidega:

1. elanikkonna suhtumine religiooni? /.../

2. Religiooni mdju noortele? Selles osas oleks vajalik, et uurimistood selgitaks
vilja mdju peamised kommunikatsioonid /.../

3. religiooni mdju pensioniealisele elanikkonnale /.../

Liihidalt, antud kiisimuse kaudu peaks selguma, millised on need tegurid, mis
voiksid soodustada uute usklike tekkimist elanikkonna vanemas eas (ERA, f.

R-1989, n. 1, s. 156; 58).
Ka Ehatamm juhib tdhelepanu samale probleemile:

Téhtis on ka parendada ateistlikku kasvatustodd neis kollektiivides, kus on
palju naistdotajaid. Meie vabariigis on usklikest néditeks 85-90 protsenti naised.
Samuti ei tohi unustada pensionédre. Toob ju pensionileminek inimesele elus
kaasa elulaadi muutuse: ta pole enam tookollektiivis, vaba aega on rohkem.
Kui lisada veel moned psiihholoogilised tegurid, siis vdib tekkida pind

religioossete dogmade vastuvotmiseks (Ehatamm 1978; 69).

1979. aastal ideoloogiline surve taas tduseb (pérast partei otsust 1979. aprillist
noorte seas tehtavast ideoloogiatodst) ning leidub ebaméiiraseid viiteid 80ndate aastate
alguses toimunud viiksele ateistlikule tdusule,” mis néhtavasti kiis kaasas sama perioodi
venestamislainega. VOimalik ka, et on silmas peetud 1983. aasta NLKP KK
juunipleenumit, kus réhutati ateistliku kasvatuse tohustamist: “Ulatuslikumalt tdmmata
usklikke kaasa tihiskondlikku ellu, sihikindlamalt juurutada ndukogulikke tavandeid”
(Ateistide argipdevad 1985; 63). Peamiselt tegeleti siiski noorte internatsionaalse

kasvatusega:

7 Nt. toimus 1981. Moskva iileliiduline teaduslik-praktiline kongress “Ateistlik kasvatus kui
kommunistliku kasvatuse koostisosa”. Samas aga Vimmsaare (Vimmsaare 2004) sellele kinnitust ei andnud
ja toonitas pigem ateismi “varjusurma”. Ka “Teaduse” materjalid ei kinnita aktiivsuse olulist tdusu. Teisalt

vaib aga leida aktiviseerumismirke leida EKP KK biiroo arhiivimaterjalide pdhjal (Raudsepp 2004).
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80ndatel aastatel oli keskkomitee kogu tegevuse pohirdhk nn. ideoloogiatddl.
Selgelt on tunda Breznevi-jargse reaktsiooni hdngu. Nii Andropovi, TSernenko
kui ka GorbatSovi ajal késitletakse pleenumitel enamasti kommunistlike noorte
ja noorsoo kasvatamist ning voideldakse vddrndhtude vastu internatsionaalses

kasvatuses (Kuusik 2002; 250).

Berckeni jdrgi 80ndatel aastatel iileliidulisel tasemel voitlus “religiooni fenomeni”
vastu ei vahenenud. “Ateistlikku propagandat kritiseeritakse ebaefektiivsuse parast — see
ei ole aga midagi uut ja on olnud ldbivaks teemaks 1&bi kogu aja. Kasutusele on voetud
majanduslikum terminoloogia — “limberstruktureerimine”, “kiirendamine”, ‘“uus
lahenemine”, “inimfaktori mobiliseerimine” jne” (Bercken 1989; 148). Ka GorbatSovi
ajal ei muutunud ateistlikus v3itluses midagi (Bercken 1989; 151).7

Kohalikke olusid arvesse vottes oli ateism 80ndate aastate teiseks pooleks oma
funktsiooni kaotanud. Kui ei olnud ta suutnud seni end maksma panna, siis vaevalt oli
temast kasu ka uuenenud poliitilises situatsioonis. Siiski toimus veel 1987. aastal
vabariiklik teaduslik-teoreetiline konverents “Tdnapdeva luterlus: ideoloogia ja
praktika”,”” konverentsid olid planeeritud igale aastale kuni 1990. aastani.

Taastdrganud rahvuslik litkumine sai toetust kiriku poolt, mis 1dbi kogu
ndukogude aja ideoloogilises opositsioonis olnuna rahvusliku vooluga iihines. Kiisimus ei
olnud enam maailmavaatelistes eksimustes, mille vastu teadusega tuleb vdidelda, vaid
kogu situatsioon tdusis rohkem kui kunagi varem riikliku julgeoleku tasandile. Anu
Raudsepp kirjeldab situatsiooni 1988. aasta detsembrist, kui Viljandi V keskkooli kutsuti

noortele religiooni kohta teadmisi andma kirikudpetaja Heino Nurk. Nimetatud

siindmusele jargnes KGB korgendatud huvi kiilaskdigu vastu (Raudsepp 2003; 130-131).

76 Bercken toob veel huvitava mérkusena dra, et 1986. aastal ilmunud Aitmatovi “Tapalavas” oli
ideoloogilise uuendusena “jumal” kirjutatud majuskliga alguses ja lisab, et “Noukogude Liidu kontekstis on
see suur muutus, kus tiipograafiline vdi ortograafiline ateism oli pdhimdtte kiisimus™ (Bercken 1989; 153).
Samasugune jiareleandmine on tehtud teose 1989. aastal vilja antud eestikeelses versioonis, kohalikke
olusid arvesse vottes ei olnud selles aga enam midagi véga ebatavalist.

TVt lisa 5.
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1989. aastal registreerib Raamatukroonika viimase ateistliku triikise (Salo 1995;
167), 4. X 1990 lopetatakse usuasjade ndukogu voliniku tegevus, 90ndate aastate alguses

saadetakse laiali ka iihing “Teadus”.

3.5.1 Perioodi kokkuvote

Jilgides ateistliku tegevusega kaasnenud enesekriitikat’® jadb paratamatult mulje,
et ateismi laialdasimaks saavutuseks jdi emotsionaalses plaanis “religiooni taastootmise
piiramine” (Vimmsaare 1969; 59) usuasjade voliniku praktilise tegevuse korval. Voib
tsiteerida Raidi, kes maérkis, et enamik usuliste vddrarvamuste likvideerimise plaane jii
vaid paberile vOi kuhtus peagi pérast vastava projekti kdivitamist (Raid 2003), mistdttu
resolutsioonide ja kriitika tulemuslikkuse ja ateistliku tegevuse aktiivsuse kohta voib teha
ainult umbmaééraseid oletusi. VOib oletada fabritseeringuid loengute ldbiviimisel —
sarnaseid maérkeid esineb “Teaduse” arhiivides, samuti on mitmeid iildisi viiteid selle
kohta, kuidas sel ajal oli omandatud ndukogulik retoorika: nii ldks nt. televisioonist KK
istungi jdlgimine ja selle irooniliselt kommenteerimine kirja poliitilis-ideoloogilise
tunnina (Rosenberg 2004). Sarnaseid juhtumeid vois esineda ka ateismi valdkonnas.

Pohilist rolli ateistlikus voitluses méngisid sel perioodil uued tavandid, ateistlik
selgitustdd oli perifeerne (kui sedagi) ja soltus kuni ndukogude aja Idpuni ainult
asjaarmastajate entusiasmist ning oli seatud iihiskondlikele alustele. Ehkki vdib arvata, et
mingisugune ateistlik kasvatus koolis aset leidis — taas sdltuvalt Opetaja aktiivsusest ja
teadmistest selles valdkonnas —, viitab selle norkusele pidev kriitika. Teisalt vdib olla

tegu ka ainult ndukoguliku retoorikaga, kindlaks teha on seda vaevalt voimalik.

7 Siintoodud niide ei erine millegi olulise poolest ei varasemast ega hilisemast: “Paraku tehakse
monel pool ateistlikku selgitustood ikka veel piiratult, esikohale seatakse “limberpodramise” iilesanne ega
tooda samal ajal esile ateismi peamist osa — aidata kujundada ja siivendada kdigis ndukogude inimestes,
eestkétt noortes materialistlikku maailmavaadet, ei késitata ateismi ndukogude elulaadi lahutamatu
koostisosana. Kahtlemata tuleb ka usklike ekslikke vaateid kummutada, neile taktiliselt selgitada

religioossete vaadete paikapidamatust” (Ehatamm 1978; 69).
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4. Teaduslik ateism — muut voi tegelikkus

Praktiliselt oli ateism materialistliku maailmavaate iiks tahke, Froese nimetab
teaduslikku ateismi ka ‘“ametlikuks terminiks KP filosoofilise maailmavaate kohta”
(Froese 2004; 35). Ateismi teaduslikkus on pdrast ndukogude vdimu langemist olnud
pideva kriitika allikaks, uurijatest nditeks Thrower suhtub sellesse nimetusse sedavord
irooniliselt, et on oma teoses (Thrower 1983) terminit “teaduslik ateism” kasutanud

labivalt jutumaérkides.

Noukogude teadlaste argumendid teadusliku ateismi filosoofilisuse kaitseks
jagunevad kolme gruppi: 1) subjekti-objekti loomus ja seos teiste teadustega;
2) teadusliku uurimise meetodid; 3) eesmérgid, millele teadus on suunatud ja

mida ta teenib (Kdaridinen 1989; 65).

Tuleb tunnistada, et ateism NL-is kandis peamiselt propagandafunktsiooni,
millega varjutas nende t60, kes ainuvdimalikku marksistlikku metodoloogiat kasutades
probleemile teaduslikult ldhenda piitidsid. Niisiis on tegu kahe tasandiga: riigi poolt
kultiveeritud ideoloogiline vulgaarateism,”” mis kiill sdnades oli eesmirgiks seadnud
“voitlevate ateistide” masstootmise, ent kogu oma pealiskaudse tegevusega seda
kokkuvdttes ei soodustanud ning mille argumentatsioon rdhus peamiselt emotsioonidele;
ja teaduslik ateism, millega tegelesid teadlased — filosoofid, ajaloolased, sotsioloogid

ning mis jii vihemalt Eestis vordlemisi kitsa ringkonna piiridesse.® “Ehkki nende seas

™ Bercken rizgib ideoloogilisest ateismist, Lepp kasutab terminit neurootiline ateism. Et mlema
puhul ei ole piirid tiheselt médratletud, voib neid selle t66 kontekstis vulgaarateismina interpreteerida.

% Kuulo Vimmsaare hindas teadusliku ateismiga tegelenute arvuks Eestis paarkiimmend inimest
(Vimmsaare 2004). Sama kiisimuse kohta leidub materjali ka “Teaduse” arhiivis — 1968. aasta 16pul
toimunud koosolekul informeerib Vimmsaare Moskvas Uleliidulises Ateismindukogus esiletdstetud
probleemidest, kus on vilja toodud, et “pohiline on kaadriprobleem. /.../ Eestis NSV-s tegeleb ateismiga

ainult paar inimest, kui mujal tegelevad tuhanded” (R-2048 1.816; 129).
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esines ka kirikuvastasust, ei olnud see eesmirgiks” (Vimmsaare 2004). Teadusliku
ateismi ametlikuks pohjenduseks olid “ebadigest maailmavaatest jagusaamiseks”

tarvilised “filosoofiline analiiiis, diged teoreetilised vaated”' (Vimmsaare 1988; 45).

Ateismist kui iseseisvast filosoofilisest teadusest voib rddkida alates 1959.
aastast, mil filosoof Rutkevits kirjutas, et “ateismi, nagu ka eetikat ja esteetikat,
voib pidada iseseisvaks filosoofiliseks teaduseks”. Samuti tutvustas ta sel

aastal t06d “Teadusliku ateismi alused” (Kairidinen 1989; 28).

Teadusliku ateismi peamine praktiline vdljund oli vulgaarateismis, mida rahvani
viidi loengute jms abil. Ka vastavad spetsialistid, keda koolitasid teadusliku ateismiga
tegelejad, ei kiilindinud esimese tasemeni, sest hariduse suund oli populaarteaduslik, ette
ndhtud laiade inimgruppide veenmiseks ja valgustamiseks, mistdottu argumentatsiooni
tase arusaadavalt kannatas.** Jiib mulje, et enamiku lektorite versioonis oli tegu
tillipiliste loodusteaduslike “tdestuste” ja “lmberliikkamistega” pikitud religiooni- ja
kirikuvastasusega.

Kééridinen jagabki teadusliku ateismi teoreetiliseks — religiooni kriitika ja
ateistliku hariduse probleemide uurimine, mis on peaaegu praktilised eesmirgid, ent mil
peab siiski olema tugev teoreetiline tagapdhi, ja praktiliseks — haridus (Kééridinen 1989;
91). Teadusliku ateismi praktilisest rollist rddigib ka Vimmsaare: “Usuvastase selgitustoo

suunamisel saab tohusat abi teaduslikest uuringutest” (Vimmsaare 1969; 54).

81 «“Kiisitakse mdnelt ateistilt midagi tema olemasolu pShja kohta, siis hakkab ta peaaegu alati
konelema religioossete dogmade mottetusest ja sellest, kuidas mdistuspéraselt neid véimatu on tdoeks
pidada. Tegelikult osutuvad ateistid kaaluvas enamuses ratsionalistideks” (Lepp 1966; 9).

%2 Kaasaegse suhtumisest annab tunnistust jargmine ilukirjanduslik 16ik: “Uks hetk, palun,” iitles
ta ja tdmbas taskust vilja kulunud koolivihiku. Lappas seda kindlakéeliselt, leidis midagi ning kuulutas: /.../
Ma sain temast aru, tsiteerimine on hea ja kindel asi. Mees leidis koha oma vihikust iiles ning kostis: “Tde

kriteeriumiks on praktika!” (Valton 1968; 12, 14).
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Filosoofilise ja ideoloogilise ateismi erinevused

Ideoloogiline ateism Filosoofiline ateism

1. Motiveeritus voimupoliitikaks. 1. On teaduslikult argumenteeritud ja ei ole

poliitiliselt motiveeritud.

2. Usk endasse kui ainudigesse ateismi 2. On personaalne késitlus, mitte

vormi. kollektiivne uskumus.

3. Religiomorfne loomus, ei ole isiklik 3. On avatud religioossele stimbolismile ja
uskumus, vaid organiseeritud uskmatus. esteetikale, ndustub teiste uskumustega.

(Bercken 1989; 69, 77).

Siinkohal voib ka mirkida, et suuremalt jaolt ei ole teaduslik ateism religiooni

suhtes vigivalda propageerinud, oluliseks peeti veenmistood.*

Kéesoleva t00 piiratud mahust ldhtudes on ateismi teadusliku kiilje kirjeldamisel
eelistatud vilismaiseid uurijaid (Bercken, Thrower ja Kéiridinen), kes on seda teemat
kisitlevates teostes kogu probleemistiku kokku votnud ja tildistusi teinud. Sel pohjusel on
loobutud tdpsematest viidetest ndukogude autoritele. Et kogu ndukogude aja jooksul
tohtis teaduslik mote litkuda vaid marksismi-leninismi piirides, siis Eesti teaduslik ateism
pohimdtteliselt nimetatud teoste kisitlustest ei eristu, Eestit puudutavatest niianssidest
tuleb allpool veel juttu.

Ateistlikke tekste 1dbi tootades hdmmastas see, et ehkki ldbivalt nduti tiha
suuremat tungi teaduslikkuse poole, ei olnud kuskil konkreetselt kirjas, mis on siis nii
ateism lihtsalt kui ka teaduslik ateism ja millistele kriteeriumitele peaks see teaduslik
vool vastama, selgust ei toonud ka iisnagi ebamédrased vihjed, mis kordusid erinevas

sOnastuses raamatust raamatusse. Pidades esialgu sellist enesedefinitsiooni puudulikkust

83 Nii naiteks kirjeldas Vimmsaare (Vimmsaare 2004) juhtumit V3ru ateismirakukese esindajaga,
kes uhkelt raporteeris, mitut jutlust on pealt kuulatud, millal {ile loetud inimesi, kes kirikus kiisid ja pandud
kirja nende nimesid jne. Vimmsaare hinnang sellisele tegevusele oli ddrmiselt negatiivne. Ta nimetas ka

teisi ateistide gruppe, kelle tegevust hindas labivalt vulgaarateistlikuks.
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vaid vastava eestikeelse kirjanduse omapiraks,*® selgus lihemalt uurides, et tegu oli

iileliidulise probleemiga:

Ateismi subjekti ja objekti kiisimus oli iileval alates 60Ondate aastate
keskpaigast, eriti ajakirja “Voprosd nautSnogo ateizma” veergudel. Mitmed
tuntud ndukogude ateistid (Okulov, GorbatSov) ndustusid, et sel alal konsensus

puudub (Kéaridinen 1989; 56).

Radkides ateismi meetoditest nimetab Bercken neid “pooleldi teaduslikeks”

(Bercken 1989; 144) ja késitleb ateismi peamiselt ta propagandafunktsioonist lahtuvalt:

Seega puuduvad mitmed elemendid, mida teaduslikult lihenemiselt oodata
voiks, nditeks dialoog oponentidega puudub silmapaistvalt. Teaduslik ateism
eelistab monoloogi, toestuslikult monoliitne ja pikitud sektantliku
dogmaatilisusega. Ta opereerib selektiivsete faktide ja usklike poliitilise
stiidistamise abil. Avalik debatt teoloogidega oli keelatud juba 20ndatest
aastatest saadik. Ideoloogiline teadus on alati kaitseolukorras ja oma olemuselt
apologeetiline (Bercken 1989; 81-82).

Hoolimata teemade ja meetodite muutusest ateistlikus kirjanduses ei osuta see
ndukogude ateismi vormimuutusele. Teaduslik ateism ei nde mingit katkestust
sojacelse voitleva ateismiga. Selle perioodi kirjandusele tehakse pidevalt
viiteid, mérksa konekam on ka samade vanade argumentide ja meetodite
kasutamine. Eriti puudutab see ratsionalistlikku piiblikriitikat ja fiitisikal
poOhinevaid argumente jumala vastu. Koige mairkimisvdirsemad ongi
loodusteaduslikud argumendid jumalasse uskumise vastu. Selle krooniks on
andmed, et oma reisil kosmosesse ei ole ndukogude kosmonautidel dnnestunud

Jumalaga kohtuda (Bercken 1989; 143).

¥ Suhteliselt histi on eestikeelses kirjasdnas esitatud marksismi-leninismi p&himdtteline
religioonikésitlus, mis ei igane. Mis on aga ateism, selle kohta voib leida vaid liihikirjutisi, ehkki probleem
pole nii endastmdistetavalt lihtne, nagu esimesel pilgul paistab (Vimmsaare 1974; 92). Juba seetdttu voib
arvata, et ateism jii rahvale kaugeks. Sellest annab tunnistust ka 80ndate aastate alguses keskkoolidpilaste
seas korraldatud kiisitlus: “Ette vois arvata ka seda, et Opilased ei suuda Oigesti defineerida ateismi.
Kuuskiimmend protsenti kiisitletutest ei osanud vastata, mis on ateism ja kes on ateist. Ateism arvati olevat

usk mittemillessegi, et ta on usuvastane usuvool” (Ateistide argipdevad 1985; 12).
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Teadusliku ateismi ja teiste teaduste seose kohta mirgib Kééridinen, et kogu
religiooni ja mitte ainuiiksi ta dogmasid ei saa tiihistada ainult loodusteaduste infole
tuginedes (Kéddridinen 1989; 67). Ta peab ateismi mingil mééral siinteetiliseks teaduseks
(Kééridginen 1989; 70) ja nimetab veel, et teaduslik ateism ei loo maailmavaatelist
informatsiooni ise, vaid votab selle teistelt teadustelt (Kééridinen 1989; 115). Thrower

nimetab ateismi marksismi-leninismi kohati iseseisvaks osaks (Thrower 1989; 148).

Enesedefinitsiooniga sarnane segadus valitses ka teadusliku ateismi struktuuris,
laiem diskussioon selle iile tekkis alles 60ndate aastate keskpaiku. Vilismaiste uurijate
poolt teadusliku ateismi struktuuri kohta vélja pakutud jaotustest voib koige

pohjalikumaks pidada Kééridineni oma: %

1. Religiooni teaduslik uurimine®
a) religioonifilosoofia
b) religioonisotsioloogia
c) religioonipsiihholoogia
d) religioonilugu
2. Religioonikriitika
3. Ateistliku hariduse teooria

4. Ateismiajalugu

4.1 Religiooni teaduslik uurimine

4.1.1 Religioonifilosoofia

Religioonifilosoofia kannab hoolt pdhialuste eest, mis annavad vodimaluse
religioonile ldheneda, toimib n-6 metodoloogiana, mille podhialuseks on arusaam
sotsiaalsete ja epistemoloogiliste ldhenemisviiside iihtsusest, kusjuures sotsiaalne neist on
esmajarguline. Marksistlik Opetus religiooni olemusest on suunatud selle tdestamisele, et

marksistlik kdsitlus religioonist on ainudige (Kééridinen 1989; 119, 120).

85 p3hineb Kidridinen 1989 sisukorral.

% Koigi nimetatud alade puhul on silmas peetud marksistliku lihtepositsiooniga distsipliine.
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4.1.2 Ateismi- ja religioonisotsioloogia

on Marxi teooria sotsioloogilisust arvestades iiheks ateismi olulisimaks tahuks.

Religioonisotsioloogia uurib religiooni sotsiaalset loomust, seoseid religiooni
ja teiste sotsiaalse teadvuse vormide vahel ja religiooni piisimiseks ja
kadumiseks vajalikke faktoreid. Peamised alused siin on sotsiaalsete joudude
spontaansus ja klassivahed ja rohumine. Samuti uuritakse kommunistliku ja
religioosse maailmavaate erimeelsusi, religiooni rolli ideoloogilises vditluses,
religiooni kriisi ja teaduse ning tehnoloogia arengu mdju religioonile. Kdige

olulisem osa on muidugi religioossuse uurimine NLs (Kééridinen 1989; 128).

Thrower lisab kriitilisemaid noote:

Kuivord marksistlik ideoloogia sedastab, et religioon on vaid valitseva klassi
vahend to6lisklassi rohumiseks, siis peaks klassideta iihiskonnas pérast
“religiooni sotsiaalsete juurte hdvitamist” religioon iseenesest kaduma. Suure
illatusena tuli aga see, et hoolimata nende “juurte hévitamisest” seda ei
juhtunud. Nii ongi ndukogude sotsioloogia pohipiitie uurida, miks see nii on.
Noukogude sotsioloogid pithendasid palju aega kogudes andmeid religiooni
kohta, otsides vastuseid kiisimustele, nagu “kui tihti religioosne kiitumine
ilmneb”, “milline on selle loomus”, “kes on sellesse segatud”, “millistel
tingimustel” (Thrower 1983; 313). Noukogude teadlaste vastused kiisimusele,
miks religioon sotsialismi all piisima on jdénud, taanduvad viiele pShiteemale:
1) ametlik ja pere-poolne surve; 2) rahvus; 3) sotsiaalne situatsioon; 4)
seksuaalsed ja ealised eristused; 5) haridus. (Thrower 1983; 318). On veel ka
mainitud, et religioon on patoloogiline fenomen (Thrower 1983; 322).
Probleemiks on siinkohal aga see, et tihtipeale jétsid inimesed sotsioloogilise
kiisitluse kdigus oma usklikkuse nimetamata, kartes sellest tulenevaid
ebameeldivusi, ning seetdttu kajastavad kiisitlused kdike muud kui tegelikku

olukorda (Thrower 1983; 312).

Ka ateistliku propagandakampaania edu ja areng religioonivaba iihiskonna suunas

on konkreetselt ateismisotsioloogia valdkond:
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Religiooni uurimine Noukogude Liidus ei ole mitte midagi muud kui méirksa
olulisema eesmaérgi — ateistliku kasvatuse — negatiivne pool. Ateistlik kasvatus
ongi marksismi-leninismi tdeline eesmérk ja ei ole iillatav, et seetdttu
investeeris Kommunistlik Partei tohutuid vahendeid sellesse ideoloogia aspekti
arendamisse. Siin on kaks uurimisvélja: 1) haridus ja 2) uued sotsialistlikud
riitused ja tseremooniad, mis on loodud religioosseid vasteid asendama
(Thrower 1983; 324-325). Tihti ei teinud ateismisotsioloogid mitte midagi
muud kui koostasid statistikat selle kohta, kuimitu loengut oli aasta jooksul

antud v4i mitu inimest klubisid kiilastanud (Thrower 1983; 328).

4.1.3 Religioonipsuhholoogia

on Kédridinenile tuginedes ateismis iisna uus ala ja selle tekkeaeg langeb 60ndate
aastate 10ppu ning kasv jatkus 70ndatel ja 80ndatel aastatel. Sel suunal on nii teoreetiline
kui ka praktiline tdhtsus — {ihest kiiljest loob religiooni kohta teooriaid, teisalt aga on
kasulik ateistliku hariduse tarvis, baseerub materialistlikul metodoloogial ja kasutab ka
iildiseid  sotsioloogilisi ja  psiihholoogilisi  printsiipe.  Religiooni  peamiseks
psiihholoogiliseks tdukejouks peetakse hirmu, olulised on ka kurbus ja iiksildus. Juba
negatiivsed emotsioonid {ileiildiselt loovad religioossuseks soodsa pinnase (Kiiridinen
1989; 130-131). Teiste teadusliku ateismi aspektide seas on religioonipsiihholoogia kodige

enam “moistva” suhtumise teostamise ldhedal (Kéaridinen 1989; 107-108).

4.1.4 Religioonilugu

uurib religiooni teket ja arengut nii iildiselt kui ka konkreetsete usundite puhul
ning selle distsipliini eesmérgiks tlihest kiiljest marksistliku-leninliku religioonikasitluse
koostamine, teisalt aga religiooni profaanse péritolu nditamine. Samuti piilitakse
religioonilugu periodiseerida (K&éridinen 1989; 134). Thrower véidabki, et Noukogude
religiooniloo pdhiosaks jdi religiooni arengu jagamine perioodidesse ja iga ajastu puhul
religiooni ja majandusliku ning sotsiaalse arengu vahel seoste leidmine (Thrower 1983;
216). Periodiseeringu puhul oli marksistlikus iihiskonna ajaloos peamine kvalitatiivne

vahe eel-klassiiihiskondliku ja klassilihiskonna vahel, samal moel jaotub see ka
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religiooniloos: religioon klassitihiskonnaeelsel ja klassiiithiskondlikul ajal (Thrower 1983;

217).

4.1.4.1 Religioon klassieelses Uhiskonnas

Marx ja Engels panustasid religiooni kompromiteerimisele, kasutades &ra ta
ilmalikku algupédra, mida usuti avalduvat “primitiivsete” religioonide juures. See suund
jatkus ka ndukogude religiooniloo puhul (Thrower 1983; 237), kus tdusis seoses
uuenenud vajadustega uuesti esile 50ndatel aastatel, kui hakati véitma, et religiooni
alguseks voib lugeda siiski klassiiihiskonna teket (Thrower 1983; 251). Noukogude
religiooniloolaste jaoks oli oluline ka nn “religioonieelne periood”. Nende andmetele
tuginedes tekkis religioon vanemal kiviajal umbes 30-40 000 aastat tagasi. Kuivord
inimkonna vanuseks loetakse umbkaudu miljon aastat, siis 900 000 aastat sai inimene

1abi ilma religioonita ja see asjaolu oligi uurijate pdhihuviks (Thrower 1983; 254-255).

4.1.4.2 Religioon klassithiskonnas (budism, kristlus ja islam)

Tanapéevareligioonidest huvitas noukogude religiooniteadlasi vaid kolm —
budism, kristlus ja islam, seda sellepérast, et need andsid parima vdimaluse uurida
religiooni ja sotsiaalsete suhete ning muutuste seoseid. Marksistliku religiooniuurija jaoks
on siin vaid iiks pohikiisimus — mis on neis religioonides see, mis pdhjustab nende sellist

vitaalsust (Thrower 1983; 276).

4.2 Religioonikriitika

eesmdrk on kritiseerida religiooni nii iildiselt kui ka selle ilmnemise erinevaid
tahke, erinevaid religioone ja ilminguid. “Religioonikriitika v3ib alata erinevalt aluselt:
sotsioloogiliselt, emotsionaalselt vdi dogmaatiliselt pinnalt” (Kééridinen 1989; 109).
Religioonikriitika 10plik eesmérk on religiooni téielik likvideerimine, inimeste

vabastamine religiooni kiitkeist (K&éridinen 1989; 108). Ala jaguneb kolmeks:

filosoofiline (religiooni pdhitded liikatakse imber ldhtudes materialistlikust
vaatenurgast), loodusteaduslik (ndidatakse religioossete toekspidamiste

vasturddkivusi teaduse andmetega) ja ajalooline (ajaloo, arheoloogia ja
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etnograafia seisukohtadest ldhtuvalt — religiooni teket on voimalik teaduslikult

seletada) kriitika (K&aridinen 1989; 136-137).

Seega on siin lihtsalt dra kasutatud teistelt teadustelt saadud andmeid. Kriitika
1abildige on jargmine: 1) lithidalt selgitatakse mingit religioosset kontseptsiooni; 2)
nididatakse selle toele mittevastavust ja vasturddkivusi; 3) “teaduslik teooria” pakub igale
kiisimusele endapoolse vastuse (Kddridinen 1989; 138).

Throweri hinnang on iisna negatiivne ja ta {itleb, et kuni hilise ajani uskus
ndukogude teaduslik ateism, et religioonile vastandumiseks on piisav, kui tuua esile ta
sotsiaalsed ja psiihholoogilised alused, nagu seda on tehtud klassikalises marksismis-
leninismis (Thrower 1983; 195). Ta lisab, et ndukogude religioonikriitika pShialuseks on
religiooni kokkusobimatus loodusteadustega®” (Thrower 1983; 208).

Kééridinen nendib, et religioonikriitika valdkonnas on ilmunud mairksa rohkem
raamatuid ja brosiilire kui teistes ateismi valdkondades (Kééridinen 1989; 139), seda
nihtavasti peamiselt seetOttu, et religioonikriitika oma kdikvoimalikes vormides oli

ateistlikku kirjandust ldbivaks jooneks.

4.3 Ateistliku hariduse ja kasvatuse teooria

oli iisnagi praktiline ala. Sellest ldhtuvalt ei ole inimene siindinud ei ateistiks ega
ka usklikuks, vastav suundumus tuleneb sotsiaalsest keskkonnast. Religiooni puudumine
el tee inimesest veel ateisti ning seetdttu ongi “ateistliku hariduse peamine eesmirk
kasvatada voitlevaid ateiste, Opetada neile kuidas teaduslikult religioossete
kontseptsioonide vastu voidelda ja kuidas ateismi propageerida” (Kaaridinen 1989; 140).

Ateistlik haridus jaguneb eri tasandite vahel: {iksikisiku tasandil, perekonnas,
kolhoosis, linnas, rajoonis ja vabariigis. Kééridinen toob vélja ateistliku hariduse neli

pohitdde:

1) ateistlik haridus peab katma kdiki sotsiaalseid gruppe

87 Modernistliku teadusena, kus tdele on vdimalik olla lihemal vdi kaugemal, tuleneb marksistlik-

leninlik religioonikriitika teaduse andmetele tuginedes seega absoluutsest tdest.



96

2) erinevate iksikisikute ja sotsiaalsete gruppide puhul tuleb kasutada
erinevat lahenemistaktikat

3) ateistliku hariduse puhul peab kasutama erinevaid mdjutamisviise

4) ateistlik haridus peab olema loogiline, siistemaatiline ja eesmirgile

orienteeritud (Kaaridinen 1989; 141).

Viimasele neist lisab Kéiédridinen kommentaariks, et seega ei tohi ateismi
kultiveerida kampaaniatena, vaid see peab olema iiks jatkuv protsess (Kédridinen 1989,
141-142), t66 autorile on aga jadnud mulje, et seda ei saavutatud eales.

Thrower mirgib, et partei suurim relv religiooni vastu oli koolisiisteem,™ kuigi
selle moju ei ole olnud nii suur ja pohjalik, kui seda eeldati. Selle pohjuseks peab ta
asjaolu, et Opetajate huvi asja vastu — ja ka teadmised® — olid tisna ndrgad. Krgemates
klassides said Opilased sotsioloogia ja tsiviiltreeningu tundides mdningast formaalset
teavet ateismi kohta, neid aga Opetati lisna vihestes koolides. Suurim koolivéline tegevus
ateistlikus kasvatuses langes ateismiklubidele. Hoolimata sellealastest pingutustest oli
kaasaloomine neis suhteliselt vdhene. Sellegi pohjuseks peetakse Opetajate véhest
entusiasmi ja kehva ettevalmistatust (Thrower 1983; 325).

Ehkki korgkoolid pakkusid teadusliku ateismi jareltuleva pdlve kasvatamiseks
suuremaid voimalusi (1964. aastast saadik oli loengukursus “Teadusliku ateismi alused”
korgkoolides kohustuslik®™), ei andnud seegi kuigi hdid tulemusi, sest “huvi teadusliku
ateismi (ja ka muude “poliitiliste” ainete) vastu iilidpilaste seas on ddrmiselt véike ja nad
eelistavad oma aega pithendada millegi praktilisema peale”' (Thrower 1983; 327).

Ateistliku kasvatustoo raskustest rddkides mainib Thrower, et enamik ateismiga

tegelevaid inimesi olid ddrmiselt ignorantsed, mis puudutas piihakirju ja elementaarseid

% Ateismi eesmirk on libi hariduse uue isiksuse loomine (Kaaridinen 1989; 84).

% Enamik kisiraamatuid jiid iildsdnalisteks ja andsid vihe praktilisi nduandeid (Thrower 1983;
326).

% Aine oli fakultatiivsena paigutatud kdrgkoolide kavadesse juba 1959. aastal, kohustuslikuks
muutus aga iilidpilaste vihese huvi tottu (Thrower 1983; 143).

! Teadusliku ateismi kursuse pShipunkte vt. lisa nr 7.
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religiooni pdhikiisimusi.”> Noukogude ideoloogidel oli nigemus, et ateistliku t66 edu
soltub esmajoones ateismitdotaja siseveendumusest, sihikindlusest ja visadusest (Thrower
1983; 328). Thrower viitab siinkohal {iihele kriitikule (Hudjakov, Nauka 1 Religija
1962.3), kes mainib, et enamik {ilikooli Idpetanud ateiste kdlbaksid pigem véitlema
neokantiaanide kui usklikega.

Ehkki Kééridinen toob vilja, et

mitmetes aspektides langevad ateistliku ja kommunistliku hariduse eesmérgid
kokku. Ateistliku hariduse eesmirk on formuleerida maailmavaade, mis
baseeruks marksistlikul-leninlikul ideoloogial ja et juurutada kommunistlikke
veendumusi, samas Oeldakse ateism olema kommunistliku veendumuse
lahutamatu osa. Nii vdi teisti, kiisimus jddb Shku rippuma: mis on siis nonda

spetsiifilist ateistlikus hariduses? (Kédaridinen 1989; 113).

jéid need pohimotted eelneva 16igu juurde lisatud joonealust méarkust arvesse vottes

vaid sOnadeks.

4.4 Ateismi, vabamoétlemise ja humanismi ajalugu

hakati aktiivselt arendama juba ndukogude perioodi alguses (Thrower 1983; 137).
Lenini ndudmisel késitleti eriti XVIII sajandi valgustuskirjandust, mida ta pidas

efektiivsemaks kui “niiri ja igavat” ndukogude religioonivastast propagandat (Luukkanen

1994; 158).

1) siin kasutatakse ajaloolist meetodit, et analiilisida ateistliku motlemise
erinevaid avaldumisvorme 14bi aja ja otsida nende ajaloolist tdhendust;

2) ateismi ajalugu véidab, et tegu on jirjepideva protsessiga, seega mingi aja
ateistlikud ideed kannavad endas kdike seda, mida samal teemal on tehtud

enne;

%2 Samal seisukohal on tagantjirele olnud nii Vimmsaare (Vimmsaare 2004) kui ka Raid (Raid
2003). Ehkki EKP KK tasemel, kus koordineerivasse ateismikomisjoni olid kogutud asjaga kursis olevad
inimesed, ndudsid parteifunktsionéérid - kes reageerisid keskusest tulevale kriitikale ja statistilisi niitajaid
taga ajasid - tihtipeale otsuseid, mida Vimmsaare ilisna otseselt “ndmedateks” hindas. Siin ei olnud tegu

mitte maailmavaatelise, vaid ideoloogilise ateismi kiisimustega.
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3) ateismi ajalugu véidab, et ateistlikud ideed on 1dbi ajaloo kestnud ja
arenenud ja nad on ldhedalt seotud iihiskonna progressiivsete klasside ja

gruppidega (Kéiridinen 1989; 143).

Thrower aga nendib, et enamasti tdhendas see materialismi ajalugu ning oli
oluline néditamaks marksistliku-leninliku ateismi iilimuslikkust eelnenud ja tdnapdevaste
“kodanlike” ateismi avaldumisvormide iile; oli teadus “progressiivsest ateismist”
(Thrower 1983; 290-291). Ajalugu jaotatakse selles diskursuses kaheks: eel-teaduslik
(enne Marxi) ja teaduslik (marksistlik-leninlik).

Miks iidsetel aegadel inimestele ateistlikud motted pdhe tulid, seda eriti ei
uuritud, samuti on suurel mééral jaetud uurimata selle vastuseisu sotsiaal-majanduslikud
kiiljed. Selle asemel on voetud kasutusele termin antiikaja “spontaanne materialism”.
(Thrower 1983; 291). Throweri arvates viitab selline sotsiaal-majandusliku analiiiisi
puudumine sellele, et ndukogude teadlased ndustusid siiski vaikivalt sellega, et alati ei
ole vdimalik filosoofilist mdttevoolu sotsiaal-majanduslikest oludest sdltuma panna ja
seetdttu mindigi kergema vastupanu teed, rddkides hoopis “spontaansest ateismist”
(Thrower 1983; 292).

Kindlamal pinnal on ndukogude teadus siis, kui tuleb juttu materialismi, ateismi,
vabamotlemise ja humanismi ilmingutest keskaegses Euroopas. Siin on vdimalik luua
paremini seoseid “progressiivsete joududega”. Nende puhul rdohutatakse voitlust nii
filosoofia kui inimese vabastamise eest dogmade kiiiisist (Thrower 1983; 292, 295). Palju
interpreteerimisainet pakub ka valgustusaeg Prantsusmaal.

Murdepunktiks on 19. sajandi keskpaik, mil oma teooriatega tulid vilja
Feuerbach, Marx ja Engels. Sellest ajast saadik rddgitakse kidesolevas distsipliinis
ateistlike ideede levitamisest ja levitajatest, ateistliku motte arengust sotsialistliku egiidi
all. Thrower iitleb, et selliste uurimuste eesmark on “néidata, et Ladne ateism leiab oma
tdelise tiiuse ndukogude teaduslikus ateismis,” ainult marksistliku-leninliku
maailmavaate 14bi”, ning mirgib, et selle 1dbi on tegu praktilise ideoloogilise tegevusega

(Thrower 1983; 308).

% Pidades end ainsaks tdeliseks uskmatuseks, on ndukogude ateism tinapieva sekulariseerunud

maailmas unikaalne fenomen (Bercken 1989; 83).
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4.5 Eesti ateism teadusliku distsipliinina

Eespool nédidatud Kééridineni teadusliku ateismi alajaotustest olid Eestis rohkemal
voi viahemal mééral esindatud peaaegu koik, peamise rohuga siiski neljal aspektil: 1dabiv
religioonikriitika, religiooni ja ateismi ajalugu, ateismisotsioloogia ning ateistliku
hariduse teooria, mis holmab ka uute tavandite kujundamist. Mitmed autorid (nt
Vimmsaare, Raid) olid tegevad ateismi erinevate tahkude juures. Mitmed teadusliku

ateismiga tegelejaist olid dppinud Moskva Teadusliku Ateismi Instituudis.

Religiooni/ateismifilosoofia kui marksistliku metodoloogilise alusega tegelejaid
Eestis ei paista.”* Vimmsaare iitleb, et “filosoofidelt ilmus kuni 60-ndate aastate alguseni
vaid tiksikuid teaduslikke artikleid” (Vimmsaare 1970, 26) ja toob niiteks L. Valdi artikli
“Ténapdeva fiilisika ja religioon” (Eesti Kommunist 1961.2, lisades juurde, et ehkki niitid
[1970] on ateismi ajaloo asemel esikohal “maailmavaatelised, eelkdige sotsiaalsed ja
eetilised probleemid”, on “filosoofiliste uurimuste kasvule vaatamata neid ateismi
valdkonnas veel ebapiisavalt” (Vimmsaare 1970; 26)), ent ei tdpsusta ldhemalt. Kui aga
selles valdkonnas peetakse silmas reaalteaduste poolt edastatud andmeid Jumala
eksistentsi vOimatuse teadusliku tdestamise kohta ning teadusliku ja idealistliku
maailmavaate vasturddkivuste tuvastamist, siis Vimmsaare 1974. aasta artiklist selgub, et
selline kirjandus on arvuliselt teisel kohal, kiill aga tuuakse esile, et enamik sellelaadseid
tekste on vélja antud enam kui 15 aastat tagasi (Vimmsaare 1974; 92). Néihtavasti
kirjutati sel teemal oma pohiuurimuse korvalt ja kui konkreetne surve kadus (mis

ateistliku kampaania hdadbumise tdttu on mdistetav), siis jdi probleemistik korvaliseks.

Aktiivselt oli esindatud religioonisotsioloogia, mille kohta Vimmsaare iitleb, et
“enamik TPI filosoofiakateedri ateismialaseid t6id pShineb konkreetsetel sotsiaalsetel
uurimustel” (Vimmsaare 1970; 25). Tuntumatest nimedest voib ehk mainida Vimmsaaret

ja Baturinit, uurimused kisitlesid nt. ateistliku tegevuse mdju, noortepievade tulemusi ja

% Ka Raid mirkis, et filosoofilise poolega ei tegeldud, ning lisas ilmselt ateismi- ja

religiooniloolase positsioonist lahtuvalt, et “peamine oli ajalooline ldhenemine” (Raid 2003).
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arengut ning ateistide tegevuse moju tdttu ka indiferentsuse-uuringuid (Vimmsaare
“Ukskdiksus — on see hea vdi halb” (1981)), mis ei ole kiill ainult Eestile iscomased, selle
tendentsi pérast tunti muret ka mujal NLis (uurijatest nt. N. P. Aleksejev ja M. K.
Tepljakov).

Salo mirgib kriitika korras, et “ilithenduses ‘“sotsioloogilise” suunaga” kogu
ateistlikus t00s vOib nentida osalt tdsisemat tooni, kuid enamiku suhtes kehtib ateistliku
kriittku E. Laulu hinnang iihe tdsisema teose [“Hajutatud miitidid”] arvustusest
“luksusldivu tuleks votta sellistelt brosiitiridelt, mis korrutavad aabitsatddesid religiooni

tekkimise, olemuse ja ajaloo kohta” (Salo 1995; 158).

Religioonipsiihholoogia on olnud suhteliselt perifeerne ala ja mainitud on vaid S.

Koppelit (vt. Mdnedest religioonipsiihholoogia kiisimustest. Eesti Kommunist 1962.7).

Religioonilugu oli esialgu iiks enimlevinud kisitlustest, nihtavasti johtus see
poliitilise korra muutusest pohjustatud vajadusest uue ajalookirjutuse jéarele. Paralleelselt
muu ajalooga tuli timber kirjutada ka kiriku, religiooni ja ateismi osa Eesti kultuuriloos.
Et ateismiajaloolise késitluse iiks peamisi funktsioone oli kiriku halvustamine
minevikufaktide interpreteerimise 14bi ja saadud andmete edastamine vulgaarateismi
tarvis, on maistetav, miks selles valdkonnas leidis aset tdeline buum. Nimesid on selles
valdkonnas palju: peamistest voib taas mainida Vimmsaare luterluse-uurimust “Luterlus
enne ja nitd” (1969); samuti “Religioon ja kirik Eestis” (1978). Palju on sel teemal
ilmunud artiklitekogumikke: “Motisklusi usust” (1962), “Protestantism tdnapédeval”
(1966). Kolmel korral (1956, 1961, 1987) ilmusid artiklitekogumikud “Religiooni ja
ateismi ajaloost” Eestis ning religiooniajaloolisi reinterpretatsioone leiab paljudes

teisteski (peamiselt vulgaarateistlikes) teostes.

Religioonikriitika oli arusaadavatel pohjustel esindatud rohkemal vdi vihemal
moel koigis tekstides. Teaduslikus plaanis tegeldi siiski kaasaegsete usuiihingute
(luterluse, sektantide jne) Opetuse “kriitilise uurimisega”. Kehvaks hindab Vimmsaare

vanade religioossete piihade ja usukommete kriitikat, kus viimane brosiitir ilmus 1954.
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aastal,” samas Oeldakse aga, et “religioosse ideoloogia kriitikaga Eesti ateistlikus
kirjanduses voib lldjoontes rahule jddda”, ning tuuakse vilja, et ainuiiksi 60ndatel
aastatel ilmus selles valdkonnas 6 monograafiat ja kogumikku (Vimmsaare 1974; 92-93).
Siingi vOib dra mainida teost “Protestantism tdnapdeval” (1966), Vimmsaare “Luteri
kiriku ideoloogiast tdnapdeval” (1963), Fedini “Religiooni uuendamise katsed
tanapdeval” (1965) ja Raidi “Usklikud ja kommunistid” (1972), samuti Oja uurimusi

sektantidest jne.

Ateistliku haridusega hakati nii Eestis kui ka NLs tegelema 50ndate aastate
16pus, peamine metodoloogia tootati vilja aga 60ndatel aastatel ning Vimmsaare jargi
ongi ateistliku kasvatustoo kohta ilmunud kdige enam raamatuid ja brosiiiire, samas lisab
ta aga, et enamik neist on juba vananenud; uute traditsioonide valdkonnas on teoste arv
60ndatest aastatest saadik {iha kasvanud (Vimmsaare 1974; 92). Praktilistes viljundites
voib Eesti end siin lausa eesrindlikuks pidada — enam kuulsust koguti noortepidevade
korraldamisega, samuti demonstreeriti just Eestis esimesena uusi sotsialistlikke
abiellumistseremooniaid. Uut kombestikku on uurinud Baturin, Gerodnik, Kalits, Oja,
Raid, Vimmsaare jt, neist kaks viimatinimetatut “on piilidnud iildistada ka ateistliku
kasvatust6o kogemusi ja piistitada aktuaalseid iilesandeid” (Vimmsaare 1970; 23). Voib
tekkida kiisimus ateismi sellise praktilise vormi teaduslikkusest, ent seda selgitab asjaolu
“kui varem ateistliku uurimist6d allikmaterjalis olid kirjandus, arhiivimaterjalid,
ajaloolised faktid voi lihtsalt isiklikud tdahelepanekud, siis niilid tuginetakse paljude
kiisimuste lahendamisel ka konkreetsetele sotsiaalsetele uurimustele” (Vimmsaare 1970;
24). Selle ala tulemuslikkuse osas on aga eriarvamusi: “Ideelise kasvatustoo mdjukuse
kriteeriumide teadusliku uurimise olukorda ei saa ilmselt rahuldavaks tunnistada.

Teadlased on praktikute ees volgu” (Pozdnjakov 1974; 64).

Ateismiajalugu on Eestis kiill esindatud, ent suhteliselt vihesel médral ja see

kurb fakt on oluliselt raskendanud ka kdesoleva t66 kirjutamist. Selle valdkonnaga

% See konstateering on himmastav, sest 1971. aastal ilmus I. Baturini teos “Kas leer on isaisade

komme?”.



102

tegelejatest tuleb esile tdsta Raidi monograafiat “Vabamotlejate ringidest massilise
ateismini”, Tallinn 1978; samal teemaga on episoodiliselt tegelenud veel ka nt Saarniit,

Rannik, Vimmsaare.

Kas siis oli olemas midagi sellist nagu Eesti teaduslik ateism? Jah ja ei. Eesti
ateismi areng toimus ndukogude ajal paralleelselt sarnaste tendentsidega NLs ning ka
selle metodoloogilised alused olid samasugused. Ehkki mdnes asjas oldi esirinnas, mones
jaadi tahaplaanile, faktilist erinevust iileliiduliselt kultiveerituga ei olnud.

Seega voibki Eesti teadusliku ateismi véljundeiks pidada neid t6id, mis késitlevad
kohalikku olukorda: luterlust, Eesti ateismi- ja kirikulugu ning kohalikest traditsioonidest
lahtuvate uute tavandite loomist ja nende uurimist. Neid uurimusi tutvustati monedel
juhtudel ka tleliiduliselt (nt Vimmsaare, kes oma luterluse-uurimuse pdhjal tehtud
ettekannetega mitmeid kordi esines (Vimmsaare 2004), ka L. Bartels Opilaste
ateismisotsioloogilise uurimusega (vt. Ateistide argipdevad 1985; 4)). Samas tuleb aga
rohutada teadusliku ateismi tédielikku perifeersust: Raidi sonutsi ilmusid peamised tekstid
siiski vulgaarateistlikul tasandil, teadusliku ateismiga tegeles vaid iiks vdga viike grupp
inimesi, kus olid tegevad diilikoolide filosoofiakateedritega seotud inimesed. Raidi
hinnangul viga tihedat ldvimist nende vahel ei olnud (Raid 2003), Vimmsaare sonutsi
omavaheline suhtlemine aset siiski leidis (Vimmsaare 2004).

Radkides riikliku tellimuse osast ateistlike tekstide kirjutamisel, mainis
Vimmsaare (Vimmsaare 2004), et midagi sellist iildiselt ei olnud, kiill aga soovitati {ihel
korral tal vdidelda oma tekstides vilis-Eesti kiriku vastu. Ka Raid (Raid 1967 ja 1972)

niitab sarnaseid tendentse. Vestluses mirkis ta, et tegu oli poliitilise tellimusega’® (Raid

% Markantse niitena voib siia juurde tuua tsitaadi Raidi enda 25 aastat varem ilmunud raamatust,
kus ta tsiteerib Leninit: “Marksistid likkkavad tagasi kdik katsed ateismi marksismi filosoofiast eraldada
ning késitleda teda puhtpoliitilise ndhtusena /.../ s.0. “poliitilise ateismi” kontseptsioonina.” (Raid 1978;
29). See mirkus ei pretendeeri millelegi muule kui néitele toonasest teadusliku t66 kirjutamise vormist.
Raidi enda sonutsi ei votnud kirjastused teksti vastu, kui ei olnud tiidetud “vastavate” viitamiste
ndudmised. Nii pidid doktoritéds olema: ees tsitaadid parteikongressilt, esimese kolmandiku peal
keskkomitee otsused, keskel Breznevi (vdi kes parasjagu eesotsas oli) tsitaadid (vihemalt kolm korda) etc

(Raid 2003).
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2003). Loogika kipub toetama Raidi vdidet: voib kiill arvata, et hoolimata véljakuulutatud
teaduslikust ldhenemisest nouti riiklikul tasandil pigem vulgaarateistlikke tekste ja
teaduslik ateism oli uurijate eraldbu. Teisalt oli aga olemas ka tellimus teaduslikuma
lahenemise jdrele — nditeks sotsioloogiliste uurimuste jms ndol. Vo6ib ndus olla
Kaéiridineni seisukohaga, et partei otsused on ateismi arengus olnud erakordse téhtsusega
— on defineerinud selle eesmérgid, sotsiaalse situatsiooni, kus propagandat 1dbi viia ja

ateismi subjekti-objekti (Kédaridinen 1989; 32).

4.6 Teadusliku ateismi kriitika ja jareldused

Nagu mainitud, on ateismi teaduslikkus pidrast ndukogude voimu langemist
saanud tugeva kriitika osaliseks. Thrower jouab jireldusele, et ehkki teaduslik ateism
juhib tdhelepanu monedele religiooni aluspdhjaks olevatele motiividele, on ta l4bi
kukkunud ses osas, mis puudutab religiooni pohjalikku empiirilist analiilisi, mitte ainult
religiooni teatavate tunnusjoonte puhul, vaid ka religioonis kui asjas iseenesest, ja seeldbi
ei ole ta religiooniteadus — nagu ta ise end nimetab (Thrower 1983; 376). Noukogude
religiooniteadus on ideoloogiline (on end defineerinud ainudige maailmavaatena) ja
seetottu ei ole avatud kriitilisele filosoofilisele analiitisile ja on kujundatud vaid selleks, et
olla avaménguks tegevusele, mille eesmargiks on religioonist jagusaamine (Thrower
1983; 382).

Bercken fitleb, et ndukogude ideoloogilist ateismi vdib pidada teaduseks — ent
ainult sel puhul, kui teoloogia on samasuguses epistemoloogilises staatuses. See, et
ateism nditab {iles epistemoloogilist sugulust religiooniga, on puhas paradoks. Mitte
ainult epistemoloogilised eeltingimused, vaid ka vditlusstiil niitavad tihti {iles

imekspandavat sarnasust teoloogilisega (Bercken 1989; 127-128).

Ainuke vdimalus, kuidas Jumala-kontseptsioon iimber liikata, on késitleda teda
samal tasandil — mitte teda korvale piihkides. Kuivord religioossed uskumused ei ole
teadus, siis ei saa neid ka teaduslike meetoditega imber liikata. Vaid kivikdva uskmatuse
jarjekindel kordamine ja ideoloogia religiooni asemel on vdimelised religiooni vilja

torjuma (Bercken 1989; 128).
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Konkreetselt ateismi ldbikukkumise aspektidele on piithendanud artikli Paul
Froese. Ta pohiviiteks on see (mida annavad mdista ka peaaegu koik teised uurijad), et
teaduslik ateism ei tabanud dra religiooni tegelikku olemust. V3ib arvata, et see on
ndhtavasti ka pohjuseks, miks kogu sellelaadne tegevus tulemusi ei andnud — hoolimata
sellest, et ateismil oli NLis igakiilgsed eelispositsioonid, hoolimata tohutuist ressursidest
ja inimtd6joust, mis ateismi kultiveerimisele kaasati.

Froese toob ndite brosiiirist “Palved voi traktor”, mille kédsitluses neid kaht asja
vastandlikena ndidatakse. Inimeste meeltes sellist alternatiivi aga eales ei esinenud.
Situatsioon oli seda iroonilisem, et talunikud pidasid traktoreid Jumala poolt saadetud
dnnistuseks’’ (Froese 2004; 46). Froese mirgib selle naite pShjal, et traktori olemasolu ei
toesta dra Jumala-idee paikapidamatust. Teaduslikud ateistid lihtsalt ei saanud usu
pdhiolemusest aru, ei mdistnud religiooni mitteempiirilist iseloomu.” Selle p&hjuseks
peab ta ateismiga tegelejate vdhest haritust religiooni vallas. Samal ajal avastasid
teadlased, et neil ei olnud ateismi kohta peaaecgu mitte midagi 6elda. Nii jouabki Froese
jareldusele, et intellektuaalse huvi puudumine ateismi vastu jittis selle valdkonna
peamiselt nende dlgadele, kes religioonist vai teadusest lisna védhe teadsid (Froese 2004;
46-47).

Uhest kiiljest piiiiti niiidata teaduse ja religiooni vastandlikkust, teisalt aga niidata
religiooni kiisitavust — ilma ateismi tegeliku tdestuseta. Just vOoimetus vastata lihtsatele
kiisimustele ja diskussiooni viltimine muutis teaduslikud ateistid oma doktriinis
ebakindlaiks. Piirjoon usu ja teaduse vahel teoorias dhmastus ning hakati ndudma harrast
austust ebateaduslike ideede vastu, mis vaid teesklesid olema teadus (Froese 2004; 47-
48).

Et ateism pidi olema teaduslik, siis ateismi levitajad olid ateismi tdestamiseks

sunnitud teadust kasutama. See viis aga raskusteni, sest tegelikud teadlased hoidusid

*7 Niide on algselt pirit teosest Kolarz, W. Religion in the Soviet Union. New York 1961; 20.

%8 Religioosne inimene suudab vaevalt mdista, et teatud metafiiiisilisi kiisimusi, mis talle enesele
ndivad véltimatuina, ateistid iildse ei esita (Lepp 1966; 16). Midagi pole absurdsem ega asjade loomusele
vastukdivam kui see, et uskliku teadlikkust tahetakse vorrelda tema teadlikkusega fiiiisika, matemaatika voi

isegi geograafia voi ajaloo alaste teadmistega (Lepp 1966; 78).
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religiooni kohta midagi {itlemast. Ldppude 10puks sai ateistlikust “teadusest” ideoloogia,

mis lleiildse teaduslikust meetodist korvale hoidis (Froese 2004; 47).

Ateistlik kirjandus v3ib olla akadeemiline, dpetuslik voi agitatsiooniline, ent
selle alus on apologeetiline — selle idee on end kaitsta. Hoolimata sellest, et ta
nieb end teadusena, mis tegeleb religiooniga, on teaduslik ateism faktiliselt
usk. Ta on teaduslik ainult niipalju, kui ta on metoodiline kajastus ja
maailmavaateline valik jumala kontseptsiooni vastu; teoloogia on teaduslik
sama kontseptsiooni alusel. Ideoloogiline ateism on aga {imberpodratud
teoloogia. Ei empiirilises ega ka filosoofilises mottes ei saa see sundida meid

pidama ateismi religiooniteaduseks (Bercken 1989; 140-141).

Teisest kiiljest vaib aga vélja tuua teoloogia ja teadusliku ateismi sarnasuse, voi
pigem — imberpdoratuse. Ehkki enamik raamatuist olid muidugi {isna {iheselt
kirikuvastased, Onnestus samas ateistliku kirjanduse egiidi all vélja anda nii monigi
asjalik teos (Raid 2003), mille abil pérast kohustusliku kommunistliku vahu &rariisumist
vOis tiiesti talutaval moel kirikulooga tutvuda.”” Nii oligi kirikuloo ja
religioonisotsioloogia voimaluseks ndukogude ajal ateismiga tegelemine (Raid 2003). Et
teosed olid iildteadaolevalt tendentslikud ning iga lojaalne nodukogude kodanik
omandanud ridade vahelt lugemise kunsti, mille abil {ileliigne automaatselt filtreeriti,
vOib seda zanrit tagantjdrele toesti harivaks, informatiivseks ja ka teaduslikuks pidada.
Siinkohal tasub veel meenutada nn BreZznevi pakikesi, kus asjaliku toote ostmiseks tuli ka
midagi riiulile jadnut kaasa osta.'” Vilisuurijate puhul johtub nende ddrmiselt kriitiline
suhtumine ndhtavasti totalitaarses iihiskonnas elamise kogemuse puudumisest voi

pOgususest.

% Niiteks Raid peab kdige dnnestunumaks viljaandeid “Religiooni ja ateismi ajaloost”, kus “oli
mitmeid asjalikke tekste sees” (Raid 2003).

1% Mitmed informandid on t66 autorile maininud, et lugesid ateistlikke tekste just huvist religiooni
vastu. Pievast pieva kestva ideoloogilise teksti dieedi tdttu muututi selle vastu peagi immuunseks. Samas
on nimetatud ka ateistlike tekstide ja voditluse absoluutset perifeersust muude igapdevaelu probleemide

korval.
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5. Ateistlik kasvatus koolides noukogude perioodil

Esimestel noukogude aastatel tegelesid ateistliku kasvatustodga koolidest
ndhtavasti ainult ideelised (kommunistidest?) Opetajad, kel oli konkreetne huvi teema
vastu, tildises plaanis kuni Stalini surmani selles valdkonnas otsest sundust ei olnud. Sel
perioodil kasutati tihti veel EW-aegseid Opikuid (Raudsepp 2004) ja mingil miéral
kujundati ainekursus ise. Olukord muutus 1954. aastal, mil pédrast juuliotsust hakati
koolides ateistlikule kasvatustodle suuremat tdhelepanu podrama. Pdrast 1956. aastalt
toimunud NLKP XX kongressi (nimetatud ka ideoloogiakongressiks) tugevnes
ideoloogiline surve. Oluline on ka 1958. aasta EKP X kongress, mis tdhendas
ideoloogilise surve tugevnemist Eesti iihiskonnas.

Hoolimata pidevast kampaanialikkuse vastu voitlemisest jéi ateistlik kasvatus ka

koolides just nimelt kampaanialikuks:

Peab mirkima, et toeliselt voitlevat usuvastast kasvatust leiame veel vdhestes
koolides. Pahatihti toimub see ldbimdtlematult voi n.6. “hoogtéd korras”.
Usuvastaseid iritusi korraldatakse esijoones vahetult kirikupiihade eel. Mones
koolis planeeritakse direktori korraldusega teatav usuvastane iritus koikides
klassides korraga, arvestamata seejuures konkreetset vajadust ja muid

asjaolusid (Leht 1960; 8).

Juhul kui dpetaja ndol ei olnud tegu otseselt ideelise kommunistiga, siis jii antav
ideoloogiline kasvatus enamasti norgaks. Periooditi (nt 50ndate 16pus) oli aga kontroll
Opetajate lile rangem, mistottu oldi sunnitud ndudeid tdpsemalt tditma. Ji4b mulje, et
iileiildiselt rahuldavat ja kontrollitavat taset ei saavutatud kuni ndukogude aja 16puni. Ka

veel 1984. aasta lihingu “Teadus” arhiivimaterjalid annavad teada:

Puudusteks ateismialases kasvatustoos tuleb pidada seda, et veel kdik koolid

pole omaks vGtnud pohimotet, et kdigist dpilastest tuleb kasvatada voitlevaid
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ateiste ja et ateistliku kasvatustooga on jaadud hiljaks, kui Spilane on juba
sattunud usulise m&ju alla. Paljud koolid planeerivad ikka veel klassijuhataja
tunde, vestlusi, temaatilisi ohtuid ainult detsembrikuu teisel poolel. See néitab
aga teaduslik-ateistliku kasvatustod kampaanialikkust, stiihilisust (ERA, f. R-
2048, n. 1, s. 1950; 44).

Esialgu igasugune metodoloogia ses valdkonnas puudus ja koike katsetati
tegevuse kdigus. Ateistliku metodoloogia viljatootamist koordineeris valdavalt ithingu
“Teadus” juurde kogunenud ateistide grupp, kes korraldas kogemuste vahetamise
eesmirgil seminare jms. Ateistliku kasvatuse metodoloogia todtati suures osas vilja
60ndate aastate alguses ja keskpaigas. Oluliseks allikaks oli NLis ilmunud ajakiri “Nauka
1 religija”, millele on info ja metodoloogia allikana viidatud mitmel pool erialases
kirjanduses. See oli aga populaarteadusliku suunitlusega ja see ei jatnud moju avaldamata
ka haridusele.

Ateistliku kasvatust6o koordineerijaks koolis pidi olema kooli direktsioon, samuti
pidid nad hoolitsema sellealase selgitustdd organiseerimise eest lastevanemate keskel
(Leht 1960; 5). “Kahjuks on ateistlikus kasvatustoos toeliselt vditlevat vaimu ja
plaanipdrasust véhestes koolides. /.../ Oleks héddavajalik, et kooli iildises Oppe- ja
kasvatust6o plaanis ndhtaks ateistliku kasvatuse alal peale klassi- ja koolivéliste iirituste
ette ka pOhiprintsiibid ja voimalused ateistlikuks kasvatuseks kdigi dppeainete tundides ja
koigis klassides. Samuti tuleb moelda sellele, et ei tuleks ette samade kiisimuste
dubleerimist eri Oppeainete tundides (nditeks vOib seda juhtuda teaduse ja religiooni

lepitamatuse, ateistliku ilukirjanduse jt. kiisimuste kisitlemisel) (Kupp 1967; 900).

Koolides jéi ateistliku kasvatustdd pdohiraskus just ajaloodpetajate kanda (nt.

1960. aastal vilja antud metoodiline juhend pithendab ajaloo ja ateismi seostele umbes
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poole mahust), ~ ajaloole sekundeerisid ka keemia, fiilisika, emakeel, astronoomia ja

bioloogia.

19" Noukogude ideoloogia sotsioloogia-kesksus viljendub ka lauses: “On ju ajalugu keskkooli

dppeainetest tihtsaim ja juhtivaim iihiskonnateaduste-alane aine (Ongo 1960; 17).
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Opikutes otseselt ateismi kuigivord ei sisaldunud, nad jiid peamiselt kirikule ja
religioonile negatiivse mulje loomise tasemele. Ateistliku kasvatustod roll jdi seega
vastava teema ja ateismi seostamise ldbi peamiselt Opetajate kanda. Mdnes Opikus oli
“ateistlik” osa suurem (nt. M. Netskina, P. Leibengrub. NSVL ajaloo dpik VII klassile.
Tallinn 1967), teistes vdiksem. Peamiselt kasutati kirikulugu puudutavates kiisimustes
viltimistaktikat, mille iheks kdige markantsemaks nditeks voibki pidada reformatsiooni
kidsitlemist. F. Kupp on tunnistanud, et “Reformatsioon on iiks raskemaid kiisimusi ajaloo
kursuses ja sellele hinnangu andmine on kiillaltki keeruline” (Kupp 1967; 898). Alates G.
Naani poolt toimetatud “Eesti NSV ajaloost” (1952) kuni ndukogude aja Idpuni on
Opikutes selle teema puhul hakkama saadud ilma Martin Lutherit nimetamata ning selle
kidsitluse pdhjal olid ainsateks reformaatoriteks progressiivsete talurahvaiilestdusude
juhtide oreooliga pérjatud Melchior Hoffmann ja Thomas Miintzer. Tdsi, 70ndate aastate
16pu ja 80ndate aastate alguse Opikutesse tekib siiski kaldkirjas termin “luterlus”, see aga
jaabki reformatsiooni kéasitlemisel iilimaks piiriks.

Narva 2. keskkooli Opetaja ja ateistlike Oppeplaanide juhendite koostaja Aime

Ongo mirgib ajalootundide kohta:

Ajalugu on selline dppeaine, mis voimaldab kdige paremini teostada aktiivset
pealetungi religioossetele iganditele. /... / Veel enam: religiooni klassiolemuse
avamine peab &dratama Opilastes paratamatult vastumeelsust igasuguse usundi
suhtes, puhastades selle kaudu pinnase marksistliku maailmavaate

kujunemiseks dpilaste teadvuses” (Ongo 1960, 4)

Ongo juhend alustab ateistliku vditlusega viienda klassi kursuses, kus kisitletakse
ithiskonna tekkimise probleeme — rohutatakse religiooni klassiolemust jms. “Seega
omandavad Opilased juba V klassis arusaamise usundi ja selle kandjate olemusest
orjanduslikus iihiskonnas: 1) relv valitseva klassi kui terviku kées, 2) valitseva klassi lihe
osa — preestrite tulu- ja vdimuallikas”. Nimetatud ideed olid ka tileiildiselt vulgaarateismi
pohiteesideks, seega voiks viita, et vahemalt erialases kirjanduses véljendatu jargis viga
tapselt marksistlikku sotsiaalteaduslikku joont.

Keskajast rddkides rohutatakse kiriku agressiivsust (taas iileiildiselt kultiveeritud

seisukoht), ristisddu (eriti laste ristisdda, mis “lastele viiga suurt mdju avaldab” (Ongo
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1960; 9). Markantse néitena meelsuse kujundamisest: “Ka k a r d i n a I Richelieu’d ei
huvita pdrmugi usukiisimused” (Ongo 1960; 11, sdrendus orig.).

Ridkides dekaloogist, rdhutab Ongo, et dpilastega tuleb selle teema arutamisel
ohutada vaidlust, mille kéigus Opilaste argumendid (“igas korralikus tihiskonnas kehtivat
samasugused tihiselu reeglid”) timber liikatakse. “Muidugi pole mdtet kdiki késke labi
vOtta, aitab paari-kolme véga tildinimlikuna tunduva kisu analiilisimisest, et Opilased end
voidetuks tunnistaksid. Muidugi, selleks peab Opetaja kasvdi natukenegi seda “piihakirja”
tundma.”

IX-XI klassi kursustel seostatakse ateistliku kasvatustddga darvinismi. Venemaa
olusid (kursus “NSV Liidu ajalugu”) késitledes rohutatakse kiriku rahvavaenulikkust:
“Vene tdelise kunsti ja teaduste esindajad pidasid kiriku vastu dgedat vditlust” (Ongo,
1960, 16). Tsarismi késitledes mérgitakse selle toetumist kirikule, kes varustas réhujaid
“usulise demagoogiaga” (Ongo 1960; 17). II maailmasdja eelset aega kisitledes
rohutatakse (eriti katoliku) kiriku ndukogudevaenulikke plaane ja NL-vastaste ristisddade
plaane (Ongo 1960; 18).

Oma osa saab Jumal ka faSistliku Saksamaa tottu, peamiselt kirja “Gott mit uns”
pérast sodurite voopannaldel, mis on ateistlikus kirjanduses lpriski laialt tarbitud fakt
Jumala inimvaenulikkusest. Siit minnakse edasi Marshalli plaani juurde, “mis sai katoliku
kiriku jirjekordseks dogmaks” (Ongo 1960; 18-19). Jirgnevad kirjeldused “kiriklike

korildikajate” inimvaenuliku tegevuse kohta, mida restimeeritakse jargmiselt:

Koikide selliste faktide rohutamine NSV Liidu ja uusima ajaloo kursusest
peaks Opilastele tdiesti moistetavaks tegema Noukogude valitsuse ja
Kommunistliku Partei poolt ettevdetud sammud Noukogude riigi algperioodil.
/.../ Opilastele tuleb selgeks teha, et see ei olnud Noukogude valitsuse poolt
mitte usuliste veendumuste pérast teostatud tagakiusamine, vaid vaimulike kui
endisesse valitsevasse klassi kuuluvate isikute reaktsioonilise tegevuse
vdimaluste piiramine” (Ongo 1960, 19). “Noukogude riik, kus ei ole inimeste
rohumist, /.../ vajab korge teadlikkusega inimesi, kes usuvad iseenese jousse.
Sellega pohjendame siidametunnistuse vabaduse teise kiilje — usuvastase

propaganda vabadust ja vajalikkust (Ongo 1960; 17).
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Eesti ajalugu kisitledes mainib Ongo “Ateistliku kasvatustod seisukohast pakub
ta [Eesti NSV ajalugu] eriti hdid voimalusi, kuna o m a r a h v a minevikuga tutvumine
vOimaldab paremini avada tdnini meie vabariigis sdilinud religioossete eelarvamuste
juured (Ongo 1960; 20). Siisteemi on rakendatud muistne vabadusvditlus, ristiriiiitlite

joledused ja legend 700-aastasest orjapdlvest:

Katoliku kirik sulges eesti rahvale igasuguse tee haridusele. Alles XV-XVI saj.
vahetusel, kui katoliku kiriku moju kdikuma 166b, /.../ hakatakse Eestis
taipama, et ilma rahvakeeleta ei saa inimesi uimastada. /.../ Siin mirgime
vaimulike endi ##rmiselt madalat hariduslikku ja k&lbelist taset (Ongo 1960;

22).

Mainitakse XIX sajandi rahvavalgustajate kirikuvastast tegevust, toonaseid
“progressiivseid” kirjanikke (Faehlmann, Kreutzwald, Vilde jne). EW ajast riédkides
paljastatakse “luteri kiriku rahvavaenulik olemus™ — 62 pastori pogenemine Saksamaale
1939. aastal, s.0 26% eesti pastoritest (Ongo 1960; 26), on selle ehedaks tunnistuseks.
Lahkusulistest rddkides tutvustatakse tundides “baptismi” ja “adventismi” —“Ameerika

imperialismi propagandaorganeid” (Ongo 1960; 26).

Kirjanduse Opetamisel kehtisid “ajaloolise tdena” mitmed ilukirjanduslikud
tekstid (Nt. “Meelis”, “Umera jdel”, “Tasuja” jne). Algkoolis (V=VIII klass) oli ateistliku
kasvatuse aluseks muistse vabadusvditluse heroiseerimine: “Esitame kiisimused: mida
tdhendavad veripunane rist ja moogamark raudriiiitlite lippudel? Milleks palusid riititlid
taevalt abi?”; “Meelis” — “Selle pala késitlus peab Opilasi veenma, et usk lubab rahva
kallal vidgivalda kasutada ning kaitseb toorust ja ebainimlikkust; “Tasuja” — “Jutustus
paneb noore lugeja kaasa elama, rohutud rahva saatusele kaasa tundma ja dratab viha
Oelate ja julmade rohujate vastu. Nendele emotsioonidele tulebki ehitada ateistlik
kasvatust6o “Tasuja” késitlemisel”; “Véga kohane materjal ateistlikuks kasvatuseks on
satiirilised rahvajutud. Need loovad teist laadi meeleolu; kirikhédrrad astuvad Opilaste
kujutlustesse naeruviirses, koomilises valguses, nagu rahvasuu neid aegade viltel on

kujutanud” (Leht 1960; 43-44).
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Keskkoolidpilased said endale aga puremiseks mirksa tdsisema ateistliku pahkli —
otseseks kisitlemise objektiks oli religioosse moraali silmakirjalikkus ja usu
klassiiseloom. Ateistlikust aspektist soovitatakse lasta Opilastel analiilisida erinevaid
kirjanduslikke tegelaskujusid, korraldada kirjandusohtuid teemal “Eesti kirjanikud
voitluses religiooniga”, anda vilja ateistlikke seinalehti jms (Leht 1960; 46-49).

Kirjanduse ja ateismi seostele keskkoolikursuses on pithendanud oma brosiiiiri ka
Vello Saage, kes rohub kiisimuste-vastuste meetodile, mis tulenevad ldbivoetud
materjalist (samuti rahvaluule ja naljandid, drkamisaegne kirikuvastasus, Tammsaare,
Gorki, Tolstoi ja Smuuli teosed jne): “Millega hirmutati rahvast kirikukantslist —
porgutule ja kuradiga; Millest sugenesid esimesed eestikeelsed tekstid ja triikised — need
vorsusid feodaalse klassi ideoloogilisest pealetungist talurahvahulkadele. Nende sisuks
oli kiriklik propaganda” jne. Triikise 10pus mainib autor, et esitatud teemad ja nende

realiseerimiseks toodud votted on end digustanud (Saage 1963).

Kui humanitaarteadustes oli pohirohk kiriku rahvavaenuliku ja tagurliku tegevuse
kirjeldamisel nii statistiliste andmete kui konkreetsete juhtumite néiteil (eeltod kiriku
halvustamisena), siis tidppisteaduste rolliks sai usu ja teaduse vastandlikkuse, tegeliku ja
religioosse maailma vastuolude ja kokkusobimatuse véiljatoomine (usk takistab inimest
elamast tiisvaartuslikku elu).

Fiilisikakursuses piihendutakse kiriklike imede lahtiseletamisele — nutvad
ikoonid, templivdravate avanemine pidikesetousul peidetud mehaanika abil jms. Voib
oelda, et ndited on igal pool ldbivalt samad — nii koolide metoodilistes juhendites kui ka
(vulgaar)ateistlikes raamatutes, kust need nihtavasti ka pirit on. Uhtlasi leiavad
rakendust ajaloo valdkonnast périt ndited teadlaste ‘“heroilisest elust ja voitlusest
kirikuga” (Lomonossov, Galilei, Bruno). 