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Была ли безбожная пятилетка?
Слово о шестидневке 
В 1938 г. на экраны советских кинотеатров вышел новый фильм Григория Александрова - "Волга-Волга". Популярная и доныне, эта комедия рассказывает о бюрократе Бывалове, отказавшемся взять на конкурс в Москву целую группу талантливых "самодеятельщиков". Правда, Бывалов по своему разумению провел отбор артистов, с которыми и отправился на пароходе в столицу. Плавание заняло несколько дней, в течение которых с путешественниками происходили всевозможные приключения. О наступлении нового дня зрители картины уведомлялись специальной фразой: "первый день шестидневки", "второй день шестидневки" и т.д. Сегодня для большинства смотрящих фильм упоминание о шестидневке не пробуждает никаких ассоциаций. А между тем это четкое напоминание об официальном безбожии, господствовавшем в 1930-е годы на бескрайних просторах Советского Союза. 
Начиная с 1929 г. в СССР рабочая неделя была "подвижной" - пять дней трудящиеся работали, на шестой отдыхали (для характеристики такой недели существовал даже специальный термин - "непрерывка"). Христианское воскресенье перестало быть неизменным праздником для верующих, ведь выходным мог оказаться любой день недели. Подобное положение сохранялось почти до начала Великой Отечественной войны, лишь указ СНК СССР от 26 июня 1940 г. вновь вернул все "на круги своя", заявив о переходе на 8-часовой рабочий день, семидневную рабочую неделю и о запрещении самовольного ухода с предприятий рабочих и служащих. 
Семидневная рабочая неделя означала возврат к воскресенью как выходному дню. Накануне жестокой войны власти прекратили наконец эксперименты с календарем... И причиной тому было вовсе не осознание большевиками ошибочности своих прежних действий, нет! Результаты безбожных атак, предпринятых в 1930-е годы, оказались полностью провальными, и игнорировать данное обстоятельство было просто неразумно. Но обо всем по порядку. 

Начало "штурма небес" 
Борьба с религией и Церковью в советском государстве началась буквально сразу после того, как ленинская партия захватила власть. Однако борьба эта прошла несколько этапов. Если вначале большевики не имели четкой программы уничтожения Православной Церкви (как основной религиозной конфессии страны), то в дальнейшем, начиная с 1922 г., такая программа у них появляется. 
Старый принцип "разделяй и властвуй" дает свои первые плоды: инициирование обновленческого раскола, травля в печати Патриарха Тихона, вербовка ОГПУ "своих людей" в епископском корпусе - все это приводит к дезорганизации Центрального церковного управления, а со временем (особенно после 1927 г.) ставит Церковь в зависимость от политических интересов большевистского руководства. А если принять во внимание, что стратегической целью партии являлось полное уничтожение религии и Церкви, то перспективы существования в СССР религиозных организаций (прежде всего РПЦ) невозможно было признать радужными. 

В конце 1920-х годов все это стало окончательно понятно даже теми религиозными руководителями, кто надеялся на смягчение с течением лет "безбожной активности". Репрессии 1930-х затронули уже всех: и лояльных, и нелояльных, и православных, и иноверных. По мере строительства социалистического общества борьба с религией и Церковью лишь усиливалась, а официальная пресса позволяла себе все более оскорбительные характеристики "религиозных мракобесов". Удивления все это вызывать не может. При ЦК РКП(б) еще с 1922 г. существовала специальная Комиссия по проведению отделения Церкви от государства, действовавшая вплоть до ноября 1929 г. Эта Антирелигиозная комиссия (кстати, в 1928-1929 гг. она именно так и называлась) жестко контролировала религиозные организации, действовавшие на территории советского государства. Ее бессменным председателем был Емельян Ярославский, о котором речь еще впереди. Большевистские лидеры уделяли серьезное внимание вопросам религии и Церкви, принимая непосредственное участие в заседаниях АРК. После 1929 г. вопросы религиозной политики рассматривались, как правило, на заседаниях Секретариата ЦК партии. 

Чем это можно объяснить? Очевидно, тем, что в крестьянской стране религиозные вопросы неминуемо становились вопросами политическими, а перестройка сознания в условиях свертывания НЭПа была делом первостепенной государственной важности. Еще на XV съезде партии, в 1927 г., И.В. Сталин говорил об ослаблении антирелигиозной работы, через год на собрании московского партактива указав на необходимость "связать широкую массовую антирелигиозную кампанию с борьбой за кровные интересы народных масс". 
Коллективизация означала для большевиков антиклерикализацию деревни и в целом усиление антирелигиозной борьбы. В начале 1929 г. был разослан совершенно секретный циркуляр "О мерах по усилению антирелигиозной работы". Борьба с религией приравнивалась к классово-политической. Собственно говоря, это и был новый этап наступления на религию. 

Активизировал свою деятельность и Союз безбожников СССР, открыто поддерживавшаяся государством "общественная" организация. Союз возник в первой половине 1920-х годов, в то время, когда власти только начинали систематическую антицерковную работу. О Союзе, думается, необходимо сказать несколько слов. В декабре 1922 г. в СССР стала издаваться газета "Безбожник", инициатором создания которой и ее ответственным редактором на протяжении почти двадцати лет являлся Е.Ярославский. 12 сентября 1923 г., когда на заседании АРК обсуждался вопрос "о формах и способах антирелигиозной пропаганды в деревне", Ярославский выдвинул идею организации кружков воинствующих безбожников. 7 октября того же года в газете "Безбожник" этот вопрос был поставлен уже официально. Власти поддержали инициативу, и 27 августа 1924 г. в Москве созвали первое учредительное собрание Общества друзей газеты "Безбожник". Общество всемерно укреплялось и поддерживалось "сверху". В ноябре 1924 г. Е.Ярославский обратился в ЦК партии с запиской, в которой предлагался проект постановления об организации уже полноценного антирелигиозного общества. В ЦК идея нашла полную поддержку, и в апреле следующего 1925 г. в Москве прошел новый съезд Общества друзей газеты "Безбожник", положивший начало Союзу безбожников СССР (в 1929 г., кстати, переименованным в Союз воинствующих безбожников). Организация имела свой Центральный Совет, в который вошли и такие известные большевики, как П.А. Красиков, И.И. Скворцов-Степанов, П.Г. Смидович. Председателем СБ СССР стал Емельян Ярославский. Главными лозунгами Союза были - "Через безбожие - к коммунизму" и "Борьба с религией - это борьба за социализм". 

Антирелигиозная пропаганда со второй половины 1920-х гг. проводилась в организационных рамках Союза. Апогеем деятельности организованных безбожников СССР стал их II съезд, прошедший в июне 1929 г. На съезде присутствовали 1200 делегатов, представлявших около полумиллиона идейных борцов с "религиозным дурманом". Впрочем, о том, как бороться, предстояло еще решить. 
Лидер Союза Е. М. Ярославский полагал необходимым организовать систематическую антирелигиозную пропаганду, пытаясь предостеречь от необдуманных поступков своих не в меру ретивых единомышленников. Но в условиях усиления борьбы с религией любые призывы оставались только призывами. Цель была вполне определена: на религии предстояло поставить "крест". 
Не случайно на II съезде безбожников поднимался и вопрос даже о летоисчислении. "Начать считать летоисчисление с первого года пролетарской революции - очень сложное дело, и я боюсь, чтобы не повторился опыт Великой Французской революции, - заявлял Ярославский, буквально сразу после этого отмечая: - <...> Мы уже сегодня во всех советских актах и в литературе должны отмечать наше летоисчисление. 1929 год отмечается как 12-й год новой эры, нашей эры. Я употребляю слово "нашей эры", чтобы не говорить об эре христианской". 
Председатель СВБ предлагал вводить в сознание широких масс понимание того, что в мире началась новая коммунистическая эра. Но сознание широких масс - и в СССР, и за границей - не поддалось! Новый календарь остался невостребованным. Однако в нашей стране летоисчисление "от Рождества Христова" в научной литературе заменили на "нашу эру". И хотя замена началась еще до призывов Е.Ярославского, еще в начале 1920-х годов (достаточно посмотреть работы античников А.И. Тюменева, С.И. Ковалева, А.Б. Рановича) неправильное использование термина "новая эра", продолжающееся вплоть до наших дней, весьма характерно. 

Почему 1932-й? 
С 30 января по 4 февраля 1932 г. в Москве проходила XVII партийная конференция, одобрившая план развития промышленности на 1932 год и принявшая директивы к составлению второго пятилетнего плана социалистического строительства. На конференции была сформулирована главная политическая задача второй пятилетки - окончательно ликвидировать капиталистические элементы и классы вообще, полностью уничтожить причины, порождавшие классовые различия и эксплуатацию, преодолев пережитки капитализма в экономике и сознании людей, превратив все трудящееся население страны в сознательных и активных строителей бесклассового социалистического общества. 

Для религиозных организаций эта определенность XVII партконференции была равносильна приговору. Сознательные и активные строители нового общества не могли быть носителями "религиозной заразы". Антирелигиозную деятельность необходимо было усилить. 
Разумеется, Союз воинствующих безбожников не мог стоять в стороне от этого дела. И действительно, к ноябрю 1931 г. в его рядах числилось уже свыше 5 миллионов членов, объединенных в более чем 60 тысяч ячеек (а ведь в 1926 г. в Союзе было только 87 тысяч человек, в 1929 г. - 465 тысяч, а в 1930 г. - свыше 3,5 миллиона!). Тиражи антирелигиозной литературы также увеличивались год от года: если в 1927 г. организации безбожников издали книг и брошюр общим объемом в 700 тысяч печатных листов-оттисков, то в 1930 г. - уже свыше 50 миллионов. 
Тираж газеты "Безбожник" в 1931 г. достиг полумиллиона экземпляров, а тираж журнала "Безбожник" - 200 тысяч. Вовсю организовывались кружки юных безбожников (к концу 1931 г. в них было 2 миллиона человек). 
Кстати сказать, в 1932 г. в государственном антирелигиозном издательстве тиражом 12,5 тысячи экземпляров вышел и первый том пятитомного сборника председателя ЦС СВБ Е.М. Ярославского "Против религии и Церкви". 

На какие средства Союз жил и содержал свою бюрократию, занимался издательской деятельностью? Официально - на членские взносы (60 копеек с горожанина и 24 копейки от жителя деревни), а также доход от литературного издательства. Реально - помогало государство, заинтересованное тогда в усилении безбожной пропаганды. Именно государство было заинтересовано в создании специальных антирелигиозных рабочих университетов - специальных учебных заведений, создававшихся с целью подготовки антирелигиозного районного актива буквально накануне нового наступления на религию и Церковь в СССР. Первый такой университет появился в Рогожско-Симоновском (Пролетарском) районе Москвы. В 1930 г. в Москве был даже издан сборник программ и материалов "Рабочего антирелигиозного университета". Средства на создание такого университета во всех крупных городах СССР могла предоставить только центральная власть. 

Итак, Союз воинствующих безбожников был в авангарде борьбы за выполнение решений XVII партконференции. Но планировали ли его лидеры так называемую безбожную пятилетку, да и была ли она на самом деле? 
Вопрос не столь простой, как это может показаться на первый взгляд. Публично ни Е.М. Ярославский, ни кто-либо из руководства СВБ с заявлениями о безбожной пятилетке не выступал. Однако план ликвидации религии к 1937 г. существовал - его составили воинствующие безбожники из Антирелигиозной комиссии. Вот по этому плану, реконструированному покойным петербургским профессором С.Н. Савельевым, к 1932-1933 гг. должны были закрыться все церкви, молитвенные дома, синагоги и мечети; к 1933-1934 гг. - исчезнуть все религиозные представления, привитые литературой и семьей; к 1934-1935 гг. - страну и прежде всего молодежь необходимо было охватить тотальной антирелигиозной пропагандой; к 1935-1936 гг. - должны были исчезнуть последние молитвенные дома и все священнослужители; а к 1936-1937 гг. - религию требовалось изгнать из самых укромных ее уголков. 

В таком виде этот план никогда не публиковался, безбожники даже в самые лихие для верующих годы столь откровенны и последовательны не были. СВБ заявлял преимущественно о том, каких вершин он должен достичь на пути к полной атеизации населения СССР. Согласно статистическим данным, приводимым самими безбожниками, в 1931 г. в стране было свыше 3000 безбожных ударных бригад (причем более половины из них - в Ленинграде, где они появились одними из первых в стране в 1929 г.), свыше 100 безбожных ударных цехов и заводов, около 300 безбожных колхозов. К концу 1932 г. планировалось значительное усиление безбожных рядов - до 8 миллионов человек. Численность юных борцов с мракобесием и клерикализмом должна была возрасти до 10 миллионов! Не получилось... 

Превзойти пятимиллионную отметку СВБ так и не удалось, не удалось заполучить в свои ряды и 10 миллионов детей (весной 1936 г. организационные структуры Юных безбожников вообще были упразднены). О причинах неудачи скажем чуть позже. Сейчас важно отметить иное - активность СВБ образца 1932 года. 
Решения партии и правительства всегда активно обсуждались и одобрялись в Советском Союзе - такова уж традиция. И в 1932 г. она уже была вполне сформирована. 28-30 марта, обсуждая вопросы антирелигиозной пропаганды, связанные с XVII конференцией ВКП(б), члены исполнительного бюро Центрального Совета СВБ, ни слова не сказав о развертывании безбожной пятилетки, подчеркнули, что партийные решения "по существу означают развернутую программу работы безбожной общественности".
 Получалось, что свою отдельную программу безбожники могут и не разрабатывать, все можно прочесть в партийных документах. В принципе они не ошибались: исполнитель не должен проявлять собственную инициативу. Характерно, что никаких специальных заявлений о том, как следует исполнять решения XVII партконференции, не делал и Е.Ярославский. 
Летом 1932 г. в научно-методическом журнале Центрального Совета СВБ был опубликован его призыв "Ко всем организациям СВБ, ко всем воинствующим безбожникам Советского Союза" поддержать новый правительственный внутренний заем (примечательно, что тогда же члены СВБ собирали средства и на подводную лодку "Воинствующий безбожник"), но никакого призыва усилить атеистическую работу не было. На фоне все усиливавшейся классовой борьбы по мере продвижения общества к социализму (как учил советский народ И.В. Сталин) специальная антирелигиозная работа становилась менее и менее актуальной. Инициатива переходила в руки карательных органов, разоблачавших, впрочем, не только контрреволюционную деятельность "религиозных мракобесов", но порой и тех, кто совсем недавно их, "мракобесов", разоблачал. 
Кто знает, быть может, по этой причине со второй половины 1930-х гг. замечается резкое падение богоборческого энтузиазма в среде активистов СВБ? К 1935 г. суммы взносов, собиравшихся в СВБ, сократились в 10 раз! О численности Союза после 1932 г. также предпочитали не распространяться. Исполнительное бюро ЦС СВБ не собиралось с 1934 г. В конце 1936 г. Совет национальностей ЦИК СССР констатировал почти полное прекращение работы Союза в некоторых местностях страны. Денег явно не хватало: в 1936-1937 гг. было получено лишь 20% от суммы обязательных членских взносов. 

Перепись населения, прошедшая в 1937 г., стала своего рода барометром религиозных настроений, имевших место в советском обществе. Внесенные в опросные листы по личному указанию Сталина вопросы о религиозных убеждениях дали потрясающую информацию: из 30 миллионов неграмотных граждан СССР старше 16 лет 84% (или 25 миллионов) признали себя верующими, а из 68,5 миллиона грамотных - 45% (или более 30 миллионов). Даже скорректированные властями, эти цифры заставляли признать явные неуспехи тотальной борьбы с религией и Церковью. Декларированные цели достигнуты не были, хотя НКВД весьма много сделал для "искоренения" религиозных деятелей всех конфессий. Необходимо было принимать какие-либо меры, в том числе и "оживлять" Союз воинствующих безбожников. 

Как повод к некоторой активизации деятельности Союза можно рассматривать резолюцию февральско-мартовского пленума ЦК ВКП(б) - о подготовке партийных организаций к выборам в Верховный Совет СССР по новой избирательной системе. Партийно-политическая работа (следовательно, и работа антирелигиозная) должна была корректироваться и усиливаться. В 1938 г. местные организации Союза стали понемногу восстанавливаться; в феврале 1938 г. состоялся даже пленум ЦС СВБ, разработавший и принявший программу активизации антирелигиозной деятельности. В изменившихся условиях руководители Союза стремились увязать свою организацию с другими общественными структурами, действовавшими в СССР, а также с комсомолом и профсоюзами. В том же году по инициативе Е.Ярославского отделением истории и философии Академии наук СССР была предпринята работа по написанию двухтомника по истории религии и атеизма. Работа, впрочем, до начала Великой Отечественной войны так и не была закончена. В 1940 г. в системе Академии наук усилиями Е.Ярославского, являвшегося действительным ее членом, организовали постоянную аспирантуру по истории религии и атеизма... 

Время - назад 
Война подвела окончательную черту под деятельностью Союза воинствующих безбожников СССР. Официально его никто не закрывал, но ни о какой серьезной антирелигиозной деятельности после 22 июня 1941 г. говорить не приходилось. Формально Союз существовал вплоть до 1947 г., когда передал функции распространения научного атеизма Всесоюзному обществу "Знание". Однако журналов и газет, подобных "Безбожнику" (который с начала войны перестал выходить из печати), уже не издавалось. 
Показательна и судьба "главного безбожника" - Е.М. Ярославского. Член ЦК ВКП(б), депутат Верховного Совета СССР, известный партийный публицист, он вынужден был по воле Сталина в первые месяцы войны написать статью "Почему религиозные люди против Гитлера", тональность которой кардинально отличалась от тональности всех его антирелигиозных статей, написанных до того. Ситуация изменилась, и вождь прагматически пересмотрел старые антирелигиозные и антицерковные лозунги, на время "забыв" об обязательном партийном атеизме. 

5 сентября 1943 г. в "Правде" впервые за много лет на первой странице было опубликовано краткое сообщение о встрече митрополитов Русской Православной Церкви Сергия (Страгородского), Алексия (Симанского) и Николая (Ярушевича) с И.В. Сталиным, который сочувственно отнесся к предложениям иерархов о необходимости созвать Собор епископов для избрания Патриарха Московского и всея Руси. Трудно переоценить появление этого сообщение! Оно воспринималось как кардинальная идейная революция. Современники отмечали растерянность местных партийных бонз, не представлявших, что и как в таких условиях следует делать... 

А ровно три месяца спустя в той же "Правде" было опубликовано правительственное сообщение о кончине Е.М. Ярославского, скончавшегося 4 декабря 1943 г. Некрологи прислали от ЦК ВКП(б) и СНК СССР, от Президиума Верховного Совета СССР и РСФСР, от ЦК ВЛКСМ, от Института Маркса-Энгельса-Ленина, от Академии наук СССР и еще много от кого. Не было только соболезнований от СВБ. 
Да и в статьях, посвященных памяти Е.М. Ярославского, ни слова о его антирелигиозной деятельности не содержалось. Получалось, что ее просто не было! Академики в своем слове "Памяти..." умудрились даже заявить, что среди более чем 800 книг и статей Ярославского огромное большинство "посвящено истории рабочего класса, революционного движения, истории партии, жизни и творчеству великих вождей пролетариата - Маркса, Энгельса, Ленина, Сталина", сознательно запамятовав, что 440 его публикаций были работами атеистическими. Никто не вспомнил об антирелигиозной деятельности Е.М. Ярославского и в двух последующих правдинских публикациях - в репортаже "У гроба" и в сообщении о похоронах, состоявшихся на Красной площади 6 декабря. 

1943 год, можно сказать, открыл новый этап государственно-церковных отношений в СССР, показав всему миру, что в Советской стране религиозная и антирелигиозная политика - дело тактики в большой стратегической игре, исход которой мог предвидеть только один человек, имевший, правда, незаконченное семинарское образование. 
Serguey Fírsov

¿Hubo realmente un “quinquenio sin dios” en la Unión Soviética?
Cuando las semanas tenían seis días

En 1938 llegaba a las pantallas de los cines soviéticos una nueva película de Grigori Alexándrov titulada Volga-Volga. Popular incluso hoy, esta comedia trata de un burócrata llamado Byválov que se niega a llevar a un talentoso grupo de culturilla local a competir en un concurso de Moscú. Hay que decir que Byválov, por su cuenta, ha elegido a otros artistas con los que se ha puesto a viajar en un barco a vapor hacia la capital. El viaje ocupa varios días, durante los cuales tienen lugar varias aventuras. Para que el espectador vea que pasan los días, aparecen en pantalla unos subtítulos: “primer día de seis”, “segundo día de seis” y etc. Actualmente, a la mayoría de los espectadores la mención de “seis días” no les provoca ninguna asociación.  Sin embargo, es un recuerdo de la antirreligiosidad oficial que reinó en los años 30 a lo largo y ancho de la Unión Soviética. 

 

 

A partir del 1929 en la URSS se estableció la “semana laboral móvil”. Los trabajadores laboraban cinco días, descansando en el sexto (existía un término especial para denominar a este tipo de semana, una “semana nepreryvka”, es decir “ininterrumpida). El domingo cristiano dejó de ser una fiesta fija para los creyentes, dado que el descanso podía caer en cualquier día de la semana. Este orden persistió casi hasta la Segunda Guerra Mundial, y sólo una Orden del Soviet de los Comisarios del Pueblo de la URSS del 26-06-1940 restableció la situación anterior al declarar la jornada laboral de 8 horas, siete días laborables y al prohibir la ausencia voluntaria de los trabajadores y funcionarios en sus puestos. 

 

Los “siete días laborables” significaron la vuelta del domingo como un día libre. En vísperas de una guerra cruel el poder dejó de experimentar con el calendario... La causa no es que los bolcheviques descubrieran el error de sus actos anteriores, en absoluto. Los resultados de los ataques antirreligiosos emprendidos en los años habían resultado totalmente decepcionante e ignorarlo sería simplemente irracional. Pero vayamos por orden.

 

El comienzo del “asalto a los cielos”

 

La lucha contra la religión y la Iglesia en el Estado Soviético empezó prácticamente en cuanto el partido leninista se apropió del poder. Sin embargo, en esta lucha hubo varias etapas. Si al principio los bolcheviques no tenían un programa concreto de la destrucción de la Iglesia ortodoxa (ya que era la confesión mayoritaria del país), a partir del 1922 sí aparece este  programa. 

 

El viejo principio de “divide y vencerás” dio sus primeros pasos: incentivo al cisma renovador, acoso mediático contra el Patriarca Tikhon, reclutamiento de infiltrados entre el episcopado por parte de los órganos de la seguridad estatal... Todo esto llevó a una desorganización de la Dirección central eclesiástica y con el tiempo (sobre todo después de 1927) puso a la Iglesia ortodoxa en situación de dependencia de los intereses políticos de los poderes bolcheviques. Y si tomamos en consideración que el fin estratégico del partido era una eliminación completa de la religión y la Iglesia, las perspectivas de pervivencia en la URSS de las organizaciones religiosas (antes que nada, de la Iglesia Ortodoxa Rusa) no eran nada esperanzadoras.

 

A finales de los años 20 la situación se volvió clara incluso para los jerarcas religiosos, que habían esperado que con los años a actividad de los “sin dios” disminuyera. Las represiones de los años 30 tocaron a todos, los leales y desleales, ortodoxos y de otras confesiones. Cuanto más avanzaba la construcción de la sociedad socialista, la lucha contra la religión y la Iglesia aumentaba, y la prensa oficial se permitía cada vez expresiones más insultantes contra los “obscurantistas religiosos”. Nada de eso era de extrañar. Desde 1922 en el Comité Central del Partido Comunista (bolchevique) de la URSS existió una Comisión especial para separación de la Iglesia del Estado, que funcionó hasta el noviembre de 1929. Esta Comisión Antirreligiosa (así precisamente se llamó en 1928-1929, sus siglas serían CAR) controló estrictamente las organizaciones religiosas que funcionaban en el territorio del Estado Soviético. Su presidente vitalicio fue Emelián Yaroslavski, del cual hablaremos más adelante. Los líderes bolcheviques  prestaban mucha atención a los asuntos de religión e iglesia, participando directamente en las sesiones de la CAR. A partir del 1929 las cuestiones de la política religiosa pasaron a tratarse, de costumbre, en las sesiones del Secretariado del Comité Central del partido.

 

¿Cómo se explica esto? Es obvio que en un país agrario las cuestiones religiosas inevitablemente se convertían en cuestiones políticas y la reconstrucción de la mentalidad en las condiciones de la época que llamamos NEP (Nueva Política Económica) era la tarea más importante a nivel estatal. En el XV Congreso del partido en 1927 Stalin habló de la debilitación del trabajo antirreligioso, y un año después, en una reunión de los activistas del partido de Moscú, indicó la necesidad de “ligar una amplia campaña antirreligiosa masiva con la lucha por los intereses inherentes de las masas populares”. 

 

La Colectivización significaba para los bolcheviques anticlericalizar el campo y en general aumentar la lucha antirreligiosa. A principios de 1929  se envió una circular absolutamente secreta titulada “Sobre las medidas para aumentar el trabajo antirreligioso”. La lucha contra la religión equivalía a la lucha política de clases. Esta sería la nueva etapa de ataque contra la religión.

 

Reanudó su actividad la Unión de los Sin Dios de la URSS, una organización “social” abiertamente apoyada por el Estado. Dicha Unión apareció en la primera mitad de los años  20, cuando el poder estaba empezando su lucha sistemática contra la Iglesia. En diciembre de 1922 empezó a editarse  el periódico “El sin dios”, cuyo creador y redactor encargado durante casi veinte años fue el ya mencionado Emelián Yaroslavski. El 12 de septiembre de 1923, cuando en  una sesión de la CAR se debatía la cuestión “de las formas y métodos de la propaganda antirreligiosa en el campo”, Yaroslavski propuso la idea de crear talleres de los sin dios militantes. El 7 de octubre del mismo año en El Sin Dios esta propuesta ya se promovía oficialmente. El poder apoyó la iniciativa, y el 27 de agosto de 1924 en Moscú convocaron la primera reunión constitutiva de la Sociedad de Amigos del Periódico El Sin Dios. La Sociedad de Amigos se fortalecía y se apoyaba en todo “desde arriba”. En noviembre de 1925 en Moscú tuvo lugar el primer congreso de los Amigos del Periódico El sin dios, que dio origen a la Unión de los Sin Dios de la URSS (que en 1929 cambió el nombre por la Unión de los Sin Dios Militantes). La organización tenía un Consejo Central en el que entraron bolcheviques renombrados como P.A. Krásikov, I.I. Skvortsov-Stepánov y P.G. Smidóvich. El presidente de la Unión Sin Dios de la URSS fue Emelián Yaroslavski. Los lemas principales de la Unión eran “A través de lo Sin dios – hacia el comunismo” y “Luchar contra la religión es luchar por el socialismo”.

 

La propaganda antirreligiosa a partir de la segunda mitad de los 1920 se realizó en el marco organizativo de la Unión. El apogeo de la actividad de los sin dios organizados de la URSS fue su II Congreso que tuvo lugar en junio de 1929. Asistieron 1.200 delegados que representaban a medio millón de luchadores ideológicos contra la “droga religiosa”. Sin embargo, la forma de luchar aún estaba por definir. 

 

El líder de la Unión, Emelián Yaroslavski, veía necesario organizar una propaganda antirreligiosa sistematizada, intentando prevenir actos insensatos de sus demasiado activos correligionarios. Pero en aquellas condiciones de aumento de la lucha antirreligiosa cualquier llamamiento quedaba en llamamiento. El fin fue bien definido: la religión debía ser enterrada.

 

En este II Congreso de los sin dios se debatió la cuestión del sistema cronológico. “Empezar la cronología a partir del primer año de la revolución proletaria es muy complicado, y me temo que se repetiría la experiencia de la Gran Revolución Francesa - declaró Yaroslavski, puntualizando casi en seguida: - [...] Actualmente debemos marcar nuestra cronología en todas las actas soviéticas y en nuestra literatura. El año 1929 se celebrará como el 12 año de la nueva era, nuestra era. Utilizo la expresión “nuestra era” para no hablar de la era cristiana”. 

 

El presidente de la USM proponía introducir en la mentalidad de las anchas masas populares la idea de que en el mundo había comenzado una nueva era comunista. Pero la mentalidad de las masas - tanto en la URSS como fuera de ella – no cedió. La nueva cronología no encontró su usuario. Sin embargo, en la literatura científica rusa la cronología “AD” [en latín, Anno Domini, Año del Señor] fue sustituida por “nuestra era”. Y aunque esta sustitución empezó antes del llamamiento de Yaroslavski, a principios de los 1920 (basta hojear los trabajos de los estudiosos de la historia antigua A.I. Tiuménev, S.I. Kovalev y A.B. Ranóvich), el uso incorrecto del término “nuestra era” que persiste hasta hoy día, es característico. 

 

¿Por qué 1932?
 

De 30 de enero a 4 de febrero de 1932 en Moscú se celebró la XVII conferencia del partido que aprobó el plan del desarrollo industrial para el 1932 y que adoptó las directivas para la confección del segundo plan quinquenal de la construcción socialista. En la conferencia fue formulado el propósito político principal del segundo quinquenio: liquidar por completo los elementos capitalistas y las clases en general, eliminar por completo las causas generadoras de diferencias de clase y explotación, superar la herencia del capitalismo en la economía y en la mentalidad humana, y finalmente convertir a todos los trabajadores del país en constructores conscientes y activos de la sociedad socialista sin clases.

 

Para las organizaciones religiosas, esta determinación de la XVII conferencia del partido equivalía a su sentencia de muerte. Los constructores conscientes y activos de la sociedad nueva no podían ser portadores de la “infección religiosa”. Era necesario aumentar la actividad antirreligiosa. 

 

Por supuesto, la Unión de los Sin dios Militantes no podía quedar atrás. En realidad, hacia noviembre de 1931 en sus filas se contaban más de 5 millones de miembros unidos en más de 60.000 células (en 1926 en la Unión había sólo 87.000 personas, en el 1929, 465.000, en el 1930, más de 3,5 millones). Las tiradas de la literatura antirreligiosa aumentaban de año en año: si en 1927 las organizaciones de los sin dios editaron libros y folletos de tirada general de 700.000 hojas impresas, en 1930 esta cifra sobrepasó 50 millones. 

 

La Tirada del periódico El Sin Dios en 1931 llegó a medio millón de ejemplares, y su revista, también llamada El Sin Dios, a 200.000. Se organizaban grupos de los jóvenes sin dios a lo grande: a finales de 1930 ya contaban con 2 millones de personas. 

 

En 1932 en la editorial antirreligiosa del Estado salió, con 12.500 ejemplares, el primer tomo de cinco de trabajos del presidente del Consejo Central de la USM E.M. Yaroslavski “Contra la religión y la Iglesia”.

 

¿Con qué medios existía la Unión, mantenía su burocracia y realizaba actividades editoriales? Oficialmente, con las cuotas de afiliación (60 kopeks por un ciudadano y 24 por un campesino) e ingresos de la actividad literaria. En realidad le ayudaba el Estado interesado en aumentar la propaganda antirreligiosa. El Estado estaba interesado en crear unas universidades obreras antirreligiosas especiales, centros docentes cuyo fin era preparar activistas antirreligiosos de nivel regional en vísperas de un nuevo ataque contra la religión y la Iglesia en la URSS. La primera de esas universidades apareció en el distrito Rogozhsko-Símonovski (Proletarski) de Moscú. En 1930 en Moscú se editó un compendio de programas y materiales de la “Universidad obrera antirreligiosa”. Sólo el poder central podía aportar dinero para organizar tales universidades en todas las ciudades grandes de la URSS. 

 

 

Así pues, la Unión de los Sin dios Militantes estuvo en la vanguardia de la lucha por el cumplimiento de las decisiones de la XVII conferencia del partido. Pero ¿de verdad sus líderes planearon un así llamado quinquenio sin dios? y éste, ¿de verdad existió? 

 

La cuestión no es tan clara como puede parecer a la primera vista. No hubo pronunciamientos públicos sobre un “quinquenio sin dios” por parte de Emelián Yaroslavski ni ningún otro director de la Unión. Sin embargo, el plan de tener liquidada la religión para 1937 sí que existió y lo confeccionaron los sin dios militantes de la CAR. Precisamente según este plan, reconstruido por el ahora difunto profesor de San Petersburgo S.N Savéliev, se preveía que 1932-1933 se cerrasen todas las iglesias, casas de oración, sinagogas y mezquitas. Hacia 1933-1934, desaparecerían todas las nociones religiosas inculcadas por la literatura y la familia. Para 1934-1935, el país y, sobre todo, la juventud, debían estar abarcados por una total propaganda antirreligiosa. Para  1935-1936, desaparecerían las últimas casas de oración y todos los sacerdotes. Para el 1937 la religión debería eliminarse de sus últimos reductos más escondidos.

 

Esta versión del plan nunca fue publicada. Ni en los años más atroces para los creyentes los sin dios fueron tan directos y metódicos. La Unión sobre todo declaraba qué cimas preveía alcanzar en el camino de la total ateización de la población de la URSS. Según la estadística citada por los mismos sin dios, en 1931 en el país hubo más de 3.000 brigadas de choque sin dios (más de la mitad de ellas, en Leningrado, donde habían aparecido las primeras del país en el 1929), más de 100 fábricas y talleres sin dios, unos 300 koljoses sin dios. Para finales de los años 30 se planeaba un gran refuerzo de las filas sin dios – hasta 8 millones de personas. El número de los jóvenes luchadores contra el obscurantismo y clericalismo debía crecer hasta 10 millones. No pudo ser...

 

La Unión Sin Dios Militante no pudo sobrepasar el número de 5 millones, tampoco pudo afiliar 10 millones de niños (en primavera de 1936 las estructuras organizativas de los Jóvenes Sin Dios quedaron suprimidas). Sobre las causas del fracaso las comentaremos más abajo. Ahora queremos subrayar otro aspecto: la actividad de la USM en 1932.

 

Las decisiones del partido y el gobierno siempre se debatían y aprobaban activamente en la URSS. Era una tradición que en 1932 ya estaba afianzada. El 28-30 de marzo, discutiendo sobre las cuestiones de propaganda antirreligiosa ligadas a la XVII conferencia del Partido Comunista (bolchevique) de la URSS, los miembros del buró ejecutivo del Consejo Central de la USM, sin decir ni una palabra sobre el despliegue de un quinquenio sin dios, subrayaron que las decisiones del partido “en su esencia significan un programa desarrollado del trabajo de la sociedad sin dios”. 

 

Resultaba que los sin dios no necesitaban elaborar su propio programa, dado que todo se podía ya leer directamente en los documentos del partido. No estaban equivocados, ya que el ejecutivo no debe tener su propia iniciativa. Es característico que Emelián Yaroslavski tampoco hizo ninguna declaración sobre cómo había que cumplir las decisiones de la XVII conferencia. 

 

En verano de 1932 la revista científico-metódica del Consejo Central de la USM  publicó su llamamiento “A todas la organizaciones de la USM, a todos los sin dios militantes de la URSS” a apoyar un nuevo empréstito interior de Gobierno (es curioso que a la vez los miembros de la USM recogían medios para la construcción del submarino “Sin Dios Militante”), pero no hubo ningún lema sobre reforzar el trabajo ateísta. Con el trasfondo de la lucha de clases que no dejaba de aumentar a medida que la sociedad avanzaba hacia el socialismo (como aleccionaba Stalin al pueblo soviético), un trabajo especialmente antirreligioso perdía su actualidad. La iniciativa pasaba a las manos de los órganos represivos que revelaban no sólo la actividad contrarrevolucionaria de los “obscurantistas religiosos” sino la de los que hacía poco perseguían a tales “obscurantistas”. 

 

Tal vez precisamente por esto, a partir de la segunda mitad de los años 30, se notó una brusca caída del entusiasmo entre los activistas de la Unión Sin Dios Militante? Hacia 1935 las cantidades de cuotas pagadas a la USM ¡se dividieron por 10! A partir de 1932 tampoco se habló  mucho del número de miembros de la Unión. El buró ejecutivo no se reunió a partir de 1934. A finales de 1936 el Soviet de la Nacionalidades del Comité Central Ejecutivo de la URSS constató un cese casi total de la actividad de la Unión en varias regiones del país. Evidentemente faltaba dinero: en 1936-1937 recaudaron sólo el 20 % del total de las cuotas de filiación obligatorias.

 

El censo de la población realizado en 1937 hizo de barómetro de los sentimientos religiosos existentes en la sociedad soviética. Las preguntas sobre convicciones religiosas, introducidas en los formularios por orden personal de Stalin, dieron una información chocante: de 30 millones de ciudadanos de la URSS analfabetos mayores de 16 años, el 84 % (más de 25 millones) se declararos creyentes; de los 68,5 millones de alfabetizados, el 45 % (más de 30 millones) eran  creyentes. Incluso después de una corrección “desde arriba”, estas cifras obligaban a admitir un fracaso evidente de la lucha total contra la religión y la Iglesia. Los fines declarados no se habían conseguido, aunque el Comisariado del Pueblo de los asuntos interiores [que antes se llamó CheKa y después, KGB – nota de traductor] hizo bastante para “erradicar” a las personalidades religiosas de todas las confesiones. Era menester tomar medidas, incluyendo un “avivamiento” de la Unión de los Sin Dios Militantes.

 

Como pretexto de una cierta activación de la Unión se puede ver la resolución del pleno de febrero-marzo del Comité Central del Partido Comunista (bolchevique) de la URSS, dedicado a preparar a las organizaciones del partido para las elecciones al Soviet Supremo de la URSS con un nuevo sistema electoral. Todo el trabajo partidista-político (incluido el trabajo antirreligioso) debería corregirse y aumentar. En 1938 las organizaciones locales de la USM poco a poco empiezan a resurgir; en febrero de 1938 incluso tuvo lugar el pleno del Consejo Central de la USM que elaboró y adoptó un programa de activación del trabajo antirreligioso. 

 

En las nuevas circunstancias, los dirigentes de la Unión intentaban ligar su organización con otras estructuras sociales que funcionaban en la URSS, incluida la Unión Comunista de la Juventud y los sindicatos. En el mismo año, con la iniciativa de Emelián Yaroslavski, el departamento de historia y filosofía de la Academia de Ciencias de la URSS se esforzó componiendo en dos tomos la historia de la religión y el ateísmo. Cabe mencionar que este trabajo no fue terminado hasta empezar la Gran Guerra Patria. En 1940, debido a los esfuerzos de Yaroslavski, que fue miembro numerario en el sistema de la Academia de Ciencias, organizaron un postgrado permanente de la historia de la religión y el ateísmo.

 

Atrás hacia el pasado

 

La guerra puso el punto final a la actividad de la Unión de los Sin Dios Militantes de la URSS. Oficialmente nadie la cerró, pero a partir del 22 de junio de 1941 no se puede hablar de ningún trabajo serio. Formalmente la Unión existió hasta 1947, cuando sus funciones de propaganda del ateísmo científico pasaron a la Sociedad Nacional “Znanie” (“El Saber”). Sin embargo, ya no se editaron periódicos ni revistas tipo El Sin Dios (que dejó de editarse con la guerra). 

 

Es característica la suerte del “sin dios principal”, Yaroslavski, Miembro del Partido Comunista (bolchevique) de la URSS, diputado del Soviet Supremo de la URSS, conocido publicista del partido. En los primeros meses de la guerra tuvo que escribir, por la voluntad de Stalin, el artículo “Por qué la gente religiosa está en contra de Hitler”, cuyo tono era diametralmente opuesto a todo trabajo antirreligioso escrito anteriormente. La situación había cambiado, y el líder pragmáticamente revisó los lemas antiguos antirreligiosos y antiiglesia, “olvidando” por un tiempo el obligado ateísmo del partido. 

 

El 5 de septiembre de 1943 en el PRAVDA, por primera vez en muchos años se publicó en la portada una breve noticia sobre la reunión de los metropolitas de la Iglesia ortodoxa Rusa Sergio (Starogorodski), Alexey (Simanski) y Nicolás (Yarushévich) con Stalin que atendió la propuesta  de los jerarcas de convocar el Concilio episcopal para la elección del Patriarca de Moscú y de toda Rusia. ¡Es difícil sobrevalorar la importancia de esta noticia! Fue tomado como una revolución ideológica. Los contemporáneos dejaron constancia de lo perdidos que estaban los mandamases locales del partido que no se imaginaban qué se podía hacer en tales circunstancias...

 

Justo al cabo de tres meses, en el mismo PRAVDA, el Gobierno publicaba un comunicado sobre el fallecimiento de Yaroslavski que había muerto el 4 de diciembre de 1943. Se publicaron esquelas del Comité Central del Partido Comunista (bolchevique) de la URSS, y del Consejo de Comisarios del Pueblo de la URSS, del Presidium del Soviet Supremo de la URSS y de la Federación Rusa, del Comité Central de la Unión de Juventudes Comunistas Leninistas de la URSS, del Instituto Marx-Engels-Lenin, de la Academia de Ciencias de la URSS y de muchos más. Sólo no había condolencias de la USM. 

 

Tampoco en los artículos dedicados a la memoria de Yaroslavski se dijo nada de su actividad antirreligiosa. ¡Resultaba que ésta no existió! Los académicos en su “Recuerdo eterno a...”  hasta declararon que entre más de 800 libros y artículos de Yaroslavski la gran mayoría “estaba dedicada a la historia de la clase obrera, movimiento revolucionario, historia del partido y la vida y obras de los grandes líderes del proletariado – Marx, Engels, Lenin, Stalin”, olvidando deliberadamente que 440 de sus publicaciones habían sido antirreligiosas. Nadie recordó la actividad antirreligiosa de Yaroslavski en dos publicaciones posteriores del PRAVDA – en el reportaje “A pie del ataúd” y en la información sobre su entierro celebrado en la Plaza Roja el 6 de diciembre.

 

El año 1943, podemos decirlo, abrió una nueva etapa en las relaciones Estado-Iglesia en al URSS, mostrando a todo el mundo que en la Unión Soviética la política religiosa y antirreligiosa eran cosas de la táctica en el gran juego estratégico, cuyo fin podría prever sólo un hombre que, hay que mencionarlo, tenía estudios incompletos de seminarista.

 
 



