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Abstract

The article focuses on the relationship between modern Paganism and
Satanism at the level of the most significant Pagan and Satanist organizations and
currents. It shows that the relationship of Paganism and Satanism is somewhat
asymmetrical. On one hand, it is to a large extent shaped by the defensiveness of
Pagans against the connection of Paganism (especially Witchcraft) with Satanism
in the context of so called satanic panic and earlier perception of Witchcraft as the
Devil-worship. Paganism mostly distances itself from Satanism. Within Paganism,
Satanism is often perceived as part of Christianity, and Satan is not usually part
of Pagan pantheons. On the other hand, Satanism does not usually correspond
to the ideas of satanic panic about the worship of a Christian Devil and bloody
sacrifice, because Satan is conceptualized there as a symbol of rebellion, progress,
individualism, body and sexuality, as a motive force in Cosmos/Nature, or as an
entity that brings people the gift of gnosis and a model to self-deification. Satanism
also often operates with references to Pagan deities and the pre-Christian pagan
past. It is somewhat more receptive to Paganism, and references to Paganism are
commonly used in constructing oneself.
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Uvod
(Miroslav Vrzal)

Naésledujici text se zabyva vztahem moderniho pohanstvi a satanismu' na
arovni nejvlivnéjsich pohanskych a satanistickych organizaci a smért.? Snazi se
zachytit jeho zakladni kontury a také odliSnosti v tom, jak se soucasni pohané
stavi k satanismu a obracené. Zaméruje se také na roli verejného obrazu pohanstvi
a satanismu, se kterym se jak satanismus, tak pohanstvi vyrovnavaji, a na zakladé
néjz rovnéz vytvari vztah vaci sobé navzajem.

Kdyz se podivime nejprve na verejny obraz satanismu, tak satanismus je
povazovan za jeden z nejkontroverznéjsich nabozenskych fenoménia souc¢asné doby
a mé mnoho aktivnich odptrct. Je ¢asto vnimdn jako teistické uctivani Débla
zahrnujici krvavé obéti, coz vétsinou u nejvlivnéjsich satanistickych organizaci
neodpovida realité, prestoze lze nalézt i urcité vyjimky, které se k tomuto
obrazu blizi, jako je Order of Nine Angles. Odpurci satanismu se nachdzeji jak
na strané sekuldrnich aktéru, tak z pochopitelnych divoda zejména u krestansky
orientované ¢4asti zdpadni populace, kterd v ném spatruje atak na svoji vlastni viru
a uctivani svého ddvného nepritele. Podobna perspektiva se véak nevyhnula ani
pohanstvi. Moderni pohanstvi (predevsim ¢arodéjnictvi) bylo totiz v prabéhu 20.
stoleti zejména nékterymi konzervativnimi kirestanskymi kruhy také ztotoznovano
s uctivanim Débla a povazovéno za projev satanismu, ¢emuz se pak pohanské
organizace brénily a brani. Spojovani pohanstvi se satanismem se projevovalo
1 verejnym stigmatizovdnim pohant, coz nékdy vedlo dokonce i k jejich perzekuci
¢1 diskriminaci ve spole¢nosti.

Dilezitou roli v tom sehréla i tzv. satanistickd panika, kterd v soucasnosti
jesté dozniva. Ta odstartovala v USA na zacatku 80. let, kdy nékteti psychiatricti
pacienti hovorili pii terapiich o tom, ze byli v détstvi zneuzivani tajnymi
satanistickymi skupinami a byli pri jejich ritudlech svédky vrazd (i malych déti),
kanibalismu, uzivani drog a sexudlnich orgii (Bromley, 1991: 57—60). Nasledné se
zejména v USA, ale i v dalSich zemich euroamerického okruhu rozsirila predstava
existence tajné konspirativni sité satanistd, kteri maji své stoupence i mezi
vysokymi politiky a pronikaji napriklad i do Skolskych zarizeni, kde také shanéji
déti ke svym krvavym obradim (Bromley, 1991: 57-60; Cowan & Bromley, 2013:
180; podrobnéji viz Victor, 1990).

Narativy satanistické paniky nicméné navazuji na jiz daleko starsi predstavy
ohledné skrytych uctivac¢a débla, se kterymi se mtzeme setkat uz ve stredovékych
¢arodéjnickych procesech (ale i1 drive v souvislosti s vyporadavanim se cirkve
s ,heretickymi“ skupinami). Carodéjnice a ¢arodéjnici byli v tomto svétle nahlizeni

Moderni pohanstvi i satanismus mizeme vnimat jako proudy tzv. novych ndbozenskych hnuti. Oba
pak maji koreny v okultismu prelomu 19. a 20. stoleti (viz nap¥. Granholm 2009: 90, ktery v této
souvislosti zminuje Wiccu a moderni ¢arodéjnictvi).

Soustredujeme se tak primarné na oficidlni vyjadieni a doktrinu nejvlivnéjsich pohanskych
a satanistickych organizaci. V rdameci satanismu se bude ¢lanek vénovat zejména satanistickym
organizacim a skupinam jako Church of Satan, Temple of Set, The Satanic Temple, Order of Nine
Angles, Church of Azazel a Order of Trapezoid. V pripadé pohanstvi se pak omezujeme predevsim na
hnuti Wicca a moderni ¢arodéjnictvi, které tvori nejvyznamnéjsi sméry sou¢asného pohanstvi, a také
Casteéné na druidstvi.



Vrzal, M.; Vencalek, M. (2016). Nejsou rohy jako rohy... 39

jako tajné a zaroven velmi rozsirend ,,sekta“ uctivajici Satana. Na ¢arodéjnickych
sabatech s blasfemickymi prvky mél pak byt ritudlné stvrzovan pakt s Dablem, jenz
byl ¢asto zobrazovan jako hybridni rohaté monstrum se zvirecimi rysy. Mélo zde
rovnéz dochazet k obétovanim déti, kanibalismu a orgiim lidi spoleéné se Satanem
a démony. (Di Nola, 1998: 238-243). Satanisticka (ale vlastné i ¢arodéjnicka)
panika 20. stoleti pak tyto obrazy reiterovala a zasadila do moderniho kontextu
politiky, vzdélavani, médii atd. (viz Victor, 1990).

Uvedené predstavy dodnes do znacné miry determinuji predstavy verejnosti
o satanismu, ale i o pohanstvi (hlavné c¢arodéjnictvi). Jak v textu ukazeme,
vyrovnavani se s nimi mé pak zaroven formativni roli i v rdmeci vztahu moderniho
pohanstvi a satanismu, na ktery se chceme zamérit. Tato analyza ndm napomuze
uchopit to, jakym zpisobem se moderni pohanstvi a satanismus v rdmci vlastniho
vniméni ,jeden druhého® navzijem spolukonstruuji.

Pohanstvi a satanismus
(Matous Vencélek)

Moderni pohanstvi (jindy téz novopohanstvi, soucasné pohanstvi ¢i jen
pohanstvi) se v dnesni podobé rozviji zhruba od 50. let 20. stoleti, kdy se objevuje
napr. hnuti Wicca, které je spolu s modernim c¢arodéjnictvim® pokladano za
dodnes nejrozsirenéjsi novopohanskou tradici (viz napr. Hutton, 1999; Adler,
2006 ¢i Lewis, 1999); a jiz jeden z ,,otct zakladateld“ hnuti Wicea, britsky trednik,
spisovatel a amatérsky antropolog a archeolog Gerald Gardner, se hned od zac¢atku
své kariéry” potykal s mnozstvim tGtokt a obvinéni ze satanismu. Na zac¢atku 50.
let se snazil ,,své“ nabozenstvi (které vsak sam nikdy nenazyval Wicca, ale pouzival
terminy Witcheraft ¢i Wica) verejné propagovat. Poskytnul nékolik rozhovort pro
noviny; ne vsechny vsak vyznély kladné — jeden z nich napr. nesl titulek ,Witches
Devil-Worship in London!“ a informoval o tom, Ze v londynskych svatostancich
poradaji coveny, vedené knézkami, obétni a sexualni ritualy. (Hutton, 1999;
kapitola Gerald’s people). Narceni ze satanismu provazeji moderni pohany i nadale,
vyraznéji vsak v krestanskych zemich a casto z ust krestanskych predstavitela.

Je vcelku pochopitelné, ze krestanstvi ma pro hnuti, které se odkazuje bud
ke konceptu carodéjnictvi, kirestanstvim odmitanému a prondasledovanému, nebo
k ndbozenskym konceptiim, s nimiz rané krestanstvi soupeiilo, pramalé pochopeni.
Rimskokatolickéa cirkev sice nikdy nedeklarovala oficialni postoj viéi modernimu
pohanskému hnuti, hnuti Wicca ¢i modernimu c¢arodéjnictvi, avsak mensi,
lokalni krestanské organizace tak ¢ini pomérné casto — v roce 2011 napr. byla
spolecnosti Catholic Truth Society ve Velké Britanii vydana brozurka s ndzvem
Wicca and Witcheraft: Understanding the Dangers. Autorkou je Elizabeth Dodd,
drive wiccanka, ktera konvertovala ke katolictvi. Brozurka jednak radi rodi¢tm,
co délat, pokud se jejich dité zac¢ne zajimat o ¢arodéjnictvi, a také uvadi instrukce,
jak ¢arodéjnice obracet na katolickou viru. Autorka dale uvadi, ze s carodéjnictvim
a hnutim Wicca jsou spojena velka nebezpeci, a to kvali propojeni s okultismem

3 Tyto dva pojmy byvaji ¢asto, avSak mylné, zaménovany — hnuti Wicca jakoZzto pomérné uceleny

nabozensky systém tvori spise podmnozinu sirsitho ¢arodéjnického hnuti, oznacovaného jako Modern
Witcheraft (Moderni ¢arodéjnictvi). Viz napr. Ezzy (2003).
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a se ,zlym“ hnutim spojenym se satanistou Aleisterem Crowleym. (Caldwell,
2011). Podle Daily Mail byla brozurka vydéna v reakci na obavy, ze ¢im dal vétsi
mnozstvi teenagera je pritahovano Wiccou, okultnimi praktikami a pohanstvim
v duasledku ,heroického vykreslovani“ ¢carodéju a carodéjek v populdrni kulture,
napt. v knizni a filmové sérii Harry Potter & Carodéjiv uceri a mnoha televiznich
poradech (Caldwell, 2011).

V internetovém casopise Catholic Answers Magazine se v ¢lanku ,Witchcraft
101: Five Things Apologists Should Know® docteme, zZe ¢arodéjnice v Satana
neveri, o par radka nize je jiz vsak vse uvedeno na pravou miru — ¢arodéjnice
satana neuctivaji védomé. Jinymi slovy, ackoliv Wiccané, carodéjové ¢i pohané
tvrdi, ze Satana neuctivaji, ba co vic, nevéri ani v jeho existenci, svymi aktivitami
se satanskych praktik a sluzby Satanovi dopoustéji (Arnold, 2011).

To je zdsadni moment, ktery se v krestanské kritice novopohanstvi, hnuti Wicca
a moderniho ¢arodéjnictvi opakuje ¢asto: Eric Holmberg, kalvinista a ¢len skupiny
The Apologetics Group, ve svém ¢lanku s ndzvem ,,Witchcraft and Satanism: Are
they one and the same?“ uverejnéném na webu Forerunner.com, pise, ze ,ackoliv
wiccané odmitaji spojeni s ddblem, priznavaji, ze uctivaji ,Rohatého Boha jménem
Pan‘. Je neoddiskutovatelnym faktem, ze Pan je univerzalnim symbolem pro Satana.
Napul clovék, napul kozel, Pan zustava jednim z nejvyraznéjsich a nejznaméjsich
symbolt pro antikrista.” (Holmberg, 2008). Holmberg dale taktéz spojuje moderni
carodéjnictvi se ,satanistickou teologii“ (Holmberg, 2008) Aleistera Crowleho.

Reckokatolicky knéz a exorcista Jack Ashcraft v prispévku ,Are Pagans
Satanists?“ na svém blogu pise:

Jesté jsem nepotkal zddného pohana, ktery by tvrdil, Ze uctiva Satana. Takze
abychom byli k pohantim férovi, nemtuzeme rtict, ze to je jejich zdmérem.
7 Pisma a z text apostolskych otct ale vime, ze tito duchové prirody, tito
bohové a bohyné starovékych mytd, jsou skuteéné démoni. To neznamend,
ze pohan zdmérné uctivd démona. Neni tomu tak a tvrdit jim, ze ano, je jak
neefektivni, tak nespravné. Nicméné, zamér stranou, v koneéném dusledku
to délaji [uctivaji démony], aniz by to vibec meéli v imyslu. A ti predkové,
které nékteri uctivaji? Deuteronomium 18:10 ndm 7ikd, krom jiného, ze se
méame vyhnout nekromancii. (Ashcraft, 2011)

Asi nejdéle jde protestant Steve Van Nattan na své strance s ndzvem Blessed
Quietness Journal (jehoz $éf-editorem je dle stranek sam dJezis Kristus?). Ten
uzavira svij ¢lanek ,Wicca and Satanism: Are they really totally unrelated as
Wiccans claim?“, ktery je jinak viceméné kompilaci Uryvkua ze Starého a Nového
zakona, takto:

Nyni vidime, ze VSICHNI, kteif rebeluji proti Bohu a Jeho Synu, Jezisi
Kristu, jsou vyznavaci stejného nabozenstvi. Co si ONI mysli, je stoprocentné
nepodstatné. At uz wiccané, hinduisté, satanisté, nacisté, pohané, ,kf'evst'anéti‘
pohané, krestanské‘ ¢arodéjnice ¢i jen pivo pijici obycejni rebelové, VSICHNI
jsou vyznavaci niabozenstvi, které uctiva Satana a dabla. Tato rebelie a sebe-
velebeni je jejich volbou. Vsichni jsou ¢leny Satanovy cirkve a stravi véénost

4 Viz http://www.blessedquietness.com/.
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se Satanem pokryti Cervy a skvarici se v plamenech. Preji si, aby se kali
a obratili k Jezisi Kristu jako jejich svrchovanému Panu. Nedovedeme si ani
predstavit, jak budou za své soucasné volby trpét. Toto je definice dané Bibli
krale Jakuba, kterd je v téchto vécech posledni a jedinou autoritou. (Van
Nattan, n.d., zvyraznéni pavodni)

Ackoliv, jak jiz bylo uvedeno vyse, zadny oficialni postoj rimskokatolické ani jiné
krestanské cirkve vi¢i novopohanstvi, hnuti Wicca ¢i modernimu c¢arodéjnictvi
doposud neexistuje, k novopohanstvi se vyjadril byvaly papez Benedikt XVI.
v encyklice Caritas in Veritate z roku 2009 a pozdéji také ve svém poselstvi
k svétovému dni miru z roku 2010. Hlava rimskokatolické cirkve na jednu stranu
vyzyva k acté k prirodé, ale na stranu druhou varuje pred chapanim prirody jako
néceho duilezitéjsiho, nez je lidska bytost. To podle papeze vede k ,pristupim
novopohanstvi nebo nového panteismu®. Lidska spasa podle néj nemuze vzejit
z prirody samotné. Stejné tak ale odmita i opacny extrém, ktery absolutizuje
technologii a lidskou silu, a ktery tsti v tézky Gtok nejen na prirodu, ale také na
lidskou dustojnost samotnou (Benedikt XVI, 2009a: par. 48; srov. také Benedikt
XVI, 2009b).

7Z negativniho vniméani novopohanti, wiccani a vyznavacd moderniho
carodéjnictvi ze strany spolec¢nosti vychazi i pripady, kdy tito lidé museli, a stale
musi, celit ndbozenské diskriminaci ze strany spolecnosti a statt, ve kterych ziji.
V USA napr. az do roku 2007 marné bojovali prislusnici ozbrojenych sil a jejich
rodiny o to, aby padli vojaci-wiccané mohli mit na svych vojenskych ndhrobcich
patri¢ny nabozensky symbol, tedy pentagram. Do té doby existovalo 38 uznanych
symbold nédbozenskych vér zesnulych vojaka. Podle The New York Times obvykle
trva nabozenské skupiné pouze nékolik tydnt, aby ziskala schvaleni svého symbolu,
v pripadé hnuti Wicca to trvalo 10 let a Grad pro zalezitosti vojenskych veteranu
(United States Department of Veteran Affairs) pentagram jako nabozensky symbol
uznal az po zalobg, které celil. Divodem méla byt pravé nabozensk4 diskriminace,
nebot ,mnoho Ameri¢and nepovazuje Wiccu za néabozenstvi, nebo se mylné
domniv4, ze wiccané jsou uctivaci Débla.« (Banerjee, 2007).

Jiz v roce 1999 ale bylo wiccanskym vojakum v texaském Fort Hood dovoleno
praktikovat jejich nabozenstvi; tehdejsi texasky guvernér a pozdéjsi prezident
G. W. Bush se vsak v reakci na to nechal slyset, ze si nemysli, ze by carodéjnictvi
bylo nabozenstvim a zZe si preje, aby armadni predstavitelé toto své rozhodnuti
prehodnotili (Banerjee, 2007). Proti tomuto povoleni protestoval také reprezentant
kongresu Spojenych statd Bob Barr, podle néjz:

nastoluje nebezpeény precedent, ktery muze snadno vyustit v to, ze bude
armadou pod hlavickou ,ndbozenstvi‘ podporovano provozovani vsemoznych
bizarnich praktik (...) Co bude d4l? Budou ozbrojené sily nuceny cestovat
s obétnimi zviraty pro satanské ritualy? Budou rastafaridani pozadovat do
svych pridélu zahrnuti ritualistickych marihuanovych cigaret? (Robinson,
1999)

V kvétnu roku 2013 byl mezi povolené nabozenské symboly na ndhrobcich
americkych vojakt zarazen také Mjolnir, tedy Thorovo kladivo, symbol spojeny



42 Studie

predevsim s Asatrt a dalsimi tradicemi severského novopohanstvi (Elysia, 2013).
V lednu 2017 pak mezi povolené symboly pribyl také awen, symbol moderniho
druidstvi (Ward, 2017).

V roce 1985 se senator Jesse Helms a reprezentant Robert Walker pokusili
v obou komorach kongresu Spojenych statti americkych prosadit dodatek, ktery
by zakazoval novopohanskym a c¢arodéjnickym organizacim zadat o ulevy na
danich, o které mohou ze zakona usilovat vSechna nabozenska hnuti. Legislativni
asistent kongresmana Walkera k tomu pii predstavovani navrhu prohlésil, ze
,pokud se nékdo modli pro straslivé véci a piché jehly do voodoo panenek, nejedna
se o nabozenstvi, které by mélo byt podporovano dlevou na danich.“ Proti navrhu
se okamzité zvedla vina protesti jak ze strany novopohanskych organizaci, tak
organizace American Civil Liberties Union (ACLU). Oba néavrhy byly kongresem
zamitnuty. (Guiley, 1989: 159)

Rob Wilson, starosta australského mésta Casey, vydal v roce 2003 tiskovou
zpravu, ve které vyjadril obavy, ze se méstskou radu pokousi prevzit satanisticky
kult — ze satanismu v ni obvinil Olivii Watts, vyznavacku moderniho ¢arodéjnictvi,
ktera se uchdzela o misto v méstské radé. V diasledku toho byla nésilné napadena,
jindy ji byla oknem prohozena cihla, vandalové ji ponicili zahradu a také poskodili
auto. (Berry, 2004)

V roce 1999 byl Dr. Ralph Morse, ucitel dramatu na stredni skole v Essexu ve
Velké Britdnii, propustén z pracovniho poméru poté, co vyslo najevo, ze je wiccan
a ze byl zvolen do vedouci pozice v ramci britské Pohanské federace. Reditel skoly
argumentoval tim, Ze nechce byt spojovdn s Pohanskou federaci, a ze se skola
distancuje od jejich svéta magie a ¢arodéjnictvi. (Strmiska, 2005: 31-32)

Ve svétle diskriminaéniho zachdzeni, kterého se jim dostava, je pochopitelné,
ze se novopohané a novopohanské organizace vu¢i narCenim ze satanismu
a uctivani zla zpravidla pomérné durazné vymezuji. V 80. letech se Spojenymi
staty a nasledné mnoha dalsimi zemémi §irila tzv. satanistickd panika, kterd se
vyrazné dotykala i Wiccanti a dalsich novopohanti, ktefi byli verejnosti a médii
obvykle razeni do stejné kategorie jako satanisté, kteri (domnéle) unéseji
po celych Spojenych stdtech déti a zneuzivaji je a obétuji pri cernych msich.
Aby bojovaly s dezinformacemi o pohanstvi, 109 pohanskych skupin se v roce
1988 spojilo a vytvorilo ,Rezoluci proti zneuzivani prirodniho nabozenstvi“
(Strmiska, 2005: 301). Jeji text zni takto:

My, nize podepsani, jakozto vyznava¢i pohanskych a novopohanskych
prirodnich ndbozenstvi, véetné hnuti Wicca ¢i novopohanského ¢arodéjnictvi,
praktikujeme mnozstvi pozitivnich, povznasejicich vér, které jsou zasvéceny
léceni jak nds samych, tak Zemé. Jako takovi neobhajujeme ani neomlouvame
z&dné ¢iny, které vykotistuji druhé, véetné téch zakazanych zakonem. Jelikoz
jednou z nasich nejobecnéji uznavanych zasad je prikazani wiccanského
rede ,nikomu neublizuj,” absolutné odsuzujeme praktiky zneuzivani déti,
sexudlniho zneuzivani a jakékoli jiné formy zneuzivani, které ublizuje télam,
myslim a duchim jejich obéti. Uzndvdme a uctivime posvatnost Prirody
v nasi Matce Zemi a provadime své obfady uctivani zpisobem, ktery je eticky,
soucitny a ustavné chrédnény. Ani neuzndvame a neuctivime krestanského

,The Earth Religion Anti-Abuse Resolution.“
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déabla, ,Satana,“ ktery se v nasich pohanskych panteonech nevyskytuje.
Nebudeme tolerovat hanobeni ¢i urdzky nasich cirkvi, kléru ¢i kongregaci
a jsme pripraveni branit svd obcanskd prava takovymi pravnimi akcemi,
které sezndme potrebnymi a vhodnymi. (The Witch Sanctuary, n.d.)

Rozsirenost predstavy spojujici napt. hnuti Wicca se satanismem ilustruje také
prirucka pro vojenské kaplany vydavana odborem armady Ministerstva obrany
Spojenych statt americkych. Jiz v jeji verzi z roku 1990 najdeme popis hnuti Wicca
obsahujici néasledujici pasaz:

Je velmi dulezité byt si védom toho, ze Wiccané zadnym zpusobem neuctivaji
ani nevéif v ,Satana,“ ,Dabla,“ ani z4ddnou podobnou entitu. Zduaraznuji,
ze ,Satan” je symbolem rebelie proti a prevracenim krestanské a zidovské
tradice. Wiccané nezlorec¢i Bibli. Pokladaji ji zkratka za jeden z mnoha
svétovych mytickych systému, byt méné vztazitelny k jejich ustrednim
hodnotdm nez nékteré jiné, ale stale zasluhujici praveé tolik respektu, jako
kazdy jiny. (Religious Tolerance, n.d.)

Oberon a Morning Glory Zell-Ravenheart, spoluzakladatel a nékdejsi veleknézka
Church of All Worlds (CAW), apologetiku modernich pohanskych a ¢arodéjnickych
smeéru shrnuji takto:

7Zda se byti nutnym uvést kazdou diskusi o ¢arodéjnictvi vysvétlenim, ze
novopohanské carodéjnice nejsou satanisté. Krestansky anti-Bah, Satan,
nemad v pohanskych panteonech misto, ani mytologicky, ani teologicky. Cisté
a jednoduse, satanismus je temnou strankou krestanstvi, a satan neni ni¢im
jinym, nez kolektivnim id krestanu. (Zell & Zell, n.d.)

Na strankdch Ceské pohanské spolecnosti, jedné z nejvyznamneéjsich ceskych
zastresujicich pohanskych organizaci, nalezneme vedle vy¢tu, co pod pojem
,pohanstvi“ radi, také vycet toho, co pod tento pojem neradi — vedle napt.
svobodného zednarstvi, buddhismu a New Age je zde uveden také prave satanismus.
(Ceské pohanska spolecnost, n.d.)

Dtrazné odmitnuti spojovani svého nabozZenstvi se satanismem najdeme
iu dvou nejvetsich druidskych novopohanskych organizaci, jimiz jsou v sou¢asnosti
Ar nDraiocht Féin (ADF) a Order of Bards, Ovates and Druids (OBOD).
Na strankach druhé jmenované se docteme nasledujici:

Dalsim omylem je, Ze druidové a carodéjnice praktikuji satanismus.
K tomu je potreba veérit v bytost jménem Satan, a praktikovani zahrnuje
provedeni obraceného krestanského ritudlu znamého jako cerna mse.
Druidové a Carodéjnice nevéri v entitu zvanou Satan, nebo takovou, ktera
operuje tak, jak [Satan] operovat ma. Rozhodné neprovadi zadné obracené
krestanské obrady. Ve skutecnosti jsou nékteri druidové krestané a byli by
hluboce urazeni, kdyby byli hazeni do tohoto pytle. Koneckonct, arcibiskup
z Canterbury je druidem vel$ského narodniho Eisteddfodu. (OBOD, n.d.)
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Isaac Bonewits, zakladatel ADF, si ve svych vyjadrenich o satanismu
a satanistech nebere zddné servitky — satanisty déli na liberdalné-heterodoxni ¢i
,hippie/punk/gothic” satanisty, kteri zdaraznuji revolucionarskou ¢i luciferidnskou
stranku satanského mytu, na konzervativné-ortodoxni ¢i ,fasistické” satanisty,
kteri jsou podle néj typicky ve strednim véku, nevzdélani a neuspésni, jsou
pravicovymi satanisty a zdaraznuji diktatorskou stranku obrazu Satana — ,moc
znamena pravo“. Dalsim typem jsou satanisté ¢isté sociopaticti ¢i,,vysinuti,” kteri
jsou posedli smrti, mucenim, znasilnovanim a silenstvim krestanského satanského
archetypu. Poslednim typem jsou podle Bonewitse ,,sladce mluvici (nebo nékdy
jen uknourani) internetovi satanisté,” kteri radi podsouvaji plytké argumenty
o tom, ze satanismus a pohanstvi jsou ve skutecnosti jedno a to samé. Dale tvrdi,
ze ,Satan je polobohem vytvorenym ranymi kiestany, aby pohanéli paleopohanské
rohaté bohy a naplnili nutnou roli zlého boha, ktery bojuje proti jejich dobrému
bohu,“ vyzyva ke stranéni se satanist a hovori o moralni povinnosti novopohanské
verejnosti podporovat antisatanistické okultni obchody (Bonewits, 2005).

Jakkoliv je apologetika pohant ve svétle satanistické paniky a diskriminace,
kterym museli a museji celit, pochopitelnd, dopousti se pri ni ¢asto podobnych
dezinterpretaci ohledné satanismu, proti jakym sami bojuji v pripadé svoji viry —
jak je patrné z vyse uvedenych priklada, chapani satanismu se u pohant ve vétsiné
pripadd omezuje na jeho vnimdani jako ,obraceného krestanstvi“, nékdy primo
i jako teistické uctivani kiestanského Débla, nebo jej rovnou hani a zesmésnuji,
jak jsme vidéli napt. u Bonewitse.

Satanismus a pohanstvi
(Miroslav Vrzal)

Obracené je situace trochu odlisna a vztah nejvyznamnéjsich satanistickych
skupin a organizaci vi¢i pohanstvi je postaven na trochu jinych zdkladech. Zatimco
pohané se od satanismu vétsinou distancuji, satanisté se nékdy za pohany sami
oznacuji (Partridge, 2006: 326). Obecné je satanistické milieu velmi rozdrobené
na dil¢i, vétsinou malé skupinky. Existuje vsak i nékolik velkych zavedenych
satanistickych organizaci jako je Church of Satan, ktera vznikla jiz v roce 1966
satanisti nema4 potrebu se nikde organizovat — pokud pomineme treba internetova
féora a skupiny na socialnich siti — a voli spiSe individualni cestu. Soucasni predni
autori vénujici se satanismu (viz Petersen [2009; 2005]; Dyrendal [2008] ¢i
Dyrendal, Lewis a Petersen [2016: 4—6]) pouzivaji rozdéleni satanismu na 3 idealni
typy, které lze v ndvaznosti na né popsat zhruba néasledovné.

Prvnim je racionalisticky satanismus, reprezentovany zejména Church of
Satan, jez byla nejvlivnéjsi formou satanismu ve 20. stoleti (coz plati dodnes, 1 kdyz
nema jiz tolik dominantni postaveni), a také jejimi odnozemi a nésledniky. Tento
druh satanismu lze popsat jako materialisticky (nékdy az ateisticky) satanismus.
Je zaméreny zejména na tento svét a ispésnost satanisty v ném. Zduraznuje zvireci
podstatu clovéka, je vyrazné egocentricky orientovany, vykazuje hedonistické
prvky s dirazem na uspokojeni vlastnich potieb a tuzeb, véetné téch sexudlnich.
Stavi se oteviené proti krestanské mordlce (oproti krestanskému altruismu
napriklad stavi pravo na odplatu), kterou vnima jako pokryteckou. Satan je zde
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symbolem rebelie, individualismu, sily a také pokroku, spise nez metafyzicka
bytost identifikovatelnd s krestanskym Satanem.

Druhym typem je ezotericky satanismus, ktery je zaméren zejména na vlastni
sebeaktualizaci, jez je vnimana v paradigmatu stezky levé ruky (Left-Hand Path®)
jako sebezbozsténi (tedy ne splynout s bohem/univerzem, ale ,,stat se sam bohem®),
probuzeni nového nesmrtelného védomi ¢i presunuti vlastniho byti na jinou Groven.
Dulezitou roli zde hraje magicky vyvoj satanisty. Ezotericky satanismus se snazi
byt vice uzavieny ve smyslu utvareni exkluzivistickych skupin a zahrnuje casto
ruzné stupné iniciace predpokladajici dosazeni urcité irovneé znalosti a dovednosti.
Formou organizace se casto tyto formy podobaji okultnim radam, které jsme mohli
zaznamenat uz v prvni poloviné 20. stoleti jako O.T.O. a podobné. Ezotericky
satanismus m4 obecné také vice teistické tendence a Satan je vnimén bud jako
urcitd energie Ci princip v prirodé, ktery je treba emulovat nebo nésledovat,
piipadné piimo jako re4ln4 bytost, kterd vSak neni vétsinou kestanskym Déblem.
Typickym prikladem je pak Temple of Set, ktery se v roce 1975 odstépil od Curch
of Satan, a ktery Satana vidi jako predkrestanského egyptského boha Seta. Ten
vSak neni primo predmétem uctivani, ale spise vzorem k nésledovani na cesté
k sebedeifikaci a nesmrtelnému védomi. Prindsi clovéku (na rozdil od zvirat)
dar intelektu a cerného plamene, ktery v sobé kazdy satanista mutze zazehnout
a probouzet svij vlastni potencidl na cesté k sebezbozsténi.

Tretim typem je pak reaktivni paradigmaticky konformni satanismus, ktery
je oproti predchozim typlim silné vazany na kiestanskou démonologii a pojeti
Débla. Je casty zejména u satanismu mladistvych a je reprodukovian nékterymi
metalovymi skupinami — zejména témi blackmetalovymi. Tato forma satanismu
pouzivd viceméné kiestansky narativ o Dablu a stavi se, a to nékdy znacné
militantné, po jeho boku spole¢né s démonickymi bytostmi na stranu ,,zla® brojici
proti Bohu a jeho radu. Toto pojeti je ¢asto doprovazeno i hororovou estetikou
z populdrni kultury. Témata zla jsou zde vSak pouzivdna casto jen symbolicky jako
zpusob rebelie a kontroverze se Sokovou hodnotou. Zaroven vsak také vystupuji
jako protestni komunikace s okolni spolec¢nosti/dominantni ndbozenskou tradici,
vaéi niz se takto tento typ satanismu transgresivné vymezuje, avsak casto
bez néjaké propracovanéj$i spiritudlni konceptualizace pouzivanych obrazu.
Na druhou stranu samoziejmé existuji jedinci ¢i skupiny, které nahlizi na
satanismus timto prizmatem i na ontologické trovni. Véri pak v redlnou existenci
démont a Satana, s nimz se nékdy snazi i ritudlné komunikovat. Prikladem mohou
byt Bestie di Satana (Satanovy bestie), coz byla skupina mladych kolem jedné
italské deathmetalové skupiny Ferocity (viz Introvigne, 2016: 545), jez po idajnych
prikazech od Satana nakonec pachala i ritualni vrazdy. Reaktivni paradigmaticky
konformni satanismus reprezentuje svym zpusobem inverzni krestanstvi (také
proto tento nézev), coz o predchozich dvou typech rici nelze, protoze koncepci
Satana z krestanského pojeti vyrazné detradicionalizuji a doplnuji o dalsi vlivy
(Petersen, 2009: 1-2).

Jak také uvadi Dyrendal, Lewis a Petersen (2016: 6-7), u téchto 3 kategorii jde
o idedlni typy, které ndm slouzi k uchopeni soucasného satanismu, ale v realité se

6 Jde o oznaceni pro spiritudlni proudy s vyraznym dirazem na individualismus, sebezbozsténi
a antinomismus — zdmérné prekracovani spole¢enskych norem a konvenci (Granholm, 2009: 88—89).
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mohou vice ¢i méné navzijem prolinat. Rizné formy satanismu vsak sdili témata
jako nonkonformismus, transgresi socidlnich norem, individualismus a nékdy
primo elitarstvi. Charakteristikou satanismu je také programova opozice vuci
krestanstvi (Luzny, 1997: 81), na né&jz se také vyrazné symbolicky odkazuji. Cilené
pak pri utvareni své identity pracuji s kontroverzi, kterou vyvolavaji identifikace
s kulturnimi koncepty bézné vnimanymi jako symboly zla, jez Satan ztélesnuje.
Satanismus je zaroven prikladem temnych spiritualit, jejichz pohled na svét
vychézi z urcitého (i kdyz ne striktniho) dualismu, kdyz se identifikuji s temnotou,
aby se vymezily proti stavajicimu spolecenskému a nabozenskému rdadu, pricemz
s temnymi aspekty zde zaroven pracuji jedinci v ramci vlastniho duchovniho vyvoje
(Moberg, 2009: 113-114; Vrzal, 2015: 9-12). Vétsina satanistickych organizaci
viak nereprezentuje obracené kiestanstvi s jeho konceptem Débla a oslavu zla, ale
podobné jako jiné sméry v alternativnim spiritudlnim milieu cili na ¢lovéka, jeho
rozvoj a uspéch, jak popisuje Asbjorn Dyrendal (podle Petersen, 2009: 2) alespon
u mainstreamovych forem satanismu jde spiSe o urcitou formu ,humanismu
s rohy“.

Na rozdil od pohanstvi, u kterého pro vétsinu jeho vyznavact neni Satan soucasti
panteonu bozstev, ke kterym se vztahuji, u satanismu (ve vsech trech variantéch)
je situace ponékud odlisna a odkazovani se na predkrestansk4 evropska pohanskéa
bozstva, i kdyz treba jen symbolicky, zde neni nic vyjimec¢ného. Jinymi slovy,
pohanska bozstva jsou pri konstrukei satanismu celkem bézné uzivana (i kdyz
znacné detradicionalizované). Napriklad jiz zakladatel Church of Satan Anton
Szandor LaVey primo popisuje vzyvani nékterych pohanskych boht pri svych
ritudlech. Prikladem muze byt ritudl s ndzvem ,,Homage to Tchort®, ktery predklad4
ve své knize The Satanic Rituals (1972: 131-150). Tento ritudl LaVey vztahuje ke
slovanské mytologii (konkrétné hovori priméarné o Rusku) a pohanskym bozstvim,
ktera nazyva Pyerun, Volos, Zorya, Iarylo ¢i Stribog. Zaroven je oznacuje za
L,temné sily” (dark forces), s ¢cimz by jisté rada pohant nesouhlasila a povazovala
to za dezinterpretaci. Pro LaVeye nicméné tato bozstva mohou byt silami temnoty,
protoze byla krestanstvim démonizovdna a v satanistickém ,dualistickém”
diskurzu stoji v opozici vaci kirestanstvi a jeho kulture, a tedy na strané temného
panteonu, ktery u néj zahrnuje i bozstva z jinych kultur, jako tfreba bohyni K4li.”

Uvedeny vztah k pohanskym bozstvim pak dobre ilustruje i nasledujici dryvek
jednoho z &lent Pruniho Cesko-Slovenského Chrému Cirkve Satanovy (PCSCHCS),
reagujici na to, ze nékteri pohané jsou z jeho pohledu prili$ citlivi na spojovani
pohanstvi a satanismu.’

Takze pohanstvi a SATANISMUS. Existuji dva (zd4 se, ze v této zélezitosti
nesmiritelné) tabory: (Novo)pohané, kteri satanismus zédsadné ODMITAJI

7V LaVeyové Satanské bibli (LaVey, 1991: 48-50) pak mUZzeme nalézt seznam riznych pekelnych jmen,
reprezentujicich ,,temna“ bozstva a postavy z panteont celého svéta a kultur, najdeme zde také postavy
ze severské mytologie jako Loki a Fenriz.

8 PCSCHCS rovnéz vychazi z laveyovského satanismu, i kdyz se v poslednich letech posouva vice do

ezoternich rovin.

Vsimnéme si také, ze nasledujici dryvek prichdzi také s interpretaci pohanské minulosti. I kdyz by

se s touto interpretaci, ktera napriklad hovori o primatu materidlniho svéta nad svét onim, rada

pohani zirejmé neztotoznila, ukazuje tryvek na zpusob konstrukce pohanské minulosti laveovskym

satanismem.
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a pohorsuje je jakékoli spojeni pohanstvi a satanismu, byt by slo jen o odkaz
na webové strance. A pak jsou tu pohané, kteri s tim nemaji sebemensi
problém a prijimaji satanismus prosté jako jeden z moznych svétondzoru,
které jsou pohantim k dispozici.

(...)

Po pravdé receno se LaVeyovsky satanismus jako zivotni filosofie pohana
primo nabizi! Zdaraznuje to, co bylo dtlezité i pro nase predky — predevsim
priméat tohoto svéta nad svétem onim, diraz na materidlni zisk v souvislosti
s ritudly, spojeni se zemi, vyvysSeni télesnych radosti a emociondlniho
uspokojeni, pravo milovat ty, kdo si to zaslouzi a nenavidét své nepratele,
pravo se branit, misto nastaveni druhé tvare, pravo byt pysny na své tspéchy
a nepodlézat bozstvim pod tihou pocitu viny...

(...)

...vzyvam pohanské bohy a souCasné jsem satanista. A jsem na to patricné
hrdy! (Polak, 2009)

S polemikou se sou¢asnym pohanstvim striktné odmitajicim satanismus prich4zi
napriklad i Church of Azazel (CoA) a jeji hlavni predstavitelka Diane Vera, ktera se
mimo jiné velmi aktivné angazovala v boji proti satanistické panice.'® Vera hovori
o tom, ze by pohané satanistim neméli podsouvat, ze jsou soucasti krestanstvi,
protoze jak uvadi, napriklad i wiccané (ale obecné soucasni pohané), jsou post-
krestané ve smyslu toho, Ze se nutné vztahuji néjakym zpusobem ke krestanské
kultute, z niz vychédzeji a s niz se néjakym zpusobem vyrovnavaji. Satanismus
podle Diane Vera pak neni ,krestanskou herezi® a ,satanisté invertovani krestané“.
Satanisté totiz cerpaji z riznych zdroji jak davnych, tak modernich. Odkazuje pak
na to, Ze nékteri teistiCti satanisté podle ni ztotoznuji Satana s predkrestanskymi
bozstvy jako napriklad Set, Enki, Pan, nebo Siva & jej vnimaji v (vyse uvedeném,
spise symbolickém) laveyovském duchu. Teisticky satanismus ma tak z jejiho
pohledu k pohanstvi vlastné pomérné blizko, i kdyz pohané a satanisté akcentuji
trochu odlisné véci. (Vera, 2005) Dodejme jeste, ze CoA sama reprezentuje jednu
z forem teistického satanismu, konkrétné polyteistického satanismu. Véri tedy
v existenci ruznych boht. Konkrétné se vztahuji zejména k bozstvium ,Lilith,
Prometheus, Ishtar, Pan a Lucifer-of-Sophia, které oznaéuj,i jako povstavajici bohy
moderniho Zapadu® (Rising Gods of the modern West). Ustrednim bozstvem je
pro CoA vsak pravé Satan/Azazel, vnimany jako buh tohoto svéta, ale i vnitini
vile ¢lovéka. Je zaroven bohem hereze ve smyslu nositele novych ideji, vyzyvatele
vsech dogmat a strnulosti.!

10 Nejvyznamnéjsi satanistické organizace jako Church of Satan a Temple of Set pochopitelné rovnéz
celily verejnym obvinénim vychézejicim ze satanistické paniky zaloZené na predstavé rozsihlé
satanistické konspirace a difvéjsich predstavéch o satanismu jako uctivani kiestanského Dabla, které
zahrnuje ritudlni vrazdy, véetné zabijeni déti. Jejich celni predstavitelé se tyto predstavy aktivné
snazili vyvracet. Diane Vera z Church of Azazel k tomu pak shromézdila i fadu materidld, které lze
nalézt na oficidlnim webu CoA (Vera, 2006a).

1 CoA podle svych slov také propaguje nabozenskou toleranci, vymezuje se nicméné proti ,netolerantnim
a fanatickym“ formam krestanstvi a islamu, coz vidi jako celosvétové nebezpecny a narustajici trend
(Vera, 2011). Vymezuje se ale napriklad i vaéi spojeni satanismu a neonacismu, se kterym se lze
u nékterych satanistickych skupin setkat, pri¢emz neonacismus vidi jako v rozporu se satanistickym
dirazem na svobodu a individualismus (Vera, 2006b).
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Podobné (i kdyz v neteistickém smyslu) nahlizi na Satana i jedna z dnes
nejviditelngjsich'? satanistickych organizaci The Satanic Temple (TST), ktera
vznikla v USA v roce 2013. Satan v perspektivé TST symbolizuje rebelii vuci
tyranii a osobni svobodu, pricemz se tak odkazuje k romantickému pojeti Satana
jako antiautoritarského rebela. TST navazuje na laveyovsky satanismus, i kdyz
jej vyrazné posouvd jinam, kdyz odmita napriklad socidlni darwinismus Church
of Satan (The Satanic Temple, n.d.). Misto toho ddva duraz na rovnost a svobodu
a angazuje se napriklad za prava LGBTQ a ndbozenskych mensin (véetné pohant).
Po Church of Satan zdédila TST diraz na racionalismus a ateistické/agnostické
vyklady satanismu, zdroven vsak také uznava duilezitost ndbozenskych rituali,
ktera u TST casto hraji roli verejné performance a aktivistickych happeningt
v ramci raznych kampani. TST se zastdvd 1 pohanskych organizaci jakozto
démonizované nabozenské minority, kterd by se podle TST mohla inspirovat
ijejich vlastnim aktivismem (viz Ward, 2014).

Ziejmé nejznaméjsi teistickou formou satanismu je jiz zminovany Temple of Set,
zalozeny jako odstépenecka skupina od Curch of Satan Michalem Aquinem a Lilith
Sinclairovou. Aquino se vymezil vucéi — z jeho pohledu — prili§ materialisticky
orientované Church of Satan a snazil se vytvorit intelektualngjsi a okultnéjsi
formu satanismu (viz také Goodrick-Clarke, 2006: 273-274). V legitimizaci
vlastniho systému udélal Aquino ,skok“ daleko pred prichod krestansvi, kdyz
integroval nékteré prvky staroegyptského nabozenského systému do svého pojeti
satanismu, respektive setismu. Do néj jako uUstredni koncepci zasadil postavu
egyptského boha Seta (Prince temnoty, vnimaného zaroven jako uréita inteligence
v kosmu, viz Flowers [1997: 231-233]) a proces xeper jako ,vchazeni“ do jiné formy
byti pomoci poznéni a magické praxe, zahrnujici rovnéz ovliviiovani objektivniho
svéta v souladu s vlastni vali. Aquino byl mimo jiné fascinovany i tématem Treti
rise a okultismu s germanskymi pohanskymi prvky a také populdarnim mytem SS
jako tajného okultniho rddu (Goodrick-Clarke, 2006: 270). I v souvislosti s tim pak
rekonstituoval jako soucést Temple of Set jiz dirive LaVeyem zalozeny rad Order
of the Trapezoid. Dal mu podobu mysterijniho ,rytirského radu®, zasvéceného
Princi temnoty v podobé jednookého Wotana Helljadgera. Tento r4d se, krom
jiného, soustredi také na ezoterické tradice severni Evropy a pritomnost ddvné
minulosti v evropské psyché, pricemz usiluje o dosahovani osobniho stavu vyvoje/
byti oznacovaného jako Walhalla (The Order of the Trapezoid, [n.d.]). Order of the
Trapezoid nasledné vedl i dalsi ¢len Temple of Set Edred Thorsson. Ten pak ve
svych dilech primo propojuje koncepce Temple of Set se severskym pohanstvim
(heathenery) a v USA rovnéz zalozil skupinu Rune-Gild zamérenou na studium run
a jejich uziti v magické praxi (Granholm, 2009: 92, 96-97).'3

Tento priklad rovnéz dobre ilustruje situaci, ze rada satanistt zaroven inklinuje
k pohanstvi ¢i satanismus s pohanstvim néjakym zptisobem propojuje. To se tyka
napriklad i jedné z nejextrémnéjsich variaci soucasného satanismu v podobé
pavodneé britské satanistické organizace Order of Nine Angles (ONA), kterd m4 jiz

12 Velkou verejnou pozornost vzbudilo napriklad odhaleni bronzové sochy Bafometa se dvéma malymi
détmi v Detroitu v roce 2015, kterou TST ptivodné chtéla umistit pred vladni budovou v Oklahomé na
protest proti monumentu s desaterem a jakozto soucdst kampané za oddélovani statu od cirkve.

13 Thorsson zalozil rovnéz roku 1987 organizaci The Troth, kterd se primo zaobira severskym pohanstvim.
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dnes pusobnost 1 v dalsich zemich. Jak popisuje Nicholas Goodrick-Clarke, ONA
vznikla v 60. letech spojenim ti{ pohanskych templa pod vedeni jisté carodéjnice,
kterd pozdéji emigrovala do Australie. Podle vlastni mytologie ONA piimo
navazovala na kult temné, nésilnické bohyné, ktery tidajné existoval v Anglii jiz
kolem roku 4000 pr. n. 1. Jeho ritudly se mély konat na prostranstvich v kamennych
kruzich a souvisely s odlivem a prilivem kosmickych energii a vychodem urcitych
hvézd. Tento kult tidajné zachovavala hrstka jedinct zejména na vel$ském pomezi
i po nastupu krestanstvi. ONA pak tvori jeho primou kontinuitu. Vedeni nésledné
prebral David Myatt, ktery byl zaroven aktivni postavou britské neonacistické
scény. Pod pseudonymem Anton Long ddajné podle Goodrick-Clarka Myatt!*
publikoval klicové texty ONA a organizaci ddle transformoval. Zavedl napriklad
satanskou msi, ktera vzyvala Adolfa Hitlera coby vzneseného spasitele, jako formu
,bozitivni blasfémie“. Obrady ONA byly také zalozeny na Stromu Wyrd, pomoci
¢ehoz byl navazovan kontakt s nadosobni kosmickou sférou akauzalnich sil*®, jez
maji byt vyvolavany i kviali rozkladu stavajiciho rddu a prichodu nového eonu.
Satanismus m4 byt podle Myatta prostredkem k vytvoreni nového nebojacného
jedince, jakozto nadc¢lovéka v nietzscheovském smyslu. Vyzaduje i vykonavani
¢ing, které jsou povazovany za zakdzané, nezdkonné a zlé. Oproti Church of Satan
¢i Temple of Set tak ONA schvaluje napriklad i lidské obéti'. (Goodrick-Clarke,
2006: 271-280)

Samostatnou kapitolou spojeni satanismu a pohanstvi pak tvori black
metal, kde se diskurz satanismu a pohanstvi ¢asto micha dohromady. Od druhé
vlny black metalu, ktera odstartovala na prelomu 80. a 90. let ve Skandin4vii,
zejména v Norsku, se pohansky diskurz v black metalu etabloval v ramci/vedle
satanistického diskurzu. Ten byl od poc¢atku black metalu v 80. letech skupinami
jako Venom a Bathory postaven na zminovaném reaktivnim paradigmaticky
konformnim satanismu, jez byl propojen i s hororovym diskurzem (Vrzal, 2015:
18-19)", a ktery v druhé viné reprezentoval 1 oteviené antikrestanskou ideologii.
Ta se zde projevila i vlnou paleni kostelti. Nékteri z ticastnika této subkultury
se pak primo povazovali (a povazuji) za satanisty nebo pohany, pripadné oboje
dohromady (Patterson, 2013: 162). Severské skupiny jako Mayhem, Emperor,
Darktrhone a Gorgoroth totiz vedle satanistického diskurzu zahrnuly i témata
chladné severské prirody (viz Merk 2009: 181; Dyrendal, 2014: 28-29; Granholm,
2011: 528-530) a rovnéz davnych pohanskych dob'® s urc¢itym prvkem patriotismu

14 Nad tim, zda je vsak skuteéné Myatt Antonem Longem, se vedly diskuze, které jesté pokracuji.

15V této akauzalni pandimenziondlni a bezcéasové sfére jsou podle ONA ziroven rizna temna bozstva
(dark gods). ONA tak lze vnimat rovnéz jako polyteisticky satanismus.

16 Lidsk4 obét je pak spojovana i s idajnou prehistorickou tradici ONA, podle které mély byt prindseny
obéti bohyni Bafomet o jarni rovnodennosti a na podzim s vychodem hvézdy Arcturus (Goodrick-
Clarke, 2006: 274).

17 Ten rezonoval i se soudobou satanistickou panikou, kdy byli blackmetalisté medidlné a vetrejné
interpretovani v intencich nebezpeénych konspirativnich satanistickych skupin (viz také Granholm
2011: 530) a vnimdni pravé jako uctiva¢i dabla. Blackmetalovy satanismus zde vsak vétsinou
vystupoval spiSe jako transgresivni prvek k utvareni subkulturni identity s velkou Sokovou hodnotou
a zpusob provokace se zarukou kontoverze. Tim vSak na druhou stranu blackmetalisté ze satanistické
paniky ¢astecné tézili k utvareni vlastniho transgresivniho subkulturniho kapitalu.

18 Neékteré blackmetalové skupiny jako Enslaved satanisticky diskurz Uplné nahradily ve prospéch
pohanskych témat. Tento trend pak vedl i k vydéleni celé vétvé pagan metal z black metalu nejen
v ramci Skandinavie, ale i jinde v Evropé (viz také Vrzal, 2009).
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a az nacionalismu, coz vedlo i k propojeni ¢asti blackmetalového spektra s krajni
pravici (viz Vrzal, 2009). Nékteri blackmetalisté se tak zacali vnimat i jako
néaslednici davnych Vikingu a legitimizovali napriklad zharské utoky jako odvetu
pohanstvi za christianizaci Norska.'” Tento mix satanistického a pohanského
diskurzu je pak pro blackmetal typicky dodnes.

Zavér
(Miroslav Vrzal)

Obecneé lze tedy rici, ze vztah pohanstvi a satanismu je ponékud asymetricky.
Podoba tohoto vztahu z jedné strany souvisi pravé s defenzivou pohant vaci
ztotoznovani se satanismem a bojem o verejny obraz pohanstvi v reakci na
satanistickou paniku a jiz drivéjsi ztotoznovani pohanstvi (zejména carodéjnictvi)
se satanismem. Moderni pohanstvi se tak od satanismu vétsinou distancuje.
Jak pohané poukazuji, rohaty buh uctivany nékterymi pohanskymi smeéry, neni
Satanem. Satan ani neni bézné soucdsti pohanského panteonu nejznameéjsich
pohanskych organizaci a je pohany povazovan za ,vyplod“ krestanstvi a stejné
tak casto vnimaji 1 satanismus. Nékdy dochazi 1 k akceptaci podobnych predstav
satanismu, jaké byly reprodukovany v ramci satanistické paniky jeho odpurci, kdy
je satanismus vniman jako uctivani krestanského Daébla, zahrnujici 1 lidské obéti.

Vuaci takovému pojeti satanismu jako uctivani satana s krvavymi obétmi se
satanistické organizace a mainstreamové sméry vétsinou, a to 1 vyrazné verejneé,
vymezuji, i kdyz nékteré organizace jako Order of Nine Angles nebo Bestie di Satana
jsou k ritudlnim vrazdam svolné, nebo je dokonce uskutecnily. Pohanstvi pak
nékteri satanisté vycitaji, ze satanismus vnima pravée jako ,,obracené krestanstvi®,
coz vétsinou neodpovida pojeti satanismu soucasnych hlavnich satanistickych
organizaci a sméru. Ty neuctivaji krestanského Débla, ale konceptualizuji Satana
jako symbol rebelie, pokroku, individualismu, télesnosti a sexuality, pripadné jako
hybnou silu v kosmu/prirodé ¢i entitu prinasejici ¢lovéku dar poznani a model
k vlastni sebedeifikaci. Jimi prezentovany satanismus pak v ramci své konstrukce
vér a praktik bézné pouziva i odkazovani se na predkrestanska nabozenstvi, bytosti
a ritudly, i kdyz ty jsou nasledné zasazeny do viceméné dualistického ,,temného
panteonu“®, coz na druhou stranu vétsinou neni v souladu s intepretacemi
samotnych modernich pohant, kteri s takovymto dualismem prilis nepracuji.
Satanismus je nicméné vici pohanstvi o néco otevienéjsi a odkazy na pohanstvi
bézné uziva ke konstrukei sebe sama.

19 Podrobné k druhé viné black metalu viz Moynihan & Sederlind (1998).

20 Je vsak treba mit na pameéti, ze tak ¢ini ¢asto jenom v symbolickém smyslu, a nékdy az v ateistickém
pojeti, jak je tomu u Church of Satan, jez tak vlastné odmitd jejich teistickou intpretaci, vlastni
nékterym pohantim, ale na druhou stranu i jinym satanistickym smértim jako Church of Azazel. Je
tedy dulezité mit na paméti, ze jednotlivé pohanské i satanistické sméry se 1isi i viéi sobé nazvajem
v tom, jak samotn4 boZstva pojimaji.
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