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Taoismus v proměnách moderní Číny

Ondřej Pazdírek
Během modernizace Číny v 19. a 20. století prošla taoistická tradice dramatickými proměnami: od ústupu 
dvorské přízně za dynastie Qīng přes tvrdou kampaň proti „pověrám“ až po postupnou renesanci, která 
započala v 80. letech 20. století a pokračuje dodnes. Právě toto drama úpadku a obnovy, které se tento 
článek pokouší nastínit, defi nuje tvář současného čínského taoismu.

Číně, zatímco Zhèngyī, zaměřená pře-
devším na rituální služby poskytované 
kněžími jednotlivcům a komunitám, 
je rozšířenější v Číně jižní, na Taiwanu 
a v čínské diaspoře. V čele denominace 
Zhèngyī historicky stál tiānshī „ne-
beský mistr“, jehož sídlem tradičně byla 
hora  Lónghǔ Shān.

Taoismus však nikdy nebyl omezen 
rámcem formálních organizací: vzájem-
ně se ovlivňoval a prostupoval s další-
mi dvěma ze Tří učení – buddhismem 
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a konfucianismem – i s různými formami 
lidového náboženství v Číně a v dalších 
zemích sinosféry. Mnohé prvky taoismu 
v čínské civilizaci žijí bez vazby na taoi-
stické organizace: taoistická kosmologie 
například – spolu s dalšími vlivy – formu-
je tradiční čínskou medicínu4 nebo po 
celé sinosféře rozšířenou geomantickou 
praxi  fēngshuǐ.5 Taoistické motivy 
a mýtus také byly a jsou všudypřítomné 
v klasické i populární kultuře sinosféry 
a taoismus po celou svou historii byl a je 
vydatným zdrojem inspirace pro synkre-
tistická a nová náboženská hnutí.

Taoismus 
a zrod moderní Číny
Modernizace Číny zastihla taoismus ve 
značně obtížném období: po staletích 
jeho integrace do dvorského rituálního 
ekosystému se qingští panovníci od tao-
ismu stále více odvraceli. Již roku 1742 
císař  Qiánlóng vyloučil z dvorských 
rituálů taoistické hudebníky a nahradil 
je konfuciánskými a téhož roku zakázal 
účast nebeského mistra na císařských 
audiencích; zákaz byl roku 1789 zmír-
něn na jednu audienci za pět let, roku 
1819 jej však císař  Jiāqìng (vládl 
1796–1820) deϐinitivně obnovil. V ome-
zování taoistických obřadů pokračoval 
i jeho nástupce  Dàoguāng (vládl 
1820–1850), v jisté míře však taoistic-

Taoismus v čínských dějinách
Úvahám o taoismu v moderním obdo-
bí je třeba předeslat několik poznámek 
o jeho starší historii. Počátky tradice 
taoismu (z čínského dào, „Cesta“1) se 
formovaly v období Válčících států a jsou 
spojeny se zakladatelskou postavou 
Lǎozǐ „Starého mistra“, jehož život klade 
tradiční podání na přelom 6. a 5. stole-
tí př. Kr. Organizovaným náboženstvím 
s hierarchií, ordinací duchovních a vlast-
ními institucemi se však taoismus stal až 
o několik století později, na sklonku dy-
nastie  Hàn (206 př. Kr.–220 po Kr.); za 
první taoistickou organizaci se považuje 

 Tiānshī Dào „Cesta nebeských 
mistrů“, kterou podle tradičního podání 
založil  Zhāng Dàolíng roku 142 
po Kr.2

Přímo od Zhāng Dàolíngovy autority 
odvozuje svůj původ jedna ze dvou hlav-
ních současných taoistických denomina-
cí,  Zhèngyī Dào („Cesta správné 
jednoty“); druhá,  Quánzhēn pài 
(„Škola úplné dokonalosti“), odvozuje 
svůj původ od  Wáng Chóngyánga 
(1113–1170).3 Obě denominace se liší 
geograϐickým rozšířením, organizační 
strukturou, doktrinálními důrazy, liturgií 
i náboženskou praxí; v hrubém zobecně-
ní a s četnými výhradami na obou stra-
nách lze říci, že asketičtěji orientovaná 
tradice Quánzhēn převládá v severní 

Taoističtí kněží (1919).
Foto: S. D. Gamble, Wikimedia Commons.



DINGIR 3/202688

t é m a

Tento článek prošel recenzním řízením.

 
Poznámky (dokončení)

 6 Vincent Goossaert, „Taoists, 1644–1850“, in: Willard 
J. Peterson (ed.), The Cambridge History of China, 
sv. 9, část 2, Cambridge: Cambridge University Press, 
2016, s. 412–457.

 7 Vincent Goossaert, The Taoists of Peking, 1800–1949: 
A Social History of Urban Clerics, Cambridge, MA: Har-
vard University Asia Center, 2007; Vincent Goossaert 
– David A. Palmer, The Religious Question in Modern 
China, Chicago: University of Chicago Press, 2011; 
Vincent Goossaert, „Zhang Yuanxu: The Making and 
Unmaking of a Daoist Saint“, in: David Ownby – Ji Zhe 
– Vincent Goossaert (eds.), Making Saints in Modern 

China, New York: Oxford University Press, 2017, 
s. 78–98.

 8 Vincent Goossaert, „1898: The Beginning of the End 
for Chinese Religion?“, The Journal of Asian Studies, 
2006, roč. 65, č. 2, s. 307–335; Rebecca Nedostup, 
Superstitious Regimes: Religion and the Politics of 
Chinese Modernity, Cambridge, MA: Harvard Uni-
versity Asia Center, 2009; Shuk-wah Poon, „Between 
Religion and Superstition: Buddhism and Daoism in 
Guangzhou, China, 1900–1937“, Journal of Religious 
History, 2009, roč. 33, č. 4, s. 452–471.

 9 Jeden z jeho textů vyšel v českém překladu v knize 
Chen Yingning a Jiang Weiqiao, Umění spočinout 
(Praha: Argo, 2018).

 10 David A. Palmer, „Chinese Redemptive Societies 
and Salvationist Religion: Historical Phenomenon 
or Sociological Category?“, Minsu Quyi, 2011, č. 172, 
s. 21–72; Janet Alison Hoskins, The Divine Eye 
and the Diaspora: Vietnamese Syncretism Becomes 
Transpaciϔic Caodaism, Honolulu: University of 
Hawai‘i Press, 2015.

 11 Chen Yaoting, „Taoism in the People’s Republic of 
China“, in: Fabrizio Pregadio (ed.), The Encyclopedia 
of Taoism, sv. 1, London and New York: Routledge, 
2008, s. 174–175.

 12  Jednotná fronta (  tǒngyī zhànxiàn) je v ČLR 
systém politických stran a společenských organizací 
nejrůznějšího zaměření působících pod vedením Ko-
munistické strany Číny.

ká přítomnost u dvora zůstala 
zachována až do konce císařství.6 

Již před xinhaiskou revolucí, 
roku 1898 byla zahájena politika 

 miàochǎn xīngxué, spo-
čívající ve vyvlastňování majetku 
taoistických a buddhistických 
chrámů pro budování moderní 
školské sítě; za republiky se tato 
politika ještě zintenzivnila. Po 
xinhaiské revoluci roku 1911 pak 
taoismus zcela ztratil legitimitu 
plynoucí z uznání státní mocí: 

 Lǐ Lièjūn, republikánský 
guvernér provincie  Jiāngxī, 
v níž se posvátná hora Lónghǔ 
Shān nachází, roku 1912 zrušil 
všechna oϐiciální privilegia nebeského 
mistra a konϐiskoval velkou část jeho 
majetku.7

Republikánská vláda a promoderni-
zační složky čínské veřejnosti zahájily 
tvrdou kampaň proti  míxìn („po-
věrám“), v jejímž rámci byly různé tao-
istické praktiky, zvláště léčebné obřady, 
zakazovány. Nejdůležitějším momentem 
této „protipověrečné“ kampaně byl doku-
ment  Shéncí cúnfèi biāoz-
hǔn (Kritéria pro zachování nebo rušení 
chrámů) z roku 1928, který povolením 
rušit chrámy, v nichž byly „pověry“ prak-
tikovány, legalizoval rozsáhlou 
destrukci sítě taoistických sva-
tyň. Uskutečňování této politiky 
bylo ovšem v bouřlivém období 
občanské války a japonské invaze 
nedůsledné.8

Taoismus sám reagoval na 
modernizaci Číny novými for-
mulacemi své doktríny a praxe; 
klíčovou postavou tohoto prou-
du byl  Chén Yīngníng 
(1880–1969),9 který se pokusil 
formulovat praktiky taoistické 
vnitřní alchymie pro 20. stole-
tí. Prvky taoismu inkorporovala 
také mnohá nová náboženská 

hnutí, která v dramatickém období let 
1911–1949 rozkvétala, jako byly v Číně 

 Guīyīdào či  Yīguàn Dào 
a v širší sinosféře vietnamské Cao Đài, 
založené roku 1926.10

Čínská lidová republika po svém za-
ložení roku 1949 v podstatě navázala 
na „protipověrečnou“ kampaň Kuomin-
tangu. Při pozemkové reformě zahájené 
roku 1950 byla půda patřící nábožen-
ským organizacím vyvlastněna; taois-
tičtí i jiní duchovní, pokud neměli jiný 
zdroj obživy, měli přejít do zemědělství 
jako řadoví rolníci. Dopady tohoto kroku 

byly dalekosáhlé: Chen Yaoting 
uvádí, že roku 1949 bylo v Číně 
odhadem 10 tisíc taoistických 
chrámů a 50 tisíc kněží sídlících 
v chrámech; o devět let později 
zde zůstávalo 637 taoistických 
chrámů a asi 5 tisíc kněží sídlících 
v chrámech.11

Státem uznaný celostátní in-
stitucionální rámec získal taois-
mus v Čínské lidové republice 
roku 1957, kdy byla založena 
a do tzv. jednotné fronty12 inte-
grována první zastřešující tao-
istická organizace, Čínská taoi-
stická asociace (  
Zhōngguó Dàojiào Xiéhuì; Chinese 

Taoist Association). Ta poprvé v historii 
sdružila obě hlavní denominace; zmíně-
ný Chén Yīngníng se stal jedním z jejích 
místopředsedů a roku 1961 předsedou. 
Přes formální začlenění do oϐiciálních 
struktur bylo postavení Čínské taoistic-
ké asociace v tomto období křehké: její 
první předseda Yuè Chóngdài byl 
v souvislosti s kampaní proti pravičákům 
(  Fǎnyòu Yùndòng) roku 1958 
dohnán k sebevraždě. V období kulturní 
revoluce (1966–1976) byla veřejná tao-
istická činnost potlačena. Asociace ob-
novila svou činnost roku 1980 a začala 

znovu budovat chrámovou infra-
strukturu; jak uvádí Lai Chi-Tim, 
již roku 1982 bylo se souhlasem 
vlády znovu otevřeno 21 nejvý-
znamnějších taoistických chrámů 
a klášterů.13

Také na Taiwanu poválečný 
kuomintangský režim pokračoval 
v předválečném „protipověreč-
ném“ diskurzu, byť méně radi-
kálně než pevninský. I na ostro-
vě byla na přelomu 40. a 50. let 
provedena pozemková reforma 
umožňující rozsáhlé vyvlastňo-
vání zemědělské půdy v majetku 
chrámů. Reforma nebyla tak ab-

Moderní taoistický obřad na Taiwanu (prosinec 2018).
Foto: Tbatb, Wikimedia Commons.

Místem taoistických obřadů je také Chrám předků ve městě 
Fo-šan. Foto: Wikipedia.
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From “Superstition” to a “Precious Treasure”. 
Taoism in the Changing Landscape of Modern China

During China’s modernisation in the nineteenth and 
twentieth centuries, the Daoist tradition underwent 
profound transformations, from the erosion of imperial 
patronage under the Qing dynasty and harsh campaigns 
against ‘superstition’ to a gradual revival that began in 
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outline, that has shaped the character of contemporary 
Chinese Daoism.
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solutní jako na pevnině, přesto 
značně znevýhodňovala taois-
tické svatyně vůči jiným tradi-
cím. Obrat nastal na sklonku 60. 
let, kdy se v reakci na pevnin-
skou kulturní revoluci začala 
kuomintangská vláda stavět do 
pozice ochránce tradiční čínské 
kultury. Formální institucí k pro-
vádění této politiky byl 

 Zhōnghuá 
Wénhuà Fùxīng Yùndòng Tuīxíng 
Wěiyuánhuì (Výbor pro prosazo-
vání hnutí obrody čínské kultu-
ry), založený roku 1967, který 
zároveň směřoval k usměrňová-
ní náboženských hnutí v souladu 
s agendou režimu. Tato původně vládní 
organizace byla roku 1990 v rámci de-
mokratizace Taiwanu transformována 
na nestátní instituci; dnes nese název 

 Zhōnghuá Wénhuà Zǒnghuì 
(Všeobecná asociace čínské kultury).14

Renesance po roce 1982
K vytvoření prostoru pro obnovu nábo-
ženského života taoismu i dalších ná-
boženství v ČLR nejvýznamněji přispěl 
tzv. Dokument č. 19 z roku 1982, v němž 
Komunistická strana Číny nově vymezila 
místo náboženských organizací v soci-
alistické společnosti a odmítla násilné 
potlačování náboženství.15 Tím byl umož-
něn proces, který je v odborné literatuře 
obecně charakterizován jako „taoistická 
renesance“.16 V následujících letech do-
cházelo k postupné obnově taoistické 
infrastruktury: roku 1992 podle oϐiciál-
ních údajů fungovalo přibližně 400 tao-
istických chrámů; v roce 1996 již jejich 
počet činil 1 722,17 roku 2009 činil počet 
registrovaných taoistických chrámů 3 ti-
síce a roku 2018 již 9 tisíc.18 

Současný oϐiciální diskurz ČLR o tao-
ismu reprezentují dokumenty, jako je 
blahopřejný dopis k oslavám výročí na-
rození  Lǎozǐ, který Státní úřad pro 

náboženské záležitosti vydal 26. března 
2013. Taoismus je v něm charakterizován 
jako „důležitá součást tradiční čínské kul-
tury a vzácný poklad lidské civilizace“.19 
Jiný reprezentativní příklad představuje 
vyjádření člena stálého výboru politbyra 
Ústředního výboru Komunistické stra-
ny Číny a předsedy Celostátního výboru 
Čínského lidového politického poradní-
ho shromáždění  Wáng Hùnínga, 
všeobecně považovaného za čelného 
politického teoretika ČLR, který ve zdra-
vici účastníkům 5. mezinárodního taoi-
stického fóra, jež se konalo 24.–25. září 

2023 na hoře Máoshān, oce-
nil „bohaté humanistické myšlení“ 
taoismu, jejž označil za „starobylý 
a zároveň moderní“.20

Prvky taoismu však, stejně 
jako tomu bylo po většinu historie 
této tradice, svým rozšířením da-
lece přesahují rámec formálních 
organizací. Masové popularitě se 
v Číně i mimo ni těší například cvi-
čení  qìgōng („práce s životní 
energií qì“); to ve své současné 
podobě vzniklo ve 20. století, je 
však systematizací starších tradic 
spojených s taoismem. V moderní 
době je zdůrazňován spíše jeho te-
rapeutický potenciál než taoistic-

ký kontext.21 Rozmach zažívá taoistická 
tematika také v čínské populární kultuře: 
žánr xiānxiá, fantastiky čerpající 
z taoistické mytologie, je rozšířen v lite-
rární, ϐilmové, komiksové i herní podobě. 
S obrovskou popularitou se setkaly také 
animované snímky Ne Zha (2019) a Ne 
Zha 2 (2025), které vycházejí z taoistic-
kého mýtu a taoistická tematika v nich 
hraje zásadní roli; druhý z nich se stal 
nejvýdělečnějším animovaným ϐilmem 
v historii.
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Monumentální socha Lǎozǐ na hoře Máoshān.
Foto: Cjsy2026, Wikimedia Commons.

Lǎozǐ na buvolovi, následován žákem, na 
vyobra zení z 18. století. Zdroj: Wikipedia.


