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tajné védéni, jedno oko, typ kouzelného bojovnika, moZnd asocia-
ce s havranem) podobny bohu *Widinazi; v mytech byl jeho ohla-
sem nejen Lug a Lleu, ale i Cd Chulainn a Finn a dokonce
Arthur (lovec kancé z piib&¢hu Kulbwch a Olwen), ktery v mnoha
ohledech pfipomind Finna.

Historické cykly“ pojedndvaji o osobdch krilovského rodu,
které nékdy pfichdzeji do styku s postavami, jako je Medb (napf.
Ailill, Lugaid, Conn, Art a Cormac); budeme se jimi zabyvat ve
14. kapitole. V jinych postavich, jako je napf. Suibhne Geilt
‘potfesténec Suibhne’, je pfibéh sim dilezitym dokladem indoev-
ropskych vileénickych myti (viz 13. kap).
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11.
GERMANSKE MYTY

VE SROVNANI s KELTY jsou historické zpravy o Germdnech
pozdgjitho data a p¥ibyvaji jenom pozvolna. Rimsko-keltské
vztahy se vyvijely celd staleti, potinaje Brennovym vydrancovi-
nfm Rima v roce 387 pfnl aZ po mudednickou, smrt Ver-
cingetorigovu (arvernského krile skvélych bojovniki“) v Caesa-
rové Zaldfi v roce 46 pr.n.l. Vzdileni a neklidni Germéni viak
Rimandm ptipadali jako podivni barbafi, jim¥ je tézko rozumét;
pohled na jejich zimni koupel v Rynu stail, aby Caesarovi nasko-
tila husf kZe. P¥i pokusu o pfesidleni do Gallie byli germdnské
kmeny odraZeny, u dnedniho Aix-en-Provence a u Vercelli rozdr-
til ¥imsky genersl Marius v roce 101 pi.nl. Teutony a Kimbry.
Aviak jiz v roce 9 nadeho letopoltu doglo k pordzce Augustovych
legif pod Varovym velenim v Teutoburském lese (v severozdpad-
nim Némecku) a Germinie se jako severni hranice fi$e nesmaza-
teln& zapsala do védomi Rimanid. Koncem prvniho stoleti po-
drobn& ptipomnél tuto tragickou pordzkn Tacitus ve svych
Annales a v ethnografickém dilku Germania vyli&il presné, s poro-
ouménim a v mnohém ohledu se sympatif tyto nezkaZené ,vine-
Sené divochy®, ktefi pro upadajic #imskou Fi%i znamenali stile
vét&i hrozbu. Nadim hlavnim zdrojem informaci o starych ger-
minskych kmenech je Tacitus, jehoz doplituji dal3i historikové,
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napf. Dio Cassius a Ammianus Marcellinus. Agkoliv germdnské
runové pismo bylo odvozeno z etruské abecedy, kter pronikla na
sever ptes Alpy ddvno pred nadim letopoctem, zachovalo se v Ev-
ropé jen v nevelkém pottu, vétsinou jako kratké ndhrobnf ndpisy.
Za toto nihrobn{ stddium se nedostalo. ani propracovanéjsf runo-
vé pismo ve vikingské Skandindvii. Germiénské ndrody ziskaly
zdklady gramotnosti aZ s rozsifen{m kiestanstvi a proto neni divu,
%e prvnim pisemnym dokladem germdnského jazyka je gotsky
(vychodogermiansky) preklad bible od Visigéta Whlfily, ktery
vznikl na politku 4. stoleti n.l. na severnim Balkdng. (To, Ze
Visigéti nakonec skon&ili ve Spanélsku, je diikazem velkého roz-
sahu germanskych migraci.) S domorodym materidlem sv&tského
charakteru se setkdvdime a% v 2. pol. prvniho tisicileti: jsou to
franské a langobardské zdkoniky z Francie a severni Itdlie (psané
latinsky!), anglosaskd literatura v Anglii (ptedeviim Beowulf), ale
jen velmi maélo z vlastntho Némecka (Piseri o Hildebrandovi, merse-

burskd zaiikadls), kde bylo obraceni nma viru (provddéné z&dsd .

irskymi mnichy) tehdy je3t€ v plném proudu a ndsilnym pokfes-
fansténim Sast se ho koncem 8. stoleti u&astnil i Karel Veliky.
Po prijeti kiestanstvi bylo Némecko vtaZeno do svéta evropské
stiedoveké kultury, kterd pro sbirdn{ staroZitnosti neméla velké
porozuméni. Ve Skandindvii tomu bylo jinak. Pohanstvi se zde
udrzelo v podstaté po celé prvni tisicileti aZ do obdobi Vikingt
(9.—10. stoleti), které p¥ineslo kulturni styky s Britdnif, Irskem,
Normandif, Ruskem a Byzanci, a po kolonizaci Islandu (byvalého
vitodisté irskych poustevnikd) v roce 874 i s touto novou, ale
plodnou ostrovni kulturou. K¥estanstvi sem zatalo pronikat dosti
brzo (misie sv. Ansgara do Svédska v roce 830), ale uchytilo se aZ
po dvou stoletich (v Dinsku ptijal oficidlné kestanstvi Harald
Modrozuby v roce 985, Island oficidlné konvertoval v roce 1000,
v Norsku zavedl nové nibozenstwvi sv. Olaf kolem roku 1015,
aviak Adam Brémsky (Gesta Hammaburgensis Ecclesiae Pontificum,
kolem roku 1070) jestd uvidi lidské a zvifeci obéti ve $védské
Uppsale. V tomto obdobi odlehld norskd kolonie Island proZivd
rozkvét sbératelské kultury, k niz patfila eddickd a skaldskd poesie
a literatura (jak sigy o ddvnovéku fornaldar, tak i rodové sigy), je-
jimz vrcholem byla Prozaickd Edda (Gylfaginning + Skdldskaparmdl
+ Hattatal) a Heimskringla (zv1a3t€ Sdga o Y nglinzich) od Snorriho
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Sturlusona (1178—1241). Piiblizné v téZe dob& vytvofil v Dén-
sku Saxo Grammaticus kroniku Geste Danorum, ,d&jiny“ Dénd
od potitku do roku 1185, jejichZ prvnich devét knih md formu
prozaického eposu se silnymi mytickymi spodnfmi proudy (v 5. kap.
jsem uvedl “srovndni Saxonova vyli€eni bitvyy u Brévelliru
s Mabdbbdraton). Pravé tato dila tvoii zdkladni fond germdnské
mytické tradice, jelikoZ némecky materidl z obdobi vrcholného
sttedovéku, napt. Piseri o Nibelunzich (kolem roku 1200), je jiZ
znaéné kontaminovén evropskymi literdrnimi zvyklostmi.

Privé diky islandskému materidlu se germinské myty, ob-
zvldité myty ve sluzbdch vikingské doby, staly Zivou souldsti
zépadni civilizace, k Cemuz vydatné ptispél némecky romantis-
mus a nacionalismus. Pomérné prazdné regily pohanskych myti
vlastniho Némecka byly doplnény adaptovanym islandskym ma-
teridlem (jako napf. ve Wagnerove Prstenu Nibelungti). Na ame-
rickych raketdch a hlavicich se ve spoletnosti jmen Apolls, Niké
a Saturnus py$ni i jména jako Thdér, ale st€Z by n&koho z Pen-
tagonu napadlo pojmenovat dal${ smrtfct stfelu Verethragna (ba
dokonce ani Lug). Vedle védskych a fimskych jsou germdnské
myty diky své bohatosti a relativni archainosti tfetim op&rnym
pilifem pti rekonstrukci indoevropského prajazyka, a to i pfesto,
%e byly zapsdny tak pozdg, Ze jejich hlavni prameny maji spiSe
sbératelsky (neZ pivodni) charakter a Ze byly pod difiznfmi vlivy
klasickych kultur. I zde, stejné jako ve starém Rimg, je dileZitym
pramenem siga s mytickym zikladem, av3ak na rozdil od Rima je
rituil doloZen velmi sporadicky, zatimco vlastni myty o bozich
jsou v Pisfiové Eddé i Snorriho prozaickych kompilacich bohaté
zastoupeny. Pro dvahy o zdsvét bylo subarktické sopecné pro-
stiedi tohoto ostrova idedlni. Dokonce i v soufasné dobé md
tidajné vétdina Islandani zkuSenosti s nadpfirozenymi jevy, pfe-
deviim s piizraky zemftelych a lidf, keefi vstali z mrtvych (draugr).
Z indoevropskych jazyki je germdn3tina vyjime¢nd hromadnym,
ale systematickym a strukturovanym posouvénim hlisek (z *patér
se stalo anglické father) a extrémnim rozlidenim st¥idy slovesnych
tvarti (sing, sang, sung). S posouvdnim, byt jiného typu, se muzZe-
me setkat i v germdnskych mytech. SpoleZnost tf stavit doloZend
ve staré Indii 2 Irénu nebo keltské Gallii a Irsku se zinikem knéZ-
ského stavu u Germidni totiz o jeden stupeidl posunula. Podle
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Caesara (De bello Gallico 6.21.1 a 6.22.1) neméli Germéni stav
druidi ani velky smysl pro ritusl. V ran& germdnskych pravnic-
kych textech se proto misto kn&%i, bojovniké a zem&délci vysky-
tuji nobiles, ingenui, serviles, tedy $lechta, svobodni ob&ané a otro-
ci, coZ pfipomind védskou spole¢nost zbavenou nejvyssiho stavu
(brihmand) rddZanjii, vaisic a sidrii. To, 2e k posunu skutedné
doslo, dokazuje eddickd piseii Rigsthuls ‘Piseii o Rigovi’, v niz
bih Heimdallr (vystupujici pod jménem Rig, co% je z keltstiny
vypiijéené oznalenf krile) navitivi p¥i svém putovdni tfi manzel-
ské pdry z riiznych spole¢enskych vrstev a s pani ka¥dého domu
zplodf syna: Thraella ‘otroka’, Karla ‘zemana, sedlika’ a Jarla
‘hrabéte, Slechtice’. Ze symboliky barev jasné vyplyvd, Ze se zde
setkdvdme s ,aktualizovanou® germdnskou verzi zrodu spolegen-
skych stavii. Jarl md blond vlasy a svétlou plet, Karl je zarudly

_a Thraell €erny. Spolu s touto strukturou se posunula i bild barva

indoevropské kné&zského stavu, ervend barva vojenského stava
a modrozelend tfetiho stavu (v Indii ddle rozd&lena na #lutou pro
vaife a Cernou pro $idry), takZe bild barva nyni ptedstavuje
bojovniky, Cervend sedlsky a &ernd otroky. Jarlav nejmladsi syn
Konr Ungr ,mlady ndslednik®, z n&ho? se stal kouzelnik-kril,
symbolizuje splynutf zbytkt kn&#ského stavu s vileenickou $lech-
tou (viz staroseverské konungr ‘krdl’ < protogermsnské *kunungaz
nebo *kuningas, které se zachovalo jako vyptjéens fosilie ve fin-
ském a estonském kuningas *kril’ a ruském kitjaze ‘knize’).

Je-li posun u spolegenské struktury systematicky, Ize v panthe-
onu pozorovat uréité zjednoduSeni. Tacitus (Germania 9) je s pan-
theonem brzy hotov: Dedrum maxime Mercurium colunt (opakuje
doslova to, co fekl Caesar o Gallech). Zatimco mél tento ,Mer-
curius® ndrok na lidské obéti, museli se ,Herculés® a »Mars“ spoko-
jit se zvifaty. U n&krerych kmend se také pry uctivala ,Isis* (ndzna-
ky vychodnich mystérii, které s oblibou péstovali EHimsti legioni).
Uvddime v fimské i germdnské interpretaci ndzvy viednich dng,
v nichZ jsou obsaZena jména hlavnich bohd germdnského pantheonu:

Martis dies: \tery, staroangl. Tiw (= staroseverské Tyr) ]
Mercurii dies: stieda, staroangl. Woden (= staroseverské Odin)
Jovis dies: Etvrtek, staroangl. Thunor (= staroseverské Thér)
Veneris dies: pitek, staroangl. Frige (= staroseverské Frigg)

11. Germdnské myty @

Tacitus vystizné nahradil Jova Herculem (Herculdv kyj se
Thérové kladiva podob4 spf§ nez Jovav blesk), protoZe postiehl,
Ze na rozdil od ¥fmského pojeti zde neni hromovlddce viddcem
pantheonu. Tyto skupiny germdnskych boht se udrzely aZ do
samého konce pohanstvi, a to je$té s v&¥fm dirazem na trojitou
strukturu: podle Adama Brémského (kolem roku 1070) byl v upp-
salském chrdmu Thér s Zezlem, na jeho jedné strané ozbrojeny
Wodan (= Odin), na druhé Fricco (= Freyr) se ztopofenym videm.
SamozFejmé se vyskytly i sektdiské posuny: ve §védském venkov-
ském Upplandu, v norskych tdolich i mezi islandskymi statkdfi
byl nejvice uctivan Thér jako nepfitel ndjezdnikd a ptitel hospo-
dart, ve vikingské vrstvé s vétsi migraci byl dominantni postavou
naopak véle¢nik Odin a Tyr ustoupil do pozadi. Naproti tomu se
na kontinent& promitl vztah k Wodanovi i do ndzva nékterych
kment (napt. u Frank; srovnej fiwncea ‘kopf’), zatimco jiné ucti-
valy boha Tiwa, obzvlditd Sasové (ktefi dostali jméno podle
urcitého typu mede saks) nazyvali boha Tiw jménem Saxndt
(anglosaské Saxnéat), &ili ‘med *Nauta- (viz irsky Ndadu s ta-
lismanickym meéem vedle Luga s kopim). Tomu odpovidaly dva
typy ndcelnikil u starych Germand. Prvni byl bojovnik s drufinou
vérnych, ktery je typicky pro kogujict kmeny a je naprosto zdvisly
na Wodanovi/Odinovi, a druhy volitelny, poZehnany a oficidlné
posvéceny. Prvni typ bojovnika se nazyval *drubtinaz ‘hlava thupy
bojovniki¥’ (staroseverské drdttinn, staroanglické dryhten; vyptjce-
né do finstiny jako rubtinas ‘knize’; viz $védské drottning ‘krilov-
na’, ruské drug ‘druh, ptitel’, druzina ‘dru¥ina bojovnika, t&lesnd
strdz kniZete’) nebo *harja-tugan- ‘voj-voda’ (staroanglické beroto-
go [také folctoga], n&mecké herzog ‘vojvoda’). Druhy typ byl
“kuningaz ‘hlava rodu’ nebo *thindanaz ‘hlava lidu’ (gdtsky thin-
dans, staroanglicky théoden). Tyto dva typy se nemusely nutné
navzdjem vylutovat a kazdy z nich mél vlasmi pole pisobnosti
(srovnej Tacitus, Germania 7 reges ex nobilitate, duces ex virtute
sumunt, a doddvd, Ze réx nemél neomezenou moc a dux nefidil
druZinu udélovinim rozkazy, ale spiSe se ji snazil strhnout vlastni
odvahou).

Nezdvisle na tom, zda vychdzime z raného Tacitova poddni
redukovaného germdnského pantheonu a z pozdgjsi zprivy
Adama Brémského nebo z velkoryse pojatého a pocetného pan-
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theonu obou FEdd je nejvy3sim bohem germdnského pantheonu
Wodan/Odin. Tim, Ze rizné zdjmové skupiny vyzdvihuji Tiwa
nebo Théra a Wodanovi/Odinovi se vyhybajf, potvrzuji jeho sku-
te¢nou dileZitost. )

Jméno tohoto boha (staroseverské Odinn < protogermdnské
*Wédanaz <*Witonos) je vytvofeno ,augmentativni“ piiponou -no-
z adjektiva *watos, doloZeného v gétském withs, staroseverském
édr ‘neptiCetny, posedly’ (srovnej staroseverské ddr, némecké Wat
‘zufivost, posedlost, b&sn&ni’), které je ptibuzné s latinskym vatés
a staroirskym f#ith ‘extaticky p&vec’. Adam Brémsky (4.26) glosu-
je Wodana jako ‘furor’. S ohledem na hlavni dlohu vile¢né téma-
tiky v germanské tradici se zdd, Ze tato ,zufivost” znamend pte-
dev$im zufivost bojovnika, jako napf. Cd Chulainniv ferg, oviem
za uréitych podminek, protoze Odin je postava nesmirng sloZit4.
Sim pfimo bojovou extdzi nezt&lesiiuje, nybri ji jako nevyzpyta-
telny manipuldtor udéluje jingm. Ve skute¢nosti m4 spiSe vlast-
nosti kouzelnika neZ bojovnika, a je tedy spiSe strijcem konfliktu
neZ jeho pfimym wdastnikem. Odin je mistrem tajné (,runové)
moudrosti, poesie a magie (galdr, seidr). Dobrovolné se vzdal
svého oka za dousek vytazku (,medoviny*) z Mimiho studng,
v niZ musel oko nechat jako zdstavu (Pissiovd Edda, Vedmina pisers
[‘Sibylino proroctvi’] 28).” Svym magickym okem, kterym v bitvé
paralyzuje nepfitele (berfjoturr, doslova ‘pouto vojska’), a kopim
Gungnir pfipoming irského Luga. Co do vzhledu vak miiZe byt
sté€Zi v&{ rozdil mezi mladym keltskym supermanem a starcem
s charakteristickou hu¢kou, v jehoZ podobé se Odin v&tinou zje-
voval (ackoliv rdd své prevleky i podoby ménil; podle Snorriho
[Sdga o Ynglinzich 7] dokézal soutasné lezet v kataleptickém tran-
su jako mrtvy a zdroveii se venku potulovat ve zvifeci podobg).

1) Je zajimavé, Ze oko a pramen se v mnoha indoevropskych a semitskych
jazycich oznaCuji jednim vyrazem: chetitské Szhui, arménské akn, akkadské

fnum(m), hebrejské a arabské ‘ajn majf oba vyznamy, v perském &ism ‘oko’ a éasmi

‘pramen’ se odriii starofrdnské &adman ‘oko’, litevské aka ‘studné’ odpovidd rus-

kému oko. Pficinu souvislosti mezi t&mito dvéma pojmy bychom snad mohli hle-
dat jednak v mytech o ohnivych litkdich hluboko ve vodg, keeré jsou doloZeny od

_Indie a Irdnu a% po Irsko (viz kap. 16) a nebo v ptedv&deckych teoriich, podle’

nichi je zrak uritou formou ohn& uvnitt oka a které se vyskytujf napf.

v Platénové Tandiu (45b—d) a staroindické Stitrasthané (21.7) od Susruty.

i
i

I
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Tato Odinova $amanski strnka (vetné ndznakd sexudlnich
tchylek a hermafroditismu) je vyjidfena v ,nejvy$$im mystérin®
germdnské theologie, Odinové vlastni prvotni ob&ti na stromu
svéta (axis mundi mnoha mytickych tradic, staroseverské Ygg-
drasill, doslova ‘Yggiiv [= Odintv] kéii’, co? je opis pro “ibenici’,
na niZ ,jela® ob&d):

Vim, Ze jsem visel

ve vétrném stromu

devét dlouhych nocf,

oftépem proklat

v ob&t¢ Odinovi

sdm sob& samému,

na onom strome,

o némz nikdo nevi,

z keerych ko¥ent roste.

(Pisiiovd Edda, Viroky Vysokého 138; pteklad L. Heger)

Je to &dstetné mytus o zkouSce, pii niZ bth jako zaklidajici
zasvEcenec ,zaklddd“ dstfedni slozku svého kultu, totiZ ob&t (jejiz
soulisti je sebezmrzaleni) pové&Senim a ubod4dnim, kterou provi-
déli jeho stoupenci (viz ptib&h o Starkadrovi, ktery obétuje krile
Vikara Odinovi ve 13. kap.). Odinovy ,padije“ (jejichZ néplni je
podle vieho predeviim hlad, Zizeii a samota) a z nich vyplyvajici
osvicen{ (,napit jsem se mohl vzdcné medoviny® [Hdvamdl 140])
v3ak také piipominaji finské Samanské ritusly, kde branou k po-
zndn{ zdsvéti bylo devitidenni zav&Seni v koruné b¥izy, jeho? vie-
lem nebylo usmrceni.

Ve Vedminé pisni i jinde je Odin li¢en jako nekromant. Je bohem
viselclt (bangagod; viz obr. 10), keery je viidcem piizragénych nebes-
kych jezdct pfi divoké $tvanici (staronémecké Wutanes ber). Jednim
z jeho nes¢etnych severskych pifzvisek byl Herjann ‘pin vojska’
(< *Koryonos, etymologicky protéjsek homérského koiranes, titulu
Agamemnona jako nejvysSiho velitele). Odinovo ,vojsko” se skldda-
lo z dusi Odinovych bojovnikd, kteff zemieli bud pov&senim na valr
nebo v bitwvé& (eimberjar ‘elitnich jednotek’) a které bih hostil
v ohromném sile svého zdsvéd (Val-hill). Tam se pfipravovali na
nastdvajici eschatologickou bitvu a po ndroéném celodennim kldni

A

f—




10. Odin jako
bangagod,
dievény kostel
v Hegge,
Norsko

se o né postaraly Valkyry, shéracky mrtvol, které se dajf pHi-
rovnat ke keltskym bohynim bitev, a jejichz tdkolem bylo
Valhalu zdsobovat novym zmasakrovanym materiilem a které
téZ pracovaly jako dévky nebo servirky. V uré¢itém ohledu byla
tato instituce pfedobrazem Hofbriuhausu nebo nadstandard-
nich shuZeb v lyZafskych stiediscich.

At se zrovna nachdzel ve stavu pfedsmrtném nebo
posmrtném, mél v sobé pravy Odindv vilecnik notnou
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ddvku boziho furorn. Odinova kiedovitd bojovd extdze (srovnej
Cd Chulainna v 10. kap.) prochdzela promé&nami od bestiovestis-
mu (nabyvini podoby zvifat) aZ po lykanthropickou transformaci,
v podobé medvé&da berserkir ‘v medvédi kosili’ nebo vikodlaka Zlf-
hednar *ve vI¢i kizi’. Tak & onak, jak Zivé 1i&i Saxo i Snorri (viz
obr. 11), vysledkem byla posedlost zabfjenim a ohroZovani kazdé-
ho, kdo se namanul. Podle Saxonovy 7. knihy dostane §védsky
berserkr z Hilsinglandu Harthben zdchvat, ukousne okraj svého
Stitu, spolkne Zhavé uhliky, prob&hne ohném a nakonec zabije
Sest svych spolubojovniki. Snorri (Sdge o Ynglinzich) popisuje
Odinovy bojovniky, ktefi odmitali nosit draténé kosile a varu gal-
nir sem hundar edn vargar ‘byli vztekli jako psi a vlci’, ,zahryzavali
se do svych 3tith a byli silnf jako medvédi a byci. Pobili hladce
cely voj nepfitel, kdeZto jim neubliZil ohefi ani Zelezo. Tento stay
se nazgvd terminem dostat zdchvat zufivosti [berserksgangr]®.
Chovali se pry alulantium mare luporum “ako vyjici vici’ (Saxo,
kniha 5), a za spofddangjsiho spoleenského ziizen{ se s nimi také
podle toho jednalo: staroislandsky zdkonik (Gragds 1.23) berserks-
gangr stihal a berserky a jejich kumpdny stavél mimo zskon, stej-
n& jako mordvargr (tajny zabijék, doslova ‘vrazedny vlk’) nebo
vargr { véum (chrimovy lupi¢, doslova ‘vlk ve svatyni’) byl pro
»2vICilé“ chovéni oznadovin jako #itligr. Odinovi hrdinové zabije-

11. Odinovsky vileénik
a tilfbedinn

pldc z helmy nalezeny
v Torslundu, Oland,
Svédsko (6. stol. n.l.)
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li jako vlkodlaci (prokousnutim priiduinice), takto poslal na onen
svét napf. Sigmundr Sinfjétliho (Védmina piseri 8) nebo Egil ber-
serka Atliho, kterého se zbran& nedotkly (Sdge o Egilovi 65).
Staroseverské oznadeni ‘vlka’ 7ifi a vargr znamend v jinych indo-
evropskych jazycich 3ilenou zufivost (fecké lyssa < *wikja, doslo-
va zvldilost) nebo zlodinnost (védsky vrks ‘barbarsky nepfitel,
brigant’; chetitsky churkil s viznamem ‘odpudivy &in’ a “vIk’ jako
prdvni termin pro vraha, ktery nemd privo nabidnout wergeld
[‘vyplaceni ve zlat& za homicidu’] jako vykupné).

din jezdil na osminohém $edém koni smrti jménem Sleipnir
a doprovizeli jej havrani Huginn ‘mySlenka’ a Muninn ‘pamét’
a vlci Geri ‘nenasytny’ a Freki “?ravy’. Jeho komplikovand povaha
m4d abnormélni démonické rysy a podezielé jsou i t&sné vazby
k obrim, ktefi jsou norskou paralelou indickych démond
a irskych Fomoirt nebo epickych indickych Kuruovet, irdnskych
Tdrdnct a Fmskych Tarquinit. Neptdtelsky tdbor m4 v t¥chto
piibézich spide charakter konkurenéniho klanu neZ ztélesnéného
zla a se svym kladnym prot&jskem md dokonce spole¢né predky
(Kuruovci jsou bratranci Pénduovci; Lug, Chosrav a Brutus se
narodili matkdm ,nepfitele®). Stejné tak i Odin je po otci potom-
kem prvowniho obra Ymiho a dcerou obra je i jeho matka Bestla.
Ackoliv ob&as nad obry ddvtipem a Istivymi otdzkami zvitézi,
vzbuzuji jeho styky s démonickym arcitricksterem Lokim (byt
formdlng boZského pivodu) podezieni a podivny je i jeho shovi-
vavy pfistup i k t&m nejnebezpetnéjiim obrim.” Vyhrocenou
situaci pak musi zachrafiovat Thoér, spolehlivy obrobijce bez
jakychkoli skrupuli, ktery md spoustu daliich piilezitosti, aby
mohl piipomenout Odinovi neférové a amordlni jedndni. Svym
zptisobem je Odin v prekérni situaci. V germanské theologii sym-
bolizuje to, ¢emu se v néméiné ¥ikd die Not der Gotter, kosmickou

2) Kromé sprostych vytrZniki se viak i mezi obry mohou vyskytovat moudré
bytosti. Vedle ndsilnikdl vystupuje ve Fedminé pisni Sigur®iv uslechtily uitel
a péstoun Reginn, bratr dradiho obra Fifniho (podobné tomu bylo i s Feckymi
Kentaury: vedle uditele hrdint Cheiréna byl mezi nimi i Nessos obt#%ujici Zeny).
Zatimco v Pisni o Fdfnim je Reginn obrem, v Pimi o Reginnovi je wrpaslikem,
z &eho? plyne, Ze tyto dva druhy (jako komplementdrnf ,anomilie“) jsou n&kdy
zamé&nitelné (rpastik Alviss, jehoZ pfemohl Thér, ,vypadal jako obr).
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krizi, jez je piedzvistl zkdzy svéta, kterou Odin ptedvidd a snazi
se stdle zoufalej$imi a perverzngj§fmi prostfedky odvritit. V této
hodin& nouze, nutnosti (slova etymologicky p¥ibuzni s Nor) je
dokonce postavou nepostradajici ur&ité uslechtilosti a v kazdém
pfipadé patosu, alespoii v moderni némecké wagnerovské podobg
(v angli¢tin€ nelze najit pro h-e-i-l~i-g-¢ N-o-r adekvitni preklad,
‘holy distress’ by ptili§ zavinél Batmanem).

Ziplava informaci o severském Odinovi pFispivd k osvétleni
skrovnych a nejasnych kontinentdlnich prament, nap¥. mistra
isporného a lakonického stylu, fimského Tacita. V 39. kapitole
svého spisku Germania se zmifiuje o posvitném hdji Semnént,
nejvyspélejstho kmene Suébt (soudasnych Svéba), kde se konaly
hrizné lidské obéti. Pfi vstupu do hdje musel byt kazdy z dcty
k pfitomnému ‘vievlddnoucimu bohw’ (regnator ommium deus)
spoutdn okovy. Ve ukazuje na Wodana, zvlité obecnd podob-
nost s Odinovym poutem vojska a konkrétni paralela s hdjem
okovii (fjoturiundy), v némz Dagr zabil Helgiho kopim ptjéenym
od Odina (Pisiiovd Edda, Drubd pisei o Helgim, vitézi nad Hun-
dingem 2.24).

. Ve srovnini s ohromnym mnoZstvim informaci o Odinovi,
jehoZ typ zasahuje hluboko do hrdinskych sig (s ,6dinovskymi*
reky, jako byl Helgi, Sigmundr a Sigurdr)” je dochovanych infor-
maci o ‘Ijrovi poskrovnu. V 10. kapitole byl zmin&n Mars
Thingsus, jehoZ uctivali Germdni, ktef{ slouzili v fimskych legi-
ich u Hadrianova valu v Anglii ve 3. stoleti, coZ byl kontinentiln{
Tiw, patron soudniho shromdzdéni (severské thing, srovnej stie-
dovéké dolnonémecké dingesdach, moderni némecké Dienstag
“itery’).” Nejprve byl zatlaten do pozadi Odinem a pak s nim

. 3) Zdi se, %e jde o déd nebo potomky Odinovy. Chovaiji se pfesn& podle
Odinova vzoru, napt. Sigur8r soupeii svym ddvtipem s Fifnim nebo se spazi od
Reginna a Sigrdrify ziskat nipoj moudrosti stejné jako Odin od Suttunga
a Gunnl68y. Podobnost s hrdiny indickych epost, ktei jsou legendirnimi trans-
pozicemi svych bozskych otct, je zfejmi.

4) Vliv této instituce na kalend4fni terminy nachizime také v Pobalti, kde
staropruské slovo oznacujici ‘[den] rady’, savaite (pFibuzné s ruskym sovét), zatalo
postupné znamenat metonymicky ‘tvden’ (srovnej possisavaite ‘stfed tydne’, tzn.
stfeda, podobng jako némecké Mittwock. Stejnym zptsobem zafalo oznatovat
‘tyden’ i ruské nédélja, pivodné ‘netinnost’ (den odpoiinku, nedéle).
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postupné splynul, obvykle se mu ptipisovaly runy, moudrost
a vitézstvi. Jeho jméno snad odrdZi *Djéws (a nikoliv generické
*dejwos, které nachdzime v latinském deus, sanskrtském déva, sta-
roseverském plurdlu tvar, litevském dievas bih’) a odpovid4 tak
latinskému ochrinci smluv jménem Dits (Fidius), ktery mél
chrim na Collis Mucialis (viz 9. kap.). Jeden dilezity mytus
o Tyrovi jsme jiz (v 7., 9. a 10. kap.) srovndvali s povéstmi o frin-
ském Dzams3idovi, ¥fmském Muciovi Scaevolovi a irském Na-
dovi. Ptijde o pravou ruku, kterou vloZ jako zdstavu do chitinu
vlka Fenriho, a aby mohlo byt zvife svizino aZ do ragnardku,
dopustf se kiivé pkisahy (viz obr. 12). Vyznamné& tak pfispivd
k Odinovg pldnu odvritit nebo alespoii oddalit soumrak bohd.”
Podle Snorriho verze tohoto p¥ib&hu v Gylfibo oblouzens je Tyr
einbendr ok ekki kallad siittir manna ,jednoruky a nemtze byt
prostfednikem smiru mezi lidmi“. PouZity zdpor vzbuzuje udiv.
Prot by nemohl byt prostfednikem smiru? D4v4 to smysl jenom
v pfipadé, Ze mu byla tato vysada odebrina. Tyr totiz pfedtim
opravdu jako prostfednik piisobil, ale stejné jako byl pro svoji
invaliditu sesazen Nuadu, nemohl ani Tyr svou funkci pro invali-
ditu, kterou si pfivodil kfivou piisahou, ddle zastivat. V dobé
rozkvétu Gdinovského kultu smrti upadl Tyr ve Skandindvii
v zapomnéni, ale o jeho zdsadnim vyznamu sv&d& Tiw-Saxnét,
ktery byl diileZitym bohem na evropském kontinent (srovnej
v 9. stoletf starosasky slib, kterym se konvertita pii kitu od¥ik4
bohit Thuniira, Wodena a Saxnéta).

K piru Tiwz a *Weidanaz se daji najit obdobné zdpadoindoev-
ropské dvojice, napt. Nadu a Lug, Scaevola a Cocles. Nenf viak
jiZ tak snadné najit podobnost s nejvys§imi bohy na kné&iské drov-
ni v Rimé a Indij, a to nikoliv jen pro pfedimenzovany vilegnicky
prvek v germdnské tradici. Svym jménem i funkei ptipoming Tyr
fimského boha jménem Dias (Fidius), pak by vsak neddvalo smysl
uvedené ptirovndni Odina k Jovovi. Vice shodnych rysd md dvo-
jice *Tiwz-*Wodanaz s védskou dvojici Mitra-Varuna, z nichz

5) Toto theologéma je jako celek melancholickym odrazem germdnského
pojeti vlddy a priva na ,nejvy33{ virovni*: Bih jako hlava vykonné moci kombinu-
je charismatické ,kouzlo* s machiavellistickymi manipulacemi, zatimco ministr

v e %

vnitra se v zdjmu zachovin{ reZimu na v&&né tasy kompromituje kiivou p¥isahou.

prvni je benevolentni ochrince smluv a druhy sko¢ny a zlovést-
ny spoutdvajici bih. I k dvojici Mitra-Arjaman (2 Ndadu-Eremén
v 10. kap.) by se dal najit germansky protéjSek, a sice sasky pdr
bohii Saxnét a Irmin (bih, jehoz jméno je uvedeno na kultovnim
sloupu Irminstil, ktery dal zbotit Karel Veliky, a jeZ se objevuje ve
starosaském #rmintheod ‘lidstvo’, doslova ‘Trminovi lid¢’; srovnej
arjaman ve 4. kap.).

Tyto souvislosti jsou viak stile jest€ prevdiné schématické
a typologické. Indicky bth, s nim# m4 Odin nejvice spoleénych

. Tyst, nenf Varuna, ale Rudra-Siva. Oba bohové maji uréité démo-

nické vlastnosti a chatrnou morslku, jsoi dokonce zIf a destruk-

tivni, vyZadujf lidské ob&ti, majf tlupy vérnych p¥vrienci a jsou
_ znalci &ar a kouzel. Jsou zde dokonce i podobnosti ve vzhledu:

otni anomdlie (Odin m4 o jedno oko méné, Rudra o jedno vice),
ndpadnd pokryvka hlavy (Odin nosf hutku, Rudra turban), naby-
vini nejriznéjSich podob, vystupovini inkognito, sklon k toulavé-
mu Zivotu. Rudra je sice pfedeviim bohem indickych ksatrija, ale
oproti integrovanéjsimu (byt stile jesté dosti svévolnému) Indrovi
a obzvld3t& Visnuovi predstavuje »chaotickou®, asocidln{ stranku
véletnika bez pevnych mordlnich zdsad, ktery Zije v zemi nikoho
mezi divokou pfirodou a civilizovanou spoletnosti. Zd4 se, ze
i Odin byl pévodné naptl démonicky ochrince bojovnikd, a to
koneckonct plati i o keltském bohu Esus-Lugus (a o postavé Fim-
skych hrdinskych piib&hé jménem Cocles, nehledé na to, jaké
boZstvo se za ni skryvd). Ve vile¢nické germdnské a keltské spo-
le¢nosti se protéjsek indického Rudry dostal a% na vrchol panthe-
onu, kde se bud asimiloval nebo zatlacil pavodniho nejvyssiho
boha, ktery zastival jako indicky Varuna funkei ochrdnce smluv
a prostfednika smiru.

'Odin, v ném% se snoubil intelekt s instinktem, jasnovidectvi
s extdzi a bdsnik s berserkem, byl postavou nestilou, kterd musela
byt v kazdém spotidaném ndbozenském a spoledenském systému
ngjak vyviZena. V germdnském a obzvldsté severském prostiedi
hrdl tuto vyrovndvaci dlohu Thér, jenz byl stejné spolehlivy, jako
Odin nevypotitatclny, jehoz divéryhodnost byla protéjskem Odi-

. novy vérolomnosti a vice nez ko¢ovnici, dobyvatel¢ a mofeplavei

jej uctivali konzervativni usedlici. Islandsti kolonisté Odina zrov-

na ve velké ldsce neméli, protoze pficinou jejich emigrace z jiho-
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12. Btih (Tyr?)
poutajici monstrum
(Fenrir?).

Plit 2 helmy
r_l.alezenir v Torslunduy,
Oland, Svédsko

(6. stol. n.L)

zdpadniho Norska byli pravé édinoviti krutovlddei typu Haralda
Krisnovovlasého a jeho syna Erika Krvavé sekery. Z nejstarsich
usedlikd, o nichZ jsou zéznamy v Landndmabik, mi vak celd &vr-
tina theoforickd jména jako Thérsten nebo Thérolf (6dinovskd
toponyma se na Islandu vitbec nevyskytuji, v Norsku jen zfidka,
a jsou b&Znd pouze v jiznim Svédsku a Dinsku [nap#. Odense]).

e
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_vodng& kamenné) sekyry, palice (viz Feridintv gurz v 2. a 7. kapi-

tole a silna litevského boha Perkonse [12. kap.]) nebo kifze
zahnutého proti sméru hodinovych ruitek, ktery symbolizuje
hromovou rdnu pfipominajicf indické “$fastné znameni’ svastiku

(z védského su-asti- ‘zdar, §tést’). Tento ndstroj pouZival bah ke

svéceni (vigdZa) bytosti v dobrém smyslu slova (pti poZehndni
nevésty, oZiveni Thérova kozltho spfeZeni, posviceni mrivych;
srovnej Indrovo vadira, ptibuzné s latinskym wvegere ‘vzpruit,
oZivit'). Thérovo kladivo slouzilo i k likvidaci obrd, co¥ byla
Zivotn€ dilezitd, ale Spinavd price, kterou musel nékdo udélat
a o niZ s gustem vypravi skald Vetrlidi, jenz byl sdém v roce 999 za-
vraZdén k¥estanskymi mision4ti:

Leikné jsi rozdrtil nohy
Ubil jsi Thrivaldiho,
Rozdupal jsi Starkada,
Rozslapal jsi Gjolpa!

Bohové, ktefi tfimaji hromovou zbraii (Indra, Thraétaona),
bojujf s pfiSerami a démony. Thér bojoval s moiskym hadem
Midgardsormem neboli Jérmungandem, ktery byl obtogen
kolem sv&ta lidi (MiBgardr). Lov na tohoto netvora mu viak pie-
kazil motsky obr Hymir a $anci se navzdjem pobit vyuzili tito
dva soupefi aZ pii ragnarku. Na rozdil od této eschatologické
zprdvy o konci svéta je ve staroseverskych pramenech bé&ini

bitka s obrem ptileZitosti k veselé zdbavé s burlesknimi prvky

pohddkovych motivi. Islandané méli rddi Théra i s jeho nezfize-
nou Zravosti a dokdzali si délat legraci i z chvastounskych a divo-
kych lidoZroutd, jimZ nakonec rozttiskal lebky. Podobné scénky

Thér byl nadpfirozenou bytosti, na kterou se mohli v krizovych
situacich spolehnout bohové i lidé, protoze branil bohy pied
_obry, svobodné sedliky pted zpupnosti 3lechty a idoly starého

e ndboZenstvi pfed pfili§ horlivymi kiestanskymi misiondfi. Neni

divu, Ze na sklonku pohanstvi tento bih ve svatyni v Uppsale
i jinde Odina zastinil (viz_ celou fadu mistnich ndzvi jako
Torshilla nebo Torslunda ve Svédsku, Tollund v D4nsku).

Jméno Thér znamend prosté ‘hrom’ (Thérr < *Thanaraz;
srovnej gallského Tarana v 10 kap.) a Thérovo ,kladivo® Mjéllnir
(< *meldbnijos; viz obr. 13) je etymologicky piibuzné s ruskym
molnija a veliskym wmellt ‘blesk’ (viz ruské mwlor ‘kladivo’).
Ptedstavuje tedy wider blesku a mize se vyskytovat v podobé (pt-

byly oblibenym tématem bdsnikd, jako napf. ve Snorriho liceni
(FJazyk bdsnicky) o Hrungnim, ktery se chvdstd, ¥e zni¢&i sidlo
bohil a znésiln{ bohyné a nakonec bojuje s Thérem. I v takovych
pfibézich vSak mohou byt ukryty nendpadné mytické prvky:
Hrungnir vrhne brousek a kousek z ného se zasekne Thérovi do
hlavy, je povoldna Zarodéjka Groa ‘rist’, aby jej kouzelnymi pro-
stfedky odstranila. B&¢hem této operace Thér ¢arodéjnici vypra-
vuje, jak pfi ndvratu ze zemé obri (Jétunheimr) nesl jejtho man-
Zela Aurvandilla v nti, ale Aurvandillovi vy¢uhoval palec u nohy

SRR
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a zmrzl. Thér mu ho tedy amputoval a vrhl na oblohu, kde se
z néj stala hvézda. Tyto informace Gréu rozruily natolik, Ze
operaci nedokonéila a Thérovi brousek v lebee ziistal. Pone-
chdme-li stranou problematiku piivodu hvézd (‘Jitfenka’ se ve
staré angli¢ting nazyvé také Egrendel), kdo mohl byt Aurvandill?
Ve 3. knize vyprivi Saxo o otci Hamleta (Amlethus) jménem
(H)orvendillus. Amlethus #il s prototypem Shakespearovy Ofélic
v odlehlych bazindch, pti jejichz popisu (Saxo 3.6.10) jsou uve-
deny ndzvy riznych bahennich rostlin. Podle toho by mohl
Aur-vandill znamenat ‘kouzelny proutck z bazin’, a samotné
Vandill se vyskytuje jako muzské jméno, jméno ndroda (Van-
dalové) a mistni jméno (staré sidliste Vendel ve $védském
Upplandu). MuzZskd jména ‘Pruc, Hal, Klacek’ znamenaji meto-
nymicky falus (srovncj chetitské pesna ‘muz’, které je pfibuzné
s latinskym pénis), takic Aurvandill jako manzel obryné ‘rist’ byl
ziejmé jakymsi boZstvem plodnosti ve spojeni s mokFinatou
_pldou. Magické lééby (seidh), kterou Gréa providéla, se tedy
zicastnila germdnskd boZstva plodnosti. Je mozné, ze u astriln
legendy s palcem jde o eufemismus a Thér ve skuteénosti Aur-
vandillovi ulomil zmrzly pohlavni ud. Severski tradice se podob-
nymi dclikitnimi, zmatenymi a ncjasnymi mytickymi tématy
pfimo hemiZi.

Jazyk bdsnicky také vypravuje o tom, jak Thér zahubil obra
Geirroda (v Saxonové 8. knize se nazyvd , Thorkillus* a ,Geru-
thus®) véetng epizody, jak se dcera tohoto obra jménem Gijdlp
snazila Théra utopit. Stdla rozkrotend pres feku a mocila do ni,
aZ ji bih se slovy ,feku je tfeba zahradit pfimo u pramene* ucpal
piisluiny otvor dobfe mifenym balvanem. Thér se pak zachrénil
tak, Ze se zachytil jefabiny na biehu. Tento detail mid velky
vyznam, protoZe nizev tohoto stromu se vyskytuje jako jméno
Thérovy manzelky ve vypiijéeném laponském Ravdna (chof Hora
Gallese < *Thunra-karlaz “Thérova druzka’) a ve jménu finské
Rauni, manzelky boha-hromovlidce Ukko ‘stafec’ (viz norské
raun, svédské ronn ‘jerib’; ve vlastni severské tradici byla oviem
Thérovou manzclkou Sif).

Vrcholem burlesknosti je Piserr o Thrymovi z Pisiové Eddy.
Obr Thrym (Prymr) ukradl Thérovi kladivo a je ochoten je vrdtit
pouze vyménou za bohyni Freyju. Misto nf se za nevéstu pEeviék-
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13. Thér s Mjollnim;
kolem roku 1000 n.].
(Nirodni muscum,
Reykjavik)

ne Thér, jede do Jotunheimu, a obry pobije kladivem, které pri-
nesou, aby ho s nim jako domnélou nevéstu posvétili. Tento
poklesly transvestismus  pfipomind maskaridu Ardzuny na
Virdtové dvofe (viz 5. kap.) a podobné epizody, pfi nichz se do
Zenskych 3atd oblékali fecti hrdinové (Héraklés, Achilleus).

Z hlediska obecenych charakterovych rysi je velmi ndpadni
nejen shoda s Indrou, ale i rozdily mezi nimi, protoze Indra je
obeené pojaty universilni buh-vileénik, zatimco tuto funkci
v severské mythologii z velké &dsti pfebral Odin, ktery tim Théra
degradoval na osamélého bojovnika, jeho? uctivala mnohem pfi-
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zemnéjdi, ne-li pffmo venkovskd klientela. Moind, Ze by se
z uréitého hlediska k Thérovi vice hodil rany Viju. Thoéra také
urCitymi rysy pfipomind i posledni indicky kiatrijsky bih Visnu,
napfiklad neustilym pobijenim démond. Ale specifickym sever-
skym protéjskem Visnua je ,ml&enlivy bth“ Vidarr, ktery podle
Snorriho Gylfibo oblonzeni ,vlastni tézkou botu. Silny je skoro
jako Thér a v nouzi je bohtm velkou oporou.“ Takovou nouzi je
sim ragnarék: jakmile Fenrir zaddvi Odina, pFiskodi Vidarr
a svou t&€Zkou botou dupne vlkovi na spodni &elist, rukou ho
uchopf za horni Eelist a roztrhne mu chitan. Toto posledn{ mytic-
ké povzbuzujici zvoldni ‘Wider!” je zdkladem obou jmen, Vidara
i Visny, oviem s tim rozdilem, Ze zde je pouito ve smyslu escha-
tologickém a v odvetu a nikoliv v prvotnim smyslu pfi rozvrzeni
vesmiru (srovnej 4. kap.). Typickym rysem védiny severskych
myti je tthnuti od stvofenf k ragnarsku: Thérav zdpas s hadem,
ViBartv hrdinsky &in s vikem.

Tretim ¢lenem trojice, kterd se vyskytuje u Adama Brémského
a pouZivala se v severskych ndboZenskych formulich, nez byla
nahrazena Otcem, Synem a Duchem svatym, byl Freyr. Na rozdil
od Odina a Théra nebyl Freyr osamocenou postavou, ale svého
druhu zté€lesnénim vanskych boht, ktetf tofili v rimci pantheo-
nu samostatnou men3i podskupinu a byli s ostatnimi bohy (Asy,
sg. dss ‘bith’) od samého potdtku na kordy. Podle prehnané falické
ikonografie v Uppsale byl Freyr ochrincem miru, prosperity
a plodnosti (viz obr. 14). Sdm o sob& byl jednim &lenem vanské
trojice, kterou tvofil Njordr, (< *Nerthuz), Freyr
(< *Fraujaz ‘pin’) a Freyja (< *Fraujé ‘pani’). Nj6rdr byl otcem
sourozeneckého pdru Freyr-Freyja, ale jeho otcovstvi je podle
vieho jen chabym pokusem o dodateéné uspotdddni neuritych
sexudlnich pomér a krvesmilnych sklont mezi Vany.

*Nerthuz je ambivalentni dokonce etymologicky, protoze je
piibuzné nejen se staroirskym merr ‘sila’ a feckym andro-, ale
i s védskym sunred ‘Zivotn{ sila, vitalita’ (pouZivanym obzvldsts
o bohyni Usas, kterd je tim rodové ambivalentni). V Germanii
40 podivi Tacitus zndmy popis bokyné Nerthus, kterou interpre-
tuje jako “Terra Miter’. Na jednom (dédnském?) ostrové méla
posvatny hdj a kryty viiz tazeny volskym sprezenim, v némz spolu
s jednim knézem podnikala pravidelné cesty po kraji, které byly
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doprovizeny poklidnymi oslavami, kdy ‘viechno Zelezo bylo pod
zdmkem’ (clausum ommne ferrum). Po ndvratu byl viiz a, lze-li tomu
vefit (si credere velis), i bohyné sama o&iténa v odlehlém jezete.
Otroci, ktefi pfi koupeli obsluhovali a stali se tak svédky mysté-
ria, byli potom okamzit& utopeni.

Ptes sviij Zensky rod p¥ipomind tato Nerthus nikoliv Nj6rda,
ale Freye, ktery byl uctivin ptedevsim ve Svédsku, kde se objevu-
je v celé fad¢ mistnich jmen (napt. Froso). Ve spoleénosti Zenské
privodkyné absolvoval kultovni pout v krytém voze a v Uppsale
dostdval lidské obéti (podle Adama Brémského byla u svatyné
studng, do niZ hdzeli lidi za%iva). Souédsti jeho kultu byly zvrh-
losti, které muzné hrdiny, jako byl Starkadr, urdzely. Ve staré ger-
mdnské spolecnosti byla zZenstilost a pasivni homosexualita oge-
metnou zdleZitost. Podle Tacita (Germania 12) byli vchylné
osoby likvidovdny utopenim v motdlech, o ¢emz pravdépodobné
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svédef stovky ndlezi dobfe zachovanych t&l impregnovanych tan-
ninem v ddnskych a severcnémeckych raselinidtich (obr. 15).
V¥raz ergi, kterym byli tito lidé oznaZovéni, platil ve starosever-
ském slovniku za ncjt€zsi urdzku, stejné jako adjektivum argr,
obzvldst€ v kombinaci s rymujicim se vargr ‘zlo¢inec’.

Freyr je také daleZitou postavou ve Snorriho euhémeristicky
pojaté Saze o Ynglinzich, podle niZ se Odin s druZinou pfistéhoval
do Skandindvie z Mal¢ Asic (ve Snorriho obrazotvornosti Asové =
Asijci!). Po pFichodu do Svédska usadil Odin Freye v Uppsale,
kde se pozdgji jako Yngvi-Freyr ‘pin Yngvi’ stal bdjnym krdlem-
-pfedkem, ktery zemi p¥ind3i mir a pokoj. Aby byl tento blahobyt
zajistén, dostdval ddvky jesté po smrti, kdyZ uZ bylo jeho t&lo ulo-
Zeno v mohyle. V jeho stopdch krd&el i syn Fjolnir, neZ se utopil
v kddi s medovinou (ndznaky vanskych obéti!). Od n&j odvozovala
sviij plivod Svédskd dynastic Ynglingt (kteff se v Beownlfovi nazy-
vaji Scylfingové a v Dénsku Scyldingové); (srovnej anthropogo-
nické Ingaevones z Tacitovy Germanie 2, ktefi sidlili na severnim
pobfeZi a o nichZ bude fe¢ v 17. kap.). S podobnou typologif se
setkivime u rGznych krdld jménem Frédi (u Saxona Frotho)
v dénské dynastii Skj6ldungt, obzvldsté u Frédiho 111, ktery za
svého Zivota cestoval ve slavnostnim voze po celé zemi a stejné
okruini cesty podnikal i po své smrti v mumifikovaném stavu,
upevnén tak, aby vypadal jako Zivy a zprdva o jeho smrti neporu-
Sila stdvajici blahobyt (pffjmenim Frédi byl také oznagovin Freyr
a doba jeho vlddy se nazyvala ,,Fr68iho mir).

Muiskym bohem byl rovn&z Njordr, keery sidlil ve ‘mé&st&
lodi’ Noatdnu, byl ochrdncem ndmotnikd a rybdft a v norském
folkloru ptezil jako plavec Njor. Byl zndmy svym bohatstvim
a podle Snorriho vlddl na $védském triné jako p¥my ndstupce
Odina a piedchiidce svého syna Freye. Vanské perverzity se u ngj
vyskytuji také. Nejprve mél za manZelku svou sestru, s niZz mél
déd Freye a Freyju, pak ji opustil a nezvyklym zpisobem dostal
za Zenu Skadi, dceru zabité¢ho obra Thjaziho. Kdyz chtéla Skadi
pomstit smrt svého otce, bohové se ji snazili usmifit a nabidli ji
manzela, jehoZ si viak mohla vybrat pouze podle vzhledu nohou
(jsou zde ozvény Fimského ritudlu midipedilia a pohidkovych

‘motivii s fetifem jako je Popeléin stfevitek). Nejkrdsn&jsi pir,
" ktery si Skadi pfi této soutdzi muiské krdsy vybrala, viak bohuzel
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nepatfil Baldrovi, ale Njordovi. Prohozeni muZské a Zenské role,
kterou u tohoto nevydafeného partnerstvi miZzeme pozorovat, je
jeSté€ umocnéna povahou Skadi, které se jako Amazonce z hor
nelibil vSedn{ Zivot na pobfeZi o nic vic, ne jejimu Zenichovi vyti
vlkit v hordch. Brnénim, lukem a sn&Znicemi p¥ipomini Skadi
muZského boha Ullra, jehoZ jméno je doloZeno v mistnich
ndzvech ve stfednim Svédsku (Ulltuna) a jiznfm Norsku (Ulvik).
Byl to velky lyZat a lovec-lucistnik, jehoZ jméno znamens ‘sliva’
nebo ‘nddhera’ (gétské wulthus, staroanglické wuldor), a souds
podle norskych toponym jako Ullinshof je moZné, ze mél ,aug-
mentovany® variantni tvar *Wulthunaz. V Saxonovych euhémeri-
zovanych sigich vystupuje jako kouzelnik Ollerus, ktery na jedno
desetilet uchvitil Othinovu (Odinovu) vlddu a potom byl svrien
a zabit. Je moiné, Ze pfed témito viemi inverzemi byl Ullr-Skadi
(Skadi mozn4 bylo slovo muiského rodu s vyznamem ‘zratiujici’)
muzskym partnerem bohyné zem& a vody Nerthus, Tacitovy
“Terra Mater’. JelikoZ se zdd, Ze Ullr je zimn{ verzi boha jasné
oblohy, mohlo by se snad jednat o odraz subarktického koitu
nebe se zemi. O prastarou hierogamii by mohlo jit konec koncti
i v pfipadg, kdy Freyr posle svého sluhu Skirniho ‘jas’ na ndmluvy
ke Gerdé (dcefi obra Gymiho), kterou k souhlasu nedonuti zlato
ani vyhrizky, nybrZ kouzla a kletby.

Ve srovndni s t&zko zafaditelnym Freyem a Njoérdem je Freyja
neboli Vanadis naprosto jednoznatné& bohyni lisky. Jejim muzem
byl jisty Odr ‘nepiicetny’ (obdoba jména Odinn bez ,augmenta-
ce), a kdyZ byl na cestich, ronila zlaté slzy. V urtitém smyslu je
dost obtizné ji odlisit od Odinovy manZelky Frigg, dokonce
i podle jména (Frigg se ve staré némding vyskytuje ve tvaru Frija,
zatimco Adam Brémsky zase oznacoval Freye jménem ,Fricco®;
Frigg/Frija je piibuzné se slovy ‘free’ a ‘friend’). Ob& maji také
spole¢né rysy jako chamtivost a uvolnéné mravy. Stejné jako
Freyova nevésta Gerdr, kterou Skirnir dostal pouze s pomoci
kouzelného ohnivého krubu, pfipomind i Freja valkyru, kdyz
sbird ddy padlych. Freyja také uéila Odina erné magii (seidr),
kterd byla vysadou Vani a jejiZ soucdsti bylo vedle ¢arodéjnictvi
iergi

K transpozicim vanskych myti dochdzelo obzvldst ¢asto, a to
nejen do euhémerizované dynastické sigy, ale také do hrdinské
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epické litky. Transmutovanym mytem o Njérdovi s 6dinovskymi
prvky je i pfib&h hrdiny Haddinga (Hadingus) v Saxonov 1. knize.

Haddingr, syn Grama Dénského, otec budouciho Frédiho I,
(srovnej Njorda jako otce Freye ve $védské dynastii Ynglingd)
osifel a byl vychovin ve Svédsku obryni Har8greip (Harthgrepa),
odbornici na seidr, kterd byla jeho kojnou a potom ,krvesmilnou®
sviidkyni a druzkou. Potom se jej ujal Odin, ktery z ngho udélal
hrdinu, ale Haddingovy vazby k Vanéim tim neskonéily, protoze

zalozil ve Svédsku roeni ob&t Freyovi (Fresblot). Ze spart obri
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vysvobodil norskou princeznu Ragnhildu (Regnilda), kters si jej
pozdéji vyvolila za muZe podle nohou. Po tajemné cesté do zdsvé-
ti a dalSich vilenych vypravich pod Odinovym vedenim se uk4-
zalo, Ze v manZelstvi nepanuje shoda, a to opét pro neslutitelnost
ndmotnického a horalského typu, kterd byla pti¢inou rozvratu
manZelstvi Njorda a Skadi. Haddingr zemfel poté, co se jeho pti-
tel, $védsky krdl Hundingr, utopil v kidi s pivem (srovnej vyse
Fjolniho). Haddingr odeSel ze svéta 6dinovskym zpisobem, ze
Zalu se vetejné obgsil (6dinovskou smrt si v Saze o Yauglinzich zvo-
lil také Njordr, protoZe si dal ud&lat symbolické znamenf ofté-
pem, které bylo formou posledniho pomazini a zkratkou do Val-
haly pro ty, kteff mé&li tu smitlu a zemfeli v posteli).

Toto vzdjemné proplétdni 6dinovskych a vanskych vlastnosti
v Zivotnim pi#ib&hu hrdiny je diikazem toho, Ze¢ u t&chto dvou
druht boistev doslo k symbiéze a Ze vyfeSeni mytického konflik-
tu bylo transponovdno do roviny hrdinského p¥ib&hu. Sv&déi
o tom jméno Haddingr, nebot se objevuje u dvojice doloZené na
jinych mistech (u Saxona duo Haddingi, islandské tveir Hadding-
jar), ddle u staroanglickych Heardingas (‘vychodni Dinové’, ktef
uctfvali Inga) i vychodoevropskych vandalskych Hasdingi, v je-
jichZ &ele byla dvojice Raos a Raptos. Zikladem slova je starose-
verské haddr, staroanglické beoid (< *hazdaz < *kos-dbos), které
oznaluje Zensky tdces (viz ruské kosz ‘stuzka’). ZZenstilost se sem
tedy vetfela je3t€ jednou. Podle Tacita (Germania 43) uctivali
vychodni Naharvalové dvojici typu Kastér-Polydeukés jménem
Alcis, a v &ele tohoto kultu stdl knéz s Zenskymi insigniemi (menli-
ebri ornitu). Podle dochované zprivy si pfi jedné pfileZitosti
Haddingjar jménem Helgi Hundingsbani oblékl Zenské 3aty. Oci-
time se zde ve sféfe germinského dioskdrismu a instituce dvou
krald, jejiz paralelou je indicky mytus o A3vinech. Korisky prvek
je moZno nalézt u vidcd anglosaské invaze Hengista a Horsy.
Motiv zichrany ,vodni cestou® se kromé& prehistorické ikonogra-
fie (napf. v jeskynnich malbdch se nad lodémi vzni3eji dvojice
nadpfirozenych postav) objevuje i v mytu o dvojtatech, z nichi se
pak v germidnské tradici stali ,otec a syn“ Njordr a Freyr (jeden
byl ochrincem mofeplavcd, druhy kapitinem dobré lodi Skid-
bladnir). NemiiZe byt pochyb o tom, Ze pivodné tfetim &lenem
vanské trojice byla Zenskd privodkyné dioskirského piru. Ale jeli-
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koZ je jasné, 7e Vanové predstavuji bohy pévodniho ,tetiho sta-
vu® (jimZ odpovidaji véditi Visuové), obsahuje Freyjin typ také
prvky transfunkciondlni bohyng, které jsou zachyceny dokonce
anekdoticky (dohazova¢ Skirnir sc u Gerdy snai prorazit ve viech
tfech aspektech, které ona zastupuje: nejdiive s pomocf zlata, pak
pod pohrizkou ndsili a nakonec slovnim pfemlouvdnim).

Mytus o ,vilce Asti s Vany*“ jako prvomim konfliktu, ktery pfi-
spél ke konsolidaci pantheonu, je v niznacich doloZen v nékte-
rych nejasnych verSich Pisiiové Eddy (Védmina piser 21—24), euhé-
meristicky v Saze o Ynglinzich a hlavn& v Prozaické Edds (Fazyk
bdsnicky). Podle sigy skonéi konflikt vyménou rukojm{ a k Asiim
se tak dostane Njordr, Freyr a Njordova dcera Freyja, ucitelka
magie (seidr). Odin z nich ud&ld knéze a nastdvé trval4 symbiéza
Ast a Vant. V Fazyce basnickém uzaviely tyto dvé strany pime&r{
tak, Ze naplivali do hrnce (zndmy prost¥edek kvaseni u primitiv- .'
nich ndrod#), a z této smési vznikl moudry ¢lovék Kvasir (srovnej |
rusky kvageny obilny nebo ovocny ndpoj kvas). Kvasiho pak zabili
skiitci a smienim jeho krve s medem vyrobili medovinu poesie,

i které se pak zmocnil obr Suttungr, ale nakonec ji s pomoci Isti
S vypil Odin, proménén v orla odletél a drahocennou tekutinu
y vyzvritil u Ast do k4di.

f Kromé obecnych analogii ke konfliktim s Foméiry a Sabiny
jsou zde nejvice patrné podobnosti se st¥etnutim Indry s Asviny
(viz 4. kap.), kde k integraci ,,niz8ich boht musela pfispét posta-
va zt€lestiujici opojny ndpoj (Mada), ktery byl pak pro své ,inspi-
raéni“ vlastnost pfidélovin. Zatimco viak islandsky Kvasir pred-
stavoval zavr$eni mirového procesu, indicky Mada byl netvor,
ktery pouZival k dosaZeni svych cild ndsili. V Indii se pozdéji
zataly s alkoholem spojovat nejrizngjsf hiichy, zatimco na
Islandu (a také v Irsku) posvitnd medovina pfindSela udenost,
moudrost a bisnické naddni. Rimanku Tarpeiu, kterou se Sabi-
ném podafilo pomoci zlata nebo sexu pfemluvit ke kolaboraci,
pfipomind Zenski postava Gullveig (‘zlaté opojent’) z Védminy
pisné, vysland od Vani ke zkdze Ast. Timto zptisobem se nesou-
vislé zlomky urtitych piibéht navzdjem doplituji a pfispivajf
k rekonstrukci dilezitého protomytu nebo alespoii k lepsimu
pochopent skutegné &asové hloubky jednotlivych verzi.

Dalsi dilezity islandskoindicky motiv se tykd boha Heim-
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dalla, jehoZ jsme jiz (v 5. kap.) oznadili za severskou obdobu
indického boha oblohy jménem Djaus, ktery byl zatlaten do
pozadi. Ve védské tradici sice jeho p#ib&h chybi, ale o¥ivi v Mubi-
bbdraré inkarnovin do Bhi¥my. Ji¥ dfive se v této kapitole Heim-
dallr objevil jako otec Thraella, Karla a Jarla a jako déd Jarlova
syna jménem Konr Ungr, ktef{ pfedstavuji prototypy (tém&F epo-
nymy) spole€enskych stavit. Na za&dtku Vedminy pisné se vEstkyné
snaZi ziskat pozornost poslucha&d takto:

Hljécks bid ec allar belgar kindir,
meiri oc minni miogo Heimdalar!

SlySte mé&, viechny svaté rody,
prvni i posledni potomci Heimdalla!

Heimdallr je tedy jakymsi prvotnim prapfedkem (narozenym
7 drdaga ‘za starych Casd’) a zdroveii i otcem dalsich generaci, pro-
toZe podle Pisné o Rigovi zplodi syny s Zenami ze tfech manZel-
skych pdri, které se nazyvajf ,,pradéd, prabdba“ (Thraell), wpraro-
di¢e” (Karl) a Fadir oc Mddir ‘otec a matka’ (Jarl). Podle Vedominy
pisné je Heimdalliv bljéd ‘sluch’ ukryt pod stile zelenym posvit-
nym stromem (t.j. Yggdrasill). Snad slo také o zdstavu a jako
Odin, ktery do tamgj3i studng vlozil oko, zastavil Heimdallr ucho
(hljod je shodné s avestskym srqotam ‘slach’ a sanskrtskym Srotram
‘acho’ < indoevropské *klewt[rlom). V kaidém piipadé mél
Heimdallr vynikajici sluch — slySel dokonce rist triavu a zviteci

SISt — a za sviij zrak se také nemusel stydét, protoZe nepfetriité
“vidél na sto mil daleko. Byl neustéle na stré%i na nejvy3sim misté

Duhového mostu (Bifrést) a pfi prvnim ndznaku ragnaréku byl
pfipraven zadout na roh Gjallarhorn. Hlavnim rysem tohoto
zvld$tniho boha je bdélost, neni totiZ pouze prvn{ bytosti, ale také

* posledni, protoZe pfi zkdze svéta zemfe v souboji na Zivot a na

smrt s Lokim jako posledni. Zvld$tni je mytus o jeho narozeni,
protoZe v uloze matky vystupuje devét sester, nékdy oznaéova-
nych jako obryné. Jeho jméno je nejasné, pochdzi snad z *heim-
~dalthu-, doslova ‘strom sv&ta’ (beimnr znameni ‘domov, svét’
a *dalthu se moind objevuje v pozd&jsim islandském dallur ‘ovoc-
ny strom’, které je pfibuzné s feckym thalls ‘kveru’). Z toho by
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vyplyvalo, Ze tento stri%ce na nejvy$§im mists duhy by mohl byt
totoZny s axis mundi, ktery protind stfed nebeské klenby.
Heimdallr nemd ani manZelku ani zbras, ale m4d urdité beran{
rysy (beimdali je totiZ basnicky vyraz pro ‘berana’, jeho% tdtoénou
zbrani je hlava uzpésobend k trkini. Proto se v kenninzich opisu-
je me¢ jako ‘Heimdallova hlava’ nebo obricen hiava jako ‘Heim-
dalliv me&’. Jeho ptidomky Gullintanni ‘zlatozuby’ a Hallinskid
‘ohnuté klacky’ znamenaji potfisnéné zuby a zakroucené rohy
starého berana).

. Jeho dev&t matek ptipomind dev&t dcer motského boha
Agiho, které jsou vice nei pouhou poetickou metaforou moi-
skych vln, protoZe se také objevujf v keltském (veliském) némot-
nickém folkloru, kde se hiebentm vln fikalo ,ovce® mofské
panny (morforwyn) jménem Gwenhudwy ‘bild ¢arodéjnice’, aviak
devitd vina, kterdi méla kouzelnou moc, se nazyvala ,beran®.
Moind, e proto mél Heimdallr ptizvisko Vindblér ,rozboufené
mofe® a hviti dss ‘bily bih’. Aviak v Sirsich souvislostech, ponoii-
me-li se ze severskych mo¥i hloubéji do prehistorie, mytus o zro-
zeni Heimdalla a jeho vel3skd analogie pfipomind pibéh (5. kap.)
o bohu Djausovi, ktery se vtélil do Bhi$my v plodovych voddch
velké Fiéni bohyn& Gangy. Osm starsich bratri se v plodové vodé
utopilo (srovnej osm vin, které zaniknou pted devitou, rozhodu-
jici vinou s Heimdallem, zrozenym z ,jedné a osmi matek®, jako
kdyby zilezelo pouze na jedné). V bozich Djausovi a Heimdallovi
by se tak mohl odrsZet indoevropsky mytus o nebi, které se zro-
dilo z velkého vodniho boZstva a které jako jediné zistalo na¥ivu
z (nebo je snad mystickym ,souétem*) deviti zrozeni.

Podobnosti mezi t&mito myty se netykaji pouze zrozeni, ale
pokrauji i v dalsich Zivotnich osudech Heimdalla a Bhismy. Oba
jsou od samého potitku a# do vplného konce v uréitém smyslu
»outsidefi“, jsou typem svobodného stryce nebo ,déda“, ktery se
vénuje problematice rozmnozovini a je ochrincem nésledujicich
generaci (Jarl a Konr Ungr, Pandu-Dhrtariitra a jejich synové),
ke svému otcovstvi se nehldsf, vykondvd funkci ostraZitého ridce
a viimavého porugnika a necini si ndrok na dstfedni postaveni.
V tomto smyslu zdstdvi Heimdallr jednim z nejzdhadngjiich
a nejpozoruhodnéjsich bohi severskych myti. M4 vice spoleéné-
ho s Vany nez s Asy (Heimdallovym Zenskym prot&jskem by mohl
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byt alonym bohyné& Freyji, Mardéll), stejné jako byl i védsky
Djaus pfedkem Advint a jejich sestry Usas. Zd4 se tedy, Ze indo-
evropsky *Djéws pfeiivd v germdnské tradici ve tfech postavich:
ochrince daného slibu *Tiwz, jasny a vétrny bith oblohy *Wul-
thuz a jako typ predka zrozeny z vody a podpirajici nebe —
Heimdallr. :

Oproti Heimdallovi je ptibéh o Baldrovi kompakwmgjsi. Je
synem Odina a Friggy, manzel Nanny a otec Forsetiho (velkého
soudce lidskych pii). Je chytry a krdsny, moudry, spravedlivy
a milosrdny — zkrdtka pfili¥ dobry pro tento svét i prohnily
rezim germdnskych bohid pod vlidou pofidérniho Odina, kde
koteny Yggdrasillu ohloddvd had Nidhoggr a Heimdallr musi
neptetrZité hlidkovat, aby nepropdsl zacdrek ragnaréku. Protoze
se Baldrovi zdaji sny o vlastni smrti, vyZidd si Frigg od veskeré
pfirody slib, Ze se jejimu synovi nic nestane. Z Baldra se tak stivd
idedlnf Zivy ter¢ pfi bozskych radovinkdch. Lokimu, jenz svymi
schopnostmi ménit podobu pfed¢i dokonce samotného Odina, se
v Zenské podobé podaii od Friggy zjistit, Ze slib dali vSichni
kromé zakrslého jmeli. Loki tedy utrhne jmeli a pod zdminkou,
Ze na boZskou zdbavu md ndrok i télesn& postiZeny, d4 je slepému
bohu Hodovi, aby jej hodil na Baldra, ktery zasaZen umiri. Loki
se tak stal Baldrovym rddbanim. strijcem jeho smrti, 2 Hodr
bandbanim, vlastnim — byt nevédomym — vrahem (tento zndmy
motiv riny naslepo se vyskytuje také v irské tradici, kde Zirlivy
Ailill zafidi, aby jeho slepy bratr zastfelil Ferguse mac Roicha pifi
koupini v jezefe s Ailillovou manzelkou Medb). Zdrmutek bohi
a Baldriv pohfeb vyli¢il pisobivé Snorri v Gylfibo oblouzeni. Odi-
niv syn Hermddr md jet na koni Sleipnim do Helu a pokusit se
pfivést Baldra zpét, zatimco se bohové chystaji uspofddat Bald-
rovi na lodi pohfeb Zechem. ProtoZe se jim nepodafi lodi po-
hnout, musi povolat na pomoc hriznou obryni Hyrrokin, kterd
pFicvild na vlku a misto uzdy md zmiji. Zatimco ji &tyfi berserko-
vé vlka hlidaji, jeden seismicky odpich sta&f a lod je na vodé.
Thér se svou alergii na obry by ji sice nejradgji rozbil hlavu, ale
ostatnim se podaii mu to rozmluvit. Nanna Zalem zemfe a je ulo-
Zena vedle svého manzela. Pohfebni hranici na lodi posvéti Thér
svym kladivem Mjolini, Odin na hranici poloZi i sviij kouzelny
prsten Draupni a se svym pdnem je spilen i Baldriv kai s postro-
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jem. Kromé& zarmoucenych rodi¢t v doprovodu valkyr a havrand,
boht, ktefi se dostavi kaZdy na svém charakteristickém doprav-
nim prostfedku (Freyr na voze taZeném kancem, Heimdallr na
koni, Freyja s kotié¢im spfezenim), se kremace zicastni i pocetny
zdstup mrazivych a skalnich obri. Z toho vyplyvé, %e bolestnd
uddlost dokdZe sjednotit neptdtelské klany Asgardu a Jotunheimu,
at se to Thérovi a jemu podobnym libi nebo ne.

Zatim jede Herm6dr devét noci hlubokymi a temnymi ddoli-
mi, pfejede Feku Gjoll, kde ho jedna panna posle ,doki a k seve-
ru® (viz 1. kap., pozn. 1). Bez problému preskod( brinu Helu
a najde Baldra sedictho na éestném mists. Hel (bohyng, kterd tam
vlddne, dcera Lokiho) je ochotna ho pustit pod podminkou,
Ze Baldrovu smrt bude oplakdvat veskerd p¥iroda. Poctivé pld-
¢ou vSichni krom& obryn& Thokk (coz je metamorfovany Loki),
kterd svym odmitnutim vSe zmati. Baldr zdstane mrtev, a podle
n€kterych podini je jeho mstitelem Vili, syn Odina a Rindy.
Baldr (a H6dr) se dostanou z Helu a% p¥i znovuzrozeni svéta po
ragnaroku.

‘Tento mytus o bohu svétla a dobra, ktery je navedenou oso-
bou pfipraven o Zivot a jeho? zdchrana se sice nezdaFi, ale pfi

eschatologickém obrozenf se vriti na vEky, byl pfirovndvin k nej-
rizn&jsim postavim pocinaje Adénidem pfes Orfea a Krista aZ po
Lemmikiinena, velkého milence finské Kalevaly, krerého zastieli
_slepy pastevec a nakonec skonéi roztrhdn na kusy v Fece smrti
‘Tuonela, odkud jej jeho matka vylovi, sestavi a s pomoci kouzel

oZivi. Nezdvisle na sméru 3ifeni a prolindni motivu je pozoruhod-
né, Ze magické zaklinadlo, keeré slou#f ke spojeni kust t&la opét
v jeden celek, poprvé dolozené v Atharvavédu (4.12), se téméf
slovo od slova objevuje v Kalevale (Runo 15) a v némeckém dru-
bém merseburském zarikadle z 9. stoleti (,kost ke kosti, krev ke
krvi, dd k ddu®), keeré 1i¢1, jak si Balderesiv ki vymknul nohu
a riiznd boZstva mu ji s pomoci kouzel zase uzdravila. (To je
téméf vie, co o mimoseverském Baldrovi vime. V némeckém
folkloru je ki, ktery se takové lé¢ebné kiite podrobuje, vétsinou
Kristiv).

Etymologicky je Baldrovo jméno nejasné, snad je pribuzné
s jmény gallskych bohtt Belena a Belisama (srovnej staroanglické
bealdor ‘lord’), kde kmen slova md vyznam 4as’. Jméno Hodr viak
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obsahuje 538, odpovidajicf staroirskému cath ‘bitva’ (srovnej gall-
ské Catu-rix, starohornonémecké Hadu-brand), a je proto vhod-
nym oznaCenim bojovnika édinovského typu. V takové podobé se
objevuje u Saxona v piibéhu o Starkadovi v latinizovaném tvaru
Hatherus (viz 13. kap.) a ve variantnim tvaru Hétherus ve 3. Saxo-
nové knize. Saxo obritil mytus o Baldrovi 2 Hé8ovi témé&r naruby
a vytvofil z ngj rytifskou novelu o romantickém soupefeni o ruku
Nanny, kterd pocti svou piizni hrdinu Héthera, jemuz di pied-
nost pfed nesympatickjm a ni¢emnym polobohem (sémidens)
Balderem, pti¢emZ o slepot¥ a néjakém Lokim tu nepadne ani
slovo (otcem Baldera je stile jest& Othinus, ktery v Saxonové
euhémerizovaném pojeti vystupuje jako podvodnik, jenz se vydé-
vd za boha a je manZelem povétrné a prostopisné Friggy). Po
mnoha obratech vileéného §téstf nakonec Hétherus Baldera zabi-
je. Jeho smrt v3ak pomsti Othintv syn Bous zplozeny s ruskou
princeznou Rindou. )

Je moiné, Ze slepy Hodr (srovnej jednookého Odina, ktery
md navic pfidomek Tviblindi ‘dvakrit slepy’) miize byt vedlejii
produkt, doplitkovy alomorf samotného Odina a zt&lesnéni jeho
»osudové® strinky. Odinovi synové Baldr 2 Hodr tak predstavuji
protichidné aspekty Odinovy povahy, jeho lepsi j4 oproti slabing,
které pak dovede zneuzit jeho zly duch Loki. Pfes viechnu svou
nadpfirozenou pfedvidavost nenf schopen odvritit ragnarok, ale
jakmile zlo zanikne ve svétovém poZdru, je ve svych dvou podo-
bich zachrinén pro novy Zivot. Toto je rekonstrukce germanské-
ho mytu vyplyvajici z Odinovy ambivalentni povahy. Aviak
v indoevropském méfitku pfipominaji Baldr a H68r z eschato-
logického hlediska bratry Viduru a Dhrtara$tru z Mababbaraty
(5. kap.). V této epické transpozici viak nevystupuji jako synové,
nybrz strycové hlavni postavy (Judhisthiry), z nichZ jeden byl dis-
krétnfm rozhodéim sport (srovnej Baldriv syn Forseti) a druhy
pasivnim ndstrojem slepého osudu. Rozhodujic{ bitvu, pfi niz
zhyne arcilotr (Loki, Durjédhana), ob& dvojice preZiji a ob¢ se
také aktivné ulastni ,obrodného procesu“. Epické trojici Judhi3-
thira-Vidura-Dhrtard§tra odpovidd ve védské tradici (kde se nim
eschatologie nezachovala) trojice Mitra-Arjaman-Bhaga, a podle
epické tradice byl Judhisthira i Vidura inkarnaci Dharmy (Vidura
umiraje se ,pfetavil“ do Judhisthiry). Naproti tomu skandindvsky
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Baldr (ktery by se privem mohl zvit Judhidthirovym p¥ijmenim
DharmaridZa) zplodf prostfednika Forsetiho, a kdy? je na Lokiho
zrddné stielecké soutdzi zubit slepcem, travi &as v ¥ Helu a% do
skonéenf ragnaréku. Také indicky Judhisthira je diky podvodné
hte v kostky, kterou za pomoci slaboiského slepce zorganizuje
Durjédhana, vyho$tén ze svého krilovstvi a Zije v exilu aZ do
koneéného vitdzstvi. To vie se odehrivd pfed i po kataklysmatic-
ké katastrofg, kterd ptedstavuje indoevropsky eschatologicky my-
tus doloZeny v ragnaréku a epicky zwidrnény v Mabdbhdrate.
Vzestupem Odinova kultu a postupnym ipadkem Tyra se z Baldra
a Hoda stali Odinovi synové zt&lesiiuji rizné Odinovy ,aspekty®,
zatfmco Arjaman a Bhaga byli Mitrovymi ,satelity®.

Zdporné postavy v mytech byvaji ztélesnénym zlem bez ¥pet-
ky dobra, jako bratranec Durjédhana v Mababbaraté a i Loki (céz
nazyvin Loptr a snad i L6urr) v obdobi mezi Baldrovou vrazdou
a ragnardkem. Béhem této doby Loki musel podstoupit n&co me-
zi trestem Prométheovym a &nskym mudenim. Byl totiz stfevy
svého syna pfipoutdn ke skéle a pfitom mu kapal na hlavu hadi
jed (ktery vétSinou jeho vérnd manzelka Sigyn zachytila do $lku).
Ale po vétsinu své Zivotni drshy byl Loki v uritém smyslu fest-
nym ¢lenem pantheonu a pfestoZe byl synem obra Farbautiho
a sdm zplodil s obryni Angrbodou ‘predzvést zdrmutku’ ty nej-
ohavn&j3i netvory (Fenrir, Midgardsormr, Hel), byl ve spoletno-
sti bohii tolerovin jako trickster, Sprymaf, a vynalézavy typ.
Zvldstnim zpisobem byl sptiznény s Odinem, protoze oba méli
stejné pfedky, spoletné poruéniky, neupfimné jednsni, schopnost
ménit podobu i pohlavi. Byl pfitelem obskurntho Héniho
(< *Kuknijos; viz sanskrtské Sukra ‘jasny’) a dokonce dokdzal do
jisté miry vyjit i s Thérem, byl viak dhlavnim nep¥itelem Heim-
dalla, s nimz jiz jednou v podobg tulené zapasil o zéhadnou ‘moft-
skou ledvinu’ (baf-myra) a pozdgji p¥i ragnarsku. Loki byl také
pfiCinou toho, Ze se obryn& Skadi chtéla bohiim pomstit za smrt
svého otce Thjaziho. Skadi se mu pak odvdécila tim, %e obstarala
zmiji pro jeho ,dréhu mugednika“. Loki totiz pod nitlakem pfi-
vedl Thjazimu do spiri (doslova, protoZe obr na sebe vzal podo-
bu orla) bohyni I8unnu (manzelku zihadného boha poesie
Bragiho), kterd prechovdvala jablka v&ného mladi. Kdyz pak
bohové zadali sedivér a byli samd vrdska, pfinutili Lokiho, aby
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v sokolfm rouse bohyné Freyji Idunnu zachrdnil. P¥i prondsledo-
véni Lokiho Thjazi pfistdl do ohné, ktery bohové zapilili (coZ je
tematicky podobné s jablky feckych Hesperidek, irskou zahradou
Hisberna, Odinovou kride#f medoviny a sémem, ktery Indra zis-
kal v podobg orla nebo s pomoci orla). Na usmifenou dali boho-
vé truchlici Skadi moZnost vybrat si manzela podle nohou a spl-
nili jeji podminku, %e ji i pres jeji zdrmutek rozesméji. To se
podafilo Lokimu, ktery si ptivizal varlata k bradé kozla a pfeta-
hoval se s nim tak dlouho, aZ oba Figeli bolest{ a Loki se svalil
Skadi do klina. Z Thjaziho o&i pak bohové udélali hv&zdy (viz
pozndmku vySe o Aurvandillové palci). Piesto se jim viak nepoda-
filo zcela zbavit Skadi z43ti.

Loki jako obvykle dostal bohy do $lamastiky, ale kdyZ pak
nemél na vybranou, tak je z ni diky své vynalézavosti zase vytdhl.
Na potitku bohové uzavieli s jednim stavitelem smlouvu, podle
niz mél postavit za jednu zimu hradbu proti obriim a za splnéni
terminu mél dostat bohyni Freyju, slunce a mésic. Na Lokiho
pifmluvu smél stavitel pfi tahan{ velkych balvant pougivat svého
hfebee, a tak se dodrzeni terminu stdvalo stile redlngjsi. Protoze
se bohiim zddla cena pfili§ vysokd, ptinutili Lokiho, aby prici
zdrZel. Loki v podobg kobyly odlskal htebce k pafent, a tak se mu
podafilo prici na projektu prerusit. Staviteliv Jotunmidr (‘ob¥{
hnév’) prozradil jeho obfi pivod a k jeho likvidaci byl povoldn
Thér. Mezitim Loki promé&nény v klisnu zabtezl a porodil
Sleipniho.

Pritelské vztahy mezi Odinem (a z velké &sti »Odinovskym*
Hénim) a Lokim se daji pfedpoklddat, ale prekvapujici jsou styky,
které udrZuje s timto proradnym a nevypotitatelnym pfitelickem
Thoér, jeni je svym odméfenym vztahem k obram notoricky
zndmy. Loki je sice ob&as ufite¢ny, napt. jako Thérova pohotovi
»druZi€ka® pii ¢ekdni na Thryma, ¢astéji viak jednd v souladu se
svou povahou, napf. kdyz Théra navede k neopatrnému chovéni
(a ten se vydi ke Geirrdovi bez kladiva a opasku sily), nebo kdyz
ostifhd Thérové manielce Sif kadefe a pak, donucen rozhnéva-
nym manZelem, musi od skFitkd ziskat zlatou paruku (samozfej-
m& podvodem). Podle Snorriho satirického li¢eni je Loki také
privodcem Théra na ndvitévé u Utgardalokiho, ktery je ve sku-
te¢nosti Lokiho folkloristické alter ego, jak vyplyvd ze Saxonovy
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8. knihy, kde Utgardilocus vystupuje jako spoutany a péchnouci
obr, k némuZ se Thorkillus dostanc na své pouti za pokladem (ve
skute¢nosti se jednd o Lokiho, ktery je aZ do ragnardku p¥ikovan
v ,,Utgardu®, tzn. ve vn&jsi tmé&). V Sdze o Vilsunzich je Lokiho
jedndni se skfitky pficinou prokleti zlata Niflungd. Aby mohl
zaplatit wergeld za zabiti vydry-tloveka, v zemi gernych skiftkd
oloupil sk¥itka Andvariho o poklad, a to i vCetnc posledniho
prstenu, ktery rozhof¢end obét kradeze proklela.

Zde véude se projevuje silny vliv lidovych pohddek, a nejinak
je tomu i s Lokiho difizni typologii. Postavy, s nimiZ by se mohl
srovndvat, sahajf od trickstera jménem Bricriu z irskych pifb&hi
(Fled Bricrenn ‘Bricriova slavnost’) aZ po démona zemé&tfesent
z gruzinského folkloru (o kiestanském Satanovi pfikovaném
v pekle ani nemluv®). Loki tohoto hidavého irského otravu
opravdu silné p¥ipoming, zvld3t& kdy? se mu na hostin& v Agiho
motském pifbytku podaff urazit viechny pfitomné bozské kolegy
(piseit Lokasenna v Pisiiové Lddé) a trpi vpravdé seismickymi kie-
gemi pti kazdé kapce jedu, kterou Sigyn nestalf do $ilku zachytit.
Kavkazsky démon, na n&jz itodi orel, je prastarého piivodu
a vyskytuje se na nejriznéjsich mistech (v Feckém mytu byl na
jeho mist& ptikovin Prométheus), a svym vlivem se zarathuStrov-
skému a pozdgji kfestanskému didblu plné vyrovnal (identifikovin
jako Amirani < Ahriman). Jeho stopy je moZné sledovat v pohdd-
kich celé Evropy od Balkdnu aZ po Balt. Nicméné Loki m4 sviij
specificky a geneticky vyznamny protéjiek v tricksterovi jménem
Syrdon v osetském eposu Nartové. Tento vykutdleny parazit boZ-
skych hrdind si libuje v nejrizngjsich metamorfézich. PrileZi-
tostné sice tuto druzinu vytdhne z bryndy, ale vérolomn& zavini
smrt milovaného hrdiny Soslana, ktery je aZ na jedno misto
v kolenou (jeZ se pfestrojenému Syrdonovi podaii objevit) nezra-
nitelny. Pii zddnlivé nevinné hie (s kopce se na Soslana pousti
ozubené kolo, aby bylo vidét, jak se odrazi od jeho nezranitelné-
ho t&la) mif{ jeden z hrd¢t na Syrdonovu radu Soslanovi pfesné
na kolena a ten padne jako podéaty. Médme zde pred sebou dalsi
pitklad indoevropského eschatologického mytu (osetsky < skyth-
sky < protoirinsky < indoirdnsky), v jehoZ severské paralele jsou
hlavnimi postavami Loki a Baldr, podobné jako vyse zminénd dvo-
jice Baldr-Ho8r m4 sviij indofrinsky protéjiek v Mabdbhdraté.
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Je tieba se je§té zminit o nékolika vyznamnych boZstvech.
Gefjon a Fulla byly dv& panenské bohyné, coz byl u Asi Fidky jev,
jak zatrpkle poznamendvd Loki v pisni Lokasenna, kde obvifiuje
Gefjon, Ze stejné jako Freyja prodala své t&lo za 3perk. Jak se
ukdze ve 14. kapitole, pravé jejich atypi¢nost by mohla ukazovat
na archai¢nost. Vedle boha Fjorgynna (milencc a otec Friggy)
existovala i Fjorgyn Zenského pohlavi, matka Théra a moZn4 alo-
nym bohyng Jord ‘zem&. MoZnd, Ze slo piivodng o bozsky pdr
nebe-zemé, jeho? jméno je piibuzné s litevskym bohem hromu
Perkiinasem (srovnej 12. kap.). Ve Védminé pisni vystupuje trojice
noren Urdr, Verdandi a Skuld, které se podobajf feckym Moirdm
Kl6thé ‘pradlena’, Lachesis a Atropos, jeZ nahradily pivodné
jednu Moiru. V severském prostfedi byla ,pivodni“ Nornou
Urdr, jez méla pod stromem Yggdrasill studni Urdarbrunnr, kte-
rou lze jen obtizng odlidit od dvou dalgich studni, Hvergelmir
2 Mimisbrunnr. Dal§imi Zenskymi bohyn&mi jsou Disy (téz
Fylgja, Hamingja), ochrannd bo¥stva nebo strazni duchové piipo-
minajici keltské Matronae a irdnské fravadi a Daénd (6. kap.).
Srovndme-li dochované frinské a islandské eschatologické myty,
je moZné, Ze tato posledni shoda je také spole&nym archaismem.

Daldfm_vyrazem pro Yggdrasill byl Mimameidr ‘Mimiho
strom’. Mimir, Mimr a Mimi jsou variantami téhoZ jména zdhad-

“ného boha, do jeho# studné dal Odin do zdstavy své oko (a dost

mosnd i Heimdallr své ucho). Mimir byl podivaym zdrojem
tajemné moudrosti, protoZe v dobich krize (jako napf. pfed rag-
narokem) se Odin jako nekromant radil s jeho Zivou hlavou, kre-
rou mu usekli Vanové, kdyZ byl u nich (spolu s nepfili§ inteli-
gentnfm Honim) jako rukojmi vyménou za Njoéroa a Freye.
V Sdze o Thidreksovi vystupuje jeho jmenovec kova# Mimir jako
Sigurdiv porutnik (oprod Reginnovi, ktery se vyskytuje ve stan-
dardnich verzich), zatimco jméno Reginn je vyhrazeno drakovi
(Fifnir). Mimir se tak¢ miZe skryvat pod opisem Hslavny syn
Bolthorniv, otec Bestly“, od néhoi Odin ,piijal devét mocnych
pisni“ kdyZ jako Saman, visel ve ,vétrném stromu* (Vyroky Vyso-
kébo 140; Bestla byla Odinovou matkou 2 tedy Bolthorniv syn
byl jeho stryc z matCiny strany, snad poruénik; o germdnském
avunkulitu se zmifiuje Tacitus, Germania 20).

Ze starych evropskych tradic obsahuji pouze germénské myty
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komplexni kosmogonii, kosmografii, anthropogonii a eschatolo-
gii. Myty byly moZn4 tradovény jednostrann& (hlavné u Snorriho,
ktery pouZival materidl Pisiiové Eddy) a nebyly ani uchrdnény pied
difdznimi vlivy hlavn& z Blizkého Vychodu, jsou viak jediné
svého druhu a pro indoevropskou rekonstrukci maji velky
vyznam.

.Na pocitku bylo Ginnungagap ‘zejici propast’ nebo ‘rozevie-
ny chitin’, které je pfibuzné s feckym chaos ‘jicen’, coZ je prvotni
skute¢nost v HésiodovE Theogonii (a je ptibuzné se slovesem chai-
nd ‘zivim’ a anglickym yawn). Potitek vesmiru je tedy vyjidien
obrazem roziifujici se ustni dutiny. Potom vznikl Niflheimr
‘mlZny svét’, jeho stfedem byla studng Hvergelmir, z nfZ prame-
nily feky. Ale je$t¢ pfedtim existoval na jiZni polokouli ohnivy
svét Muspellzheimr (jehoZ jméno je totoiné s eschatologickym
terminem, ktery znamend ‘konec svéta’ nebo ‘posledni soud’
a vyskytuje se ve starohornonémecké bdsni Muspilli a ktesfanské
starosaské bdsni Heliand), ktery stiezil démon Surtr ‘®erny’. P¥i
styku téchto dvou svéti vznikl z kondenza&nich vyparé prvotni
obr Ymir (< *Yumijiz) ‘dvojée’ (alias Aurgelmir), ktery vypotil
prvni generaci kmene obrG a sdm se Zivil mlékem krivy
Audhumly zrozené z mrazu. Ta se zase Zivila olizovinim slanych
ledovych balvanii, jeZ nakonec vytvarovala do podoby muZe,
ktery byl oZiven jako Buri. Buri zplodil Bora, ten pojal za Zenu
Bestlu a narodili se jim ti synové, Odin, Vili a Vé. Tito bratfi
Ymiho zabili a z jeho t&la vytvofili svét (podrobnosti v 17. kap.).
Ze stroml, které nasli na mofském pobrezi, vytvofili tito bohové
(nebo podle Védminy pisné Odin, Honir a Lédurr) prvni par lidi
jménem Askr a Embla. Na rozdil od tohoto otfepaného pfib&hu,
s nimZ se miZeme setkat viude, jde Tacitova anthropogonie
Germint (Germania 2) do v&tsi hloubky. Zde se ze Zem& zrodi
Tuisto ‘dvojée’ a jeho syn Mannus ‘Clovék’ zplodi tfi kmenové
ndtelniky (dalsf podrobnosti v 17. kap.). Svét téchto lidi se nazy-
val MiBgardr, v jeho stfedu se nachdzel aredl boht Asgardr, a nad
tim v§im se se svym pramenem (prameny) klenul Yggdrasill.
Zemé& obri (Jotunheimr) se rozklddala na vychod nebo severovy-
chod a na severu, za horami, tmavymi ddolimi a bouflivymi feka-
mi byla fiSe mrtvych, Hel. V germdnské mytické topografii nemd
zdpad takovou dileZitost jako napf. v keltské tradici.
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Pfedzvésti ragnaroku ‘osud bohd’ (némeckd interpretace
Gotterdimmerung vychdzi nespravné ze slova ragnarokkr ‘sou-
mrak boht’) jsou Odinovy p¥edtuchy, straslivd zima (fimbulvetr)
i sugestivni vize ve Védminé pisni:

Bratr bude bojovat s bratrem,
sourozenci zni&f svazky rodu,
zle je na zemi, zrazujf Zeny,
mede planou, praskajf 3tity,
burici boufe, vI¢i je vek,
nikdo nikoho nechce Setfit,
aZ cely svét propadne zkize.
(Preklad L. Heger)

Rozhodujici ofenziva je pfipravena do posledniho detailu.
Fenrir (a jeho alomorf Garmr) pferve pouta a vyfiti sc s mordou
dokot4n, Midgardsormr se vymriti na bieh a zatne dstit jed, lod
mrtvych (Naglfar) vyrazi pod velenim obra Hryma z Helu, Loki
a ob#i se budou pfiblizovat z vychodu, kdeZto Surtr a jeho druZi-
na pfijedou od jihu a vkro&i na Bifrost, ktery se pod nimi zfiti. AZ
se viichni shromé?df na bitevn{ pldni Vigridr, Heimdallr zatroubi
na poplach a jasan Yggdrasill zasténd a zaprask4, Odin se poradi
s Mimim a nakonec z velkého mnoZstvi bran Valhaly vyrazi ein-
herjové, aby se utkali s nepfitelem. V rozhodujicim boji Surtr
zabije Freye a v souboji zahynou Garmr s Tyrem a Thér
s Midgardsormem, Fenrir zaddvi Odina, kterého okamZité
pomsti Vidarr. Loki a Heimdallr se navzijem pobiji a Surtr
sezehne svét ohném. Slunce a hvézdy zhasnou a zemé zachvidcend

>z

pozérem se potopi do mofe.

Kdy? se z mofe zase vynofi zelend zemé, nastane nové zroze-
ni, svého druhu rdj jménem Gimle. Na Idské planing (18avollr),
tam, kde kdysi byval Asgardr, budou Zit Vidarr a Vili, Thérowfi
synové M63i a Magni s kladivem Mjélinir jako dédictvim po otci.
7 Helu se vriti Baldr a Ho8r a (podle Vedminy pisné) se Honir
,ujme v&Sticich hilek“. Posadi se spolu a budou probirat moud-
rosti minulych vékd. Stejné jako z pokonflikeni Mabdbbdraty zmi-
zel z ptibehu Zivot, protoZe rdj, at pfichdzi po smrti mfbo po
konci svéta, je v zdsadé nudné misto, o n&Z myty nejevi velky
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zdjem. At se ndm to 1ibf nebo ne, lidsky duch se pfi tvorb& mytu
inspiruje spiSe konfliktem neZ klidem a spiSe touhou po aktivité
neZz pohrouZenim se do ataraxie. Severskd kosmologie zalind

ohné&m a ledem, jak se to také na sopeény Island sludi a patif (ost-

rov Surtsey se vynofil z mofe dokonce aZ v roce 1964). Kulmi-
nuje v explozi ohn& a vody, zatimco potomci bohtt s nostalgif
vzpominaji na doby ddvno minulé.

12. Baliské a slovanské myty @ 257

12.
BALTSKE A SLOVANSKE MYTY

I'tEm 1: Ve svém romdnu Hundejabre (Psi léta) z roku 1963 podi-
vd némecky spisovatel Giinter Grass (*1927) bizarni panorama-
ticky obraz rodného Gdaiisku (Danzig). Mezi dvéma vilkami
mélo toto mnohondrodnostni, historicky vyznamné vychodoprus-
ké mé&sto na pobfezi Baltského mofe nepfirozeny status ,,svobod-
ného mésta“ obklopeného Némeckou Fisi, jejiz dzemi bylo tehdy
spolskym koridorem“ k mofi roztrieno na dvé ¢&dsti. Hlavni
postava romdnu, umélec Eduard Amsel, se Zivi prodejem stradd-
kd, pfi jejichZ vyrobé se inspiruje folklorem a myty pobaltskych
Prusii. Pod vlivem novopohanského nacionalismu, ktery rozpou-
tal druhou svétovou vilku, najednou z kolektivni duse obyvateld
Gdarisku vytrysknou fantasmagorické symboly zasut¢ pohanské
kultury, kterd behem tisiciletych mocenskych sport mezi Némci
a Slovany vzala za své. Kromé romdnovych postav a ¢istokrev-
nych ernych ovédckych psi (jejichz rodokmen zavriuje Hitleriv
oblibeny Prinz) opoustji i Amselovi hadrovi pandci venkovsky
realismus a iéastni se hrizného oZiveni pohanskych bohi a nako-
nec vypadaji jako roboti, ktefi uméji pouze pochodovat a saluto-
vat. Za vzor Amsclovi slouZi ohnivé rudy Perkanos, smrteln
bledy Pikollos a vesely mladik Potrimpos. Neni divu, Ze v dobé
nacistického koketovini se smrti a v éfe stfibrnych emblému
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s lebkou na Cernych uniforméch jde z této staropruské trojice
nejvice na odbyt morbidni Pikollos. Amselovym poradcem je
zdhadny stary podiviu Kriwe. Soudasny &tendf prdvem Zasne nad
autorovymi znalostmi starych redlif.

I'TEM 2: V roce 1545 Georg Sabinus, rektor university v Krélovci
(hlavni mésto Vychodniho Pruska) a zet slavného Lutherova spo-
lupracovnika Melanchthona, zaslal kardindlovi Pietrovi Bembovi
latinsky dopis verSovany v elegickém distichu:

Pod Severni hvézdou Zije ndrod divokych venkovant,
ktery doposud nic o pravém ndboZenstvi nevi,

ale za bohy md modrozelené hady

a provid{ ob&ti kozlt tak ohavné, Ze je ani nelze vyslovit.

Jaké severské primitivy mohl mit na mysli? Nikoli Tunguzy,
ani Laponce, ale vychodopruské venkovany.

I'TEM 3: V roce 1458 vydal Enea Silvio Piccolomini, pozdé&jsi pa-
pez Pius IL., svou knihu Europa, kde v 26. kapitole popisuje pobyt
prazského mnicha Jeronyma v Litvé v roce 1432. Vedle uctivatt
hadd se zde setkal s kn&zimi, kte¥{ v&stili u posvétnych ohiid. Ve
vnitrozemi narazil na kmen uctivajici slunce, jako feti§ mél
obrovské kladivo, které podle nich pomohlo osvobodit slunce ze
zajeti. Jeronym také objevil posvitné hdje a s nemistnou horlivos-
t se je snazil pokdcet. Brzy tak pfestal byt vitanym hostem a byl
vypovézen ze zemé.

Z evropskych zemi pfijala Litva kfestanstvi jako posledni
(z Polska, pouze oficidlné a shora) na zaddtku 15. stoleti. Jak jsme
vidéli, méla cirkev plné ruce price s vyhlazovinim bujicich
pohanskych kultit ve Vychodnim Prusku jeit¢ o stoleti pozdéji.
Severn&jsi Lotysi byli ndsilim a formdlné obrdceni na viru fidem
némeckych rytiFd zatdtkem 13. stoleti a velkovévodstvi litevské
se za vlidy vyznamnych panovniki — potinaje Mingaugasem ve
13. stoleti, ptes Gediminase, Algirdase a Kestutise ve stolet{ 14.,
a¥ po Vytautase na zaditku 15. stoled — rozprostiralo od
Baltského a? k Cernému mofi. Absence gramotnosti pfipomind
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starovékou Gallii a nevylutuje existenci vlivné domorodé nibo-
Zenské instituce. Ve své latinské Kromice Pruska (1326) hovoii
Peter von Dusburg o pohanském ,,papeZi“ jménem Criwe se sid-
lem v Romuvé k némuz vzhlizel s velkou tdctou kril, §lechta
i prostf lidé. Charakteristickym znakem baltské kultury je vlastng
uzavienost, a co se tyce jazyka, je tato vétev ze viech dochova-

e P

‘nych indoevropskych podskupin nejkonzervativnéjif a nejarchaic-

8.

Z vlastnich baltskych myti se nedochovalo témé&f nic, ale
o boZstvech a kultech si uritou pfedstavu vytvofit miZeme. Se
jmény bohti se v riznych ruskych a némeckych kronikdch setkd-
vime od 13. stoleti. NejCast&ji je uvddén bih hromu Perkin(as),
dile nejasny Andaj, Teljavel’ (boisky kovif, ktery vykoval slunce;

)

srovnej litevské kdlvis ‘kovit’), Diviriks (srovnej staropruské dei-

_was ‘bih’), Zvoruna, zvand ,fena“ (srovnej litevské Zvéris ‘zvite’)
_a Mgjd&jn (bohyné lesti; srovnej litevské medainis ‘lesni’). Roku

1419 obdrZel papeZ memorandum ve prospéch upadajictho fddu
némeckych rytift, které uvidélo jeho zdsluhy o vymyceni nejriz-
n&jsich uctivaéh ddbla v Pobalti, pfedeviim stoupenct Patolla,
Natrimpa 2 ostatnich vyplodi pohanského ducha. Podle latinsky
psané Polské kroniky od Jana Dhugosze (asi z roku 1460) byl pfed-
métem uctivini oheii, blesk, lesy a hadi. Dile hovoii o obétech

“mrtvym a k rozboru riiznych latinskych interpretaci (Vulcanus,

Juppiter, Didna, Aesculapius) doddvd ddleZitou informaci: ,Pri
uctivdni blesku nazgvali Jova ve své vlastni feti Perkanus, coz

" znamend “ddernik’ [quasi Percussorem].“ Dile piSe o Zendch typu
“Vestslek, které udrZovaly v&&ny oheii, za jehoZ vyhasnuti platily

Zivotem [capite expiabant].

"~ Antikvirn{ ridobyhistorif, kterd se zalala vyvijet od potitku
16. stoleti, se materidl sice obohatil, ale sou¢asné i zkomplikoval.
Nejvyznamnéjiim dokumentem je némecky psand Pruskd kronika
(asi z roku 1520), v niZ se Simon Grunau podrobné zabyvi idaj-
nou ethnogenezi starych Borusi. Pod vedenim jistého Wito-
wudiho a jeho bratra Brutena se ze Svédska vystghovala tlupa
Kimbri a t&sné po roce 500 n.l. se usadila na fece Visle. Na mist-
ni obyvatelstvo asi udglali velky dojem, protoze Witowudi se stal
krilem a jeho bratr Bruteno nejvys$im knézem s titulem Crywo
Cyrwaito. Bruteno a jeho kn&zi, ktefi se podle Grunaua nazyvaji
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waidolotren, sidlili v Rickojto, kde stdli sochy bohii Patolla, Po-
trimpa a Perkiina. Podobizny viech tif bohé byly i na Witowu-
diové korouhvi. Podle Grunaua je Potrimpo zobrazen jako bez-
vousy mlady muz ptitelského vzhledu ovénceny korunou
z obilnych klasd. Perkiino je rozzlobeny muZ stfednich let s pla-
mennym obli¢ejem a kudrnatym &ernym vousem. Patollo je bledy
stafec s dlouhym zelenym vousem, na hlavé bily kus litky jako
turban, a upfené hledi nahoru na ostatnf dva. Ikony boht byly
umistény ve tiech stejné velkych vyklencich stile zeleného dubu.
Perktinovi udrovalo kng’stvo pod trestem smrti v&¢ny ohei,
Potrimpo mél ve sklenici pokryté obilnymi snopy hada, jehoZ
waidolottinnen (knéZky) krmily mlékem, zatimco k posvdtnym
pfedmétim Patollovym patfily lidské, kofiské a kravské lebky.
Podle Grunaua tuto trojici zavedli a Kimbrijci misto ptvodntho
kultu slunce. Patolla nazjvd nejvys§im pruskym bohem, hrd-
zostrasngym bohem mrtvych, a Potrimpa charakterizuje jako
ochrance $tésti a doddvd, Ze oba nezfizen& baii po lidské krvi.
Perkiina charakterizuje ponékud struénd zprdvicka jako boha
hromu s v&teckymi schopnostmi. Grunau se také zmifiuje o dvou
venkovskych boZstvech, z nichZ jednomu se obé&tuji ryby a druhé-
mu ptici, a pfedeviim o bohu trody jménem Curcho, ktery se
(jako Curche) objevuje jiZ v mirové smlouvé z roku 1249 mezi
fddem n&meckych rytift a starymi Prusy.

Grunauiv Patollo, Perkiino a Potrimpo byvaji nejéast&ji hod-
noceni z hlediska své triadické struktury, kterd jakoby ptipomina-

1a 1 uppsalskou trojici bohii Odina, Thora a Freye (bih vilky, bih

‘hromu a falicky ddrce rozko3e). Rozdily vSak — v atributech —
prevlddaji: Odin md misto lebek zbrang, Thér mél spiS Zezlo nez

ohnivy pokiled a dé&lat rovnitko mezi Freyovym nadmérnym tdem
a Potrimpovym hadem, na to je tfeba byt opravdu skalnim Freu-

"doveem. Grunauovy informace tedy zachycuji starou baltskou

theologii i p¥esto, ze je Wilhelm Mannhardt a dalsi badatelé
povazovali za vymysly vychdzejici z Adama Brémského. Piestoze
Grunau mohl Adamovo dilo Gesta (které tehdy jest€ nevyslo tis-
kem) zndt z kopie rukopisu nebo z n&jakého pfevyprivéni a pro
jeho teorii o skandindvském ptivodu Prust by hovofily i potvrze-
né vikingské ndjezdy do Vychodniho Pruska (pohiby na lodi
apod.), je rozumné&jsf tento materidl hodnotit na pozadi specificky
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baltskych informaci. Pruského Criwe z Romuvy (nebo Gru-
nauova Crywo z Rickojto) a jeho kolegy v kultovnich stfediscich
v Litvé je tfeba povaZovat za theology zavedeného ndboZenstvi
13. a 14. stolet{ a p¥{tomnost stylizovaného triadického indoev-
ropského kultu t&sn& pred konverzi neni o nic mén& pravdépo-
dobnd nez existence uppsalského kultu o n&kolik stoleti dfive.
Zda byl tento pantheon vytvofen pod vlivem germénskych mytd,
o tom jec moZné diskutovat. ProtoZe viak presvédivé dikazy
chybi, je rozumné povaZovat baltské tradice v podstaté za domo-
rodé.

Grunau tedy pfedstavuje pfechod mezi epochou oéitych svéd-
kit a pozdgjsim obdobim sb&rateld. Pfes viechny deformace ndm
zachoval ¢4st pohanského systému, ktery byl v 16. stolet{ jiZ ne-
ndvratné ztracen. Jeho nédsledovnici bud jenom opisovali starsi
zprivy nebo shromazdovali posledni zbytky lidového ndboZenstvi
a nenf tedy divu, Ze ka%dy z nich uvddi rizny pocet vielijakych
bozstev. Pfipomind to rozdilné pojeti skandindvské tradice v dile
kronikdfe typu Adama Brémského a encyklopedisty Snorriho ra-
Zeni.

V nejriizngjiich cirkevnich dokumentech, pojedninich o sta-
roZitnostech, ethno-, geo- a historiografickych kompendiich a ling-
vistickych pracich z obdobi mezi lety 1530 a 1700 jsou uvidéna
jména boh, nap¥. Occopirmus (‘dplné prvnf’, biih oblohy), Suaix-

“tix (sluneni bih), Auschauts (lé¢itel), Autrimpus (bih mofte), Po-

trimpus (¥i¢ni bih), Bardoajts (bith mofeplaved), Pilvitus (boZ-
stvo sklizn&), Pergrubrius (bith jara), Puschkajtus (biih zemé, snad

“etymologicky piibuzny s védskym PuSanem a feckym Pinem),

Perkiinus (bdh hromu a de§t&) a Pecullus (s nejriznéj$im pravo-
pisem), ktery je interpretovan bud jako ‘Plate’, ‘Furiae’, ‘bih
pekla a temnoty’ a nebo ‘bith vzdusnych duch®’. V téchto spisech
se objevuje mnoho dalgich jmen a pfizvisek, které nepochybné
patii do ,nizé mythologie®, ale uvedend boZstva jsou urtitou ukdz-
kou ilegdlniho pantheonu po prichodu kiestanstvi. Podle ocekd-
véni lze zde najit stopy sluneéniho kultu a skupinu mofskych
bohd, ale v podstaté se tento pantheon sklidd z boZstev Iécitelstvi
a plodnosti (k nimZ patfi i Potrimpus), a z bohd Perkinus a Pe-
cullus.

Jméno Potrimpus onomasticky souvisi nejen se jménem
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Autrimpus, ale i s Natrimpe z 15. stoleti. Pfipustime-li moZnost
riznych pfedpon, theonymicky kmen trimp- (sim o sob& nejasny)
ukazuje na spojitost s vodni plodnosti.

Dhugosz chédpal staroprusky ckvivalent litevského Perkiinas
a loty$ského Perkons jako ‘“ddernik’, ale ve staré prudting zatalo

" percunis znamenat ‘hrom’ a v litevitiné se hrom béin& oznaluje

‘vyrazy perkiinas a perkinija. Kofen *per(k*/g)- znamend ‘zasih-
nout’ a objevuje se v litevském perti ‘Slehat, mrskat [v sauné]’,
ruském praf ‘bit’, arménském har(k)- ‘udefit’. Rozdifenim pivod-
niho substantivniho tvaru *per(k*/g)o/u- s vyznamem “dder’ a tedy
i “ddernik’ o ,,augmentativni“ theonymickou p¥iponu *-no- vznik-
lo *Per(k*/g)o/u-no- “dder [hromu]’ nebo ‘[bozsky] ddernik’ s od-
vozenym adjektivem *per(k*/glo/u-n-jo- ‘nichylny k hromobitf’.
Vedle boht, jako je litevsky Perkiinas, staroseversky Fjorgynn,
védsky Pardianja a starorusky Peruns (0 némz se je$té zminime),
patfi k tomuto zdkladu i vyrazy jako gétské fairguni ‘hora’, sta-
roruské peregynja ‘zalesnény kopec’, a keltskofimské Hercynia
‘dubovy hfeben, dubovy les’ stejn& jako latinské guercus ‘dub’
(< *per(k*/g)o/u), jimiZ se oznalujf skalnaté pahorky a stromy pfi-
tahujici blesk, zasvécené bohu “‘Udernikovi’.”

Patolla odividng zatla&il Pecullus. Patollus by snad mohl zna-
menat néco jako ‘podzemi’ (srovnej také sanskrtské patdlam ‘pod-
svéti’), zatimco Pecullus je ekvivalentem litevského pikalas ‘ddbel’
a lotysského pikals ‘pohansky bih, démon’ a souvisi s litevskym
piktas ‘rozhnévany’, pykti ‘byt rozliceny’. Ve svém dile Deliciae

1) K dal$im pffbuznym vyrazim by mohlo patiit chetitské peruna ‘skila’

a sanskrtské parvata ‘hora, balvan’. Podle lidové viry vider blesku ,oplodiiuje”

uréité druhy kamene (jaspis, pazourek) a stromi (dub, jedle) ohnivym potencis-
lem, ktery se pak z nich uvoliiuje tfenim v podobé ohn&. Proto se od slovesa

“*udetit’ mohla odvozovat substantiva s vyznamem ‘kopec’, ‘skéla’ a ‘dub’, a nao-
pak ndzvy kament mohly oznafovat bo¥ské stfelné zbrané (Thérovo Mjslinir,

které moznd piivodng znamenalo ‘mlynsky kimen’ [srovnej anglické mill], bylo

bamarr ‘kladivo’, ale staroseverské hamarr také znamenalo ‘skdla’ nebo ‘“tes’

a je ptibuzné s ruskym kemens ‘kdmen’; tato slova jsou ddle pfibuznd s feckym

akmin ‘meteor; kovadling’, litevskym akmus *kémen, skdla’, védskym asman

a avestskym asman ‘kdmen, skila; [kamennd klenba] nebe’, staroperskym asman

‘nebe’; Indra, krery ,zplodil ohefi mezi dvéma skilami® asmandr antar agnim

diadidna [RV 2.12.3], pougival proti démontim krom& svého vadira [RV

7.104.19] jako vrhaci zbrané také asman i parvara). Nérazy a tfenf ohnivych
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Prussicae (1690) Matthias Praetorius (v kap. 4.4) uzaviel dlouhy
soupis riznych boZstev poznimkou, Ze ,v pramenech nemajf tato
boZstva stejnou vdhu. Je nesporné, Ze nejvétsiho uzndni se dosti-
vé tfem bohtim, ktef{ byli v Romuvé uctivini nad viechny ostatni
a jmenujf se Pykullis, Perkunas a Padrimpus®. Z toho vyplyvi, Ze
Patolla (jehoZ uvddi Grunau a star$i prameny) nahradil ,,Pykullis“
a opét se zde objevuje historickd Romuva misto Grunauovy vari-
anty ,Rickoyto®.

Mime-li nalézt indoevropskou strukturu baltského pantheo-
nu, je tfeba nejprve spravné interpretovat jména Patollus-Pe-
cullus. PiestoZe se tento bih kiesfanskému ndboZenstvi na
seznam démont hodil, zpisoboval pro svou nezafaditelnost roz-
paky. Byl totiZ jak démonem podsvéti, tak i nebeskym viidcem
zéstuptt mrtvych, zdrovefi tedy v pekle i v nebi. Prdvé tato dvoj-
znatnost by ndm viak mohla pomoci pii rekonstrukei jeho pravé
povahy. Jeho litevsky alonym Velinas (Vélnias, Véls, nynf
,d4bel®), je ptibuzny s vélés ‘duchové’ a s bohyni-matkou jménem
Veliuona; jiz Szyrwidédv slovnik z roku 1629 fikd, Ze Vélnias je
‘Piktis’. V litevském folkloru je Velinas jednooky, v&stecky, zrdd-
ny a zufivy bith duchd vélés, kteti bojuji, lovi a pochodujf na
obloze. Je také pinem popravy ob&Senim a ob&enci. Tyto infor-
mace jsou pro typologické srovnini jak s jednookym Hanga-
goSem Odinem tak starogerminskym Waotanes ber dostatetné.
Za bohem smrti Simona Grunaua, jeho% ozivil Giinter Grass,

kament a klacki vyvoldvaly ptedstavy souloze a plozeni: falickym symbolem
bylo zcela jasné kladivo Mijéllnir, které se poklidalo nevésté do kifna (srovnej
“11. kap.). Ohnivd irinskd chvarena obsahovala ejakuldt a sperma (srovnej
11. kap.). Védské pasas, tecké peos a latinské pénis jsou odvozeny 2 indoevropské-
ho *pes- ‘ttit’, které je doloZeno jako pouzivané sloveso v chetititing a v odvoze-
“ném pesna ‘muz, samec’. Réeni ,z dubu nebo ze skily®, které se vyskytuje
"w Homéra_a Hésioda, bylo naraZkoi na anthropogonické rozmnoZovini
"(Odysseia 19.163) a nepfimo znamenalo ,zpét od potdtku, nikam nejitt
(Theogonie 35), zkritka ,to nikam™ nevede, nemd to smysl” (flias .2_2.126).
Thricky mytus o Semelé ,usmrcené bleskem® (Pindaros, Olympijské ddy
‘225—36) nebo ,pii porodu ji pomdhal [Didv] ohed zrozeny z blesku*
(Euripidés, Bakchai 3; srovnej 8. kap., pozn. 1) byl bleskovou hierogamif, kteri’
,s¢ vymkla z rukou*; mirn&jsi vyboj bozské pohlavni jiskry predstavuje zlaty
'déét Danaé. V mytech o bohu hromu pretrvivi zikladnf napéd elekurické
"boufe: smrtici vyboj spojeny se zirodaujici vishou.
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a za diblem kfestanské démonologic a folkloru se skryvd hlavni
postava baltského pantheonu, jejiZ jedno jméno, Pecullus, zname-
néd charakteristickou ,zufivost severského Odina, a druhé jméno
Vélinas je vizce spojeno se staroseverskym valr s vyznamem zédstup
zabitych. Zd4 se, Ze vyznamny magicky bth smrti se vyskytuje po
boku vlddnouctho boha hromu i v jinych severoevropskych tradi-
cich (srovnej Odin-Thor a snad i Esus-Taranis). Patollova bild
pokryvka hlavy by opravdu mohla byt chybgjicim ¢ldnkem mezi
Odinovou huckou a turbanem indického Rudry (srovnej 11. kapi-
tolu).

Ve srovndni s vychodopruskou a litevskou tradici hraje loty3-
skd tradice z hlediska sb&ratelského a folkloristického druhé
housle, aviak s jednou vyjimkou: velké mnozstvi lotyskych lyric-
kych lidovych pisni (dainas), které byly sebriny az v 19. stoleti,
predstavuje jedineény piinos k jinak skrovné indoevropské tradici
v baltském prostfedi. Pfind3{ velmi ddleZity tfeti doklad o mytu
o Boiskych bliZencich, ktery je doloZen hlavné ve védské Indii
a starém Recku (srovnej 4. a 8. kap.). V t&chto baladdch se dva
(nebo né&kdy vice, protoZe dudl v loty$ting zmizel) jezdci jménem
Dieva déli ‘synové Dievovi’ dvofi dcefi Slunce (Saules meita)

_a zachrani ji pfed utonutim. Tento motiv by mohl byt souédsti
pivodniho mythologématu (podle néhoZ méli Asvinové a Dios-
kiirové licenci profesiondlnich zdchrandfd). Ze znatného mnoZz-
stvi pisni vybirdme charakteristickou ukdzku:

Div’ svecites jitrd dega Dve svice hofely na mofi
sudrabina lukturos; ve stifbrném svicnu;

tds dedzina Dieva déli, synové Dievovi je zapdlili,

Saules meitu gaididami. kdyz ¢ekali na Dceru Slunce.
Saules meita jiru brida, Dcera Slunce se brodila v mofi,
vainadzinu vien redzéja.  zahlédli z ni pouze korunu.

Iriet lnivu, Dieva déli, Veslujte na ¢lunu, synové Dievovi,
glabiet Sules dveéseliti! zachratite dudi [dcery] Slunce!”

2) Misto Saules meita je nékdy pouze Saule (‘slunce’ je v baltdtiné femini-
_numy), Ve védském mytu se dcera boha Siiryi také jmenuje Surid {vedle pojmeno-
_véni Dubitd Siirjasja [t.j. dcera Stirjova]) s koncovkou Zenského rodu.
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Dieva déli kleti ciria, Synové Dievovi postavili stodolu
zelta spives sparedami; upevnili trdmy ze zlata.

Saules meita cauri gija, Dcera Slunce mohla po nich piejit
ki lapina drebedama. a tidsla se jako list.

"Toto je nejstar$i typ, ktery jest& obsahuje mytickou polyand-

_ rii. Pozd&jsf verze se od nf li3i bud tim, Ze uvddéji jenom jednoho

Dieva déls a nebo naopak dvé i vice decer Slunce, nebo ddvaji dcefi
Slunce jiného ndpadnika (Jitfenka nebo Vedernice [astrdlni inter-
pretace Dieva deéli], Mésic, Perkun), stejné jako ve védskych vari-
antdch md n&kdy Sirjd za partnera S6mu (RV 10.85) nebo Pisana
(RV 58.4). V litevské tradici se také vyskytuje Dicvo sineliai
a Sdulés dukterys, aviak bez srovnatelného presvédéivého souboru
archaickych mytickych shod (nepochybné je, Ze pod rodovym
baltskym *Deivas ‘biih’ se v tomto pfipadé skryvd indoevropsky
btih oblohy *Djéws). V lotySskych pisnich by se mohly skryvat
i jiné indoevropské ldtky, které jest® &ekajf na objeveni. Archaickd
baltskd tradice, znimd jenom z pozdnich dokladd, je doposud

_urdité neprobddané dzemi srovndvaci mythologie. -

Slované se ,poevropstili“ témé&F o tisic let dfive neZ Baltové
prosté tim, Ze jiz v 6. stolet! pronikli do stfedni Evropy a na
Balkén a7 k dzemi{ Recka, podobné jako Keltové a Germdni v pil-
tisiciletych intervalech pfed nimi. Slované jedté stile Zijf v Ce-
chdch a soutasnd némecko-polskd hranice na Odfe neni piilis
vzdilena od Labe, které tvofilo hranici v dobé nejvétdi expanze
(Berlin a Drazdany jsou slovanskd jména). Jejich obraceni na viru
bylo zdlouhav&jsi a kvili zemé&pisné poloze pfichdzelo spiSe
z Byzance nez z Rima: prvni byla v roce 863 Morava s apostoly
Cyrilem a Metod&jem, Bulharsko pfijalo oficidlng krestanstvi
v roce 885 a Rusko v roce 988. V zdpadnich oblastech véetné
Polska (které formdlng konvertovalo v roce 966) viak ziskala
pevnou pozici ffmskd cirkev, pfestoZe se u zdpadnich Slovani na
tzemi dneSniho severniho Némecka pohanstvi udrZelo jesté
dlouho do 12. stoleti. Toto kulturni roziwépeni mezi Rim
a Byzanc (které je§té dnes prezivd mezi Chorvatskem a Srbskem)
mélo zhoubné nidsledky pro zachovini pisemnych dokladd
o piedkfestanské tradici. Latinizujici vliv zdpadni cirkve byl
dobrym podhoubim pro vznik klasicistnich sldtanin, jejichZ pfi-
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kladem je Dugosziiv slovansky pseudoolymp z 15. stoleti. Zlom-
ky informacf o autentickych zdpadoslovanskych kultech se zacho-
valy pouze v dilech ntkterych nejstardich kronikdfd (Thietmar
z Merseburku [kolem 1015], Adam Brémsky [kolem roku 1075],
Helmold [kolem roku 1170}, tfi Zivotopisci biskupa Otty z Bam-
berka [kolem roku 1150], Saxo [14. kniha], Knytlings Saga [‘Siga
o Knttovi Velikém a jeho ndsledovnicich’; kolem roku 1265]).
Isldmsk4 vlna, kterd se pak prelila pres Balkdn, situaci také nepro-
spéla. V Rusku, kde vyvoj probihal v pom&mé izolaci od Evropy,
vznikla vyznamni cirkevni, kliSterni (pfedeviim kyjevsky Proni
[Nestoriiv] letopis psany do roku 1110), privni (Russkaja Pravda)
a hrdinskoepicka literatura (Slovo o pluku Igorové z roku 1187, by-
liny), kterd je v podstaté hlavnim pramenem slovanské mytické
tradice. Kromé téchto prament méme jeté k dispozici nepieber-

né mno¥stvi slovanského folkloru, ktery se &istené dostal do.

povédomi zdpadniho svéta prostfednictvim hudby, od rusalky
(vila) ptes ptika ohnivdka aZ po svécent jara.
Ve srovndni s pozd&jsi uzavienostf vi&i Zdpadu nebylo Rusko
v dobich svych nejstardich d&jin proti cizim vlivim tplné imunni.
Pravlast Slovanti se nachdzela zhruba v oblasti zdpadnich hranic
Ruska a jihoruské stepi byly postupné osidlovdny frénskymi
kmeny (Skythy, Sarmaty, Alany). Baltoslovan3tina, thriko-fryZsti-
na a indoirdnétina jsou skupiny sousednich indoevropskych dia-
lekts, které prodélaly nejnovéjii fize spoleénych indoevropskych
jazykovych zmén (pfedevdim palatalizace veldrnich konsonantd,
napt. ruské slove oproti feckému kleos). Jejich spole¢nd terminolo-
gie z oblasti spoletenské, ndboZenské a pravnf je viak dplng jiné-
ho typu ne# ta, kterou nachdzime mezi okrajovymi — zdpadnimi
a vychodnimi — oblastmi, o nichZ byla zminka mimo jiné ve
3. kapitole, kde jde v podstat¢ o praindoevropské archaismy,
které se nezdvisle na sob& zachovaly v okrajovych oblastech.
Oproti nim jsou baltoslovanské a indoirdnské isolexémy regiondl-
nimi inovacemi a specifické irdnskoslovanské paralely mohou byt
vypajekami od sousednich kultur nebo difiize z frinstiny do slo-
vanitiny. Na druhé stran& rusky stit se svym severnim centrem
v Novgorodu a jiznim v Kyjevé byl zaloZen v 9. stoleti skandindv-
skymi Vikingy (Varjagy), ktefi tim sledovali ochranu svych Fic-
nich a dopravnich cest od Baltu pfes Cerné mofe do Byzance.
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Agkoliv teorii, podle niZ Svatou Rus zaloZili cizi ndjezdnici, ne-
pfijimal sovétsky Sovinismus zrovna s nad$enim, nelze na zdkladg
jmen prvnich legenddrnich panovnikd a daldich informaci poptit
severskou vlddnouci slozku ani vikingsky vliv na oficidlni ndbo-
Zenstvi. P¥itomnost Varjagi doklddd i arabsky cestovatel Ibn Fad-
lén, ktery popsal pohieb na lodi na fece Volze v roce 921. Pfi
této kremaci jednoho ,,ruského® ndéelnika se konaly sloZité zvite-
ci i jiné ob&ti podle staroseverského zvyku a ritudlnf vrazda omd-
mené sluzky starou knéZkou zvanou ,andél smrti“ (srovnej spo-
leény lodni pohfeb Baldra a Nanny v 11. kap., Brynhildino ,,sati“
na Sigurdové hranici a Gunnildu doprovizejici na smrt Asmunda
[Saxo, 1. kniha]). PicstoZe je tfeba mit neustile na paméti skyth-
ské a varjaZské vlivy, na$i hlavni oporou pfi studiu staroZitnostf
slovanské kultury zlistdvaji skrovné ruské prameny.

O lexikdlnich shoddch mezi baltoslovanstinou, thriko-fryzsti-
nou 2 indofrdngtinou jsme se letmo zminili v pfedchozich kapito-
lach: védské Indra, protoslovanské *jedrs ‘silny’ (< *indros); védské
svajambhii, thricko-fryiské Sabazios, staroslovénské svebods ‘své-
bytny, svobodny’ (moZnd sem patii i nizev germdnského kmene
Suébi);, védské médhira, avestské manzdra, staroslovénské modrs,
ruské mudryj ‘moudry; avestské spenta, staroslovénské svets, ruské
svjatoj, litevské svenitas ‘svaty’; védské Bhaga, staroperské baga,
ruské bog(s) ‘bth’ (srovnej fryiské Bagdios [ptidomek Diiiv]
ruské boZij ‘bozi’). V 6. a 8. kapitole jsme vidéli, Ze védské sloveso
sam-vid-, které znamend setkdni Clent rodiny na onom svété a je
zdkladem feckého Hddés, se shoduje s ruskym svidet-sja ‘znovu se
setkat’; béiny pozdrav na rozlouCenou do svidasija (‘na shleda-
nou’), proneseny na smrtelné posteli, by pak z etymologického
a mythologického hlediska znamenal ‘nashledanou v podsvét’
(< *Smuwidd-). V 9. kapitole jsme uvedli, Ze ruské mir(s) ‘mir’ je
piibuzné s védskym Mitra; tento ‘mir’ viak pivodné nebyl anto-
nymem vilky, ale znamenal spiSe ‘mirové spolegenstvi, obec’ Fidi-
ci se spoletenskou smlouvou. Podle toho ve spise Russkaja Pravda
znamend miry ‘sidlisko, osada’ a v ruitiné se pak vyznam rozsifil
na cely ‘svét’. ,Poruseni miru“ nemusi byt tedy pouze zileZitostf
mistni policie, ale i Spojenych ndrodi, jak o tom svédei sovétské
heslo mir miru ‘svétu mir’. Sémantickd vazba (‘mir’ > ‘sidlisko’) je
v obriceném poméru podobni staroruskému goje ‘mir, divéra,
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prételstvi’ (srovnej iz-goje ‘mimoobecni’) oproti védskému gaja
‘dtim, zivobyt’ (‘mir’ < “sidlisko’).

Dalif shody jsou jiZ sporn&jsi. Na rozdil od baltstiny a indicti-
ny se slovanstina shoduje s frdn3tinou v tom, Ze ‘bith’ se neoznatu-
je indoevropskym *dejwos, nybrz boge. *Djéws sc zachovalo ve slo-
vanském ‘dés5¢ (ruské dozd, staroslovénské dezde < *dus-sjus
(‘$patnd obloha’; srovnej napt. latinské diils] ‘pod jasnou oblohoy,
za bilého dne’); vyznam ‘nebe’ dostalo slovo nébo, které pivodné
znamenalo ‘mrak’ (védské nabhas, tecké nefos, litevské debesis), jako
i v mnoha jinych jazycich (chetitské nepis, avestské nabab, staroir-
ské nem, lotyiské debess). Podobné jako perské div (avestské daéva)
i slovanské dive znamend ‘démon’ a je moiné, Ze jde o vypijku
z nékterého irdnského dialektu. Jako mytickd postava ve Slhvu
o pluku Igorové byl Dive ostraZitym bohem vychodnich stepi, ktery
burcoval k odporu proti tomuto ruskému hrdinovi a sim dobyl
(doslova ‘vrhl se”) ruskou zemi (zemljd). Dokonce i kdyZ pfipusti-
me petrifikaci epickych modeld, je pfirovndni této postavy k roz-
vitnénému thricko-fryzskému Diovi (Divs), ktery se vrhd na
nestastnou Semelé, za vlasy pfitaZené, jelikoZ okupaci vlastniho
tizemi cizfm agresorem nelze povaZovat za hierogamii (Casto se
vyskytujici juxtapozice dids a zemeld[s] v kletbdch na fryZskych nd-
hrobeich nic nedokazuji, protoZe jejich smysl neni jasny
[‘nebe’—’zem&’ nebo ‘bih’—’pozemstan’ = ‘Clovek’?]).

U slovanskych boZstev znime vétSinou pouze jméno, které
je Casto samo o sob& nejasné a byvd sice spojeno s uréitymi
ikonografickymi a kultovnimi, ale ém&f s Zidnymi mytickymi
informacemi. P¥es zna¢nou jazykovou podobnost riznych forem
slovanstiny prvniho dsicileti je mezi zdpadoslovanskymi a vycho-
doslovanskymi prameny (jihoslovanitina vé&@inou mléf) shod
salostné maélo. Ze zdpadoslovanskych bohd na tdzemi dneSniho
severntho Né&mecka je nejzndméj$i Svantovit, jehoZ svatyni
v Arkoné na baltském ostrové Rujang zniil v roce 1169 ddnsky
Tkrdl Valdemar 1. se svym arcibiskupem Absalonem. Helmold,
Ottovi zivotopisci, Saxo, Knytlinga saga a archeologické vykopdv-
ky shodné hovoti o &tvercové svatyni o strané 70 stop s vyfezdva-
nymi sténami a &tythlavou sochou 28 stop vysokou, se dvéma hla-
vami vpiedu a dvéma vzadu. Vicehlavost bujela také v Korenici
na Rujané, kde mél Rujevit sedm obli¢eji, Porevit pét hlav
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a Porenutius étyfi oblieje a pdty na prsou (podle Knytlinga sagy
se jmenovali Rinvit, Turupit a Puruvit, pfi¢emZ Turupit pfipomi-
néd boha jménem Tarapita, doloZeného na estonském ostrové
Osilia v Livonské kronice, kterou napsal Henricus Lettus). VSichni
tii Zivotopisci Otty z Bamberka se zmifiuj{ o t¥ihlavém "Triglavovi
ve Stétiné a Wollinovi v Pomotanech a podle islandskych prame-
nt byl na Rujané také Tjarnaglofi ‘Cernd hlava’, ktery p¥ipomind
Helmoldova Zcernebocha ‘Cerny biih’. Ottéiv Zivotopisec Ebo se
zmifiuje o bozich Gerovitovi (= Jarovit) na fece Havole a Wol-
gastovi na pobfeZi mezi Rujanou a Stétinem. Dal3f jména bohi
jsou Prove a Pripegala. Kromg svatyni jsou doloZeny modly i pod
Sirym nebem a opakovang se vyskytuje zminka o posvitném vés-
teckém koni v réznych svatynich. Vedle &ist& deskriptivnich
jmen, jako je Triglav, se k adjektiviim napt. svgte ‘svaty’ (Svan-
tovit) nebo jars ‘prudky’ (Jarovit) ptipojuje theonymické -vir.
Zdi se, e v téchto nov&jsich pramenech byla ptvodni vlastni
jména nahrazena deskriptivnimi pfidomky. Naproti tomu Thiet-
mar z Merseburku (6.23) se asi v roce 1015 zmiiiuje o jediném
boZstvu s vychodoslovanskym onomastickym protéjskem, Zuara-
sici, jako o nejvyznamn&j§im z celé fady boiZstev, jejichi modly
opatfené népisy a oble¢ené ve zbroji se nachdzely v meklenbur-
ském Riedegostu. Prominentn{ postaveni tohoto boha u zipad-
nich Slovani na pfelomu tisicileti dosvédeuje sv. Bruno z Querfurtu
v dopise némeckému cisafi (pozdéji svétci) Jindtichovi IL v roce
1008, v ném? kritizuje tohoto pragmatického panovnika za to, Ze
z prospéchdiskych diivodi uzaviel spojenectvi s pohanskymi Slo-
vany proti kiestanskému polskému krili Boleslavu Chrabrému
a tvrdi, ze ,Zuarasiz diabolus“ a krilév patron sv. Mauritius se
k sobé piili§ nehodi. U Adama Brémského (2.21) se misto
Riedegost nazyvi Rethra a bth md jméno Redigast, a Radigast se
také objevuje u Helmolda (1.21 a 1.52). Je nepochybné¢, Ze jméno
Radigast bylo pfidomkem boha (‘radostny host’ nebo néco po-
dobného), ktery nahradil pévodni jméno boha a zacal se uZivat
i pro jeho kultovni misto.

Vychodni protéjsek boha Zuarasici se objevuje o stoleti
pozdéji jako Svarogs, ktery se ve staroruskych dodatcich k mate-
ridlu od byzantského kronikife I6annése Malalase interpretuje
jako ,Héfaistos*, otec boha jménem Dazobogs (,Hélios"). S tva-
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rem Zuarasici se shoduje deminutivam Svarefite v pozdéjsich
pramenech. Ale tento bih nejasného jména, ktery byl podle
vieho spojen s ohném a sluncem, nebyl hlavnim bohem a chybél
mezi modlami pantheonu, ktery dal zbudovat Vladimir na chlu-
mu u Kyjeva na sklonku oficidlntho ruského pohanstvi (980):
Peruns, Chorss, Dazebogs, Stribogs, Simarsgls (viichni muz-
ského pohlavi) a bohyné Mokoss. Na severu méla Perunova dfe-
vénd modla (se stiibrnou hlavou a zlatym vousem) sviij protéjiek
na vyvy$eniné u Novgorodu jménem Perynja (nebo Peryns, Pe-
runs). Po Vladimirové kitu v roce 988 byly kyjevské modly
vyvriceny, rozbity a spileny. Peruns byl p¥ivizdn za kofisky ocas,
bit, odtaZen a vhozen do Dnépru, a podobnym zpisobem skonéi-
la v fece Volchov jeho novgorodskd verze.

Vladimiriv soupis je pozoruhodny tim, Ze prvaim boZstvem

k je Perun® a poslednim Mokogs, a Ze zde chybf dal3f dileZity sta-

rorusky bith Veless neboli Voloss. Z ostatnich jmen vypadd Cherss
a Simarbgls jako novodobd vypijéka perského Chor3id ‘slunce’
a zdzratného ptika Simurgha. DaZsbog® a Stribogs maji spoled-
nou st -bogs; Dazpbogs je moznd sloZené piizvisko typu ,kazi-
svét®, doslova ‘ddvat §t&sti’ (< *Dddbi-bhagos), kde -bogs nezname-
nd ‘bih’ (< ‘pridélovad’), ale md jesté i ten druhy pivodni vyznam
‘dil, p¥id&l’ (srovnej bogars ‘obdafen Stéstim, bohaty’, nbogs
‘chudy’ a védské bbaga); slovanské Dazdv-bogs by pak pfipomina-
lo védské osloveni boha jako ddtd vasu ‘ddrce statkd’. Podobné
Stribogs by mohlo znamenat ‘rozsévat statky’ nebo ‘rozhazovat
bohatstvi’. Sice prichdzeji v dvahu i jiné etymologie (napf. Stri-
bogs < *Plaltri-bbagos ‘otec bih’), viechny se viak pro nedostatek
zikladnich informacf dopoustéji jednostranného vykladu. Ve Slo-
vu o pluku Igorové se Rusové nazyvaji poeticky ‘vnukové DaZp-
boga’, zatimco vétry jsou ‘vnukové Striboga’. Jako v zdpadni slo-
vanitiné i zde se zatala ptivodni jména boht skryvat za pfidomky.

Mokobs ‘vihkd’ (srovnej ruské mokryj ‘mokry’) je alonym
Mats Syrd Zemljs ‘matka vihkd zem&, slovansky prot€jsek bohyné
plodnosti souvisejici s vldhou, vyznamové odpovidd jménu *Ha-
rachvaiti i ptidomku Aredvi, ktery patfil jejimu avestskému pro-
t&jsku Andhitd.

Veless/Voloss (Voloss je odvozeno z *Velss) se objevuje jako
Voloss v Nestorové letopisu, kde je vedle Peruna brin za svédka né-
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kolika stitnich smluv uzavienych mezi Ruskem a Byzanci v 10. sto-
leti. Je charakterizovdn jako skotsjs bogs ‘bith dobytka’ nebo ‘biih
bohatstvi’ (skots ‘dobytek’ < ‘bohatstvi’; srovnej staroseverské
skattr ‘poklad’). Je moZné, Ze jako biih pfisahy varjazskych vlada-
4 je skandindvského ptvodu, snad etymologicky ptibuzny s Vilsi,
jak se nazyval posvitny kotisky falus, ktery byl k velké nelibosti
sv. Olafa pouZivin v severské magii k zajist&n{ plodnosti. Pravdé-
nebo Véls. V lidovém nédboZenstvi méZe bih smrti snadno ziskat
chthonické konotace s ,bohatstvim®, zatimco jeho hlubsf ,pro-
rockd“ povaha vysvitd ve Slovn o pluku Igorové, kde se jeden pévec
nazyvd ‘vnuk Velesa’. Stejné jako jeho baltskd paralela mél uréité
i *Vel(e)s nekteré shodné rysy s Odinem a tak mohlo dojit k to-
mu, e se stal slovanskou interpretaci Odina ve varjazském super-
strtu,

_ Perun je jedinym slovanskym a ruskym bohem, o némiZ exis-
tuje dost spolehlivych informaci. Z formdlnitho hlediska jsme jiz
jeho jméno probirali ve spojeni s litevskym bohem Perkiinas.
Peruns pochdzi z *Perawnos, stejné jako lotySské Pérkans
z *Perk*awnos, oba maji plny samohldskovy stupen kmenového -u,
zatimco *Per(k*/g)tin(y)o- (s alternativnim pfedderivaénim dlou-
¥enfm samohldsky -u) se objevuje v Perkinas a v ruském Perynja
{(Perunova svatyné na chlumu u Novgorodu) a peregynja (zalesné-
ny kopec). Jiz Prokopios, tajemnik Justinianova generéla Belisaria
(De bello Gothico 3.14, kolem roku 550 n.1.) o Slovanech napsal, Ze
jejich nejvy$§im bohem je pdn blesku, jemuZ obéwiji dobytek
a jind zvitata. Hodné se o Perunovi hovofi v ruském folkloru,
napf. se vyprivi, jak zabil na jedné hofe hada, aby osvobodil
dobytek a vody (srovnej s Indrou), nebo jak vyrdbél hrom a ohni-
vé tlomky skdly (= blesky) tfenim dvou ohromnych mlynskych
kament (srovnej pravdépodobnou etymologii Thérova kladiva
Mjollnir a jiné analogie, napt. ‘mlynské kameny’ a Hrungniho
odplatu, pfi niZ pouZil na Thérovu lebku brousek [11. kap.]).
Neni divu, Ze ve varjaZskoruském synkretismu doslo ke ztotoZné-
ni Peruna s Thérem, zatimco v pozdéj§im, jiz pokfestanitélém
folkloru, vystupuje pod maskou biblického dirce desté Elide
(Ilja) s ohnivym vozem. V Perunovych lidovych obfadech byla
dilezits magie de3té, kterd se dochovala pfedeviim u balkénskych
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Slovant (a v pfilehlém Rumunsku, Albdnii a severnim Recku)
jako. obfad Perperuna, jeho¥ stfedem byl dervidsky tanec deSt,
ktery ptedvidéla nahd divka prepubescentniho véku ovéncend
kv&tinami. Obfad sc také nazyval Dodols, coZ pfipomind nejen
Perkiintiv alonym Dundulis, ale i v&tirnu u Diova posvitného
dubu v D6déné v Epeiru. Perperuna jako (reduplikované) femini-
num odvozené od Perunova jména odpovidd severskému Fjorgyn
(< *Perk=iini) vedle Fjdrgynn (< *Perkiinos), litevskému Perkimnija
z Perkiinas a feckému Keraunid jako alonym Semelé ovéncené
brettanem (Sofoklés, Antigoné 1139; Euripidés, Bakchai 6), vedle
Zeus Kerannos ‘Zeus blesk’ (Inscriptiones Graecae 5.2.288, Arkadie,
5. stoleti pt.n.l). Jiz dlouho existuje domnénka o vztahu mezi
Perunem a feckym keraunos ‘blesk’ a neshoda potdteénich hlisek
se vysvétluje ,tabuistickou odchylkou“. Keraunos je moZné vy-
svétlit odkazem na sloveso kergizé ‘trhdm, ni¢im’, ale D6déné
i Semelé hovo¥i pro to, %¢ bychom méli pdtrat mimo Recko.
Uréitym voditkem by mohl byt Ditiv pfidomek terpi-keraunos,
ktery podle vieho znamend ‘ten, ktery md potgSeni z blesku’,
i kdyz bychom podle Terpsi-chor¢ ‘ta, jez md potéSeni z tance’
spiSe otekdvali tvar *terpsi-keraunos. Vedle terpi-keraunos existuje
i argi-keraunos ‘ten, ktery m4 letici [nebo tipytivou] stielu’, coZ je
sloZenina posesivni, nikoliv typu ,kazisvét”. Dals{ variantou by
mohlo byt aliteraéni, kvazireduplikaéni *perk*i-peraunos ‘ten,
ktery mé udernou stfelu’, u néhoz doslo k ptesmyknuti na
*keerpi-peraunos s pomoci stejné transpozice p : &, k jaké doslo
napt. u teckého skepro- (< *spekjo-; srovnej latinské specig) nebo
loty$ského képti ‘péci’ (< *pek*-; srovnej sanskrtské pai-) a kamsté
‘p&st’ (< *k*mpst- < *pnk=st-). Presmyknuti bylo doprovizeno rea-
literaci, je# dala *k*erpi-keraunos. Postupny formdlni posun této
labioveldry na r (srovnej napf. tettares ‘Cryii’ vedle mykénského
ge-to-ro a latinského quartuor) dalo terpikeraunos, kdy prevlddla
nova odvozens varianta kergunos. Z toho vyplyvd, Ze fectina je
zde zfejmé souddsti theonymického a typologického kontinua,
které sahd pies thriko-fryzstinu aZ ke slovaniting a balt§tiné
a ddle do germdnStiny i indiCtiny.

V. Nestorové letoEim najdeme dalsi ptiklad indoevropského
myul transponovaného do povésti, kde se objevuje jako ’histori’cvk:i
dynastie. D&jiny kyjevského stitu od povoldn{ varjazskych kniZat
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ze Skandindvie v roce 862 aZ po Vladimiriv k¥‘est v roce 988 jsou
zahaleny legenddrnim oparem, ktery p¥ipomind Liviovo li¢ent
fimské doby krilovské. Podle Nestora nastoupi po mlhavém
Rjurikovi (jehoZ pak zastupoval Sineus a Truvor) jeho partner
a p¥isludnik rodu Oleg (< *Helgi), ktery se jako regent stane abso-
lutnim vlddcem misto Rjurikova syna Igora. Oleg m4 standardni
piizvisko véstij ‘kouzelnik’. Neni to bojovnik, ale vojensky mani-
pulitor, jehoZ smlouvy jsou sakrilng potvrzené zivazky. Tato
legenddrni postava md co do jména i typu sviij protéjsek v dalsim
kouzelntkovi (volchv; viz niZe), v epické postavé Vol’ga. Oleg m4
jak ,6dinovské” tak ,romulovské“ vlastnosti, jeZ na né&j mozn4
piesly od Rjurika, ale zdrovefi pfipomind na vrcholu své kariéry
v roce 912 i ,mirového krile“ Numu: I Zivjase Olege mire iméa ko
vsémws straname ,A Oleg Zil v miru se viemi ndrody“. Oproti
nému Igor, rovnéZ s varjazskym jménem (< *Yngvarr), byl ukrut-
ny vile¢nik ptipominajici Tulla Hostilia, zatimco jeho ndstupcem
byl uslechtily a rytifsky bojovnik Svjatoslav. Tito dva panovnici
pfedstavuji dva nesourodé prvky $lechtického stavu, stejné jako
epicky Bhima a ArdZuna v Mabdbhdraté, z nichZ jeden byl syn
boha Vdjua a druhy Indry. Po Svjatoslavovi nastoupi Jaropolk,
jehoZ ptib&h o hladomoru, krdsné manZelce, kterou unesl pozdgj-
8 svétec Jaropolkiv bratr Vladimir, pfedstavuje transpozici
mytického tfetiho stavu a dioskdrskych potiZi se Zenou. Podle
toho by ,dg&jiny* panovnikt ruského stdtu az do roku 988, kdy
kfestanstvi ndsilné ukontilo pohanskou tradici, nebyly viibec zdd-
nymi dé&jinami, ale kronikou-eposem ve stylu Livia nebo Firdau-
stho Kniby krdli.

Transpozici mytu do hrdinského piib&hu lze 16z pozorovat
v ruské epické tradici. Byliny (‘minulé udilosti’) jsou dstni epyllia
zaznamendvand od 17. stoleti do soudasnosti, kterd se dochovala
piedevdim na dilném ruském severu. Jejich hrdinové jsou stariije
bogatyri &ili ‘star$i bojovnici’ z mytické, prehistorické minulosti,
z nich? nejvyznamnéjsi je Volch (neboli Vol’ga) Vseslavévic,
Svjatogor Kolyvanovi¢ a Mikula Seljaninovi¢. Patronyma nelze
brit doslova, spiSe jde o druhé jméno nebo typovy pfidomek.
Seljanin znameni ‘venkovan, vesni¢an’ a Mikula je nadlidsky orig,
ktery pfipravi pidu a mirumilovné se vénuje zemédélstvi. Kolyva-
novi¢ je slovansky tvar finskoestonského mytického sildka Kalev(a),
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s nimZ podle vicho splynul horsky obr Svjatogor; obrovsky, tézky
a pomalu myslici Svjatogor si své jméno ‘svatd hora’ vyslouZil
doslova posmrtnym zkamenénim. Volch (srovnej volchv ‘kouzel-
nik’) byl plivodné titul pfipojeny k vlastnimu jménu Vseslav, jenZ
druhotng splynul s alonymem Vol'ga (< *Oleg-; srovnej Oleg
vyse). Znal okultni védy, umél se proméiiovat a vyznaloval se
vlastnostmi chitrost muidrost ‘vychytralost [a] moudrost’. Nebyl
bojovnikem, ale mdgem a hlavnim stratégem své vlastni soukro-
mé armddy (druZina). Svym nadpfirozenym pivodem (zplozeny
drakem), fantastickym narozenim b&hem zemétfesen{ a pfi zat-
méni slunce a znalosti ¥e¢i zvifat pfipomind nejen severského
Odina, ale i ,6dinovské“ hrdiny typu Sigurda a Helgiho. Rada
jeho vlastnosti neni sou¢dsti domorodé ruské ani importované
varjagovské tradice, ale pat¥f jiZ k putujicimu lidovému materidlu,
nékteré viak jsou strukturilng vyznamné, napf. Volch je nejen
kouzelnik, ale také manipuldtor bojovnikd kromé& nemotorného
silika Svjatogora. Svjatogor byl ve skute¢nosti napadin z obou
stran spolegenského spektra, protoze mél vlastné zakdzino chodit
po zemi, jeliko? ho Mats Syrd Zemljd (ochrinkyng ordte Mikuly)
nemohla unést. Svjatogor je svého druhu miles gtidsus, postava
vilegnika, ktery byl pti ,omlazovini“ hrdind peslin do vysluzby.
Ptedstavuje pojitko ke skupiné mladsich bohatyri soustfedénych
kolem Vladimirova dvora (Dobryiia Nikiti&, Aljosa Popovit aj.),
a predeviim k nejvétiimu z nich, Iljovi Muromcovi. V bylindch je
to pouze Ilja, ktery se stykd s jinak samotdfskym Svjatogorem.
Kdy# Svjatogor umirs proménén v horu, pfedd svou moc a véhu
mladiimu kolegovi smrtelnym dechem, p&nou a potem, které
zasvécenec vdechuje nebo lize. Jedna bylina vypravi, jak se llja,
jako neduzivé dit& chudych rodi¢t, po vypiti kouzelného lekwva-
ru, ktery mu podali tfi potulni poutnici, vylé&il a stal hrdinou.
Poutnici mu také poradili, Ze se miiZe bit se viemi kromé Svjato-
gora, jehoz Zemé st&#{ unese, Mikuly, jehoZ miluje Mdtuska Syrd
Zemljs, a Vol’gy pro jeho chitrost miidrost. Tato epizoda vypadi
jako néjaky pozistatek zdkazu, ktery byl soutdst zasvéceni
a jehoZ smyslem bylo ochrénit tfi stavy spoleCnosti a zdrovedl
zabrénit, aby se hrdina stal trojnisobnym hif¥nikem ve stylu
Indry — zkrdtka jakisi trojitd ,ptisaha vérnosti“ bojovnika. Podle
jedné byliny o poslednich tfech vypravich jiz starého Ilji pfijede
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Tlja na kiiZovatku, kde jedna cesta slibuje smrt, druhd manZelstvi
a téeti bohatstvi. Ilja se d4 nejprve prvni cestou a itogniky rozdr-
ti. Pak se d4 druhou, ale prelstf zrddnou sviidkyni, jejiZ postel je
propadli§tém do sklepeni, kam misto n&€ho spadne ona. Tak osvo-
bodi celou fadu carti, kte¥{ se pfed nim dali obelstit. S pomoci
bohatstvi, které najde na konci tfeti cesty, dd vystavét v Kyjevé
nidherny chrdm a zemfe v blaZenosti. Timto zpisobem zdold
nebezpedi a pokuSeni, kterd ohroZuji véiletnika (smrt, svedend,
podpldceni) a t&7ké zkousky vyuzije k hrdinskym &intim: vyhladi
lotry, potrestd zradu, obnovi svrchovanost vladatd a vykond zboz-
né skutky. Tim viim se Ilja stdvd idedlnim bojovnikem, snad
i epickym nositelem atributd, jez nilezi bohu Perunovi. Jako
Perun byl i Tlja p¥itahovdn horami a svymi stfelami roztinal duby,
stejné jako jeho svaty eponym Ilja, christianizovany Perun, létal
oblohou a likvidoval obludné nepfitele, pfedeviim Solovéje
Razbéjnika neboli ‘slavika lupige’. PfestoZe neunikl sféte lido-
vych pohadek, zabitim syna Sokolnika pfedstavuje paralelu filici-
dy, kterd se vyskytuje i v jinych tradicich — Rustam : S6hrab,
Hildebrand : Hadubrand a Ci Chulainn : Conlae — a zlstdvd
slovanskou epickou ukizkot indoevropského vile¢nika, kterym se
budeme zabyvat ve 13. kapitole.
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13.
BUH A VALECNIK

VYZNA(’:NE MOMENTY na zaditku a na konci Zivotniho p¥ibéhu
Tlji Muromce (viz 12. kap.) obsahuji troj¢lennou symboliku
spolegenského fidu. Ilja nejprve dostal doporugent, aby se vyhnul
konfliktu se starsimi hrdiny (kouzelnik Volch, sildk Svjatogor
a fenomenislni ord¢ Mikula), zkritka, aby se nestavél proti zave-
denému spoleenskému fidu, opirajicimu se o kn&Zsky, vojensko-
politicky a ekonomicky stav. Ze zkousky, kterd na n&j na konci
sivota Cekala, nejenze vy3el se cti, ale vyuZil ji k dobrym skutkdm:
odolal svodiim té&la a zlata, vyhladil zlogince, vytdhl cary z pro-
padli§t& pohlavniho hfichu a dopomohl jim k opémému ziskdni
suverenity, a nakonec pfispél znaénou &istkou do cirkevniho sta-
vebniho fondu. I ptes pohddkovou atmosféru a cizorody prvek
kiestanské zboZnosti nemiZe byt pochyb o tom, Ze zikladem
Tljova piibéhu je indoevropsky mytus o vilenikovi.

7skladem tohoto mytu je zakofenény despekt ke spofddanym
lidskym a spole¢enskym vztahiim pramenici z moci a jejiho zneu-
¥ivini, Zachovini pofddku, bezpetnosti, miru, coZ jsou samy
o sob& pozitivni hodnoty, obvykle zévisi na pohotovosti sil, které
jsou svou podstatou destruktivni, napf. ~bezpetnostni slozky*
nebo vojenskd masinérie s piislusnou mentalitou. Rozdil mezi
bojovnikem a berserkem, zdsahem policie a jeji razif je nepatrny.
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Pro ¢lovéka, ktery je vycviZen v tvrdych represivnich zdsazich,
neni lehké se ve stresové nebo v postresové situaci chovat nor-
milng. S touto abnormalitou jde ruku v ruce uréité vydéleni
ze spole¢nosti a vzdjemnd solidarita, kterd se projevuje v ,bratr-
stvech®, ,ochrannych® sdruZenich, v existenci gangt, junt a jinych
nezavislych organizaci.

Toto trvalé napéti se objevuje i ve starych mytech. Bojechti-
vost, agresivita a fanatismus jsou charakteristickymi vlastnostmi
postav, jako byl tfeti Horatius, Cd Chulainn a berserkové (ber-
serkir). Marutové, sediles, finna nebo einberjar byli organizovini
v tlupdch s vlastni strukturou a vnitfnimi vztahy, ale jejich kolek-
tivni svadbd neboli ,éthos” (tyto dva pfibuzné vyrazy znamenajf
etymologicky ‘samo-sprévu, auto-nomii’) byla spojena s takovou
vrtkavostf, Ze s nimi jejich velitel¢, jako Indra, Publicola®, Finn
nebo Odin, nemohli nikdy stoprocentné poé&itat. Stejn& svévol-
nym individualistou byval i sim velitel, ktery byval ¢imkoli mezi
zodpovédnym vidcem a osamélym vlkem bojujicim na vlastni
pést (Indra byl viidcem Marutd, nicméné byl taky éks ‘jeden, sém,
jedineény’, jednal jathavasam ‘podle libosti [dosl. p¥dni]’ a mél
svoji vlastni svadhd). Viletnik tedy mé& ambivalentni roli —
vystupoval jako samostatny bojovnik nebo ¢len sebestfedného
oddilu nebo kliky, jako ochrince spole¢nosti pfed vné&j$im nepii-
telem, ale i jeji potencidlni vnitén{ hrozba.

Ze stavu vile¢niki patrné pochdzi i hodnost krile (srovnej
védského rddzanje a Indru jako kréle), ale krdl se nejspi§ jiz zdhy
oddélil od tzce specializovanych stavii jako ,uiplny &lovek” zod-
povédny za celou spole¢nost. Bud byl symbolickym manZelem
transfunkciondlni bohyne jako v Irsku, nebo musel mit sém po-
tfebnou v3estrannou kvalifikaci (odbornik na runy, vilku i zemé-
délstvi ve staroseverské tradici). Nékdy dochdzelo k takovému
zfed&ni krilovské krve, Ze ,nobilita® potfebovala skuteZného vilec-
nika jako utitele, poradce, zdchrance a vychovatele v krilovské
zdatnosti (srovnej Rustamovy sluzby kajinovskym krdlim). Po-

1) Srovnej starolatinsky dedikani ndpis asi z roku 500 pfn.l. z chrému
Mater Mataty v Satriku: steterai Popliosio Valesiosio suodales Mamartei ‘sodiles
Publia Valeria post.vili [toto] Martovi’ (viz obr. 16).
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16. Lapis Satricanus, Latium, okolo 500 pi.n.l.

dobné jako kril viak mohl selhat i bojovnik. Zkrachovaného krile
predstavuje frénsky ,prvni krdl® Jima ch3aéta, jehoZ tragickym
selhdnim byl nejtézsi ndboZensky hfich. Misto aby il podle zdsad
obsazenych v krilovské modlithé, v niZ se Zidala ochrana pfed
fal$f (kromé& invaze a ncurody), zacal koketovat se LZi a ohrozil
svou krilovskou slivu tak, ¥e sc rozpadl na tfi kusy, jichi se
zmocnily jiné mytické postavy s uZsi specializaci. Tak se stalo, Ze
dokonalost vladate jako universdlniho predstavitele celé spole¢-
nosti se rozpadla na jednotlivé slozky. Trochu jiny scéndf platil,
kdyz se dopustil trestného ¢inu bih vileéniki (a ,krdl“ bohi),
napt. Indra: pro bezboznost, vérolomnost a smilstvo byl zbaven
svych niboZenskych, mocenskych a sexudlnich atributi, keeré pak
byly za jinych okolnosti spojeny v celek jako kolcktiv specializo-
vanych hrdinti. O suverenitu nepfisel najednou spichdnim jedno-
ho hlavniho hfichu, nybrz postupné pfi kaidém jednotlivém pro-
vinéni. Jako skuteény svrchovany vladaF mél trojélennou povahu,
kterd by také m&l4 byt postupné sloZena, nepfedstavoval viak jeji
syntézu, nybrz pouhé scskupeni jednotlivych vlastnosti. Tretim
typem véletnika nebyl bih, ale hrdina piibéhu manipulovany
bo#stvem, nikoli kril, ale pouze bojovnik v krilovskych shuzbich.
Tento typ se vyznaduje tim, ze md velmi napjaty vztah k okoli, ke
svym bozskym a lidskym patroniim a vibec ke spole¢enskému
stavu, z ného# se rekrutuje. Piestoze nemd zdsobu transfunkcio-
nélnich atributd, které by mohl ztratit, provini se (nebo alespon
tak to bylo kvalifikovino) proti viem spoleenskym staviim urdi-
tymi druhy zlo¢ind. Svou neblahou zvilf (nebo snad spi§ ,napro-
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gramovanou®, pifedurtenou, pfedvidatelnou povahou) ohrozi svou
kariéru bezboZnym/nespravedlivym/svatokrddeZnym, zbab&lym/po-
dvodnym/nevile¢nickym a chamtivym/vplatkdfskym/smilnym cho-
vdnfm. A privé timto typem se budeme v této kapitole zabyvat.
Uvedené tfi typy se vyskytuji v eposech, hrdinskych p¥ibézich
a folkloru od skalnatych skandindvskych pustin aZ po indické
d#ungle, od Bengilského zdlivu pies Argolsky zéliv a Tiber aZ po
Galwaysky ziliv. MiiZeme se s nimi setkat i dnes — neddvno byly
zjistény na Mckongu a Potomaku.

Ztélesnénim véle¢nika je ,Starcatherus“, ktery vystupuje
v 6.—8. knize Saxonovych Gesta Danorum, o jeho mlddi se viak
doviddme z islandské Sdgy o Gautrekovi. Prvniho Starkada, osmi-
rukého obra, zlikvidoval Thér za to, %e pfivedl jednu divku do
jiného stavu (viz Vetrlidiho piseii citovanou v 11. kap.). Starkadiv
tmavovlasy syn, jiZ normélni muZ se silnou télesnou konstituci
jménem Stérvirkr, mél také syna, jemuZ dal po dédovi jméno
Starkadr. ProtoZe brzy osifel, byl vychovdvin u cizich lidi, mimo
jiné i s ositelym princem Vikarem, a to v&tiinou pod dohledem
zdhadného vychovatele Hrosshdrsgraniho (‘Grani kotiskd Zin€’).
V mlédi pomohl Vikarovi k ziskini otcova krilovstvi a i pozdéji
ziistali divérnymi priteli. Kolem této dvojice se potdd tod
Grani, coZ neni nikdo jiny, nez Odin v lidské podobé, ktery si
Vikara zvolil za svoji ob&t a Starkada za obé&tnika a fekd na svou
prilezitost. P¥i jedné ndmotni vypravé uvizne kvili dlouhému
bezvétii Vikarova flotila blizko jakéhosi ostrova a véstba ukdie, Ze
Odin touii po lidské obéti (stopy po Ifigeneii v Aulid€). K velké-
mu zd&eni ¢lent vypravy padne los na samotného Vikara. Druhy
veder vezme Grani Starkada na ostrov, kde se na pasece kond fan-
tasmagorické shromi¥déni, na némZ bohové v &ele s Odinem pl4-
nuji Starkadiv osud. Jedndn{ se zvrhne v parlamentdrni tahanici
mezi Odinem a Thérem. Thér zaujme nepiitelsky postoj, uvidi
Starkadiiv ob¥i piivod, pfipomind, Ze on, Thor, zabil jeho epo-
nymniho déda a st¥Zuje si, Ze divka Alfhildr, kterou zachrinil, ,si
za otce svého syna zvolila radgji silného obra naz Théra z Asti
(bundvisan jétun beldr enn Asathir)*; nezdd se tedy, Ze by Théra
jako profesiondlniho zabijika zavolal Alfhildin rozzufeny otec,
ale vypadi to spf§ jako milostny trojihelnik. V disledku toho
Thér mladého Starkada kletbou odsoudi k bezdétnost. Odin
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nechce ziistat pozadu a tento handicap vyvdii tim, Ze mu udéli tfi
zivoty. Thoér zase tento dar Starkadovi osladi rozhodnutim, Ze
v kazdém Zivoté spdchd zlodin (nidingsverk). A timto zpfisobem
piebijend n&jakou dobu pokratuje: kdy# Odin slibi nepieruieny
fetézec vit€zstvl, Thér vyrukuje fadou viZnych zranéni, jakmile
Odin udgli dar poesie, Thér ptihodi zhorSeni paméti, kterd je pro
skaldického pévce Zivotné dilezitd. Odin propdjéi Starkadovi ob-
libu v lepsi spole€nosti, Thér zase zhorSi jeho vztahy k prostym
lidem. Jeden bith sice nemiiZe zrusit dary druhého, ale oslabi je
,poZehninim® opa¢ného typu. Nakonec shromiZdéni globdln&
odsouhlasi cely balik ndvrhi a zaseddni skondi. KdyZ vidéni
zmizi, Starkadr si uvédomi, &m je Odinovi zavdzan a na Graniho
naléhdn{ uspi$f ob&tovin{ Vikara. Dostane kopi v podobé neskod-
ného rikosu a hned dal3i den na rozhodujici poradé navrhne, Ze
ob&Seni bude pouze symbolické, a sice s pouZitim teleciho stfeva
uvidzaného na tenké vétvidce. Kril s touto zddnlivou fraskou sou-
hlasi, p#i jejim provedeni viak dojde vlivem 6dinovské magie
k transformaci: kdy? Starkadr symbolicky 3touchne kréle rikosem
se slovy zasvécovaci formule ,Nyni t&¢ ddvim Odinovi®, rikos se
proméni{ zase v kopf a Vikara probodne, ze stfeva se stane pevnd
houZev a vétévka ztvrdne, vyleti do vy3e a funguje jako regulérni
gibenice. Obét je dokondna, ale Starkadr si tim proti sob& postve
Vikarovy muze. Je vypovézen z Hordalandu (zépadni Norsko) do
Svédska, kde vidajné dokonéi Vikarsbalkr, v némz zanechd vlastni
nemilosrdny portrét: ,Mysli si, ¢ na m& vidi rysy obra
[fotunkuml], osm rukou, kde [Thér]... oloupil mého [d&da] o ruce.
Lidé se sméjf, kdyz mé vidi, osklivou drzku, dlouhy friidk, vlasy
$edivé jako VIEi srst, povislé ruce, zjizveny krk, svrastélou kizi.”
Tim jeho role v Size o Gautrekovi konti, protoZe autora zajimd
pouze v souvislosti s Vikarem.

Saxo poddvi ucelenéj$i informace. Jeho Starcatherus je pro-
sluly t&lesnou i duSevni zdatnosti, je milcem d4nského krile
Frotha, dobrodruha, jehoZ &iny se slavi ,jeSt€ dnes* a daleko za
hranicemi ,na¥ zem&“ (tzn. D4nska). Podle Saxona pochdzel ze
zemi vychodn& od Svédska, osidlenych Estonci a dalsimi ,horda-
mi divochi“. (Podle severského mytického mistopisu lezela zemé
obri také na vychodé!) Podle ptib&hu, ktery sim Saxo oznaluje
za ,smysleny, absurdni a naprosto neuvéfitelny®, Starcatherus
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pochdzel z obri s mimofddnym poétem rukou. Thor mu &tyfi
ruce utrhl, a timto primitivnim chirurgickym zdkrokem pfizpiso-
bil $estirukou obludu k dvourukému obrazu lidskému (na rozdil
od sdgy, kde osekal ddy osmirukého d&da, ale vnukovi zistaly po
nadpoletnych pazich zakrnélé pahyly). Dile Saxo ligf, jak se
Starcatherus na popud Othina (prosluly kouzelnik a podvodnik
prestrojeny za boha) sp¥itelil s norskym krdlem Wicarem, aby ho
zabil (od Odina také dostal t#i Zivoty, ,aby se mohl dopustit
imérného poétu zavrzenthodnych skutkd®). KdyZ se pii pirdtské
vypravé nemohli pro rozboufené mofe dostat k cili, usnesli se, Ze
zde pomiiZe jen lidskd ob&l Los padl na Wicara, kterému
Starcatherus zhotovil opritku z vrbového proutku se slibem, Ze
ptjde pouze o symbolické a kritkodobé ob&Seni. V kritické chvili
vSak uzel utdhl, krdle ukrtl a nakonec dorazil mefem. Pro svijj
omezeny euhémeristicky racionalismus neni Saxo schopen pfi-
jmout verzi, ze by prut mohl zesilit sim od sebe. Odinovsk4 obét,
kterd je tak p¢kné¢ tlumodena v sdze, byla jiZz nad jeho chdpini.
Saxo také nepochopil hrdinovu dlohu fackovactho pandka v theo-
logickém antagonismu mezi nesmifitelnym nepfitelem obri
Thérem a Odinem, ktery byl z&isti pivodem obr a zdroveil
manipuldtor krilt a hrdind. Misto tohoto protikladu, ktery se
projevil na no¢nfm shromdZdéni bohii, kde je Thér zaujatym
odptircem a Grani je zosobn&nim viemocné Odinovy ,osudovos-
ti, chovd se Saxontiv Thor jako filanthropicky plasticky chirurg
a trickster Othinus jako mafidnsky kmotr: Thértv zdkrok je izo-
lovany a neodpovidi jeho charakteru, zatimco Odin je zdroj
milosti i t&Zkych zloéini.

Po rituslni vrazd& nalezne Starcatherus ttoZisté na Frothové
dénském dvofe, ale vétdinu Zasu trdvi na dalekych loupeZnych
vypravich, pfedeviim ve vychodnich zemich od Finska pfes Rus-
ko az k Byzanci, jako nepfemofitelny bojovnik v obasnych sluz-
béch dinského i $védského krile. Jeho trojndsobné dlouhy Zivot
jakoby byl vyvdZen rychlym a pfedCasnym stirnutim, protoZe
krdtce po Wicarové smrti ho jiZ Saxo nazyvi senex. Behem jeho
dalsiho Zivota se vyplni leccos z tradkd boht ze Sdgy o Gaut-
rekovi: vit&zstvi vybojuje za cenu stra$nych zranéni a jeho loajalita
kréli je vyvdZena hlubokym antagonismem k niZ8im staviim, jimiZ
s vyjimkou rolnikd a zbrojifi ze srdce opovrhuje. Hlavnim rysem
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jeho povahy je tém&F mystickd dcta ke krdlovské hodnosti jako
takové. Obcas ji i tvrd¢ prosazuje, zejména kdyZ ,napravuje”
dekadentnf a zpustlé Frothovy déti, trestd jejich ni¢emné spole¢-
niky a kvétnatymi poetickymi slovy je uéf krdlovskému chovini.
Tragické viak je, Ze sém je krdlovrahem a md na svédomi je3t&
smrt dvou dal$ich krilt. Ve sluzbich $védského vlddce Regnal-
da totiZ priv& on, vidletnik kaZdym coulem, podlehne panice
a uprchne privé ve chvili, kdy jeho pdn padne na bitevnim poli.
A posledni ni¢emnosti se dopusti, kdyZ piijme od spiklenct
120 liber zlata za to, Ze v l4zni probodne svého pfitele, krutého
dinského krile Ola. KdyZ takto zradi, nechd na holi¢kich nebo
zavrazdi panovniky Norska, Svédska a Ddnska, md tento neklidny
ultraroyalista na svém konté tfi zloiny, které podle dradku bohi
odpovidaji tfem vyméfenym Zivotim, a tudiZ md prodlouZenou
lhttu vy&erpanou. Najednou je jeho plnokrevné stifi u konce
a Saxo 1i¥{ straglivé zmrzageného, poloslepého invalidu o berlich,
ktery hluboce lituje svych &ind. Sice je stdle jesté schopen zabit
kazdého, kdo se dostane piili§ blizko, ale postridd svou diivéjsi
pohyblivost, kdy pendloval mezi Uppsalou a Dénskem snad rych-
leji ne dne$ni SAS. Jeho utkvélou myslenkou je diistojnd smrt
podle severského zvyku, ktery zavrhuje smrt zpisobenou stdfim
nebo nemoci. Z litosti nad svym poslednim zloginem se rozhod-
ne, Ze z vytézku za Olovu vrazdu najme vraha i pro sebe. Osud
mu jeité jednou pihraje do cesty pfeduréeného zprostiedkovate-
le v osobé mladého §lechtice Hathera, jehoZ otec Lenno byl jed-
nim z téch, ktefi jej podplatili, aby Ola zabil, a jehoZ v zoufalstvi
nad svym zloginem potom Starcatherus sam prokldl. Naléhavymi
prosbami, aby mlady bojovnik pomstil svého otce a pfijal odménu
za vrazdu, Starcatherus Hathera pfiméje, aby mu stal hlavu, a sli-
buje mu nezranitelnost, skoti-li po exekuci mezi utatou hlavu
a hroutici se télo (od toho viak Hatherus opatrné, aby nebyl roz-
drcen vahou t&la, upustf). Pronikneme-li za Saxonovy beletristic-
ké ambice, mizeme v Hatherovi objevit H68a, ktery byl v 11. ka-
pitole charakterizovdn jako vedlejsi alomorf samotného Odina
v roli boha osudu. Z toho plyne, Ze Odin se v jedné ze svych
podob déastni hrdinovy kremace, a v druhé, v osob& Graniho,
vystupuje jako jeho poruénik, vychovatel a privodce v d&tstvi.
Samotné *Stark(bh)adr je theoforické jméno, obdoba hebrejského
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Gabriel ‘silny jako Bul’, tak¥e nd3 hrdina souvisi se sférou Odin-
-Hodr dokonce i onomasticky. Neni v3ak kladnym édinovskym
hrdinou jako Sigurdr; misto toho piedstavuje prastary mytus,
podle n&hoz je vile¢nik pouhou figurkou ve sporech mezi bohy,
na jedné strané obdivuhodnym bojovnikem, aviak s dédi¢nym
zatiZenim, ktery se musf pod tihou osudu provinit na viech spole-
genskych stavech a nakonec skongit jako zlodinec, ktery md na
svédomf krilovrazdu, zbabé&lost v boji a vrazdu na objedndvku.

Starkadtv p¥ibeh silné pipomind SiSupilu, o némZ jsme se
letmo zminili v 5. kapitole v souvislosti s 2. knihou Mabdbhdraty.
Kromé toho, Ze je krilem Cédid, je SiSupidla i polnim mar$ilem
(tedy zastivd vojenskou pod¥izenou funkeci) nejvy$siho krile
Dizardsandhy z Magadhska, tedy je méné nez svrchovany vlidce.
Pfi narozeni mél &tyfi ruce a tfi odj; boistva s véim poltem
rukou jsou v Indii b&Znd, ale tfi odi jsou znamenim Rudry-Sivy,
a i jméno Sisu-pdla je imitace védského a pozdgjsiho piizviska
tohoto boha, které zn&lo Pasu-pati ‘pan zvitat’; SiSu-pila zname-
nd ‘mlady [= 5% tj. ,malé dit&“] pin’, tedy v podstat€ ‘Siva juni-
or’. Radiée se nejprve chtéli zriidné ratolesti zbavit, ale nadpfiro-
zeny hlas jim to rozmluvil s tim, Ze je mu pfeduréeno Zit a zemfit
jinou smrti. Na &m kling jeho abnormality zmizi, ten jej také
nakonec zabije. Rodige dali dit& pochovat kaidému z ,tisice” zvé-
davych krilf, kteff se piisli na zdzrak podivat, ale nebylo to nic
platné. Nakonec se stavili bratfi Jdduovci, Kr$na a Balarima
(Sisupélovi bratranci), a jakmile se synek octnul na Kr3nové kling,
byl okamzit¢ normdlni. Matka Kr3nu prosila, aby byl k nému
shovivavy, a Kr$na ji ochotné slibil, ¢ mu promine sto smrtel-
nych hichéi. TakZe ,rudrovského“ hrdinu s theoforickym jmé-
nem zbavil t&lesnych anomilii Krina-ViSnu, ktery také uréil
maximélni hranici jeho prohieski, stejné jako Thér ,zredukoval®
sodinovského“ Starkada s theoforickym jménem a mnoha paZe-
mi, a rovnéZ urdil rozpis a rozsah jeho zlo¢inid.

Podrobnosti o Sifupilové dospélosti nezndme, protoZe vési-
na informaci je uvedena pii lideni jeho smrd v 2. knize
Mabdbbdraty formou retrospektivnich vypravéni (piibéh o naro-
zenf) a dialogickych zminek wgastnik. Nejvyznamnéjim obdo-
bim jeho vojenské kariéry je sluzba DiZardsandhovi. Sim
Dzardsandha md se SiSupilou leccos spoleéného a v nékterych
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ohledech je jeho replikou a dopliikem, poéinaje narozenim: jeho
otec, kril Magadhska, se oZenil se dvéma princeznami-dvojéaty
z K43i se slibem, Ze si bude obou vizit stejné. KdyZ ani jedna
z nich neot8hotnéla, obstaral si od jednoho poustevnika zdzraéné
mango, o n&jz se mély krilovny mezi sebou rovnym dilem podélit
(s ohledem na pfilnavou duZinu a ohromnou pecku to nebyl iikol
zrovna jednoduchy). Podafilo se. Krilovny otéhotnély, jenZe
kazd4 porodila jen polovinu ditéte. Porodni biby tyto navzdjem
se doplfiujici zradiky vyhodily, ale pfi shdn&ni potravy je nasla
kanibalistickd démonka DZar4 ‘stdfi’. KdyZ pfiloZila ob& poloviny
k sobg&, jako zdzrakem se spojily a vznikl urostly a silny chlapec.
LidoZroutka se nad nim slitovala, pfedala ho vdéénym roditim
a dodavatel eugenického manga si zaprorokoval, Ze se dité stane
velkym vlddcem, ktery spatfi Rudru Mahddévu. Takto tedy pfisel
na svdt Dzardsandha ‘ten, jehoZ spojila DZard’, dal3i Sivaistické
zdzraéné ditg, které pot¥ebovalo korektivni zdsah, tentokrdt v3ak
srist misto amputace. V dospé&losti byl jako dobyvatel neptemo-
zitelny, porazil ,sto® krild (v hyperbolické Indii nelze men3f ¢islo
pouzit), z nich% si ve své pevnosti Girivradza (‘horské tdzemf’)
udglal zdsobu obéti pro svého patrona Rudru-Sivu. Stejn& jako
jeho generdla Sisupdlu i jej osud postavil proti Jaduovcim,
a nakonec ho, jak 1i¢im v 5. kapitole, na Kr3novo naléhdni zahu-
bili Panduovci. Tim, Ze DZardsandha obé&tuje krile Rudrovi-Sivo-
vi, vypliiuje mezeru v Sisupslovych podobnostech se Starkadem,
protofe Sidupiliv sezmam ukrutnosti se sice rychle vy$plhal
k &islu sto stanoveném Krinou, ale pred krilovrazdou se zarazil.
Ze zlodint, kterych se dibelsky bratranec dopustil, vyjmenoval
pFi koneéném uétovdni pét: vypileni hlavniho mésta Jaduovci za
jejich zddy a nenaddly ttok na ridZanje pfi hie (neetické vedeni
vlky); kride? obétniho Vasudévova koné, uréeného pro asva-
médhu (svatokrddez); a dva tnosy zasnoubenych Zen, jednou
v prevleku za podkoniho (sexudlni pfestupek, ktery ptipomind
Indru vyddvajictho se za Gautamu). Kdyz Bhima zabije DZari-
sandhu, jde to rychle s kopce i se Sisupdlou. Krina osvobodi
krile, kteti &ekaji v GirivradZi na smrt, a vybidne je, aby rychle
odjeli na Judhigthirovu rddZasdju, kam se dostavi s vy&erpanym
odpustkovym kontem i Sisupila jako vlidce Cédiji. V tvodnich
ceremoniich se piedivaji hostim dary a BhiSma navrhne, aby




288 @ Srovadvact myrhologie

byla udglena zvldstni odména nejvyznamngj$imu ndvitévnikovi.
Judhithira souhlasi a rozhodnuti nechd na Bhi$movi, ktery vybe-
re Krdnu a vybér této boZské inkarnace pidné& visnuisticky odt-
vodni. SiSupdla hlasité protestuje a tvrdi, Ze je urdzkou kralovské-
ho majestdtu zvolit v pfitomnosti krild &estnym hostem nékoho,
kdo krilem neni. Touto demagogii strhne na svou stranu &dst
obecenstva a stdle prudsi vyména ndzort ohrozi klidny prabéh
slavnosti. Bhima poznameni, Zc SiSupdla je na nejlepsi cestd
»dovést viechny krile do sidla Jamy“ a nevédomky p¥eje kraltm
misto pocty smrt. Po dal¥f SiSupdlové invektivE na adresu Bhismy
se na néj chce Bhima vrhnout, ale Bhi¥ma ho zadrii a podrobné
vyli¢i ptibéh Sisupdlova narozeni, a filosoficky poznamendvi, Ze
¢édijsky kral je v rukou osudu, Ze je jako kazdy jiny pouhym zrn-
kem universilniho boha a nyni je na Kr¥novi, aby zafidil ndvrat
této neposluiné Cdstecky do Celku. Timto vyrokem odvede
pozornost ke Kr3novi, jehoZ SiSupdla vyzve k souboji, ale Kr¥na
pouze uvede onéch pét ukdzkovych h¥icht a prohldsi, Ze Sidupi-
liv ticet je vyCerpdn a nejspi§ si koleduje o smrt. Kr¥na dod4, Ze
SiSupdla byl kdysi zasnouben s Kr¥novou manzelkou Rukmini,
kterou vSak mohl ziskat stejnd snadno, jako sc miZe ¥idra dostat
k véddm (Kr3na a Rukmin{ byli milenci, ale jeji otec a bratr ji na
zidost DZardsandhy dali Sidupidlovi, a o svatbé ji zachrdnil a unesl
Kr3na). Nato Sidupdla vychrli svou posledni urdZku, Ze byt
Kr3nou, nevytruboval by do svéta, Ze md manZelku po nékom
jiném, nadeZ mu Krina okamZit& setne hlavu diskem. Z neboZtika
se vznese zife, pozdravi Kr¥nu a vejde do n&j — zbloudild &dstec-
ka je znovu pohlcena boZskou milosti.

Nechdme-li stranou vai$navovsky mysticismus, toto vyvrcho-
leni se hodi ke srovndni se Starkadem. Prekvapivé osocovini
v sexudlni oblasti a oZivovin{ starych bolesti, pfi nichZ Krinovi
dojde trpélivost, pfipomind Starkada seniora, jehoZ Thér sice
potrestal, ale nendvist choval jest¢ vit¢i jeho vnukovi. Thérovo
trestdni vnuka za dédovy hfichy pfipomind Visnua, ktery prond-
sledoval démonického protivnika inkarnovaného do Hiranja-
kaSipua, Rdvany a Sifupdly. Nicméné Thér mél pddngjsi divod
pro to, aby se citil neprévem poskozen, protoZe mu dala koSem
Alfhildr, zatimco Kr3na svou divku, kterd mu p¥dla, pfeci jenom
dostal. Thér i Kr3na-Visnu hraji oba ilohu starého nepfitele
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démonického vile¢nika, jehoZ boZskym ,sponzorem® je bud
Odin nebo Rudra-Siva, ale v historické vikingské Skandindvii
a epické Indii se jejich relativni systémové role posunuly. Jako
ztélesnéni tryznéného hrdiny potfeboval Starkadr i Sidupila spie
katarzi neZ vyhlazeni, na coZ Thér se svym jednosmérnym mysle-
nim a Kr$na se svym vidnuistickym nep¥dtelstvim naprosto nemé-
li. Na3téstf pro Starkada se Odin dostal na 3pici pantheonu a byl
schopen své sv&fence ochrénit. SiSupidla takové $tésti nemél a spa-
sit se mohl pouze s pomoci vai$navovského zdzraku. Proto je
severskd verze v podstaté hrdinovi naklon&na, zatfmco ve visnu-
ovské Mahdbhdraté je SiSupdla vymalovdn éernymi barvami az do
svého dramatického konce. Sila neporazitelnosti, kterd proudila
z roztatého Starkadova téla (ale kterou Saxontiv opatrnicky
Hatherus radgji odmitl) se uréité ptivodné shodovala se ziff
vystupyjici z mrtvého Sisupily, kterou vicobjimajici Visnu poho-
tové absorboval a znovu integroval. Theologickd zména je evi-
dentn& pronikavéjsi v Indii neZ ve Skandindvii, a tedy severskd
verze, piesto, Ze ji zndme z pozdgjsich dokladd, zachycuje prav-
dé&podobné& vérngji hypoteticky indoevropsky prototyp.

Tretim dokladem tohoto motivu je fecky Héraklés, ktery
Starkada p¥ipomind obzvldste v poddni Diodéra Sicilského (4.
kniha). Zeus (v podob& Alkménina manZela Amfitryéna) prodlou-
#il noc oplodnéni na trojndsobnou délku ,a délkou poceti predz-
namenal vyjimeénost budouciho potomka“ (srovnej trojndsobnou
délku Starkadova Zivota). Héraklés dostal theoforické jméno po
Héte, stejné jako Starkadovo jméno obsahovalo jméno alomorfu
nejvysitho boha Odina. Velmi brzy se Héraklés zapletl do spord
Héry a Athény, kde proti Héfing Zdrlivému nepfitelstvi stila
Athénina starostlivost. Z Héraklea se stane t€Zce pracujici gastar-
beiter a béhem Zivota plného diiny se dopusti tff zlo€¢ind: nepo-
slu$nosti v Diovi, kterd ho ptivede k silenstvi, v némi zabije
viastni d&ti (bezboZnost, vrazda déti); Istivého svrieni Ifita
(pokradmy iitok nehodny bojovnika); cizoloistvi s Iolou. Tyto
zloginy velmi pfipominaji ,tfi hfichy® Indrovy, a sexudlni kompo-
nent se shoduje spide se SiSupdlou neZ Starcatherem. Dﬁquy
jsou kulturni, protoZe jako Tullovi Hostiliovi bylo smilstvo cizi
i Starcatherovi 2 touha po penézich pati do stejné kategorie jako
sexudlni ndstrahy ,zlaté Afrodity*. Kazdy Hérakledv zloCin zna-
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menal v jeho Zivotd a kariéfe djmu, a vrhl jej do podruéi
Eurystheova a transvestitn{ sluzby u Omfalé a pfinesl mu nesne-
sitelnou bolest zplisobenou rouchem namocenym v Nessové krvi,
kterd ho pfimela hledat smrt v pohtebni hranici na hote Oité.
Jako Starcatherus, ktery nabizel Hatherovi vedle edmény za vraz-
du i nezranitelnost, i Héraklés si p¥ipravil smrt, kterd byla pfi-
mym disledkem jeho posledniho zlo€inu. Mladému bojovnikovi
Filoktétovi, ktery mu v tom mél pomoci, dal za odm&nu smrtici
luk a 3ipy namocené v jedu z Hydry, ktery Héraklea otrdvil pro-
stfednictvim Nessovy krve. Smifeni zboZst&éného Héraklea s jeho
eponymem Hérou je u Diodéra vyli¢eno jako adopéni ritudl se
simulovanym narozenim, kdy hrdina vypadne bohyni z 3atd na
zem. Na etruskych zrcadlech je zobrazen také dospély Héraklés,
jehoZ pfi adopci koji Hérd pod dozorem Diovym (viz obr. 17).
Veelku lze fici, Ze se Fecky mytus shoduje se staroseverskou
sigou veetné bisnického naddni, jimZ jsou Starcatherus
i Héraklés obdafeni (jeden je skald a druhy ve spojeni s Misami),
zatimco (kromé& obchodni/sexudlni komplementarity) mezi Rec-
kem a Indif témé&f Z4dnd bindrnf isotémata neexistuji. Opét se
zdd, Ze prototypem je skandindvskd verze, protoZe vétSina jejich
motivil md své prot&jsky v Indii nebo v Recku, zatimco u mnoha
feckych a indickych ryst nelze najit paralelu v jiné tradici.”
Pfesné jako v Indii se i Fecké diskrepance daji pfi¢ist na yrub
kulturné podminénym inovacim. Na rozdil od Starcathera a Sisu-
pily s jejich vrozenymi anomdliemi, jejichZ odstran&ni vyZadovalo
chirurgicky zdkrok, Héraklés se Fidi feckym zvykem, ktery
u olympskych hrdintt nepfipousti vrozené zridnosti a anomilie
rukou a o0& vyhrazuje difvejsim bohim z generace Titdnd
(Hekatoncheiroi, Kyklépové). V souladu s klasickou hérojskou
praxi nenastane Hérakleova apotheésa setnutim hlavy, ale krema-
cf na hofe. Na rozdil od skandindvskych a indickych royalistic-
kych fanatiki a krilovraht nepozorujeme u Héraklea extrémni

2) Ve viech tfech tradicich je hrdina problematicky spjat se stifim:
Starcatherus je vlekly geriatricky pfipad, DZardsandha je uveden do normilniho
stavu DZirou a zndmé je Hérakleovo dojemné setkdni se stdtfm (Géras), zachyce-
né v feckém vytvarném umén{ (srovnej té# staré vzezfeni galiského bojovnika
Ogmia, o némZ jsme se zminili v 10. kap.).
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17. Hér4 kojict
Héraklea.

Vyryto na zadni
strané etruského
zrcadla z Volterry,
okolo 300 pf.n.l.
Nipis v ruce Dia
patrné zni:

»Tento obrizek
ukazuje, jak se
Hercle stdvd synem
Uni (= Juno, Hérd*
(Gerhard-Korte,
Erruskische Spiegel 5,
no. 60 (1884—97)

sklony, navzdory napéti, které vyplyvalo z Eurystheovy wpriority®
a jeho kajicné sluzby u Eurysthea a Omfalé. Kromé toho bylo
obétovani krild v Recku piekonané, na rozdil od pohanské
Skandindvie s ritudlni vrazdou a jejimi pfetrvivajicimi pozistatky
ve védské a pozd&jsi Indii. Rozepfe bohd o hrdiniv osud, }(teré
nejlépe odrd# ve Skandindvii vztah mezi Odinem a Thorenjr
zaznamenal ve visnuistické Indii vadiné sektifské posuny, pfi
nich? se z mu¢eného hrdiny stane biddk a z usmifeni zdzrak spa-
seni. Recky Héraklés zéstane pozitivnim hrdinou a dojde ke
smiru, ale protiklady v pantheonu nejsou tak ostré: Zeus’ se snaZi
postarat se o syna prostiednictvim Athény a spild své zkizonosné
Llepsi polovici“ za prondsledovini H§raklca (ilias 15 .24——2'8)
a pavodni indoevropské antagonismy jsou nahrazeny napétim
v olympské domicnosti.
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K t&mto antagonismim pati{ vztah mezi démonickymi a Zivo-
tu prosp&nymi boistvy v rdmci vdleénického stavu. Jednd se
o rozdil mezi postavou, kterd bud pochdzi z rodu netvord nebo se
s nimi stykd, a boZstvem, které svét pied netvory chrédni, je to
svého druhu napéti mezi p¥irodou a kulturou, s nim% se vile¢nik
musi vyrovndvat. T¥oky a &tyfruky Rudra, jednooky Odin obfiho
ptivodu jedouci na osminohém koni, Hérd titdnského ptvodu
a parthenogenni matka obludného Tyf6ea — vSechny tyto posta-
vy patfi do kategorie démont, s niZ mé hrdina jednoznacnoun
onomastickou souvislost. Proti nému stoji boZstvo, které kultiva-
je divodinu a odstrafiuje netvory (Indra nebo Trita Aptja zabfjejf
Trisirase, Thér redukuje polet obrii, Athénd s hlavou Gorgény
na prsnim kruny¥i) a podporuje normdlni b&h piirody (uvoliiuje
vody, Zivi vegetaci, chrini mladé). Vile¢nik je svym ptvodem
a charakterem démon a jeho Zivot pfedstavuje konflike mezi
timto zdéd&nym bfemenem a obrodnymi a ,civilizaénimi“ snaha-
mi pod symbolickou (a v Athénin& ptipadé skuteénou) egidou
oponujiciho boZstva.

Tento sloZity epicky mytus se ttrzkovité zachoval i v jinych
tradicich, obzvl4§té v motivu odstupiiovanych zlo€ind. Vzpome-
neme-li si na Rémovy indrovské vlastnosti, neni divu, Ze u tohoto
epického idedlu nalezneme tento motiv také (5. kap.). V osetském
eposu Nartové hrdina postupn& roztrhd pastevce Borati, bojovni-
ka Axsirtigkati a nadptirozené sily (andgly, duchy), aZ ho smrt
smifi s Bohem. V irské size (Buile Suibbne) vystupuje Suibhne
Geilt (‘pottesténec Suibhne’) bdsnik-vileénik, v jehoZ Zivoté pro-
bihaji ndsledujici vyznamné udilosti: bezdtivodné ukrutnosti viici
sv. Réndnovi, jeho neobvykly zbabgly wték z bitvy na Mag Rath
a ndsilnd smrt v dom& sv. Molinga, kdyZ byl — byt k¥ivé —
naféen z cizoloZstvi. Posledni pomazdni mu udglil tento svétec,
jenz dlouho ogekdval Suibhniiv pfichod a byl tedy osudem pfe-
duréen, aby o n&j v poslednich chvilich Zivota pecoval. Budovatel
kostelt Rénin je zde nepochybné ,konstruktivai* autoritou
a zufivd nendvist, kterou k nému Suibhne chovd, m4 mnoho spo-
le¢ného s Sidupslovym ttokem proti Krinovi. Na druhé strané
Moling se postard o zatracenou dusi tohoto Suibhne agonisty
podobng, jako Odin zatidi névrat svych bojovnikd: nikoli zdzrac-
né vstiebani jako v Indii, ale spi¥e smifeni hrdiny se svym bohem
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jako ve Skandindvii a Recku. V pFevrdcené variant& tohoto téma-
tu v Bérama Laigen popisuje sv. Columba tii irské krile, kee¥{
odesli do nebe: Daimin Damargait, ktery nikdy nesuZoval cirkev,
Ailill, ktery si v posledni chvili rozmyslel dték z bitvy, a Feradach,
ktery se dal zldkat zlatem, ale své hrabivosti na smrtelné posteli
litoval. Osidla, jim% se prvni dva ,spaseni“ vladafi dokdzali vy-
hnout, odpovidaji prvnim dvEma hfichim Suibhna, zatimco
Feradachova — byt na posledni chvili — odolnost vii¢i zlatu vy-
pad4 jako obdoba tfetiho hfichu Starcatherova, s touZe komple-
mentaritou zlato/sex, kterou se li3il od Sidupdly a Héraklea,

Motivu ,t¥f hiichi“ se podobd téma trojtho obvinéni vile¢-
nika-stdtnika, napf. kdyZ Rimané Coriolanus (byvaly renegit)
a Camillus (podle Plitarcha nendvidél prosty lid podobné jako
Starcatherus) byli obvinéni z uzurpace/svatokrddeZe, z nesrovna-
losti p¥i rozdélovini vojenské kofisti a z opozice vii¢i populistic-
kym opat¥enim (napf. sniZeni trinf ceny obil). S timto motivem
se viak setkdvime i dnes. Podle zprivy agentury Associated Press
odeslané 6. z4if 1971 ze Saigonu rozmluvil vicepresident Nguyen
Cao Ky ¢étyfem invalidnim véleénym veterdniim, keeff drZeli hla-
dovku, jejich dmysl updlit se na protestnim shromédzdén{ v Nha
Trang (pity se zapilil, ale byl zachrinén). Na co si st&Zovali?
JJediny kandiddt p¥i presidentskych volbich 3. fijna, stoupajici
cena ryZe a tdajné $patné zachdzeni s veterdny ze strany ufadd.”
A stejnd obvinéni se objevuji o n&kolik let pozdéji v agenturnim
sloupku od Jamese J. Kilpatricka z 24. ¢ervence 1974: ,Nadchdzi
melancholickd doba... Naseho presidenta... ¢ekd obvinéni ze zne-
u#iti pravomoci vefejného &initele... Obsahem obvinéni bude ...
zneuZiti moci, zneuZiti justice a zneuziti penéz.“ Od Coriolana
a Camilla po Thieua a Nixona il sub sole novi. Mytické formule
odmitaji zemiit, protoZe obsahuji trvalé pravdy.
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14.
KRAL A PANNA

vews

MYTECH MIVAJf KRALOVE nejriznéj$i potieby. Aby se Kaj Us
zachranil pted sebou samym a svymi ztfeSténymi kousky,
musel piijit hrdina Rustam, a Frothovy prostopdiné ratolesti
dostdvaly lekce v chovini od svého nizozemského stryce
Starcathera. Cht&l-li vel§sky Math Zit, musel mit nohy v panen-
ském kling, a i krdli Davidovi museli dvofané obstarat lepou
dévu, aby jeho stafeckému télu pfeddvala Zdr cudnym tulenim,
nebot ,kral ji nepoznal® (I Kr 1.1—4). Motiv krile zdvislého na
divce je doloZen ve viech tfech st&Zejnich tradicich indoevropské
mythologie — v Indii, Rim& a Skandindvii — a také v Irsku, i kdyZz
zde se panenstvi vymklo jaksi z ruky.
Pfimo ukdzkovy piiklad nachdzime v indické tradici, a sice
v rodu starého samrddze Jajitiho, jehoz ptib&h z 1. knihy Mabd-
bbdraty jsme v kostce shrnuli v 5. kapitole a jehoZ pdd jsme pii-
rovnali k ,h¥ichtm® Jimy chaéty (6. kap.). Jajitiho mimofddnd
zdvislost na potomstvu miZe vypadat podivng, avSak srovndvaci
mythologie muZe pfispét k jejimu osvétleni. Jeho nejmladsi
,hodny“ syn Puru se uvolil dogasn& sndlet tihu Jajétiho pieddas-
ného stiii (zpisobeného kletbou rozhnévaného tchina kaviji
Usanase). Za to, e mu takto doptil jest¥ tisic let Zivota v plné
sile, ziskal otcovo krilovstvi, zatimco Puruovi stari a neochotni
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bratfi Druhju a Anu a stejn& nedstupni bratranci Jadu a Turvasu
museli odejit do dalekych krajii, a tam se stit praotci cizich
kment a ndrodit. Podobné piib&hy o ultimogeniturich a ,rozdé-
lenf svéta® se vyskytuji v frinské tradici (synové Ferfdina a Tar-
gitaa) a pfipominaji povést o opilém Noeovi a jeho synech (jejiz
zkomolend verze je obsaZena v Genesi 9.18—29), podle niZ uctivy
Sém zakryl nahotu svého otce a stal se jeho ndstupcem, zatimco
Chémovi a Jafetovi bylo souzeno se stit praotci jiZnich a sever-
nich nirodi. Jajitiho Ihtta spodivé sice ve vyméné staff za mlddi
(pravé to si opomnél vyminit fecky Tithénos), ale jinak pFipomi-
n4 $védského krile Auna nebo Aniho z Uppsaly (ve Snorriho Saze
o Ynglinzich), ktery si prodluZoval Zivot tim, Ze postupné obé&toval
své syny Odinovi (Sedesdt let za prvniho, za kazdého dalsiho
deset, aviak na to, aby oddé&lal posledniho desitého, mu uZ
nezbyly sily). Po smrti potfeboval Jajiti Etyfi vnuky k tomu, aby
po svém ,padu” opét ziskal spdsu, ale o tom, jak k témto potom-
kam ptiSel, prvni kniha Mabdbhdraty zshadng mléi a uslechtild
Evetice se podle vieho o dédetkovi dozvi aZ ve chvili, kdy odlétd
do nebe ve zlatych vozech. Chybéjici &ldnek, Jajitiho dcera
Midhavi, se objevi aZ v 5. knize. Aviak ani zde nenf do genealo-
gie vyslovné zaélen&na a zéistdvd zdhadou; na rozdil od péti synt
(z nich# se zde objevuji jenom dva, Jadu a Puru), které mél Jajdti
postupn& s manzelkami Dévajini a Sarmisthou, je Midhavi zkrét-
ka zde, ale o jeji matce nevime viibec nic. Je souddsti vedlejsiho
piibéhu a nikoliv hlavntho déje eposu (uvedeni Jajdtiho v prvni
knize bylo alespoii élinkem v genealogickém fet€zci).

V tomto tryvku zfec Ndrada nabddd Durjédhanu, aby zménil
své agresivni zpisoby dokud je ¢as, a domlouvd mu, Ze prilisnd
satvrzelost se nevyplici: Jen se podivej, jak dopadl Gilava“.
Nejprve se musime prokousat dalsi sérii naschvdli, které si
navzdjem provadéji Vasistha s Visvimitrou, dva prastafi guruové,
jejichz knézskym roddm se pfipisuje autorstvi 7. a 8. mandaly
v Rgvédu. Ctizddostivy katrija Visvimitra, ktery se dfive pokusil
Vasisthovi ukrdst kouzelnou krivu, se usilovnou askezi snaZzil
dostat do stavu brahmanského. Tou dobou byl stile jeSté ve stavu
Zekateld a idedlnim teréem pro Vasisthovy Sikany (Vasistha je vié-
leni Dharmy, Varundv syn, ktery proklel Djause, aby se narodil
jako Bhi$ma; srovnej 5. kap.). Vasistha ptijde hladovy do Visvi-
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mitrovy poustevny a poZidd o jidlo. Nervéznimu Visvdmitrovi
trvd pifprava ryZového pokrmu déle neZ jindy, takZe se pak od
Vasisthy dozvi, Ze md s poddvdnim jidla jeste chvili pogkat, proto-
ze se najedl jinde. Host odejde a Vivdmitra drZi ddl misu s jidlem
na hlavé a v této pozici setrvd bez hnuti po celé stoleti, zatimco
o jeho potieby se stard oddany Zik, asketa Gdilava. KdyZ se pak
nakonec Vasistha zase hladovy vrdti a zjist, Ze jidlo je jest€ horké
a chutné, z vd&tnosti nad takovou oddanou starostlivosti pasuje
Vidvdmitru na brdhmana, a ten se pak odméni trpélivému Gdla-
vovi okamZitym (byt trochu opoZd&nym) absolutoriem. KdyZ
vd&ény Zdk neodbytné nabizi svému utiteli za vyuku n&jaky dar,
temperamentni mudrc odsekne, at tedy pfivede osm set hiebcil
s Cernym uchem bilych jako mésic. Jednalo se podle vieho o tra-
di¢nf vtipek Vigvimitrovy rodiny; jeho otec Géddhi totiZ vdal svou
dceru za brdhmana a za nevéstu pozadoval takovych plnokrevniki
tisic, které skute¢n& diky Varunové piizni na misté zvaném
Agvatirtha ‘kotisky brod’ od Zenicha dostal.

Svédomity a chudy Gidlava se tak octne v zoufalé situaci, z niZ
mu pomiiZe zdzraény ptik Garuda, ktery ho pod kiidlem dopravi
k Jajitimu, jenZ by se mohl osvedé&it jako $t&dry a bohaty ddrce.
Kril je polichocen, #e zrovna on m4 to §tésti pfispét k tak ctihod-
né brihmanské véci, ale ke svému Zalu je zrovna v penéinich
nesndzich. Misto toho zdvofile nabidne jako dar svou panenskou
dceru Midhavi a naznaéi, %e prostfednictvim jeji reprodukén{
funkce by mohl Gilava dojit splnéni svych tuZeb. Krilové by pry
za ni dali celd krilovstvi, je pfeduréena k zachovini &yt rodovych
linii a Jajdti nesmirn& tou#f po vnoudatech. Garuda odleti
a Gilava se nyni vyd4 se svou mladou svéfenkyni na cestu, aby ji
prodal za osm set bilych koni né&jakému bezdénému zdjemci
z krilovského rodu. Prvni zdkaznik, Harja3va z Ajédhjy (v zemi
Rémy) md zdjem, ale m4 jenom dvé st& koni, které nabizi za jedi-
nou noc s divkou. Kdy# Gidlava nevi, zda m4 k takovému kuplif-
stvi na etapy svolit, vstiicnd Mddhavi mu prozradi, Zc se d4 jejf
panenstvi obnovit a Ze v zdjmu dosaZen{ uglechtilého cile distoj-
ného askety ochotné poslouzi jako lihet (stejné jako jiné podobné
typy, napf. Satjavati, Kunt{ a Draupadi). Jakmile porodi syna
Vasumanase (‘ten, jenz mysli na bohatstvi’), odebere se Gélava se
svou svéfenkyni k Divéddsovi z K43i (Bendres), ktery je jiz s pod-
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minkami dohody obezndmen a nabizi také dvé st& bilych koni za
noc. Pohlavni akt se do nejmen3ich podrobnosti podobd jinym
zndmym mytickym spojenim a jeho vysledkem je budouci velky
vilednik Pratardana. Podivny tandem kuplifského askety a svaté
panny se pak na dal¥f Staci snaii vyrazit zbylych &cyfi sta koni
z AuSinary z Bhédze (na dolni Jamung) vyménou za dva potomky.
ProtoZe viak miZe nabidnout také jenom dvé stg, je uzavien stej-
ny obchod jako v pfedchozich pfipadech. Vysledkem milovini,
které probihd v jeskynich, u vodopddi, v lesich a zahraddch, na
terasich a st¥echdch, v paldcich a budodrech, je syn Sibi, ktery se
pozdé&ji proslavi jako krdl, jenZ nikdy nezalhal. V této chvili
Gilavovi, ktery prosedél jiz tii tehotenstvi v blizkych lesich a zis-
kand kofisk4 stdda vZdy nechal v pé&i byvalych majiteld, jedté stile
chybi dvé st& koni. Od Garudy se viak dozvi, Zc nemd smysl hle-
dat dil, e md uZ viechny #ivé exempldfe tohoto plemena. A tak
se spole¢nd odeberou k Visvdmitrovi a zbylou étvrtinu dluhu
cht&jf vyrovnat jednim p&knym oplodnénim. Visvdmitra, onen
k3atrija v brahmanskych 3atech, jehoZ va3nivé vzplanuti k apsara-
se Ménace jsme popsali v 5. kapitole, se pti prvnim pohledu na
Midhavi Gilavy zeptd, kde se tak dlouho poflakoval. Nabidku
rad ptijimd, jenom lituje, Ze si misto pfiblblych koni, které stejng
hned odviZe a pusti kolem poustevny, nemiiZe s divkou uZit Etyfi-
krit. A tak s Mddhavi zplodi syna Astaku, z né¢hoZ md byt veliky
nibozensky obé&mnik a ktery také zdedi farmu mésiéné bilych
koni. Tim je dluh vyrovnin. Nez sc Gilava odebere do lest,
podékuje Mddhavi takto: LPorodila jsi syna, uslechtil¢ho dirce,
druhého hrdinu, dal§iho, ktery milujc pravdu a privo, a je3té jed-
noho, ob&tnika. Jdi tedy, Zeno plnych bokd, svymi syny jsi
zachrénila otce, zachrdnila jsi étyfi krdle a i mé samotného, Midh-
avi tlého pasu!®

Kdyz se Midhavi jako virgd inticta vriti domi, je po zdsluze
odménéna svajanvaron. Jajiti a jeji dva bratfi ji zavezou do pous-
tevny na soutoku Gangy a Jamuny, kde se shromdzdi ohromny
zdstup lidi, polobohi i zvifat. Ona viak viechny ndpadniky od-
mitne a misto toho slibi vérnost Vanovi ‘les’, odejde do lesi a Zivi
se pouze trivou a pramenitou vodou tak dlouho, aZ se z nf stanc
srna, Zijici daleko od lidi a pfedevsim od muZi. o

Zatimco pro Miadhavi se cas v lesni samoté zastavi, Zivot jde

e v
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dil. Jajatiho vnuci vyrostou a on sdm, po Zivot§, ktery trval
,mnoho tisic® let, odejde do ncbe, kde stravi daldi tisiciletf ve
vybrané spolegnosti, a vyzkousi nejrizngj3i typy rdji a domovd
pro seniory po smrti. Ale jednou pfi osudovém zdchvatu pychy
o celou svou zdsobu ctnosti pfijde: najednou se zaéne sebeobdi-
vovat a ostatnimi opovrhovat a tim nenapraviteln& ohrozi svou
spdsu. Indra jej bez milosti vykdZe z nebe, jeho nebeSt pritelé se
k nému necht&jf zndt, je jim pro smich a s uvadlymi vénci a zba-
ven své slavy je vypoklonkovin ze dvefi. I pres bidny psychicky
stav je mu viak jasné, Ze by se m&l na zemi dostat ,mezi dobré”
(satdn madhjé) a snaii se pristit vedle sloupu koufe, krery podle
vieho vychdzi z ob&tni hranice. Odhad byl sprivny, protoZe se
ZFiti zrovna na misto, kde se kond vddZapéja, kterou spole€ng obg-
tuji &tyii krdlové, Vasumanas, Pratardana, Sibi a Astaka. KdyZ se
jim jako dctyhodnd nebeskd bytost bez lidské podoby chce pfed-
stavit, vynofi se z lesa lai, v ni% krilové poznaji svou matku
Msdhavi. Ona pozdravi svého otce, navzdjem viechny pfedstavi
a prohldsi, Ze tito vnuci obnovi Jajitiho ptvodni slivu. Sama jde
jako prvni piikladem a pfispéje polovinou svych asketickych
zisluh, a Gélava (ktery se také z nigeho nic objevi) podpofi ndvrat
Jajatiho na nebesa jednou osminou svych ctnosti. Potom ptihodi
své charakteristické rysy i vnuci: jakmile se nahromadi dostateCné
mnozstvi bohatstvi, state¢nosti, pravdy a dcty k bohiim, vznese se
jejich déd zpét k v&&nému blaZenstvi. Pievricenou obdobou této
zdstupné montdZe Jajitiho zdsluh a obnovy jeho tédiasu je
demonti¥ trojité krilovské zdsoby ctnosti a ztrdta chvareny jeho
franského prot&jsku Jimy chfaéty (srovnej 6. kap.).

Pfes viechny peprné a dojemné podrobnosti md tento piib&h
znaény myticky vyznam. Neni zde nic obscénniho, protoZe se
vichni sna#f it zboiné: Gilava chee uctit svého ulitele, Jajdt
dodrzet zdsady pohostinnosti a Madhavi byt poslusnou dcerou
v numné, ale z hlediska jejtho osobniho dd&lu svaté panny nezd-
vazné epizodé. Z hlediska naseho tématu md ovsem tato faze jeji-
ho Zivota velky vyznam, protoZe neziStnou fadou porodt zachrd-
ni svého otce pfed zatracenim a Cyfi krilovské rody pfed
vymienim. Postavy egomaniakdlnich svétci a kieftujicich asketd
nemohou zastfit mytické jadro: k zdchrang a zachovdni krdld
a kralovstvi miZe prispét pouze panna svym télem. Na indickém
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pitbehu je pozoruhodné, Ze Mddhavi stojf jaksi mimo genealogic-
kou strukturu a Ze neexistuji informace o jejim pivodu a vychové.
Jakoby si ji Jajéti vymyslel, kdyZ najednou potfeboval vnuky, upo-
slechl rady a porodil ji sim, podobné jako Zeus spolkl Métidu
(‘dtmysl’) a z hlavy porodil pannu. Stejné jako se Athénd jmenuje
podle mista (Athénd ‘athénskd’), zdd se, Ze i Mddhavi znamend
‘mddhavskd Zena’, adjektivum oznadujici ethnikum, odvozené od
eponymniho Madhu (v Mabdbhdraté mé jméno Mddhavi jeste
nékolik jinych Zen). Aviak, protoZe je vytvofena tak Fikajic ex
nihilo, tém&f, feteno s Jungem, jako Jajdtiho anima, a nemd Zid-
ny dal3i pfibeh, ddval by takovy vztah k mistu smysl pouze v pFi-
padé, ze by Madhu byl potlageny alonym samotného Jajitiho
a Midhavi tudiZ skryté patronymikum. V tomto pfipadé zacind
jméno dostivat mythologicky smysl. *Médhu je star¢ indoevrop-
ské substantivam (s kmenem na -z) oznatujici med a v uZSim
smyslu kvaSeny alkoholicky ndpoj (medovinu), ktery se z medu
vyrdbi,” odtud také ‘rituilni ndpoj’ a metonymickym roz3itenim
“ilitha, ob&f. Jako personifikované abstraktni substantivum by
mohlo mit vedlejsi vyznam ‘ten, ktery pfindsi dlitbu, obéwmnik’
(srovnej napt. Bhaga ‘pHdel’ > ‘ptidélovatel’).

Tyto hypotézy jsou potvrzeny na zdpadnim okraji starého
indoevropského svéta, v Gallii a Irsku. Muzské jméno Medugenus
je patronymikum odvozené od *Medus (srovnej Esugenus od
Esus) a existovala i gallski bohyné Meduna s ,augmentativnim®
sufixem *-nmo-. Arvernské krilovské jméno Epomeduos odrdii
*Ekso-medbu- (*-0- je znakem sloZeniny) s vyznamem ‘koniskd
obét {obétnik]’, které se podobd jménu védského knizete jménem
Asva-médba (RV 5.27.4—6); médba ‘obet’ < mijedba “alitba’; srov-
nej avestské myjazda- vychdzejici z *m|iljas-dba- ‘“uspokojujici’
a védské majas “osvézent’). Jméno irské krdlovny Medb < *Medud
by mohlo byt (jako Midhavi) patronymikum odvozené od *Medus,

1) Védské madbu ‘med, medovy ndpoj, vedlejsi vyznam ‘sladky népoj, séma,
mléko’, avestské madn ‘vino z lesnich plodd’, tecké methy ‘vino’, staroirské mid,
staroislandské mjodh; staroanglické meodo ‘medovina’, litevské medis, staroslovén-
ské meds, tocharské mit ‘med’; stovnej t€2 finské miete, japonské mitsu ‘med’
a paralelnf jsou vyrazy “mrelit ‘med’ v chetitském milit, teckém meli, latinském

mel, staroirském mil, gotském milith.
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nebo by mohlo ptedstavovat zkrdceny tvar *Ekwo-medu-d (srovnej
irské Bodb vedle gallského Cathu-bodua).® V tomto ptipadé Medb
dokonce onomasticky zapadd do koiiské mythologie probirané
v 15. kapitole, ale jeji zdjem o kon& byl v kazdém p¥ipadé stejné
silny jako jeji posedlost po byku Donnovi = Cuailnge, stejné jako
se i Mddhav{ zaslouZila o ziskdni velkého mnoZstvi koni uréitého
plemene. V pfib&zich o Medb je mnoho paralel k pFibéhiim
Jajatiho, jeho synfi, vaukd a Mddhavi. Zatimco se ukdzalo, Ze
¢4sti legendy o Jajitim (omlazeni, pid) jsou p¥inejmensim indof-
rdnského ptivodu (s odkazem na franského Kaj Use a Jimu chaé-
tav 7. a 8. kap.), ptib&h jako celek pfesahuje indoirdnskou rovinu
a sahd a7 k samé podstat® indoevropské krilovské funkce.
Podobné se i staré oznaleni krile *rég- zachovalo pouze v Indii,
Rimé& a u Keltd, tedy ve stejnych vétvich, v nichZ se zachovaly
staré kn&¥ské instituce (brihmani, fliminové, druidové), které
byly schopny theologického a teoretického zdtGvodnéni a propra-
covéni krdlovské moci.

Podle irského materidlu stdlf ard-ri z Tary, prot&jek indické-
ho samrddze, piiznaéné v centrilnim cdicedu Mide, stejné jako
Jajéti (a jeho ndstupce Puru) vlddl ve vnitrozemi v protikladu
k vngjsim ,&tyfem koutim®. Timto nejvy$s$im krilem je Eochaid
(zkriceny tvar Eochu) Feidlech, jeho% sloZené jméno je [patrng]
odvozeno z *Ek*osdti- ‘ten, jen% ziskdvd kon&, [nebo jenZ md
vitézného kon&]’ (srovnej rgvédské arka-sdti ‘ziskdvini svétla’
a Indru s jeho ‘opilosti’ (mada) jako asvasdtamab ‘vyhrdvini veti-
ny konf’ v RV 1.175.5; ty% slovesny kmen se vyskytuje ve staroir-
ském con-sui ‘snaZit se vyhrdt, dychtit’, vel§ském cynyddu ‘zabrat,
ziskat’). Jak se vyprivi v Cath Béinde (‘Bitva na [fece] Béinne’),
mél Finntv syn Eochaid &ty¥i syny, z nichZ tfem se po dédovi
tikalo Findeamna ‘Finnova trojéata’ (plurdl od emain ‘dvojée’), a ti
pred bojem s otcem zplodili se svou sestrou [Clothrou] syna jmé-
nem Lugaid Riab nDerg (‘L. [t¥i] Zervené pruhy’). Eochaid troj-

2y Medb se tvarem podobd veliskému adjektivu meddw ‘opily’ {< *medwo-),
které je odvozeno z medd ‘medovina’, doslova ‘medovinovy’, a Casto se preklddd
jako ‘opojnd’ nebo ‘opilost’, &m¥ se oznatuje ten, ktery poddvs dousek pfi udéle-
ni svrchovanosti (napt. medovinu nebo ,&ervené pivo” v irské tradici); ve srovnd-
ni s M4dhavi jsou viak jeji etymologické kofeny pravdépodobné hlubsi.
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¢ata zabil a pak uzdkonil, Ze na irsky trin nesmi nastoupit syn
bezprostfedné po otci. V disledku toho se tedy étvrty syn Conall
krilem nestal. Dalsi zajimavé podrobnosti pfindsf jiny text
v Dindshenchas z rukopisu v Rennes. KdyZ synové tihli proti
svému otci, vyhledala je u Mag Cruachdnu jejich sestra Clothru
a se slzami v otich je prosila, aby ji zbavili bezdétnosti. Vy-
sledkem jejich spole¢ného zikroku byl Lugaid Riab nDerg.
V textu pak ndsleduje zdhadnd pozndmka, Ze Clothru tak chtéla
bratriim zabrénit v ziskdn{ ,bitevni pravdy” od jejich otce Eo-
chaida. V rozhodujici bitvé, kterd se konala druhy den, a kterou
se Eochaid marné snaZil odloZit, zahynuly tisice bojovniki. Kdyz
mu k veteru odevzdali hlavy syndi, vydal nafizen, Z¢ v budouc-
nosti nesmi nastoupit na triin v Tafe Zddny syn ihned po svém
otci. Ve tfetim prameni Aided Meidbe (‘Zabiti Medb’) z Leinsterské
kniby jsou viak je$t¢ dal¥f podrobnosti. O Clothru se zde fikd, Ze
byla ptedchiidkyni Medb u Cruachdnu (tedy vlastn€ jeji difvejsi
alomorf) a Ze se sna¥ila svym tfem bratrim (o ¢tvrtém neni ani
zminka) boj proti otci rozmluvit. KdyZ se ji to nepodafilo, pro-
zradila jim, 7¢ m4 zrovna plodné dny, jednoho po druhém svedla
a potala tak Lugaida Riab nDerga. Potom je obvinila z krvesmil-
stva, oslabila je a jejich akci proti otci tak zmafila.

Analogie k Jajitiho piibéhu jsou zfejmé: nejvy3si krdl md
mnoho synii, keefi ohrozi jeho blaho a v disledku toho jsou
odsouzeni k smrti nebo maji zdkaz ptimého ndstupnictvi. Zhoubu
od ng&j odvriti vlastni dcera trojitym poutitim svého tla, jehoZ
vysledkem je ,uplny*, trojity vnuk, ktery po ném miZe nastoupit
na trin a byt pokradovatelem rodu: Lugaidovy ,tfi pruhy® byly
(podle Ciir anmann) vlastn€ jenom dva, jeden kolem krku a druhy
kolem pasu, a rozd&lovaly télo na tfi ¢dsti (hlava, trup, bficho
a nohy). Hlavou pfipominal otce Ndra ‘skromny’, trupem Brese
‘houte’ 2 od pasu dolu se presné podobal otci Ldtharovi ‘koryto,
necky’ (tzn. ‘bficho’). Jména otclt nejenze vyjadfuji tfi vlastnosti
podobné trem Ci Chulainnovym utitelkim Scithach ‘skromnd’,
Uathach ‘straind’ a Affe ‘krdsna’ (srovnej 10. kap.), ale tento motiv
pripomind anthropogonicky piibéh o vytvofeni stavii (brihmanid
z tist, katrijl z paZi, vaidjii ze stehen a sudrt z chodidel) z védské-
ho hymnu na Purusu (RV 10.90; viz 17. kap.) nebo indickou adva-
médhu (15. kap.), kde je ob&wmi kuf pomazin na hlavé, zédech
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a na zadku, aby pfines] krilovskému ob&nikovi #édZas ‘silu, vliv’,
indrijam ‘moc’ a pain ‘hospoddiskd zvifata’, nebo irsky piib¢h
o Béand (16. kap.), kterd postupng ztrati u Nechtanovy vraZzedné
studné stehno, ruku a oko. Tento jeden Lugaid tedy odpovidd
viem ¢&tyfem Jajitiho vnukdm — zboZnému, pravdomluvnému,
statenému a bohatému. Irskd verze je stru¢ngjsi, elipti¢t&jsi
a neni tak ndboZensky zatiZend jako jeji indicky prot&jSek. Neni
zde odliSena ani propracovéna role ,dobrého“ syna (Conall; srov-
nej Purua) a ve v8tiné textd je dokonce tplné potladena. Eo-
chaida je tfeba zachrdnit p¥ed jeho agresivnim potomstvem pouze
jednou na rozdil od Jajitiho, ktery byl se svymi neochotnymi syny
v rozepfich na tomto sv&té a zachrdnén byl pfed svymi mordlnimi
slabinami a7 v posmrtném Zivotd. Souldsti Clothruina ,posldni®
neni sériovd ,sakrdlni“ prostituce, nybri jednordzovy skupinovy
incest, a Lugaid je ndpadny spife svym zevné&jskem neZ uZitetnou
¢innosti. Nicméné zdkladni tendence je spole¢na: krile ohroZovali
jeho synové jako potencidlni rivalové, zatimco dcera mu svym
télem zajisti bezpedi a dal¥f potomstvo.

V Irsku tato dcera hraje dileZitj§f roli neZ v Indii. Na rozdil
od Jajitiho jediné a zdhadné panny m4 Eochaid podle Cath Bdinde
Sest dcer. Tento podet je zna¢né netypicky (na nekonecné mnoZz-
stvi vétdinou vyhrivé Indie), ale oklesténim zjevného ndsobent jej
lze znaén& snizit. Nejméné Ctyfi dcery (Mumain, Eithne,
Clothru, Medb) se tdajné provdaly za krile Conchobara
z Ulsteru, a jiz jsme vid&li, Z¢ Clothru byla replikou Medb.
Samotnd Medb pfedstavuje typ, protoZe irskd tradice znd dvé
Medb z riznych kraji, Medb z Cruachdnu v Connachtu (dcera
Eochaida Feidlecha) a Medb Lethderg z Leinsteru (dcera Condna
Cualanna).

Po vnéjif strdnce m4 Medb, dcera Eochaida, s Jajitiho skrom-
nou a nenipadnou pannou Midhavi mélo spoleéného. Je to
,silnd® Zena, a to nepfijemné nestydatym zptsobem, a nadto vda-
vekchtivd. Jeji prvni Stace, manZelstvi s Conchobarem, skontila,
kdy% se ,pro py$nou mysl® vritila k otci do Tary. Potom se j{ dvo-
fil Fidach z Connaughtu (srovnej Fidach, ndzev jedné ,tfetiny®
Connaughtu), ktery si chtél timto siatkem u nejvy3itho krile
v Tafe zajistit sviij ndrok na funkei krile. Dal3f uchazeé Tinde si
na Fidacha pocihal v shannonském vdolf a v potyce jej zabil.
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Nejvyssi krdl na Tindeho uvalil gnfir flitha ‘nepravdivd vldda’
(= zbaveni moci; srovnej ,pravdivd bitva“ = vojensky uspéch),
vypovédél jej do divodiny a ,misto krile“ dosadil do Cruachdnu
Medb ve funkci satrapy nad vzpurnym Connachtem. Toto podiv-
né opatien{ se ujalo nebo bylo spise zavedeno jiZ pfedtim, proto-
7e Cruachdn zacal ihned hrét dlohu samostatného centra krilov-
ské moci. Medb totiZ ptisobila jako magnet na celou fadu dalsich
ndpadnikt z celého Irska, mezi nimiZ se znovu objevuje i Con-
chobar, ktery si na ni po¢ihal a znésilnil ji, kdyZ se koupala doma
v Tafe v fece Boyne. Zdd se to dost nelogické, ale nakonec si
vzala vyhnance Tindeho, ten viak brzy padl v bitvé a v Medbing
ptizni byl vystfiddn Eochaidem Dilou, dal$im malym krilem
jedné ,tietiny” Connachtu. Tento Eochaid zachrinil Medb z ne-
bezpeéné vileéné situace a aristokracie si ho zvolila za krile
Connachtu. Ale o tom, kdo bude kril, ve skutenosti rozhodovala
Medb, protoze byla ochotna s krilem souhlasit jenom za pfedpo-
kladu, Ze si ji vezme, a vzit si ji mohl (i kdokoliv jiny) pouze pod
podminkou, Ze nenf Zirlivy, neboji se a neni lakomy (cen étt, cen
omun, cen neoith), protoie tak to vyzadovalo jeji geis [tabu].
Eochaid Dila toto sice splitoval, ale ani jejich manZelstvi nemélo
mit dlouhého trvdni, protoze Medb se seznimila s mladym
Ailillem, synem krile Riis Rdady z Leinsteru, o némz se jiz divno
védélo, Ze v srdci nechov4 ani Zdrlivost ani strach. Eochaid Dila
zatal Zdrlit a nakonec byl propustén a zabit v bitvé Ailillem.
V kontextu Tiin bé Ciailnge (‘Uloupeni byka z Cuailnge’) vystu-
puje Ailill jako manzel Medb a krdl Connachtu a jako otec jejich
t# synd, ktefi se viichni jmenuji Maine. Ani toto 3tésti netrvalo
a7 do smrti, protoze pak povésti vyprévéji o poméru Medb se
sexuilné zdatnym Fergusem mac Roichem, jehoZ dal Zirlivy
manZel bthem erotické koupele prostfednictvim svého slepého
bratra Lugaida lstivé zabit. Jak sama Medb vystizn& charakterizo-
vala svoji sériovou polyandrii jiz v Tainu ,nikdy se nestalo, Ze by
se vedle mého muze neskryval je3té jeden v jeho stinu®.

Medb z Cruachédnu zaéala v Tafe, ale byla pfenesena do krajj,
zatimco leinsterskd verze této femme fatale, Medb Lethderg
(‘Medb &ervens strana’) nejprve vystupuje jako krdlovna Lein-
steru, manZelka Ci Corba (z rodu Ailillova otce Ris Ruady)
a matka jeho dvou dét. Kdy? krile Cia zabil Feidlimid Rechuaid,
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syn nejvy8siho krile v Tafe, dala se nakonec dohromady s vra-
hfam,’ ktery byl otcem slavného Conna Cétchathacha (‘Conn sta
bxtev\'/ )- Od té doby ,prevelikd byla moc a sila této Medb nad
muzi v Tafe, protoZe v Tafe nestrpéla krile, ktery by si ji nevzal
za ze:nu.“ Takto se stala po generace hnaci silou krélovské moci
v ‘Iafe, protoZe si nejprve vzala Connova syna Arta a pak Artova
syna Cormaka. Kdo se stane krilem, nezdviselo na synovském
vztahu k byvalému krli, ale na ni. Ani neslo o pivod ze strany
x:natky, protoZe ona Z4dné déti neméla, ale krile potvrzovala tim
ze si }}o prosté vzala. Tato Medb tak vypadi jako alomorf samot-
né Erni, bf)hyné zemé, s niZ se pii udéleni svrchovanosti symbo-
hcky. ozem‘l kazdy kril Tary. Mé&la vSak méné ,amazonské® vlast-
nosti a vypjatou sexualitu neZ jejf jmenovkyn& z Connachtu.

Jak se mohlo stdt, Ze irsky protéjSek svaté panny Mddhavi
skontil takovym zpisobem? Ani u ni, ani u Medb nelze hovotit
o ,matefskosti“, rozeni d&tf bylo pro Mddhavi formalitou 2 pro
Medb néco vedlejstho. Ale i panna chovajici nohy velsského
Matha je ditkazem toho, Ze krdl potiebuje pro své bezpeii a teplo
pannu, a ne despotickou semetriku s v&tif moci ne¥ md sim, kterd
by jeho legitimitu uréovala detektorem Z4rlivosti. Zkritka fede-
no, v irské tradici byl protomytus prekroucen. Kril jako ,iplny
¢lovék” musel byt velkorysy, udatny a 3té&dry. Prvni podminka
mphla byt poruSena piilisnou panovaénosti, strachem pted rivaly,
stihomamem pFed konkurencf apod., co? viechno mohlo vést ke
kxfeéovitému uplatiiovdni moci. V irskych mytech viak tyto
zdporné vlastnosti panovnika degradovaly na Zdrlivost v sexudlni
oblasti. Zménil se i motiv panny, nikoliv ve smyslu cudnosti
oproti promiskuité nebo askeze oproti smyslnosti, ale z hlediska
»moci“: panenstvi je v podstaté zadrzovini potencidlu, plodivé
(a tedy i spasitelné) sily, ale irské krilovny Medb toto bohatstvi
vyplytvaji v sexualit®. Divod je patrné ten, 7e zde doglo ke slou-
geni dvou mytickych témat: jedno je spdsa krile prostfednictvim
panny a druhé potvrzeni krdlovské moci transfunkciondlni bohy-
ni. Nivelizaci boZské a lidské roviny v irskych mytech doslo
k tomu, Ze druhé téma dostalo vyznam skuteéného pohlavniho
styku a proniklo do prvniho, zatimco v ostatnich kulturich je
pohlavni styk s bohyn{ vzdcnéj$i a pro smrtelnika z hlediska zdra-
vi Zidné terno (napf. Purdravas, Anchisés). TakZe za Medbami se
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skryvé nejen panna Madhavi, ale a fortiori silng bohyn& Eriu,
kterd mytus ovlddla pro sebe, postava, kterd udéluje Fldith ‘vlddu’
a sama je jejim zosobnénim. V irskych povéstech se vétSinou
objevuje pFevletend za stafenu (dokonce i Grdinne ve fenidnské
Fradici znamenalo ‘o8klivost’), jako v ptib&hu o Nidllovi, keery
jediny z nekolika bratri mél odvahu polibit starou &arodéjnici,
jez se proménila v krasavici, prozradila, Ze je Fldith a jeho prohld-
sila za krdle Tary. V podobné povésti o synech Didircho se vysky-
tuje proroctvi, Ze krilem Irska se stane jeho syn Lugaid. Aby mél
vétsi nadgji na dspéch, krdl dal viem svym synim jméno Lugaid
(b&%né jméno, jehoZ nositelem byl i jmenovany pruhovany syn
Clothru a Ailillév slepy bratr). P¥i kotiskych dostizich fckl jeden
druid D4iremu, Ze krilem bude ten, kdo chytf koloucha se zlatou
srsti. PEi prondsledovini zvifete bylo pét Lugaidi maskovino
kouzelnou mlhou a jeden z nich, Lugaid Léigde, koloucha chytil.
ProtoZe najednou zadal padat snih, bratfi se odebrali jeden po
druhém do piepychové vybavené chatrée, kde osklivi stafena
nabizela stravu a pfedevifm své vnady. Viech jejich sluzeb se od-
vazil vyuzit a% posledni bratr Lugaid Ldigde, v jehoZ obéti sc
babice proménila v prekrdsnou Fldith. V tomto mytickém kon-
glomeritu je kolouch Fl4ith nepochybné irskym prot&jskem lané
Mi4dhavi. Na rozdil od Irska si v Indii zachovala svou ,istotu®,
zietelnou odlignost od riiznych podob transfunkciondlni bohyn,
af je to Sarasvati, Srf Lakdmi nebo jeji epickd inkarnace v podobé
polyandrické Draupadi.

Jsou-li irské tradice komplikované, smiSené, transmutované
a zmatené, Fimské a skandindvské jsou naproti tomu jednoznacné,
ale Zlomkovité a eliptické. I zde se motiv zdvislosti vlddce na pan-
nich ve fragmentech zachoval. V fimskych legendich ziskal Nu-
mitor z Alby Longy zpét svou krdlovskou hodnost teprve tehdy,
kdyz jeho panensk4 dcera Rhéa Silvia zdzrakem pocala a porodila
»kompletniho* vnuka Romula, jehoZ otcem byl Mirs, vychovate-
lem Jupiter a on sim se stal Quirinem. Je$té dlouho po zdniku
krilovstvi stil na fimském foru palic Régia (domus), kde mél
kancelife pontifex maximus. Svym uspofddinim a nibozenskou
funkcf byl tento stary kralovsky paldc symbolem prastaré krdlov-
ské moci, kterd predstavovala spoleZenskou a sakrélni jednotu,
stejné jako pontifex, ktery po krili zd&dil védinu nibozenskych
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rolf a oproti specializovanym flamintim tuto jednotu zt&lesiioval.
Joviv kult mé&la na starosti hlavné flaminica diilis. Kromé toho
ale existovaly dv& tajné kaple sacraria, zasvécené Mirtovi a bohy-
ni Ops. V prvni byly uloZeny posvdtné Martovy $tity a kopi, jichz
se smél po investitufe hlavni velitel dotknout a pfi tom pronést
slova ,Mars vigila!“ Jinak mély kult Marta na starosti salijské
panny pfevlelené za vileéniky. Do kaple bohyn& Ops mély pii-
stup pouze panny Vestilky a sacerdos piiblicus, tzn. pontifex
maximus, v tomto pfipad& v roli ndsledovnika zruleného krile,
jehoZ zastupoval i imperitor, kdy% p¥ejimal vojenské veleni. Podle
zprdv pfedstoupily jednou za rok Vestilky pted krile se slovy
»Vigilasne rex? Vigila!®, které parafrdzoval Vergilius v Aeneidé
10.228—229: Vigilasne, deum gens, Aenea? Vigila! Hlavni zdsadou
téchto krdlovskych dohliZitelek nad vojenskou ptipravenostf
a uskladnénou drodou byla zcela jasn& bdglost, a tlohu v&¢n&
bdélych strdZkyii na sebe braly panny jako symbolické, jestd
nenarazené sudy uleZelého lidského potencidlu. TakZe kulty boz-
stev viech tfi spoledenskych vrstev v byvalé krilovské rezidenci
byly v rukou Zen, jednak manZelky nejvy&itho knéze, kterd méla
na starosti kult krile boht, a dile dvou panenskych Fddd pro ty
zZivotn{ oblasti, kde byla déleZitd pohotovost, aktudlnost, zralost
a ro¢ni obdobi. Kril jiz ddvno neexistoval, ale instituce Zen
a pannen, o néZ se opiral, se zachovaly vlivem typického Fimské-
ho konzervativismu ve v&cech ndboZenskych.

Na rozdil od Rima, kde se zachovaly ritudly, objevuji se skan-
dindvské pozistatky v mytech a sigich zndmych pfeviing ze
Snorriho. Podle Lokiho bystrého postichu bylo v Asgardu pan-
nen pomilu, ale pokud se vyskytovaly, byly jednoznatné ve shui-
bich krile bohd, Odina. S vyjimkou sporadickych pokleslych
individuif typu Brynhildr se jeho pomocné sbory Valkyr sklddaly
z virgines (Saxoniiv vyraz); tyto pomocnice mély nezastupitelnou
dlohu pti verbovdni einberjar a tedy v jeho velkolepém plinu
eschatologické spdsy. Jak jsme se zminili v 11. kapitole, jako
panny charakterizoval Snorri dvé bohyné&. Jednou je Fulla, doslo-
va ‘hojnost, Ops’, kterd nepochdzela, jak by se dalo olekdvat,
z Vani, ale byla spoleénici (gdina a Frigg, jakousi dvornf ddmou

Odinovy manzelky (nosila ji truhlu, starala se ji o boty, byla jeji
dtvérnici). Kdyz se Hermédr odebral do Helu, pfivezl od Baldra

. SN
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vzécné dary pro Odina, Friggu a Fullu. Druh4 panna, kterd byla
pfimo spjata s Odinem, je Gefjon, a Snorri ji nazyvd panenskou
bohyni, které slouZi Zeny, jez zemiely svobodné. Jejf euhémerizo-
vany mytus se vypravi na zaldtku Prozaické Eddy a v 5. kapitole
Sdgy o Ynglinzich: KdyZ se Odin na své cest& z Asie do Skandi-
névie dostal do ddnskych wZin, poslal napfed Gefjon k $védskému
krili Gylfimu, aby jej poZddala o pidu. Ten ji dal tolik pidy, kolik
zoraji &tyii voli za den a noc. Gefjon se pak odebrala do zemé
obrii, kde s jednim obrem zplodila &tyfi syny, proménila je ve
voly, zaptshla do pluhu a behem &tyfiadvaceti hodin zabrala kus
Gylfiho kriloystvi, z n&hoZ se stal dénsky ostrov Zealand (kde
le¥i Kodait), Odinova prvni driava na jeho cesté k zdboru Svéd-
ska. Timto zptsobem Gefjon fyzicky a fyziologicky zajistila Odi-
novi panstvi. Opét zde vyvstdvd ndpadnd podobnost s Jajdtim
a M4dhavi. Jednotlivi synové Gefjon sice nejsou nijak rozlideni,
ale spolu s Odinovymi tfemi typy panenskych pomocnic ddvaji
stejné tii transfunkciondlni vlastnosti, které nahromadila Mddhavi
a jeji &tyfi synové: Fulla ,bohatstvi®, Valkyry ,udatnost” a Gefjon
se svymi syny posvétf a potvrd{ krile tim, Ze mu svym télem opat-
# #idi. Nelze pochybovat o tom, Ze tyto nipadné paralely vychd-
zeji z indoevropského mytu.
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15.
KUN A VLADAR

MOTIVEM KONE jsme se v pFedchozich kapitoldch setkali v nej-

r_ﬁ?néjéfch souvislostech. V indické, irinské, fecké a keltské
tradici vystupuji postavy se jmény jako Brhadadva ‘ten, jeni md
velké kon& a A3$vamédha ‘[ten, jenZ vykondvd] ob&t kon&’,
Vistdspa ‘ten, jenZ md [k b&hu] volné koné&’ a Keresdspa ‘ten, jenZ
mé $tihlé kon&, Agathippos ‘ten, jenZ md dobrého kon€&
a Hipponikos ‘ten, jenZ vitézi na koni’ (u Aristofana parodovino
jako Hippobinos ‘ten, jenz kopuluje s kon&m’) [Batrachoi 429],
Eochaid ‘ten, jen? m4 vitézného kon& a Epomeduos ‘ten, jenZ
ob&tovdvd kon& (ob&tnik)’. Nékteré z nich jsou sice formilné
,posesivni* sloZeniny (,majici takového a takového kon&"), ale
u vlastnich jmen se hranice stir4, nap¥. u jména ,Bldznivy kisi® se
st&#f vybavi hrdy majitel splafeného kon&. V germdnské tradici
méli kofiskd jména vidci anglosaské invaze do Anglie, bratfi
Hengist ‘h¥ebec’ a Horsa ‘kiit’. Hippomorfismus je nékdy jasné
patrny u BoZskych blizencti, po¢inaje védskymi Asviny, jez zplodil
h¥ebec Vivasvat s klisnou Saranjud (4. kap.) a konce Dioskiry ,bild
Diova hiibata® (8. kap.). Jindy jsou tato dvojcata pouze ‘milovni-
ky koni, kofiafi’ (#vin) nebo ‘maji dobré kon& (euippoi) jako
liteviti Dieva déli, a obzvl4st silny vztah ke konfm byvé u jednoho
z dvojéat (Kastér hippodamos, Nakula jako 3tolba). Z pdfent
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Poseidéna Hippia s Démétrou Erings v Arkadii vzedel kai
Areién, a ze spojeni Ixiéna a Nefelé se zrodil Kentauros, ktery
setfel rozdil mezi ¢lovékem a kon&m, pfiemZ oba tyto pdry pfi-
pominaji Vivasvata a Saranji (srovnej 8. a 4. kap.). Poseidén
zplodil 's Medtsou ok¥idleného Pégasa, na némz letél Bellero-
fontés proti Chimaife, a Loki, ktery vedle metamorfézy Zivotis-
ného druhu zvldl i proménu pohlavi, obcoval s hfebcem a porodil
Odinovi osminohého, $edého koné smrti Sleipniho (11. kap.).
Spojitost koni se smrti nachdzime i v Recku (Hddés je »prosluly
hifbaty®). ‘rychlonohy’ Achilleus mél kon& Xantha a Balia s da-
rem Fedi, které zplodil vitr Zefyros s Harpyi Podargé, a Xanthos
ptedpovédél hrdinovu bliZici se zdhubu (l/ias 19.408—18). Koné
se pouzivali k v&§téni v zdpadoslovanskych svatynich, nepfedpovi-
dali véak slovy, nybrz ptekradovanim kopi. Spojitost mezi barvou
a funkef se nedé vysledovat, protoZe se u mytickych konf vyskytu-
ji tém&F viechny zndmé odstiny (bild v Arkont, Zernd ve Stétiné,
Xanthos ‘hnédsk’, Balios ‘gro$dk, strako¥’), napf. bélous pro v&s-
t&ni, hnédak pro vélku a Seddk nebo vranik pro prici (nebo smrt).
Pokusime se radgji studovat motiv kong& na ritudlech a uvidime,
bude-li zde hrit barva n&jakou roli.

Kiifi vystupuje jako zdvodnf zvife pii fimském svitku Equirria,
ktery jsem v 9. kap. ptirovndval k indické vidZapéji. Pfi téchto
zdvodech kosiskych spfeZenf byli nositeli barevné symboliky (pfe-
dobraz gervenobilozelené vlajky Itilie) nikoliv kong, nybrZ vozata-
jové. D4 se pfedpoklddat, Ze v takovych udélostech najdeme stopy
po tisiciletych indoevropskych migracich a zdborech pidy, pfi
nichZ bylo volské spfeZeni nahrazeno kofiskym (na koni se zatim
pilis nejezdilo). Kii hrél také velkou roli pfi velkém obé&tnim
rituslu. Obét koné je néco jiného, nez obétovini jinych zvifat, je
to kategorie sama pro sebe, svym vyznamem se blizi spiSe k obéti
lidské nes zvifeci a tésné souvisi s posvécenim krile a upevnénim
jeho moci. Nejvice materidlu k tomuto tématu nalézdme opét
v Indii, Rim mizZe pfispét zachovanym ritudlem a Irsko zd4nlivé
,perverzni“ variantou tohoto obfadu. Propojenim téchto tif tradic
vznikd dostateénd zdkladna k vytvifeni hypotéz.

V centru tohoto indoevropského triptychu je indicky rituil
asvamédha s rozsihlou primdrni i sekunddrni literaturou. Je
mimot4dné bohaté zdsoben popisnym i vykladovym materidlem
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poéinaje védskymi texty (Rgvéds 1.162, 163; Satapathabrdbmana
a mno?stvi siter patficich k FadZurvédu) a konte Mabdabhdratou
(velky Judhisthirdv ritudl ve 14. knize Awamédbikaparvan). A¥va-
médha je velké divadlo s ohromnym ansémblem Wcinkujicich, je-
ho# soutdsti je mnoho vedlejsich obfadd, a v urtitém smyslu
predstavuje vrchol indickych obg&tnich slavnosti. Usttedni ritudl
probihal zhruba takto:

Zaéinal na jafe, patronem byl kril a celebranty étyfi hlavnf
kn&zi. Behem tvodnich oslav musel kril strdvit noc u doméciho
ohn& (gdrbapatjs) se svou nejmilejsi manzelkou a zdrZet se
pohlavniho styku. Za obét byl vybrén vitézny hiebec, ktery musel
absolvovat fadu obfadd, napt. pokropeni v tni, pfiemZ byl zabit
pes a hozen pod né&j. Pak hiebce pustili, aby si $el, kam chce, a pfi
tom ho doprovizelo sto vykastrovanych nebo ptestirlych konf
a &tyFi sta mladych mu%@ z riznych kast, kteff ho méli smérovat
k severovychodu a zabrdnit mu ve styku s klisnami a v ponofent
do vody. Zatimco se takto toulal cely rok, konaly se mezitim
doma ptipravy. Byl vybudovin obrovsky oltdf pro obétni hranici,
kral drel piist a musel it podle urditych predpist, byl postaven
novy domicf krb a nashromdZdila se velkd zdsoba sému. Hlavni
obtad trval t¥i dny. Vlastni obgt se konala druhého dne, kdy krl
jel ve viletném voze taZeném ob&tnim hfebcem a tfemi dal3imi
kotimi. T¥i ptedni krilovy manzelky kon& pomazaly a hifvu
a ocas mu ozdobily perlami. Obét se konala u jednadvaceti kild,
mezi t¥i hlavni ob&ti pattil hiebec, bezrohy beran a kozel. Mezi
stovkami ostatnich povinnych obéti byla i divokd zvifata, krerd se
véak nezabijela, ale poustéla na svobodu. KdyZ byl hiebec uskr-
cen, konalo se pod pikryvkami jeho symbolické spojeni s hlavni
krilovnou, které kolemstojici komentovali obscénnimi Zerty. Pak
byla ob&t rozfezdna, &isti zlikvidovdny, konaly se daldi krvavé
obéti, omyvén{ a nakonec byly kn&zim vyplaceny odmény.

V Satapathabrabmané a v nékolika sitrich je advamédha
doprovizena obfadem s lidskou ob&ti, ktery vypadi jako jejf zkrd-
cend verze. Pii ritudlu purusamédba se za tisic krav a sto koni
odkoupil od brihmanské nebo kiatrijské rodiny jeden jeji Elen,
ktery byl po tdvodnich ritulech pustén na rok na svobodu a mohl
si dopFavat vieho kromé pohlavniho styku. Samotny ritudl trval
pét dni a podobné jako kit byla i lidskd ob&t ozdobena a ukrce-
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na druhého dne spolu s bezrohym beranem a kozlem. Liturgie
byla vétsinou pfevzata z hymnu na Purusu (RV10.90) a z pohfeb-
nich hymnt v desété knize Rgvédu. Krilovna souloZila s umirajici
nebo mrtvou obét. Misto daldich zvifecich obg&tl ndsledoval
masakr lidi, jejichZ pocet 3el do stovek.

Jaky byl vztah téchto dvou ritudld? Podle n&kterych byla
puruiamédha jen smy3lenou paralelou a$vamédhy, a tedy ve sku-
te¢nosti neexistovala. Je evidentni, Ze jiz sami kompildtofi brdh-
man a sdter povazovali puruSamédhu za pongkud fantasticky
doplngk kofiské obéti, tém&F teoreticky dodatek. Kromé absurd-
ntho tdaje v prvn{ knize Mababbdraty, Ze Ajutandjin konal puru-
$amédhu desettisickrat, praktikovén{ tohoto obfadu nenf v epické
ani klasické literatute doloZeno. V lepsim piipadé byl jiZ tenkrdt
prezitkem a v horsim nikdy neexistoval. Pro jeho histori¢nost by
mohla mluvit teorie, podle ni% $lo o kdysi pouZivany prostfedek
k poeti krilovského dédice, kdyZ z n&jakych pticin krdl selhal.
Lékatské svédectvi o reflexnim ztopofent a ejakulaci behem obé-
Senf a stéti by vysvétlovalo souloZ krdlovny s obéti. Podle této
teorie by pak symbolickou ndhrazkou byla naopak asvamédha.
Tak jednoduché to v3ak neni, protoze v gele asvamédhy triumfdl-
né stojf krél jako dedikant PradZdpatimu, 2 smyslem celé ceremo-
nie je zarutit jeho vit€zstvi, neposkvrnénost, $téstf a sldvu. Ackoli
je éasto pii¢inou kondni agvamédhy bezdétnost, jako v pfipadé
krile Dagarathy v prvni knize Ramdjany, motiv souloZici krdlovny
s hlavnim ucelem ritudlu p¥ilis nesouvisi. Zkrdtka a dobfe, ,prak-
ticky“ vyklad puruSamédhy, podle n¢ho? je asvamédha pouze jeji
oslabenou verzi, nepoddvd pfijatelné vysvétleni jejiho pivodu
a vyvoje.

Piejdéme nyni k obéti koné v timské tradici. Z dél Polybia,
Plitarcha, Festa a Paula Diacona je moZno fimskou slavnost
October equus struéné rekonstruovat takto: po kofiskych dosti-
zich, které se konaly o Fijnovych Idich na Martové poli, byl pravy
ki vitézného vozu proboden kopim a obétovin Martovi. Lidé ze
Suburry a Sacra Via zdpasili o kofiskou hlavu; jestliZe se ji zmoc-
nil nékdo ze Suburry, byla pfipevnéna na zed Turris Mamilia;
v opatném piipadé ji pripevnili na sténu Regia. Ocas byl rychle
dopraven do Régia a jeho krvi byl pokropen zdej3i krb. .

Ve srovndni s asvamédhou jsou zde dileZité rozdily, zejména
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ve zptisobu zabiti. Existujf tu viak i ndpadné podobnosti, napf.
skutetnost, e ob&t byla uréena Martovi a v Indii byla pted
Prad?4patim nepochybn& uréena Indrovi. Déle jsou tu tak zvldst-
nf shody, %e se nemiZe jednat o ndhodu, napf. vybér equus biga-
rum victricum dexterior ,pravého kon& vit€zného dvouspiezi“
v Rimé a indicky p¥ikaz, Ze ob&t a§vamédhy musi ,vynikat na
pravé stran& jha®, a ddle role kofiského ocasu v obou ritudlech.

Podobnou zvlstnost popisuje Dio Cassius (43.24.2—4). Po
vzpoute Fimskych vojikd v roce 46 pr.n.l. dal Caesar jednoho
viidce vzboufencit bez soudu popravit. Dalsf dva viidce ritudlng
zabili na Martové poli pontifikové a flamen martialis a jejich
hlavy byly uloZeny v Régiu. Zdd se, ze Caesar, znalec starych
zvyk, se snaZil s vyhledem na obnovu monarchie zavést né&jakou,
jiz nepoufvanou lidskou ob&¢, kters byla obdobou rituilu
October equus. K objasnénf vztahu mezi a§vamédhou a purusa-
médhou tento ¥msky ritudl p¥ispivd tim, Ze ukazuje, Ze pfi obé&ti
koné indoevropského véle¢nického stavu mohl byt kéfi nahrazen
&lovékem. Z toho by vyplyvalo, %e obét kon& neni slab$im odva-
rem lidské obéti, ale pravé naopak, lidskd ob&t pfedstavovala vyji-
meéné provedeni ptivodn{ kotiské obéti.

A nynf pristupme ke tieti, irské tradici. Nejlépe ji vyjadtuji
rozhotéend slova z dila Topographia Hiberniae (kolem roku 1185
n.l.), jimiz Giraldus Cambrensis popisuje skand4lni obfady, které
;e; tidajné péstovaly za vrcholného stfedovéku v odlehlych irskych

ajich:

V severnf a odlehlé &sti Ulsteru Zije mezi Kenelcunilly jeden
kmen, ktery pti posvéceni krile pouzivd nadmiru barbarského
a ohavného ritudlu. Kdy? se shromdzdf viechen lid tohoto kraje,
ptivedou bilou klisnu. NadeZ ten, ktery md byt povysen, nikoliv
na prince, nybri na zvife, nikoliv na krile, nybrZ na zlogince,
vefejng provede sodomii a s nestydatosti hrani&ici s bldznov-
stvim prohldst, Ze on je také zvite. Thned poté klisnu zabijf, po
kusech va¥i ve vodé a z téZe vody pro ngj pripravi lizefi. On pak
vstoupi do l4zné& a poji masa, které je mu predlozeno, a jeho lidé
stoji kolem a také jedi. Také se napije vyvaru, v némz se koupe,
aviak nikoliv pouZitim nidoby nebo ruky, ale jen svymi dsty.
Timto hiSnym rituilem je jeho vldda a svrchovanost posvécena.
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Mime-li to shrnout, v Indii byla ob&t koné obfadem, ktery
symbolizoval upevnéni krdlovské moci, kdy se z kréle (r4dZa) stal
nejvy$si kril (semrddZ). Nékdy je trochu obtizné odlisit tento
obiad od ridZasiji &ili uvedeni do krdlovského ifadu, protoZe
smysl obou mohl byt podobny, napf. Judhisthira se stal nejvy33im
krilem (samrdd%) pti korunovaci na zacdtku Mabdbbdraty, ale byl
posvécen aivamédhou aZ po rozhodujici bitvé. Ne-li prakticky,
alespoti teoreticky bylo moZno asvamédhu ,povy3it“ na purusa-
médhu. Vyvrcholen{ fimské slavnosti October equus se odehriva-
lo v byvalém krilovském paldci Regiu, a Caesar, ktery cheel
obnovit monarchii, byl schopen v obdobi vyjimeéného stavu pou-
¥it starou verzi obfadu s lidskou ob&ti. V irském ritudlu byl sice
posvécen krél, ale neni zde dolozena lidskd obét (i kdyZ hlavy
jeho vzboufeneckych syni byly odneseny nejvyssimu  krdli
[ard-r{] Eochaidovi; viz 14. kap.). Na druhé strané byla soudsti
advamédhy a purufamédhy souloz krilovny s uskrcenou obgti
muzského pohlavi a adept na krile v Ulsteru obcoval s Zivou
obétni klisnou, zatimco October equus byl rozhodné bez erotiky.
Neptitomnost tohoto motivu v Rim& nelze vysvétlovat pouze
#imskym puritdnstvim, protoze napf. podle mytu, keery byl zdkla-
dem svitku Lupercilia (ktery jsme v 9. kapitole srovndvali s in-
dickou rddzasijou), mél z boiského nafizeni kozel obcovat s ital-
skymi Zenami. Octdber equus nicméné souvisel s plodnosti,
protoze se provad&l ob fragum éventum ‘kviili dsp&iné irod&’
a koiisky ocas mohl souviset s vegetainim symbolismem podobné
jako v mithrovském kultu (viz 6. kap.) rasilo obili z rdny a ocasu
umirajiciho byka. Ale stejné jako i pro F reuda byl doutnik obtas
pouhym doutnikem, byl pfi obfadu October equus ocas ocasem,
i pres pokusy ho interpretovat jako eufemistickou nebo ,mirng&jsi
verzi* falu.”

Hlavni rozdil mezi indickym a irskym motivem koitu je
v tom, %e v Indii souloZi krilovna s hfebcem a v Irsku krél s klis-

1) Dokonce i nimitka, Ze useknuty koisky ocas (na rozdil od penisu) nemél
dostategnou viskozitu, aby behem kritkého dsicimetrového zdvodu z Martova
pole do Regia udrZel krev na pokropeni krbu, byla vyvricena testy prov?dcnymx
na paFizskych jatkich. Srovnej Georges Dumézil, Féres romaines d'éré et d'automme

(Gallimard, Paris 1975), str. 183—87.
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nou. S pfihlédnutim k irskému novitorstvi, o ném? jsme se zmi-
nili ve 14. kapitole, by mohlo jit i v tomto p¥ipadg o dal3f irskou
odchylku, ale nenf to podloZeno Zddnym ditkazem. Je dostategny
divod se domnivat, Ze mytickym zdkladem koiiské obéti je hiero-
gamické pdfeni. Povaha tohoto péfeni je nejzieteln&jsi v keltské
tradici, kde se ho d¢astni pFedstavitel vile¢nického stavu a trans-
funkciondlni bohyné. Jak jsme vidéli v 10. kapitole, je tato bohy-
né velmi vyraznd postava a objevuje se v nékolika obmé&nich.
Obdobou gallské Terra Mater a triddy Matres (nebo Mitrae nebo
Matrénae) je v ostrovni tradici boZskd pramiti, irskd Danu, vel3-
skd Do6n a pfedeviim bohyn& Eriu, s niZ se symbolicky oZenil
kazdy kral Tary pfi udgleni svrchovanosti. U této bohyn& nachi-
zime celou Fadu kofiskych asociaci. Pévodni hippomorfismus
bychom mohli pfisuzovat prevdzin& ikonograficky zndmé gallské
bohyni Epona (Regina), kter4 jezdi na koni nebo je koiimi obklo-
pena, a jejimu prot&jsku Rhiannon z povésti Mabinogi. Koiiskymi
asociacemi u Medb jsme se zabyvali ve 14. kapitole. Irskd Macha
z Ulsteru (nebo spiSe tfi postavy tohoto jména) je uebnicovym
piikladem Zenského boZstva a jeho t¥f podob. V&@inou vystupuje
v pfibg¢hu o ,Sestined&li“ ulsterskych muZi a v Dindshenchas
z rukopisu v Rennes. Prvni Macha byla v&tkyn& a Nemedova
manZelka, druidskd postava, jejiz jméno etymologicky souvisi se
slovem oznadujicim ,svatyni“ [nemeton]. Druhd Macha byla
dcera Aeda Rifada (‘A. ¢erveny’), a sama se nazyvala Mongriad
‘%ervend hiiva’. Jeji otec uzavfel jestd se dvéma krili triumvirdt,
podle ného# mél byt kazdy z nich sedm let svrchovanym vlddcem.
Po Aedové smrti uplatnila Macha sama sviij ndrok na dobu, po
kterou mél vlddnout otec, a sviij pozadavek prosadila silou zbrani.
Na rozdil od této amazonské dcery byla tfeti Macha, manZelka
Crunniucova, pfinucena krilem Conchobarem zdvodit s koiimi
v pokrotilém t&hotenstvi. Zvitézila, porodila dvojéata a je3té neZ
zemiela, stadila proklit ulsterské muze, aby trp&li kaZdy rok
maldtnosti podobnou convade.

Ve srovndni s jingmi strénkami transfunkciondlni bohyné jako
ztélesnéné nadvlddy je u tfeti Machy nipadné, Ze pfedb&hla koné
a porodila dvojeata. MoZnd, Ze k piivodnimu inventifi této bohy-
né patfil n&jaky kultovni mytus pfipominajici indického Vivasvata
a Saranju, jehoZ sou¢dsti byl hippomorfnf t&k, kopulace 2 dvoj-
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tatné t&hotenstvi, a tento mytus pak zdstal souldsti tajuplné
atmosféry kolem irské Fldith. Byl pfedvidén ritudlni formou pti
posvéceni nového krile, p¥i némZ klisna symbolizovala hippo-
morfni Fldith. V dobé, kdy tento materidl zpracovdval mnich
Giraldus, existoval ritudl jiZ jen v pokleslé perverzni formsg.
Podobné bylo i sakréln{ pafeni Pdsifaé s krétskym bykem odsuzo-
vino na fecké pevning (viz 8. kap.) Krilovo prohldseni ,jsem
zvite® muZe obsahovat ndznak skuteiné ritudlni pripovédi ve
smyslu ,J4 jsem *ek®os, ty jsi *ek*d“, ktery piipomind védskou sva-
tebni formuli amd abam asmi sé tvam ,J4 jsem on, ty jsi ona“
V prominentnim postaveni transfunkciondlni bohyné v irskych
povéstech o udélovani krilovské suverenity je v uritém smyslu
zachovdn primitivn{ kultovni mytus o upevnéni krdlovské moci
prostfednictvim kofiské obéti.

Z toho by vyplyvalo, Ze v tomto piipadé inovace probéhla
v Indii. Divodem je mo¥ni to, Ze aSvamédha byla odfiznuta od
mytu, z ného¥ kdysi vychdzela. V ndtlakovém Rimé to nebyl pro-
blém, protoze na rituilni petrifakty bez mytd tam byli zvykli.
Asvamédha ustrnula, jakmile jejf prototyp piestal zobrazovat ritu-
4ln{ spojent krile s transfunkciondlni bohyni, coz bylo pravdépo-
dobné zpiisobeno poklesem jejtho vyznamu (ve védském obdobf
byla Sarasvati jiZ znaéné na dstupu). Krilova role jako patrona
kotiské slavnosti se sexudlnimi prvky pfetrvala, ale vlivem nové
nibotenské typologie se ritudlniho spojeni icastnila krilovna
nebo bohyné a zvife opaéného pohlavi. Indoevropsky model thé-
riomorfni hierogamie byl nepochybné Kril a Klisna, na Blizkém
vychodé a ve Stfedomofi Krilovna a Zvife (napf. Eur6pé, Pdsifaé
a2 manvelka Archonta Basilea obcujic