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ABSTRAKT

Tato teoretickd bakalafskd prace se zabyva interpretacemi Snc¢hurky, jedné
z nejznamgjSich pohadek vibec. Nejprve je rozebirana historie pohadky a jeji nejrizné;jsi
verze z celého svéta, poté je provedeno srovnani téchto verzi. Nejrozsahlejsi ¢ast prace je
vénovana psychoanalytickym interpretacim pohadky Sné¢hurka od bratii Grimmd, ktera je
vymezena jako zakladni verze pro autory interpretaci. Prezentované interpretace
vychazeji ze tii hlavnich psychoanalytickych smért. Jedna se o psychoanalyzu Sigmunda
Freuda, teorii objektnich vztahtl a analytickou psychologii Carla Gustava Junga. Navic
jsou do prace zafazeny interpretace feministické, a interpretace zohlednujici mytologii a
nabozenstvi. V dal§i casti prace je provedeno srovnani vyznamu hlavnich motivi
Sn¢hurky a je rozebiran celkovy vyznam této pohadky. Pozornost je vénovéna i
nedostatkim a problematickym bodim interpretaci, pfiCemz zvlaStni postaveni V této

Casti zaujima problematika opomijeni alternativnich verzi Snéhurky.

Klicova slova: pohadky, Snéhurka, psychologické interpretace, psychoanalyza, analyticka

psychologie, teorie objektnich vztahii



ABSTRACT

This theoretical bachelor thesis deals with interpretations of Snow White, one of
the most famous fairy tales ever. First the history of fairy tale and its various versions
around the world is analyzed, and then a comparison of these versions is made. The
largest part is devoted to psychoanalytic interpretations of fairy tale “Snow White” by the
Brothers Grimm, which is defined as a basic version for authors of interpretations.
Presented interpretations are based on three main psychoanalytic movements. These are
Sigmund Freud’s psychoanalysis, object relations theory and Carl Gustav Jung's
analytical psychology. In addition, the feministic interpretations, and the interpretation
dealing with mythology and religion, are included to this thesis. In the next part, there is
compared the meaning of the main motives of Snow White and there is analyzed the
overall significance of this tale. Attention is also paid to the shortcomings and
problematic points of interpretations, giving special status to the issue of marginalization

of alternative versions of Snow White.

Keywords: fairy tales, Snow White, psychological interpretations, psychoanalysis,

analytic psychology, object relations theory
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1 UVOD

Vykladem pohadek se jiz po dlouhd 1éta zabyvaji hlubinné psychologické sméry,
jejichz predstavitelé nepochybuji o obrovském vyznamu, ktery je v pohadkach ukryt.
Pfesto se autofi interpretaci ve svych vykladech neshoduji, diky ¢emuz existuje velké
mnozstvi nejriznéjSich interpretaci pohadek. Na zakladé tohoto je diskutabilni, zda vitbec
existuje néjaky vyznam pohadek, ktery by byl sdileny vSemi autory interpretace, nebo
zda se jednd o pouhé teorie a je jen a jen na nas, ke které teorii se priklonime.

V této praci se budu zabyvat jednou z nejznaméjsich pohadek, kterou je Sn€hurka.
Nejdiive Ctenafe struén¢ seznamim s historickym ptivodem pohadky. V dalsi casti
predstavim nekteré dals$i verze Snéhurky, které mizeme najit napfi¢ celym svétem.
Prezentovany budou pohadky z Némecka, Francie, Albanie a Afriky. Poté je provedeno
strukturované srovnani existujicich verzi pohadky.

Dalsi cast prace se jiz zabyva piimo interpretacemi pohadky Sn¢hurka. Pro autory
interpretaci je stéZejni verze Sne¢hurky od bratii Grimmt, proto se v této ¢asti mize Ctenar
setkat s vykladem pouze této jediné verze. Prezentované interpretace vychazi ze tii
hlavnich psychoanalytickych smért. V prvni fadé se jednd o psychoanalyzu Sigmunda
Freuda, a dale o dva sméry na ni navazujici: teorie objektnich vztahi a analyticka
psychologie Carla Gustava Junga. Tyto interpretace vyvolaly velkou kritiku ze strany
feministického hnuti, proto do prace pfidavam 1 interpretaci feministickou, kterd na
psychoanalytické vyklady reaguje. Posledni interpretaci je wvyklad s pfihlédnutim
k mytologii a naboZenstvi, ktery jako jediny v této praci neni primarné psychoanalyticky.

Jelikoz jsou jednotlivé interpretace Sn¢hurky na prvni pohled znacné rozdilné,
vénuje se dalsi Cast prace jejich srovnani a hledani piipadnych shod. Zakladni otdzkou
V této Casti prace bude, zda se vskutku jedné o rozdilné vyklady, nebo lze i ptfes zdanlivou
rozdilnost nalézt spole¢nou shodu ve vykladech autord. Neméné dulezitou c&asti je
pojmenovani problematickych bodu interpretaci, které vyvstaly pii zpracovani této prace,
a nasledna snaha o nabidnuti adekvatniho feSeni dané problematiky. V posledni ¢asti

prace jsou nastinény prvky, Které se vyskytuji ve vSech verzich pohadky o Sné¢hurce.



2 STRUCNA HISTORIE POHADKY

Pohadka o Sn¢hurce se dnes jiz stala kultovni zélezitosti, a to predevsim v podani
bratfi Grimmd, coZ je jednozna¢né nejznaméjsi verze této pohadky. Byla ptelozena do
n¢kolika jazykl a stala se tak znamou po celém svéte. Stala se také predmétem badani
mnoha odbornikli, predev§sim tedy folkloristi a samoziejm¢ psychologi a
psychoanalytikii. OvSem 1 pfes tento obrovsky zdjem se dosud nepodatfilo nalézt
nejranéjsi verzi Snéhurky a odhalit tak plivod pohadky.

Mnohd z témat, kterd jsou typickd pro pohddku o Snéhurce, se objevuji
v n¢kterych pohadkach a bajich jiz na pocatku 17. stoleti (Kawan 2008, s. 327). OvSem
jedna se pouze o jednotliva témata ¢i motivy, které nemaji se strukturou Snc¢hurky tak,
jak ji zname dnes (timto rozumim verzi bratii Grimmu), téméf nic spoleéného. Doposud
neni jasné, kdy se tato jednotliva témata, kterd existovala nezdvisle na sobg, sloucila, a
vytvofila tak celek (Kawan 2008, s. 326).

V soucasnosti byva za nejranéjsi verzi povazovana La schiavottela (do Cestiny Ize
prelozit jako ,Mlada otrokyné®), kterou vydal Giambattista Basile ve svém Il
Pentamerone v roce 1634. Podle vétSiny autori se nejedna o piimého predchidce
Sné¢hurky, obsahuje vSak jiz velké mnozstvi prvka, které mizeme nalézt v jednotlivych
verzich Snéhurky (Kawan 2008, s. 328 a Heiner 2010, s. 6). Jednim z nich je naptiklad
motiv sklenéné rakve, do které je ulozena mrtva Sn¢hurka (zde ma hlavni hrdinka jméno
Lisa) nebo napiiklad ¢esani se otravenym hiebenem a nasledna smrt. AvSak i pfes tyto
shodné motivy, struktura piibéhu Mlada otrokyné je od Sn¢hurky bratii Grimmi velmi
odlisna. Mimo motivy ze Sné¢hurky pak obsahuje i mnoho motivii, které miizeme najit
V Popelce, proto se casto udava jako predchiidce i pro pohadku Popelka (Kawan 2008, s.
328).

Za dalsiho predchidce Snéhurky byva povazovana napiiklad balada Lay of
Eliduc, v piekladu ,Balada o Eliducovi“ nebo tieba Gold-Tree and Silver-Tree, v
prekladu ,,Zlaty strom a stéibrny strom* (Kawan 2008, s. 331). V obou pohadkach se
ovSem objevuji opét jen nékteré motivy a struktura ptibéhu se zna¢né lisi od toho, co
bychom my nazvali Sn¢hurkou.

Za opravdového predchiidce Snehurky, ktery je shodny v jednotlivych motivech,
ale i v celkové struktufe, byva povazovana az Richilda z roku 1782 od némeckého autora

Johanna Carla A. Muséduse, kterd bude vice ptiblizena v néasledujici kapitole.



3 RUZNE VERZE SNEHURKY

Podle klasifikace pohadek Aarne-Thompson nélezi rtiznym verzim pohadek 0
Snéhurce oznafeni 709, které spada do Kategorie ,,Viastni pohadky*, podkategorie
,Ostatni nadprirozené pribehy* (Girardot 1977, s. 277). Dalsi klasifikaci vytvofil
Vladimir Propp, ktery u Aarne-Thompson klasifikace kritizoval opomijeni funkce
motivi, podle kterych jsou pohadky rozdélovany. Podle Proppa (1999) lze Sné¢hurku
zatadit do tzv. kouzelnych pohadek, které jsou v morfologickych zékladech mytem, a
jedna se o ,,vypravéni, vybudované na pravidelném stfidani funkci v riznych podobach,
ptiemz v kazdé pohadce jisté funkce nejsou ptitomny a jiné se opakuji* (Propp 1999, s.
87). Seznam funkci, které na sebe piebiraji pfedméty ¢i postavy v pohadce, shrnul Propp
ve své knize ,,Morfologie pohadky®, a lze podle nich provést detailni rozbor pohadky.
Analyza Snéhurky podle tohoto klice bohuZel nebyla provedena, avSak v pohddce
muzeme zietelné vidét nekteré funkce jednajicich osob, které Propp Vv Kknize popisuje.
V prvni fadé¢ se ve Snéhurce setkdvame se dveéma zdkladnimi jednajicimi osobami,
kterymi jsou hrdina a Skiddce. Namatkové se v pohadce vyskytuje napiiklad funkce
vyzvidani ze strany Skudce, uskok, pii kterém se Skudce snazi oklamat hrdinu, ale i

vitezstvi, kdy je sktdce porazen (Propp 1999).

Jednotlivé verze Snehurky jsou rozsifeny po celém svété — podle nékterych autorii
jich existuje az 400 (Heiner 2010, s. 5). Pohadky, které svou strukturou mizeme zafadit
mezi pohadky o Sndhurce, miZeme nalézt po celé Evropé, napiiklad ve Francii, Recku,
Turecku, Portugalsku, Madarsku, Rusku atd. Hned né¢kolik verzi pochdzi z Italie,
naptiklad jiz vySe zminéna La schiavottela od Giambattisty Basile. Spousta verzi pochazi
také z Afriky, naptiklad z Maroka, Alzirska, Lybie ¢i Angoly (Heiner 2010).

Ptestoze se verze rizni v mnoha méné ¢i vice dilezitych prvcich, jedno pravidlo
zUstava zachovano. Hlavni hrdinkou je vzdy mlada a krasnd divka, tedy vlastné idedlni
zena, coz vzbuzuje zérlivost dal$i Zeny a nasledné¢ vede ke snaze o odstranéni této
sokyné.

V této kapitole budou predstaveny dv€é nejzndméjsi verze pohadky — jiz
zminovana Richilda, ktera byva povazovana za nejranéjsi verzi, a dale Snéhurka od bratii
Grimmi. Dal$i dvé verze, francouzska La Mardtre a albanska Fatimé, byly do kapitoly

zatfazeny ztoho dlivodu, Ze obsahuji velké mnozstvi prvkl, které se v jednotlivych



verzich Sn¢hurky opakuji (tyto prvky jsou pfedmétem rozboru v kapitole ¢. 4). Na zaveér

je prezentovana nejkrat$i dostupna verze pohadky, ktera pochazi z Maroka.

3.1 Némecké verze

3.1.1 Johann Carl A. Musius: Richilda

Richildu publikoval Johann Carla A. Muséus ve své antropologické studii tykajici
se némeckych pohadek a pochazi z roku 1782. Na rozdil od ptedchozich pohadek a mytu,
je struktura a dé&j Richildy jiz velmi podobny struktufe Snéhurky a byva tedy povazovana
za prvniho ,pravého pfedchidce Snehurky Jacoba a Wilhelma Grimmovych (Kawan
2008, s. 331). Rakousky folklorista Albert Wesselski dokonce ptedpoklada, ze mnohé
z Richildy bratry Grimmy inspirovalo, a dalo tak zaklad jedné z nejznaméjSich pohadek
viibec. Dé&j Richildy je velice komplikovany a obsahly, nebot’” mapuje zZivot Richildy,
ktera ptedstavuje pohadkovou macechu, od jejiho narozeni, az po smrt. Z divodu velké

rozsahlosti zde tedy neuvadim cely ptibéh, ale jen nékteré jeho dulezité ¢asti.

Richilda se narodila velmi zboznému hrabéti a hrabénce. Tésné pred svou smrti ji
hrabénka darovala kouzelné zrcadlo. Poté Richilda odesla do klastera, kde dlouho Zila.
Stala se z ni velice krasnd Zena a tésila se pozornosti kazdého muze, kterého potkala.
Diky tomu zacala byt velice marniva, a kdyz se zeptala svého zrcadla, kdo je nejkrasnéjsi,
zrcadlo ji ujistilo, Ze ona. Richilda se stala velice pysnou a ziskala kazdého muze, kterého
si zamanula. Po velice dlouhé dobé, kdy byla Richilda pysnéjsi a pysnéjsi, se zeptala
svého zrcadla, kdo je nejkrasnéjsi, ale zrcadlo ji k jeji hrize ukazalo jeji nevlastni dceru
Blancu. Richilda se rozhodla, Ze ji musi znicit a premluvila Blancina lékare, aby pro ni
pripravil granatové jablko, jehoz pulka bude plna silného jedu. Kdyz Blanca jablko
snédla a zemrela. Trpaslici, kteri pracovali v Blanciné paldci, pro ni vyrobili direvénou
rakev se sklenénym vikem. Po dlouhé dobé se vsak Richilda opét zeptala svého zrcadla,
kdo je nejkrdsnéjsi a spatiila v ném Blancinu tvar. Sla opét za lékarem a donutila ho
vyrobit otravené mydlo, které si Blanca koupila od uplatné Zeny. Mezitim Richildino
zrcadlo zcela zrezlo a nebyl v ném jiz videt zadny odraz. Néjakou dobu Zila v presvédcenti,
Ze je opét nejkrdasnéjsi, ale pak zjistila, Ze Blanca stdle Zije. Ze vzteku nechala uriznout
vousy a usi Blancinu lékari. Poslala Blance dopis, po jehoz precteni potieti zemrela.
Avsak ukazalo se, Ze Blancin lékar ji ve skutecnosti celou dobu daval misto jedu silny lék

na spani. Tentokrat byl obzvlast silny, takze Blancini poddani velice truchlili. U Blancina
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hrobu se objevil mlady muz Gottfried a zamiloval se do ni. Zjistil vse o Richilde a rozhodl
se, Ze ji potrestd. Délal, Ze si ji chce vzit, ale uprostred svatebniho obradu se objevila
Blanca ve svatebnich Satech a Richilda omdlela. Po svatbé Gottfrieda a Blancy si
Richilda musela obout rozpdlené stievice a tancit v nich, dokud nepadla bolesti. Pak byla

uvrzena do zaldare a Blancin lékar ji dal lécivou mast. (Heiner 2010, s. 67-89)

Zasadnim rozdilem je, ze ackoliv se d¢j v mnohém shoduje se Sné¢hurkou bratti
Grimmd, nejednd se o pohadku, ale spiSe o nau¢ny ptibéh, ktery je zaméfeny na
vzdélaného dospélého ¢loveéka. Objevuji se zde moralizujici otazky tykajici Se manzelstvi
a rozvodu, otevienych i skrytych forem nevéry, ale i incestu (Kawan 2008, s. 332).

Dulezitym faktem je to, ze hlavni postavou neni Blanca, ale jeji nevlastni matka
Richilda. Blanca je v celém piibéhu pasivni a nijak zvlast' se do néj nezapojuje — da se
fict, ze se piibéhem nechava pouze unaset a objevuje se pouze jako vedlejsi postava vedle
Richildy, ktera se sama iniciatorem veskerého déni v prib&hu.

Mezi motivy, které jsou naopak spolec¢né pro obé némecké verze, patii napiiklad
motiv kouzelného zrcadla, otraveného jablka (pfestoze se v pohadce jedna o granatové
jablko), trojnasobného pokusu o zavrazdéni Snéhurky ¢&i potrestani macechy tancem

Vv rozpalenych Zeleznych stfevicich.

3.1.2 Jacob a Wilhelm Grimm: Snéhurka

Jak jiz bylo feCeno v piedchozi kapitole, Schneewittchen v podani Jacoba a
Wilhelma Grimmovych je nejznaméjsi verzi Snéhurky viibec, a je nejrozsifendjsi
piredevsim v radmci Evropy. Byva povazovana za zakladni verzi této pohadky, pfestoze je
tato verze jen malo podobna pivodnim ordlnim verzim a sami bratfi Grimmové ji
ne¢kolikrat upravovali. Z této verze také vychazi vSechny psychologické interpretace,
proto Vv této praci bude tato verze povazovdna za zdkladni verzi pohddky o Snéhurce.

Ptibéh, jak jej zndme dnes, zni takto:

Jednoho dne se kralovna pichla do prstu a na zasnézenou okenni Fimsu dopadly
tri kapky krve. Krdlovna si pomyslela, Ze by méla rada dceru bilou jako snih, se rty
rudymi jako krev a s viasy cernymi jako eben. Prani se vyplnilo a narodila se ji Snéhurka.
Krdlovna ovsem zemrela a kral si privedl novou Zenu, kterd byla krasna a velice pysna.
Kdyz bylo Snéhurce sedm let, zeptala se kralovna svého kouzelného zrcadla, kdo je na
svete nejkrasnejsi. Kdyz zrcadlo odpovédelo, ze Snéhurka, kralovna se velice rozzlobila,

povolala lovce a naridila mu, aby Sneéhurku odvedl do lesa a zabil. Jako ditkaz mel

11



prinést Snéhurcina jatra a plice. Lovec ale Snehurku nedokdzal zabit — misto toho ji
nechal v lese a krdlovné donesl jatra a plice selete. Krdlovna si je nechala pripravit k
veceri. Snehurka bloudila lesem, az narazila na chaloupku, ve které byl stil se sedmi
talirky a sedmi poharky. Ujedla z kazdého talirku, upila z kazdého pohdrku. Poté si lehla
do jedné ze sedmi postylek a usnula. Behem noci se do chaloupky vratilo sedm trpaslikii,
kteri v ni zZili. Snehurka jim vypovédela svij pribéh a trpaslici ji nabidli, aby s nimi
V chaloupce ziistala. Kralovna se ale za cas opét zeptala zrcadla, kdo je nejkrasnéjsi a
Zrcadlo odpovédelo, ze Snéhurka. Kralovna se prestrojila za kramarku a nabidla
Snéhurce Snerovacku. Utahla ji ovsem Snéhurce natolik, Ze padla bez dechu na zem. Kdyz
prisli trpaslici, vsimli si Snérovacky, povolili ji a Snéhurka ozila. Trpaslici ji varovali, at
nikomu neotvird. Krdlovna se ale znovu zeptala zrcadla, prestrojila se a chtéla Snéhurce
prodat otraveny hreben. Kdyz se dotkl jeji hlavy, Snéhurka padla mrtva na zem. Prisli
trpaslici, hieben vytahli a Snéhurka oZila. Krdlovna se zeptala zrcadla do tretice,
previékla se za selku a nabizela Snéhurce otravené jablko. Snehurka si ukousla a padla
mrtva na zem. Trpaslici se vratili, ale nedokdzali Snehurku ozivit, ulozZili ji tedy do
sklenéné rakve. Po dlouhé dobé jel kolem princ, vsiml si spici divky a chtél si ji vzit
S sebou na zamek. Jeden ze sluhu vsak s rakvi klopytl, Snéhurce vypadl otraveny kus
jablka z krku a ozila. S princem vystrojili svatbu, na kterou prisla i zla kralovna a jako
trest za své ciny si musela obout rozzhavené Zelezné boty a tancovat v nich, dokud

nepadla mrtva k zemi. (pozn.: kraceno, kompletni verze viz Ptilohy).

Faktem zlstava, ze tato verze pohadky neni jedinou ani prvni, kterou bratfi
Grimmové napsali. Nejznaméjsi verze pochazi ze sbirky Kinder und Hausmdrchen z roku
zménou je promeéna zl¢é kralovny. V piivodni verzi to neni macecha, kdo Snéhurce skodi,
ale jeji vlastni matka. Ta ji také necha samotnou v lese, coz bylo ve verzi z roku 1819
nahrazeno soucitnym lovcem. Posledni zasadni zménou je oziveni mrtvé Snéhurky.
Namisto prince mrtvou Sné¢hurku naSel jeji vlastni otec a oZivil ji doktor. Samotné
oziveni probéhlo tak, ze doktor Snéhurku pfivazal do ¢tyf rohti mistnosti, coz je motiv
podobny motivu rakve zavéSené na strome ze starych slovanskych povésti. (Kawan 2008,
s. 335) V dalsi verzi si zase princ odvezl mrtvou Sné€hurku na svij hrad, kde se o ni staral
princiiv sluha. Ten uZ mé jednoho dne péce o mrtvou divku dost a ze vzteku ji prasti do

zad — a ze Snéhurky vyleti otraveny kousek jablka (Kawan 2008, s. 335). Vsechny tyto
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upravy provedli bratti Grimmové proto, ze chtéli ,,chranit své Ctendie pred nasilim a
nemoralnosti ptivodnich pfibéhu.* (Heiner 2010, s. 7)

U nekterych autort se objevuje ndzor, ze ostatni verze pohadky, které vznikly az
po vydani Snéhurky bratii Grimmu, nejsou nic jiného nez vice ¢i méné modifikované
verze Grimmd. Tomu by odpovidalo i to, ze mnoho verzi pohadky ma vétSinou hodné
podobnou strukturu, a lisi se prakticky jen tim, Ze obsahuje nékteré prvky, které jsou
typické pro danou kulturu. Kawan (2008) toto doklada naptiklad na ruské pohadce
Skazka o mertvej tsarevne i 0 semi bogatyryakh (do cestiny lze pielozit jako ,,Pohadka o
mrtvé carevné a sedmi bohatyrech®). U této pohadky je idajné mozné, Ze ptisla do Ruska
skrze francouzsky pteklad Snéhurky bratfi Grimmi a béhem let vypravéni se pozmeénila a
nasdla do sebe nckteré prvky typické pro ruskou a celkové slovanskou kulturu (Kawan
2008, s. 338). Jednim z téchto typickych motivi je napiiklad motiv sedmi hrdinti, namisto
sedmi trpaslikd ¢i velmi rozsifenych zlodéji (Heiner 2010, s. 222).

3.2 Francouzska verze: La Maratre

Francouzskou verzi, ktera nese nazev La Mardtre, v prekladu tedy ,,Nevlastni
matka“ nebo ,Macecha®, publikoval James Bruyn Andrews ve své sbirce Contes
Ligures: Traditions de la Riviére. Tato sbirka pochazi z roku 1892. (Heiner 2010, s. 111)

Pohadka La Maratre ma nasledujici déj:

Ovdovely hostinsky si vzal Zenu, ktera se krasou rovnala jeho dceri. Macecha vsak
dceru nenavidéla a donutila otce, aby ji odvedl pry¢ a nechal ji tam. Otec tak ucinil a
divka ziistala sama. Po chvili uslysela kroky a narazila na skupinu zlodéjii. Uchvatila je
Jjeji krasa, tak ji vzali k sobé domii a néjaky cas spolu bydleli. Jednou prisla stard Zena a
divka ji pozvala ddl. Byla to ale carodéjnice, kterou poslala macecha, a kdyz ji druhy den
Cesala vlasy, zapichla ji do hlavy Spendlik a divka ztuhla jako socha. Kdyz prisli
loupeznici, nemohli ji probudit, vystavili ji tedy jako sochu. Jednou jel kolem princ, vsSiml
si divky, nechal ji dopravit k sobé do pokoje a zakdzal tam vsem chodit. Jeho sestry ale
neposlechly, a kdyz videli divku, chteli ji ucesat vilasy. Pri tom vytahli spendlik a divka
ozila a vzala si prince. Princ ale musel do valky a jeho Zena mezitim porodila dvojcata.
Sluha poslal princi dopis, ale macecha ho vyménila za jiny, kde napsala, Ze divka
porodila psy. Princovi to nevadilo, ale macecha dopisy opét zaménila a nechal divku

S detmi vyhnat. Divka nevédela, kam jit, az nasla v lese ti'i ohné — jeden pro Pana, dalsi
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pro Pannu a treti pro Sv. Antonina. Zacala se modlit a pak se ji hlas zeptal, co si preje.
Rekla, Ze chce ditm pro sebe a své déti, on se pred ni objevil a oni tam Zili. Poté se princ
se vratil z valky, zjistil, co se stalo, a vydal se matku s détmi hledat. Kdyz je konecnée
nasel, nejdrive je nemohl poznat, ale nakonec je poznal a vyslechl jejich pribeh. Odvezl je

domit a macecha byla potrestana tak, jak si zaslouzila. (Heiner 2010, s. 109-111)

Hned v pocatku ptib&hu si miizeme v§imnout motivu, ktery je velice typicky pro
Jenicka a Marenku — tedy otec, ktery divku odvede do lesa a nechd ji tam. Namisto
trpaslikti divku ptijme skupina loupeznikil, coz je motiv, ktery se v jednotlivych verzich
Sné¢hurky objevuje dokonce cCastéji, nez trpaslici. V této pohadce to neni macecha
samotna, kdo se snazi divku zabit, ale posila misto sebe ¢arod¢jnici. I tento motiv je ve
Snéhurce velice Casty.

Zavér pohadky je zcela odliSny, nez je tomu u Sné¢hurky od bratfi Grimmd.
Grimmovska verze kon¢i ozivenim Sné¢hurky a potrestanim macechy, v této verzi je ale
mezi tyto dva prvky vsunuta pomérné rozsahla ¢ast ptibéhu. Mezi Sn€hurku a prince tady
zasahuje tentokrat sama macecha, ktera divku Isti vyZene z palace. Proti zlostné macese
se stavi nabozenské postavy, které Snéhurku zachranuji. Cela tato cast piibéhu je

k nalezeni v nékolika dalSich verzich Sn€hurky.

3.3 Albanska verze: Fatimé

Albanskou Fatimé publikoval Auguste Dozon ve sbirce Contes Albanais:
Recueillis et Traduits v roce 1881 (Heiner 2010, s. 172). D&j pohadky je tento:

Dvé sestry se ptaji Slunce, kdo je nejkrasnéjsi a Slunce odpovi, zZe Fatimé, jejich
nejmladsi sestra. ZamazZou ji oblicej smiilou, ale Slunce presto odpovi, zZe je Fatimé
nejkrasnéjsi. Sestry tedy odvedou Fatimé do lesa a utecou ji. Fatimé vyleze na strom,
zahlidne svetylko a dojde do chaloupky, kde bydli 40 loupeznikii. VSichni si ji chtéji vzit,
tak ji nakonec daji kuchari, aby predesli hadkam. Sestry ale zjisti, Ze Fatimé Zije a je
vdana a rozhodnou se zZe ji zabiji. Poslou ji otraveny ndhrdelnik, ktery ji zabije, kdyz si ho
da kolem krku, ale zachrani ji loupeznici, kteri ji ho sundaji. Varuji ji, aby si od sester nic
nebrala. Sestry ji poslou otravené flitry na saty, ale loupeznici ji opét zachrani. Sestry
poslou prsten, ktery si Fatimé nasadila a upadla do bezvédomi. Loupeznici ji nedokdzali
ozivit, dali ji tedy do rakve, kterou dali do stromu na upati, kde byl pramen. Jednou tam

jel kralovsky podkoni, dat koni napit. Kiin se ale bal se odrazu rakve ve vodeé. Podkoni to
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rekl krali, ktery jel hned na to misto a také si vsiml odrazu rakve ve vode. Naridil
svrhnout strom, otevriel rakev a spatril krasnou divku uvnitr. Naridil, aby ji odnesli do

jeho zamku. Za cas Fatimé zhubla, prsten ji sklouzl z prstu, ozZila a vzala si krale.(Heiner

2010, 5. 170-171)

V této pohadce mizeme nalézt mnoho motivi, které jsou typické spiSe pro jiné
pohadky, nez pro Sn¢hurku. V prvni fad¢ se jedna o motiv tfi sester a zamazani obliceje
smulou, coz pfipomina spiSe Popelku, nezli Snéhurku. DalSim takovymto motivem je
nechani Fatimé v lese, tedy typicky motiv nachazejici se v Jenickovi a Mafence, jak jiz
bylo fe¢eno u ptedchozi pohadky La Mardtre. Nicméné 1 pro Sné¢hurku je tento motiv
pomérné typicky.

Do pohadky o Snéhurce bezpochyby patii pokusy o zabiti divky, ptfiCemz je
nejCastéji uspesSny praveé tieti pokus, jako je tomu v této verzi. Zajimavosti je motiv
povéseni rakve na strom, coz je, jak jiz bylo feceno v kapitole 3.1.2, motiv typicky pro
slovanské povésti. (Kawan 2008, s. 335) Dalsi zajimavosti je, ze Sné¢hurku (zde Fatimé),
Vv tomto pfibéhu nikdo nezachrani, ale otraveny prsten ji sam po urcitém case sklouzne

Z prstu a divka ozije.

3.4 Africka verze: The Woman and the Sun

Jako posledni bych rdda zminila nejkrat$i verzi Snéhurky, se kterou jsem se
setkala. Tato verze ma nazev ,,The Woman and the Sun* (v prekladu ,,Zena a Slunce®) a

pochazi z Maroka. Jeji d€j ve velmi stru¢ny:

Zena mad dceru, kterou nesndsi. Schova ji mezi ,, ikhoubai* (druh hlinéné nadoby)
a jde za Sluncem. Nabidne mu grandtové jablko a mléko a zeptd se, co je lepsi. Slunce
odpovi: ,, To, co je mezi , ikhouhai* je lepsi nez ty, ja i to, co jsi prinesla. Napodruhé
matka prinese kyselé mléko a jablko, napotieti syrovatku a broskve. Slunce vsak vidy

odpovi stejné, prestoze matka dceru schovava pokazdé na jiné misto. Matka tedy odchadzi

dceru zabit. (Heiner 2010, s. 229)

Tato verze je jedna z mala, ve které se dceru pokousi zabit jeji vlastni matka,
nikoli macecha. Matka je také hlavni postavou piibéhu, na rozdil od dcery, ktera je zde
naprosto pasivni a do pfibéhu sama nijak nezasahuje, dokonce ani neni feceno jeji jméno.

Je ovSem pravda, Ze v jinych verzich se dcera, tedy Sné¢hurka, stava sama aktivngjsi
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soucasti ptibéhu az ve chvili, kdy ji lovec uSetii a necha ji samotnou v lese — tato
marocka verze vSak konci tim, Ze se matka chystd svoji dceru zabit. Divka z marocké
verze tedy ani nema pro vyvinuti aktivity zadny prostor.

Podle mého ndzoru by tato verze mohla byt jakymsi zestru¢nénim vsSech
existujicich verzi a tim padem také odhalenim zakladniho motivu Snéhurky — tedy
nenavisti matky k dcefi (o tomto bude fe¢ v dalSich ¢astech prace). Ve vSech dalSich
verzich mizeme nalézt totéz, avSak s pridavkem dalSich motivii, kviili kterym je pak

tento hlavni motiv zastfen a na prvni pohled piisobi jako méné dulezity.
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4 SROVNANI VERZI A MOTIVU

Verze Snéhurky, které jsem v predchozi kapitole popsala, nejsou zdaleka jediné,
které se svou strukturou podobaji Sn¢hurce bratii Grimmu. Nicméné si myslim, Ze pro
pochopeni hlavni struktury Sn¢hurky tento vybér postaci, a proto neni tieba vyjmenovat
naprosto vSechny existujici verze, coz ani neni u¢elem této prace.

Pokud se pozornéji zaméfime na popsané verze Snéhurky, miizeme zjistit, Ze
jediné, co vSechny verze bez vyjimky spojuje, je nenavist macechy (popf. matky)
k dcefi. Tato velmi silna nenavist prameni nejéastéji ze zavisti (Snéhurka je mladsi a
krasné€js$i). V nékterych verzich, jako napiiklad ve vySe zminéné marocké The Woman
and the Sun, vsak nenavist neni ni¢im vysvétlena. V italské verzi ,, Maria, zla macecha a
sedm zlodejii** se dokonce objevuje Zena, ucitelka, ktera ma hlavni hrdinku Mariu velmi
rada, dokud si vSak nevezme jejiho otce. Od té doby Mariu nenavidi, ,protoze tak to
macechy délaji“ (Heiner 2010, s. 124). V kazdé verzi pohadky pak vzdy nasleduje snaha
o odstranéni nendvidéné dcery.

Ptestoze je vSak vySe zminéné opravdu jediné€, co se vyskytuje ve vSech verzich,
existuje celd fada motivii a prvkl, které jsou spole¢né pro fadu verzi pohadky. Tyto

motivy jsem setadila casové podle toho, jak se v pohadce vyskytuji.

1. Nenavist macechy vici nevlastni dceri

Jak jiz bylo feceno vyse, jedna se o hlavni motiv, ktery se vyskytuje ve vSech
verzich Sn¢hurky. Namisto macechy, ktera se v pohaddkach vyskytuje nejCastéji, mizeme
ve verzich nalézt jesté vlastni divéinu matku, sestry, tetu nebo né&jakou velmi mocnou
zenu, naptiklad kralovnu. Podminkou ovSem je, Ze se vzdy jednd o Zenu.

Tento motiv se objevuje v samém pocatku piibéhu a je vlastn¢ zdiuvodnénim
v8eho, co nasleduje. Dlivody macechy k nenavisti dcery jiz byly zminény vyse Vv této
kapitole, nejcastéji se jednd o zavist z divodu krasy dcery.

Co se ty¢e samotné nevlastni dcery, tedy Sn¢hurky, vZdy se jednd o krasnou a
mladou divku. NejCastéji ma Cerné vlasy (ale nékdy naopak bilé¢) a bledou plet.
V mnohych verzich je zdraznéna ve jméné divky bila barva (napt. Snéhurka, Blanche),

ale stava se, Ze jméno divky viibec neni zminéno.
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2. Zbaveni se divky

Dalsim motivem, ktery se vyskytuje snad ve vSech verzich Snéhurky, je zbaveni
se nevlastni dcery. Toto zbaveni se probiha dvéma zpusoby. Prvnim z nich je

a) odvedeni divky do lesa a rozkaz k jejimu zabiti. Tento rozkaz vydava ta, jez
se chce Snéhurky zbavit, nejcastéji tedy macecha. Ten, kdo ma rozkaz vyplnit je vzdy
muz, nejcastéji néjaky sluha, lovec nebo myslivec, v této roli se ale objevuje i vlastni
otec. Co se tyce rozkazu k zabiti divky, ten neni nikdy splnén, a to z divodu soucitu
muze, ktery ma vrazdu vykonat. V mnohych verzich se také objevuje motiv pojidani
vnitinosti (srdce, jatra, plice), které macecha povazuje za SnéhurCiny, tedy

kanibalismus. Dalsi zpisob, jakym probiha zbaveni se divky je

b) odvedeni divky na neznamé misto. Odvedeni hlavniho hrdiny na neznamé
misto, coz vede k jeho ztraceni, je motiv typicky pro pohadku Jeni¢ek a Mafenka. Ve
Snéhurce toto provadi otec, ale ¢asto i sama nevlastni matka, ktera pak utece a Sn¢hurka
nenajde cestu domu. Ve verzi,,Maria, zld macecha a sedm zlodéjii*“ se dokonce objevuje
dalsi motiv typicky pro Jenicka a Mafenku a to vyznaceni si cesty zpét kousky chleba
(Heiner 2010, s. 124).

3. Poskytnuti utocisté

Poté, co je divka ponechdna svému osudu, nejcastéji v hlubokém lese, nachazi
necekané utocisté — chaloupku, skalni skryS nebo dokonce palac. V tomto utocisti ziji
né¢jaci muzi, ktefi v ném nechaji Snéhurku bydlet, pokud se jim bude starat o domacnost.
Tito muzi, zachranci, mohou byt trpaslici ¢i skfitci, ale i obfi, loupeZnici nebo naopak
hrdinové, ale 1 obycejni muzi, nejcastéji brati. Jejich pocet je nejcastéji tii, sedm nebo
dvandct.

Nékdy se jesté pied setkanim Snéhurky a obyvatel mista, kde nachazi Gtociste,
objevuje dalsi motiv — divka ptichazi do prdzdného domu, poklidi ho, uvaii a schova se.
Toto se n¢kolikrat opakuje — divka vzdy v nepozorované chvili uklidi a schova se a muzi

se divi, kdo jim to pecuje o dim. Vrcholem je odhaleni divky a poskytnuti ji Gtociste.

4. Macecha se dozvi pravdu

To, ze je Snéhurka nazivu, se pohadkové macechy dozvidaji opét dvéma zpisoby.
Prvnim z nich je

a) pokladani otazek. Macecha se chce pfesveédcit, zda je jeji sokyné opravdu

odstranéna, tak polozi otazku n¢jakému magickému predmétu. Velmi zndmym a Castym
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motivem je zrcadlo, dale se mizeme setkat napiiklad se Sluncem nebo s duchem.
Odpoveéd magického predmétu macechu rozzlobi a ta se rozhodne Sné¢hurku zabit. Dalsi

zpusob, jak se miize macecha dozvédét o Snéhurce, je

b) ziskani informace od prostiednika. Bud’ sama macecha nékoho vysle, aby
zjistil pravdu, nebo za ni doty¢ny sam od sebe pfijde a vSe ji prozradi. Timto
,praskacem™ je nejcastéji Carodéjnice, stafena nebo zly duch. Takto ziskané informace o

zivoté Sn¢hurky macechu opét rozzlobi a donuti ji obratit sviij hnév proti Snéhurce.

5. Opétovné pokusy o zabiti divky pomoci kouzelnych predméti

Poté, co macecha zjisti, ze se ji nepodaftilo zbavit se Sn¢hurky, nasleduji opétovné
pokusy o jeji zabiti. K tomuto macecha vyuziva nejriznéjsich kouzelnych predméti.
Mezi nejcastéjsi patii otraveny hieben, prsten, stuha, jablko, kvétiny, ¢asti odévu, atd.
Casto se jedna o predméty, které jsou typické pro zemi, ze které dané verze pochazi.

Neékdy pokusy o zabiti Snéhurky neprovadi sama macecha, ale pouziva k tomuto
¢inu prostiednika, nejcastéji Carodéjnici, ktera nosi Snéhurce otravené predméty. Mezi
jednotlivymi pokusy o zavrazdéni Snéhurky se jesté velice Casto objevuje motiv

varovani od muzii, s nimiz Sné¢hurka zije.

6. Zavrazdéni divky

Po né¢kolika neuspéSnych pokusech o zavrazdéni Snehurky, se tento ¢in maceSe
piece jen povede a Snéhurka umiréd. Stane se tak vétSinou na tfeti pokus; otravené nebo
zaCarované predméty, s jejichZ pomoci se vrazda maceSe povede, se rizni pohadka od
pohadky.

Ne vzdy dochazi k aplnému zabiti divky, Casto pouze upadne do spanku, ze
kterého ji nelze probudit nebo se jen nemuize hybat. Nasleduje uloZeni divky do rakve,
nejcastéji sklenéné, aby byla vidét jeji krasa. Toto provedou trpaslici nebo jini muzi, a

bezprostiedné potom mizi ze scény a v malokteré pohadce o nich jesté slySime.

7. Zachrance

Po néjaké dobe, n€kdy 1 po fadé let, nachazi rakev se Sn¢hurkou princ, poptipadé
kral. Po jeho ptichodu nasleduje bud’

a) okamzité probuzeni divky odstranénim kouzelného predmétu, diky

kterému se macese podafilo Sné¢hurku zabit, nebo
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b) odvezeni mrtvé divky do palidce nebo zamku prince ¢i jeho rodi¢t. Tam ji
princ zamkne do jedné z mistnosti, sedi u ni a obdivuje jeji krasu. OvSem i pfes zékaz se
k ni ptiblizuji sluzebné, matka prince nebo princezny a nevédomky ji ozivuji, opét
odstranénim kouzelného pfedmétu. Princ se sice zlobi, Ze byl poruSen jeho zakaz, ale je
rad, Ze mrtva divka ozila.

Zajimavosti tohoto bodu je, ze zachrana Snéhurky je vidy nahoda, at' uz se
jedna o trpasliky, ktetfi klopytnou srakvi nebo o sluzku, kterd se chce podivat na
Snéhurciny krasné sttevice a jejich sundanim divku ozivi. Dle Kucery (2012) tato az
komicky pusobici nahoda neptedstavuje nic jiného, nez samotny Zivot. Ten je
symbolizovan pravé onou lehkou komi¢nosti a zapojenim prvku nahody a situace tak
pusobi dojmem néceho naprosto skutecného, tak ftikajic ,,ze Zivota®. V nékterych
pripadech tato nadhoda ptsobi az dojmem omylu ¢i nehody, Ize ji tedy vnimat jako
chybny ukon (Kucera 2013). Dalsi zajimavosti je, ze v nékterych verzich pohadky je
takovymto chybnym tkonem ¢i nehodou 1 zrozeni Snéhurky. Tak je tomu naptiklad v té
nejznaméjsi verzi od bratii Grimmt, ve které se pichne kralovna jehlou do prstu — tato

udalost nasledné zapficini narozeni Sne¢hurky.

8. Manzel nucen odejit

Po snatku zije Snéhurka se svym manZelem néjakou dobu Stastné. Pak je ale
manzel nucen odejit do valky a mezitim se Sn¢hurce narodi syn. Macecha (zde nékdy jeji
roli piebira princova matka) vyuzije situace a obvini Sné¢hurku, ze porodila nestviiru nebo
napiiklad psa. Lsti pak vyzene matku s ditétem z kralovstvi a Casto jesté prida néjaky

dalsi trest, napiiklad useknuti rukou.

9. Kouzelna pomoc

Matka s ditétem jsou odkazany samy na sebe, ovSem dostane se jim kouzelné
pomoci. Nekdy najdou pramen vody, ktery matku i dité¢ vylééi, jindy jim pomiize stafec
nebo nabozenské postavy (napiiklad Panna Marie). Ti pak také pomohou Snéhurce a

ditéti vratit se do kralovstvi, a pravda vyjde najevo.

10. Potrestani macechy

Na zavér pohadky nesmi chybét potrestdni macechy za jeji ¢iny. Méné Casto je
ukoncenim piibéhu

a) sebevrazda macechy, nejcastéji obésenim. Tim macecha unikne trestu, ktery

je pro ni chystan. Pokud macecha sviij Zivot neukon¢i vlastni rukou, nasleduje
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b) trest. Jedna se bud’ o trest smrti (rozpalené zelezné stfevice, ob&éseni), uvéznéni

macechy nebo pouze zptsobeni bolesti.

Tyto motivy jsou tedy shrnutim toho, s ¢im se v jednotlivych verzich Snéhurky
setkavame. V jednotlivych pohadkach se pak objevuje jest¢ mnoho dal§ich motivii nebo
prvkd, avsak ty jsou jiz jedine¢né pro kazdy konkrétni piib&h, a proto je nepovazuji za
néjak zv1ast’ urcujici.

V této Casti je namisté jeSté jedna poznamka. V nejriznéjSich verzich pohadky se
setkdvame se dvéma druhy zabiti ¢i smrti. Prvnim z nich je zabiti Sn¢hurky, které vSak
neni skutecné a kone¢né, ale jednd se jen o jakousi hibernaci. Toto tvrzeni doklada
Vv pohddce fakt, ze Sné€hurcino télo ve sklenéné rakvi nepodléhd rozkladu, ale zlstava
nezménéné. Oproti tomu se vyskytuje smrt macechy, ktera vSak skutecna a konec¢na
opravdu je, nejedna se tedy o pouhou hibernaci, ale o skute¢nou smrt. Na zakladé tohoto
tak také bude Vv této praci chapan pojem ,,zabiti“, ,,zavrazdéni®, ,,smrt“, atd. — v kontextu
toho, zda hovotime o Sné¢hurce, Ci o jeji maceSe, je pojem vniman jako hibernace versus
skute¢na smrt.

Na zavér této kapitoly by bylo jesté vhodné piipomenout, Ze neexistuje Zadna
verze Snéhurky, ktera by v sobé obsahovala vSechny prezentované body — piesto se
jedna o motivy, které se ve vSech verzich Sn¢hurky opakuji, a tim se dostavaji do poptedi

zajmu.
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5 INTERPRETACE POHADKY SNEHURKA

V této kapitole predstavim nékolik skupin interpretaci pohadky Snchurka.
Zakladnim zdrojem interpretaci je Freudova psychoanalyza a sméry z ni vychazejici,
konkrétn¢ Jungova analyticka psychologie a teorie objektnich vztahd. Dulezitym zdrojem
jsou také feministické kritiky a interpretace, které na psychoanalytické vyklady reaguji.
Posledni predstavena interpretace se dotykd mytologie a nabozenstvi.

Vsichni autofi, jejichZ interpretace jsou zde prezentovany, vychazeji ze Snéhurky
od bratii Grimmu (viz Pfilohy), piesto se vychozi pohadka u nékterych autorti neshoduje
s puvodni grimmovskou Snéhurkou. V téchto piipadech béhem interpretace na tuto
odli$nost upozornuji. Jednotlivé ¢asti interpretaci jsSou Sefazeny podle struktury pohadky

a pred interpretaci samotnou jsou stru¢né popsana teoreticka vychodiska autort.

5.1 Psychoanalytické interpretace podle teorie S. Freuda

Prvni skupina interpretaci vznikala podle teorie Sigmunda Freuda, zakladatele
psychoanalyzy. Interpretace v prvni fad¢ stavi na predpokladu existence nevédomi,
vrstvy psychiky, jejiz obsah neni pfistupny naSemu védomi. Déle vychazi z Freudovy
teorie psychosexualniho vyvoje, ve které rozdélil vyvoj sexuality do péti fazi: oralni,
analni, falicka, latence a genitalni (Freud 1998, s. 176). Pro uvoliovani pudového napéti
Vv jednotlivych fazich dit€ vyuziva objekty ve vnéjSim svété, véetné blizkych osob.

Pro interpretaci Snéhurky je stézejni falickd faze, bchem které je dit¢
konfrontovano s tzv. oidipovskym komplexem, ktery spo¢iva v erotické naklonnosti
k rodi¢i opacného pohlavi a vede k soupefeni s rodi¢em stejného pohlavi. Po pfekonani
oidipovského komplexu vstupuje dité do stadia latence, které trva az do puberty, kdy je
nahrazeno stadiem genitalni sexuality. Pokud dojde k naruseni psychosexualniho vyvoje,
muze dojit k fixaci ¢i regresi na nizsi vyvojové stadium (Freud 1998).

Interpretace se také opiraji o Freudiv topograficky model psychiky, podle
které¢ho existuji tfi vrstvy psychiky, védomi, nevédomi a piedvédomi, a dile o
strukturalni model psychiky. Podle néj existuji tii slozky psychiky, a to Id (pudova
stranka c¢loveéka), Superego (obsahuje svédomi a détské idealy) a Ego, které se

vyporadava s pudovymi tlaky a také s tlaky z vnéjsiho svéta (Freud 1998, s. 200, 203).
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5.1.1 Bruno Bettelheim

Prvni psychoanalytickou interpretaci pohadek publikoval Bruno Bettelheim ve své
knize The Uses of Enchantment: The Meaning and Importance of Fairy Tales v roce
1977 (Barzilai 1990, s. 517). V ¢estiné bylo toto dilo vydano pod nazvem Za tajemstvim
pohadek: Proc a jak je cist v dnesni dobé. Pohadky podle Bettelheima obsahuji ,,dulezita
sdéleni pro védomou, piedvédomou a nevédomou mysl“ a to tim, ze ,,pojednavaji o
vseobecnych lidskych problémech a zejména téch, kterd zaméstnavaji détskou mysl*“ a
tim ulevuji tlakiim plynoucim z nevédomi (Bettelheim 2000, s. 9).

Hned na pocatku interpretace Snéhurky Betelheim zduraziuje, ze to, jak se bude
vyvijet osobnost a vztahy s okolim, zalezi na zptisobu vyfeseni oidipskych problémii,
které jsou ve Snehurce ustfednim tématem: ,,Piibeh v podstaté pojednava o oidipskych
konfliktech mezi matkou a dcerou, o détstvi a nakonec o dospivani, s hlavnim dirazem
na to, co tvoifi dobré détstvi a co je zapotitebi k tomu, aby Cloveék z détstvi vyrostl®
(Bettelheim 2000, s. 197).

Snéhurka zac¢ina tim, Ze se matka pichne do prstu a na snih ukdpnou tfi kapky
krve. Dostava se tak do kontrastu bild barva, ktera znaci sexudlni nevédomost a ruda,
kterda znaci sexudlni touhu (Bettelheim 2000, s. 197). To nam naznacuje problémy, se
kterymi se Snéhurka bude potykat. K tomu se pridava symbolika &isla tfi a krve. Cislo tti
je nevédomé spojeno se sexem — jednak skrze biblickou trojici Evy, Adama a hada, dale
skrze ti1 viditelné znaky pohlavi (u muZze penis a dvé varlata, u zeny vagina a dvé prsa) a
pienesen¢ pak symbolizuje oidipskou situaci, tedy matku, otce a dité (Bettelheim 2000, s.
214). Krev je spojena se zrozenim, nebot’ asociuje krvaceni pii menstruaci a krvaceni
pii protrzeni panenské blany — dité se tak dozvida, ze bez krvaceni se nemutze narodit
zadné¢ dité, ani ono samo (Bettelheim 2000, s. 197).

Po narozeni Snéhurky je matka nahrazena narcistickou macechou. Narcisticky
rodi¢ se citi rustem ditéte ohroZen, protoze je tento rust potvrzenim jeho vlastniho
starnuti — macecha za¢ne na Sn€hurku Zarlit, az kdyZz dosédhne sedmi let, vyspiva a stava
se samostatnou bytosti (Bettelheim 2000, s. 198). Potvrzeni vlastni krasy hleda kralovna
U kouzelného zrcadla, které mluvi hlasem dcery. Kazda dcera nejdiive povazuje svoji
matku za nejkrasnéj$i na svéte, ale v obdobi dospivani si zaéne myslet, ze je krasnéjsi ona
sama — stejné tak mluvi kouzelné zrcadlo (Bettelheim 2000, s. 202).

Bettelheim spatfuje diivod nenavisti macechy ke Sné¢hurce v soupereni o otce.

Predstava ditcte, Ze jeden rodi€ na né&j zarli kvtli lasce druhého, je pro dité ohrozujici.
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Proto je tfeba najit jiny diivod pro zarlivost, nez je laska, a ve Sn¢hurce se timto divodem
stava krasa (Bettelheim 2000, s. 198). Avsak nejedna se jen o rodiCovu Zarlivost — i dité
Zarli na rodice stejného pohlavi. Jelikoz vSak pocity zarlivosti ohrozuji pocit bezpeci
ditéte, zacne své pocity do rodi¢e promitat a ty se pretransfomuji na ,,rodi¢ zarli na mne*
(Bettelheim 2000, s. 199).

Poté, co Sné¢hurka vyspéje a zaéne ohrozovat kralovnin narcismus, natidi kralovna
myslivci, aby ji zabil. Myslivec ve Snéhurce piedstavuje nevédomé zpodobnéni otce
(Bettelheim 2000, s. 200). Samotna postava myslivce mize byt v détské mysli asociovana
s idealnim otcem. Lov byl v minulosti povolanim typickym pro muze vysokého
postaveni, kterou je otec pro divku. Navic zabiji divoka a nepfatelska zvifata, je to tedy
vyrazné ochranitelska postava. Také se vzepie zI¢ kralovné a uSetti Sn€hurku, nicméné ji
ani ptimo nezachrani, ale necha samotnou v lese — je to tedy otec, ktery se snazi vyhovét
jak matce, tak dcefi (Bettelheim 2000, s. 201). Myslivec jako silna otcovska postava se
vyrazné li$i od slabého otce, ktery Snéhurku necha napospas zI¢ kralovné.

Dal§im dtleZitym motivem, ktery se v pohddce objevuje, je krdlovninOo pozieni
Snéhurcinych vnitinosti. Tento motiv souvisi s primitivni ptedstavou, ze Cloveék ziska
silu a vlastnosti toho, koho pozie. Kralovna chce tedy timto aktem ziskat Sné¢hurcinu
krasu (Bettelheim 2000, s. 202).

Sné¢hurka zGstdva sama v lese a hledd novy domov, coz odpovida dospivajici
divce, kterd svou rodinu vnima jako nesnesitelnou a sni o jinych rodi¢ich i o jiném
domov¢ (Betteleheim 2000, s. 202). Prestoze Sn¢hurka najde utocisté u trpasliku,
nedokazou ji uchranit a matka ma nad ni stale moc. Tento motiv dava ditéti informaci, ze
ut¢kem zdomova se nevymani zvlivu rodi¢i — nezavislost lze ziskat pouze
zpracovanim vnitinich konflikta (Bettelheim 2000, s. 203).

Po ptichodu do chaloupky trpasliki prokaze Sn¢hurka, ze je schopna ovladat své
oralni tuzby, kdyZ upije jen trochu z kazdé sklenicky. Kdyz se uklada ke spanku a zkousi
jednu postylku po druhé a Zadna ji nevyhovuje, dokazuje to, Ze si je mlhavé védoma toho,
ze by mohla skoncit v jedné posteli s muzem. To naznacuje, Ze je jiz schopna ovladat sva
pudova hnuti a podfidit je pozadavkiim Superega (Bettelheim 2000, str. 204).

Nyni se dostavame k symbolice trpaslikii. Jednou z otazek je, pro¢ je trpaslikt
pravé sedm. Podstatou jejich Zivota je prace, coZ vyvolava asociace sedmi dnd v tydnu,
naplnénych praci. Také je mozno trpasliky pfirovnat k sedmi planetam, které obihaji
okolo Slunce, jak se véfilo v diiv€jSich dobach. Slunce zde nesymbolizuje nikdo jiny nez

sama Sn¢hurka, okolo jejiz krasy se trpaslici-planety to¢i. Kazda ze sedmi planet byla
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v minulosti navic pfirovnavana k jednomu kovu, ¢imz se dostavame k povolani trpaslikd,
kteti doluji z nitra zemé vzacné kovy (Bettelheim 2000, s. 204). Mimo tohle vSechno
vsak podle Bettelheima trpaslici asociuji falus a ptedstavuji nedokonalé muze, ktefti
ustrnuli ve falické fazi vyvoje a nijak netouzi z ni vystoupit (Bettelheim 2000, s. 205).

Obdobi latence a s nim spojeného docasného klidu ale nevydrzi vééné, a Snéhurka
zacina pocitovat sexualni touhy — do piibéhu se vraci zla kralovna, ktera predstavuje
védomé potla¢ené prvky Snc¢hurCina vnitiniho konfliktu (Bettelheim 2000, s. 206).
Predméty, které kralovna Snéhurce ptinese — $nérovacka, hieben i1 jablko — souvisi se
Sné¢hur¢inym pfanim byt sexualné ptitazliva, proto kralovné velmi snadno podlehne.
AvSak ,toto pfani je pro Snéhurku v jejim raném, nezralém adolescentnim stavu
,jedovaté” a Sn¢hurka ztraci védomi* — tim se vraci zpét do stadia latence, ze kterého se
pokousela vystoupit (Bettelheim 2000, s. 207). Teprve tteti kralovnin pokus s jablkem
uvrhne Sné¢hurku do spanku latence a trpaslici ji jiz nemohou zachranit, protoze regrese
pro ni piestala byt feSenim (Bettelheim 2000, s. 207). Dulezity je i vyznam jablka, které
symbolizuje lasku a sex, ale 1 matefsky prs, Sne¢hurCina polovina mé navic Cervenou
barvu, ktera je také spojovana se sexualitou. Jablko ji matka i dcera, coz symbolizuje
jejich spolecné a nyni jiz zralé sexudlni touhy (Bettelheim 2000, s. 207). Sn¢hur¢ina smrt,
tedy pad do latence, ji umoziuje pfipravit se na zralost. Konecna zralost prichazi
S probuzenim, které v pohddkéach obrazné¢ vyjadtuje ,,dosazeni vysSiho stupné zralosti a
porozuméni* (Bettelheim 2000, s. 209).

Béhem spanku ve sklenéné rakvi prichazi za Sn¢hurkou ti1 ptaci. Sova, ktera
symbolizuje moudrost, havran symbolizujici zralé svédomi a nakonec holubice
symbolizujici lasku. Tito ptaci ndm davaji na védomi, ze se pomalu napliuje obdobi
,priprav na zralost* (Bettelheim 2000, s. 208).

Posledni soucasti pohddky je smrt kralovny, ktera symbolizuje odstranéni vnéjSich
i vnitinich nepokoji. Utancovani k smrti v do ruda rozpalenych stievicich symbolizuje
neovladatelnou sexualni zarlivost, ktera nakonec kralovnu znicila (Bettelheim 2000, s.
209).

Ptib&h Sné¢hurky tedy odraZzi proces sexualniho dospivani a vyzravani zralého Ja,

ale 1 komplikace a ztraty, které s nim jsou spojené.
5.1.2 Michal Cernousek

Interpretace Michala Cernouska zna¢né koresponduje s piedchozi interpretaci

Bruna Bettelheima, proto ji zde nebudu uvadét celou. Snéhurku Cernousek oznacuje jako
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,piibéh o Zarlivosti, narcismu a praci viednich dnt* (Cernousek 1990, s. 89) a chape ji
jako ptibéh pojedndvajici o strastech dospivani (pfestoze ,.zakonitostem erotického
dospivani® je v textu vénovana pomerné mala ¢ast).

V souvislosti se Zarlivou macechou ptidava Cernousek pojem narcisticky vztek,
coz je ,,intenzivni duSevni proces, ktery stravuje vSechny mentélni rezervy a potenciality
do jednoho jediného piani — znicit a naprosto anihilovat piivodce narcistického zklamani*
(Cernousek 1990, s. 98). Pivodcem zklamani je ten, kdo narcistické macese fekl pravdu
(kouzelné zrcadlo), ale 1 ten, kdo je lepSi nez ona (Sn¢hurka).

Cernousek, stejné jako Bettelheim, zmifiuje nadmérné vyzdvihovéani trpaslikd
v soudasné prezentaci pohadky (Cernousek 1990, s. 89), nicméné pravé v pojeti trpasliki
se Cernouskiv vyklad zasadné odlisuje od Bettelheimova. Cernousek zasadné odmita
oznaceni trpaslikii za ,miniaturni pojeti muza“, nedospélé &i zkastrované (Cernousek
1900, s. 90). Na misto toho chape ptitomnost trpaslikt jako projev magie a hermetismu
Vv pohadkach. Podle néj se jednd o ,,pozitivni magické Cinitele* a ,,pfedstavuji jednu ze
zékladnich kategorii démonickych sil, jimiz se vyjadiuji transempirické formy byti Ctyf
zakladnich Zivla“, jsou to ,.evokaci vyvolané bytosti zemé&* (Cernousek 1990, s. 91).

Na zavér je tieba podotknout, Zze Cernouskiv vyklad sice vychazi z verze od bratii
Grimmil, nicméné v této verzi chybi prvek nahody pii zachran¢ Snéhurky (jak bylo
zminéno v kap. 4). V podani bratti Grimmu piedstavuje nahodu sluha, ktery klopytne
s rakvi a otraveny kus jablka vyleti Snéhurce z krku. V Cernouskové verzi namisto toho
Sn¢hurku zachrani polibek od prince, ktery je oznacen jako realisticka zaleZitost, ktera
mize byt Zivotodarnd (Cernousek 1990, s. 100). Je zajimavé, Ze prvek nahody lze
charakterizovat stejnymi slovy, ktera Cernousek pouzil pro popis polibku — realisticka a
zivotodarna zalezitost. Z toho vyplyva, Ze 1 kdyz se jednd o rozdilné¢ motivy, jejich
symbolika je téméf totozna. Zachrana Sné¢hurky polibkem od prince by podle mého
nazoru mohla byt nasledek ovlivnéni znamym filmovym zpracovanim Snéhurky od

Walta Disneyho, ve které se tento prvek také nachézi (na rozdil od vSech lidovych verzi).

5.2 Psychoanalyticka interpretace podle psychologie objektnich vztahi

Psychologie nebo také teorie objektnich vztahti je psychoanalyticky smér, ktery
odmitd Freudovo chapéani objektu jako prostfednika pro uspokojeni pudovych napéti
ditéte. Namisto toho povazuje za zdsadni citovou vazbu ditéte k pecujicimu objektu a

ranou zavislost na objektu (Plhakova 2006, s. 177). Vyznamnou piedstavitelkou teorie
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objektnich vztaht je Melanie Klein, jejiz teorii ,splittingu® mizeme pozorovat
V nasledujici interpretaci. Podle Klein dit¢ Stépi (odtud splitting, Stépeni) veskeré
zkuSenosti na dobré a Spatné, i matku tedy vnima jako zdroj ptijemnych i nepiijemnych
zazitki (dobra x Spatnd matka). Nepfijemnych zazitki se dité zbavuje pomoci
mechanismu projektivni identifikace, béhem kterého dité projikuje nepfijatelné zazitky
na blizkou osobu. (Plhakova 2006, s. 177)

Dalsim dilezitym piedstavitelem je Heinz Kohut a jeho termin self, tedy
»subjektivni pojeti a prozivani toho, kdo jsem a jakou mam hodnotu, a které tidi chovani
a organizuje zkuSenosti* (Plhakova 2006, s. 186).

V interpretacich se také objevuje pojem pravé self Donalda Winicotta, které se u
ditéte rozviji, pokud matka citlivé a ptiléhavé reaguje na jeho potieby. Pokud matka
reaguje neptiléhave, dité si vytvori tzv. faleSné self, a svym chovanim se ptfizpisobuje

objektu, nikoli svym vlastnim autentickym pocitim (Plhdkova 2006, s. 179).
5.2.1 Sheldon Cashdan

Interpretaci pohadek, ktera vychazi z teorie objektnich vztaht, vydal Sheldon
Cashdan v knize The Witch Must Die: The Hidden Meaning of Fairy Tales, v piekladu
,,Carod&jnice musi zemiit: Skryty vyznam pohadek*. Cashdan vychazi z teorie Kleinové,
Mahlerové, Kernberga a Kohuta a sam silné zddraziiuje vyzmam ranych vztahi
(Freedheim 1990).

Cashdan chape pohadky jako ,,psychodrama détstvi®, které odrazi readlnd zivotni
dramata a udalosti, se kterymi se musi dité vyrovnat (Cashdan 1999, s. 17). Podle né&j lze
V kazdé pohadce najit zlou Carodéjnici, ktera Skodi hlavnimu hrdinovi a na konci ptibéhu
ji stiha kruty trest. Symbolika ¢arodéjnice je dvoji. Na jedné stran¢ se miize jednat o
,»Spatnou matku®, tedy takova reprezentace matky, ktera nejedna v souladu s potiebami
ditéte (Nelson 2001). Druhé vysvétleni se tyka toho, Ze zla Carodéjnice je ,,ztélesnénim
nevhodnych aspekti self, proti kterym dité bojuje* (Cashdan 1999, s. 17). Tyto aspekty
self se podle Cashdana rovnaji sedmi smrtelnym hrichim, které v sobé nesou
kiest'anskou tradici a které lze nalézt v kazdé pohadce (Nelson 2001). Jedna se o zavist,
marnivost, lenost, chamtivost, obzZerstvi, lest (v nékterych zdrojich zlost) a chtic.

Snéhurku Cashdan oznacuje za ,,dramaticky p¥ibéh vzk¥iSeni a znovuzrozeni a
jednu z nejznaméjsich pohadek viibec (Cashdan 1999, s. 40). Sn¢hurka také obsahuje
jeden z nejzakladnéjsich motivii Cashdanovy teorie pohadek, tedy zlou Carodéjnici (a jeji

potrestani), ktera je zde ztélesnéna Sné¢huréinou macechou, zlou kralovnou.
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Smrtelny hiich, ktery pohani ptibéh Snéhurky, je marnivost. Motiv marnivosti
mizeme najit v celé fadé pohadek a mytl,, mimo jiné v ptibéhu Cupid (také Eros) a
Psyché, ve kterém tecka bohyné¢ krasy zarli na smrtelnou princeznu Psyché, ktera je s ni
svou krasou srovnatelna (Cashdan 1999, s. 44). Marnivost se propléta napfi¢ celou
Snehurkou a poprvé se objevuje jiz V momenté€, kdyz si kral a Sné€hurcin otec pfivede
novou zenu, ktera zoufale lpi na své krase (Cashdan 1999, s. 44). Dalsi momenty
symbolizujici diiraz na marnivost v piibéhu, budou prezentovany v pribéhu interpretace.

Pohadka za¢ina smrti Sné¢huréiny matky, jez je podle Cashana typickou soucasti
pohéadek. Hned od pocatku je zieyjmé silné pouto mezi matkou a Sn€hurkou, které je
podtrzeno skanutim tii kapek krve z kralovnina prstu. Krev symbolizuje fakt, ze mat¢ina
krev pieSla na Snéhurku a ona se jiz o ni nemtze dal starat a umira (Cashdan 1999, s.
41). Smrt matky ma dvoji vysvétleni. Prvni z nich je historické — narozeni bylo
V minulosti pfi¢inou vaznych zdravotnich komplikaci i ¢asto smrti matky. Po smrti matky
si byl otec nucen co nejdiive najit novou zZenu, aby se mohla postarat o jeho dité, proto
tedy téméf okamzité nahrazeni matky macechou v pohadce (Cashdan 1999, s. 42). Druhé
vysvétleni je psychologické a ma kotfeny v détské potiebé chranit pozitivni elementy
self, které zde Snéhurcina matka zastupuje. Jednim ze zarucenych zptisobi, jak matku a
sni i pozitivni elementy self ochranit, je jeji odstranéni z p¥ibéhu. Pro dité je
piijatelnéjsi ptijeti ptirozené smrti matky nez ptipadna nésilna smrt, ktera by hrozila pti
konfrontaci se zlou kralovnou. Smrt matky také piipravuje Snéhurku na budouci boj se
zlou kralovnou, jelikoz je tak nucena vyzkouSet zpusoby feSeni, které by s matkou po
boku nebyly potieba (Cashdan 1999, s. 43).

Po smrti matky nastupuje na scénu zla kralovna. Jak jiz bylo feCeno vyse,
kralovna ve Snéhurce symbolizuje negativni a neprijatelné aspekty self, jedna se tedy o
pravy opak ,dobré matky*“. Nepiijatelnym aspektem self zde neni nic jiného, nez
marnivost. Z14 kralovna zarli na Sné¢hur¢inu krasu a rozhodne se ji zniCit — zavola tedy
lovce (myslivee), aby Snéhurku zabil. Zde se objevuje marnivost v dalsi formé, jelikoz
lovec Sné¢hurku uSetfi pravé kvili jeji krase, kterd je zaroven divodem, pro€ ji chce
kralovna znicit (Cashdan 1999, s. 47).

Kdyz kralovna pozie vnitfnosti, které lovec vydava na Sn¢huriny, degraduje se
tim v oCich ¢tenafe na odpudivou lidskou bytost (Cashdan 1999, s. 47). Kanibalismus je
chapan jako trestuhodny akt, ktery v pohadce dité ujisti, ze si kralovna opravdu zasluhuje

nejtvrdsi trest.
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Nyni se dostdvame k bodu, kdy je Sn¢hurka sama a opusténd v hlubokém lese —
tim se stava skutec¢nosti emocionalni opusténi, které jiz dit¢ zazilo na pocatku piibéhu
smrti matky (Cashdan 1999, s. 49). Aby se dit¢ zbavilo obavy z opusténi, hleda tzv.
»safebases® (dle Mahlerové), coz jsou lidé, kteti ditéti poskytnou pocit bezpeci a jistoty —
Snehurka je nachazi v trpaslicich. Trpaslici bydli v kradsné a cisté chaloupce, poskytuji
Snéhurce pocit bezpe¢i a snazi se ji ochranit slovy jako ,,nemluv s cizinci® a ,,nikomu
neotvirej”. Tohle vSechno vede k nazoru, ze trpaslici symbolizuji ,,dobrou matku“
(Cashdan 1999, s. 51). Dle Cashdana je dikazem toho, Ze jsou trpaslici soucasti
Sn¢hurky, vybaveni jejich domecku — stil je pokryt snéhobilou tkaninou, stejné jako
postylky trpaslika.

Nasleduje dalsi projev marnivosti, kdyz Sn¢hurka i pies varovani trpasliki otevie
dvete zI¢ kralovné. Ta ji totiZz nabizi pfedméty, které ji ucini vice atraktivni, ale hlavné
Zadouci a Snéhurka dvakrat nedokaze odolat. Napotteti Snéhurka odold, ale kralovna ji
Isti s polovinou otraveného jablka zabije. Je zajimavé, Zze pohddka vklada hrich
marnivosti do rukou zIé kralovné, ale i samotné Snéhurce (Cashdan 1999, s. 53). Po
smrti Sné¢hurky pouzije kralovna slova matky ze zacatku ptibéhu: ,,bild jako snih, ruda
jako krev a cernd jako eben®. Tim je ukazano, ze zla kralovna je stejn¢ jako ,,dobra
matka“ soucasti Snéhurky. Trpaslici pak Snéhurku ulozi do sklenéné rakve, aby byla
vidét jeji krasa, coz je posledni projev marnivosti v pohadce a diikaz, Ze marnivost mize
stale vyhrat (Cashdan 1999, s. 58).

| poté, co Snéhurka ozije, neni nebezpeti zazehnano, dokud kralovna Zije.
Pomérné kruta smrt je zvolena proto, aby dité pIné pochopilo finalitu smrti a negativni
prvky tak piestaly nadobro ohrozovat jeho self (Cashdan 1999, s. 37). Smrti kralovny
dojde k ritualnimu o¢isténi od hiisnych pociti a myslenek a k vyhnani ,,zla“ z vlastniho
self (Cashdan 1999, s. 36).

Pokud toto vsechno shrneme, Snéhuré¢inym poselstvim je, ze ,,déti musi porazit
svoje sklony k marnivosti, aby mohly smysluplné zit“ (Cashdan 1999, s. 61). Tyto
tendence nepiejdou samy od sebe, ale je tifeba, aby se déti aktivné ucastnily jejich
odstranéni. Toto Cashdanovo tvrzeni vSak zaroven protife¢i charakteru Snéhurky
Vv pohéadce, jelikoZ tato postava je na prvni pohled siln¢ pasivni a neda se fict, Ze by

pusobila dojmem aktivity pii odstranovani svych sklont k marnivosti.
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5.3 Psychoanalytické interpretace podle C. G. Junga

Dalsi okruh interpretaci pohadek vychazi z analytické psychologie Carla
Gustava Junga. Jung ptebira od S. Freuda pojem nevédomi, ktery chape jako tvirci a
inteligentni princip. Navic pfidava pojem kolektivni nevédomi, coz je zakladni vrstva
psyché, ktera je spole¢na vSem jedincim (Jung 1992, s. 54). Obsahem kolektivniho
nevédomi jsou archetypy, které se zjevuji v podobé obrazi, nejsou ovladatelné vuli a
zastupuji historické zkusenosti lidstva (Jung 1992, s. 56). Nejzakladngjsi archetypy jsou
soucasti tzv. procesu individuace, béhem kterého dochazi ke konfrontaci a vyrovnani se
S témito zékladnimi archetypy. Patii sem archetyp stinu, animus a anima, velkd matka a
moudry stafec. Pro interpretaci Sn¢hurky je zasadni archetyp stinu, coz je naSe temna
stranka, jakysi pravy opak nas samych (Jung 1992, s. 30). Dale animus, ktery
reprezentuje zhusSténou kolektivni zkuSenost s maskulinitou a anima, reprezentujici
zkuSenost s femininitou. Béhem procesu individuace se jedinec vyrovnava s archetypem
zastupujicim opacné pohlavi. Po uspésném dokonceni procesu individuace jedinec
ptijima nékteré obsahy ze svého nevédomi, a dosahuje tzv. bytostného Ja, které je
prusecikem védomé a nevédomé slozky ¢loveka.

Mimo archetypy tykajici se procesu individuace existuje velka tfada dalSich
archetypt, které v sob¢é obsahuji nejriznéjsi zhusténé zkuSenosti lidstva. Praveé archetyp
je nejzakladnéjsi prvek jungianskych interpretaci pohadek, a jako ,,nezniéitelny prvek,
ktery vSak neustale méni tvar®, hraje kliCovou roli v mytech i pohadkach a ukazuji ndm

skrze né néco z nas samych (Jung in Flynn 2005).
5.3.1 Stephen Flynn

Prvni interpretace vychazejici z teorie C. G. Junga je dilem psychoanalytika
Stephena Flynna. Snéhurka podle né&j popisuje stav nezralé femininni psychiky.
Vsechny prvky v pohadce jsou aspekty femininity nebo animy, a to bez ohledu na pohlavi
— Flynn zdlraziuje, ze nezralé Zenské aspekty lze nalézt 1 v psychice muzl, nejen Zen.
Snéhurka hovoti o integraci konfliktnich aspekta Ja.

,,.Jednoho davného zimniho dne se krdlovna, kterda sedeéla s vysivanim u okna a
sledovala tisice snehovych viocek, bodla jehlou do prstu a na zasnézenou okenni Fimsu
skanuly tri kriipéje krve. Tu si kralovna pomyslila, ze by rada méla takové detatko, které
by bylo rudé jako krev, bilé jako snih a cerné jako eben.” Podle Flynna (2005) se této

uvodni scény, kterd je nositelkou velkého vyznamu, dotyka cely nésledujici Sné€hurcin
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pribéh. Hluboké zamysleni, kterého kralovné dostava pti vysivani, je jednim z typickych
projevit anima. Animus, objevujici se hned na zacatku Snéhurky, naznacuje, ¢im se
pohadka bude zabyvat, totiz vyvejem maskulinity (Flynn 2005). Kralovnino ptani ditéte
je navic symbolem transcendence. V této scéné se také objevuje archetyp Prvotniho
ditéte a Matky Zemé, jelikoz pravé pro né jsou typické Snéhuréiny barvy — bila, ¢erna a
cervena.

V uvodni scéné pohadky se vyrazné zjevuje Cislo tii. Tti kapky krve, tfi barvy
odkazujici ke tfem kvalitam Sné¢hurky a implicitné také triada divka — matka — dité. Podle
Flynna se jedna o symbol jakéhosi nedokonceni, netiplnosti, pfedev§im proto, Ze jako
symbol dokonéeni procesu je chapano &islo &tyii. Cislo tfi nam ¥ika, Ze na pocatku
pohadky je jakasi nedokonalost, ktera bude dokoncena az v priabéhu. Flynn (2005) navic
jako jediny autor interpretaci upozornuje na fakt, Ze macecha ucini ve skutecnosti Ctyti
pokusy o zabiti Sn¢hurky, jelikoz prvnim pokusem neni uvazani $nérovacky, ale rozkaz
myslivei na pocatku piibéhu. Dokonaly pokus, ktery uvrhne Snéhurku do transformace,
je tedy az ¢tvrty v potadi.

Poslednim prvkem, ktery lze nalézt v uvodni scén€, je narozeni archetypické
divky ¢i panny, terminologii Junga a Kerényiho (1995) Koré, za kterou Flynn Snéhurku
povazuje. Diikaz toho, Ze je Sn¢hurka mytologickou Koré podava Flynn prostfednictvim
Sesti piedpokladi, které jsou pro Koré charakteristické (dle Junga a Kerényiho). Prvnim
piedpokladem je ,,byt prondsledovana‘ (Snéhurka je prondsledovana macechou), druhym
,,byt okradena® (Sn€hurka je jako princezna vyhnana ze zamku a jeji dédictvi si narokuje
kralovna), tietim ,,byt znasilnéna®. Tieti predpoklad je podle Flynna v pohddce nahrazen
télesnym tyranim a zneuzivanim ze strany macechy, jelikoz pfimé znasilnéni, které se
objevuje v mytech, by bylo v pohadce pro déti nevhodné. Ctvrtym principem je
»,hepochopeni nebo naivita® ze strany divky — Sncéhurka podléha navzdory vsSem
varovanim prestrojené kralovné. Patym principem je div¢in vztek, ktery se ve Sné¢hurce
nevyskytuje pifimo, ale namisto Snéhurky se hnéva jeji stin, zla kralovna. Poslednim
principem je ,zal“, zndzornén pomyslnou smrti stinu, coZz je zarovent dokoncenim
transformace divky (Flynn 2005).

Jak jiz bylo fefeno, pohddka o Sné¢hurce se zabyva vyvojem maskulinity, tedy
anima, zaroven s tim je feSena problematika integrace stinu. Vyvoj anima je znazornén
deseti muzi, ktefi se v pohadce vyskytuji: otec, myslivec, sedm trpaslikd a princ.

Neschopny a zahalejici otec je symbolickym znidzornénim negativni stranky

anima. Otcliv minimalni vyskyt v pohadce znaci, Ze je animus velmi slaby, zdalo by se,
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ze vubec neni pfitomen. V opozici ke slabému animovi se formuje dominantni stin
(Sn¢hurcina z14 macecha), ktery se snazi zniCit ego. Nejvétsi teror ze strany macechy-
stinu nastava, kdyz Snéhurka dosdhne sedmi let, coz je vék, kdy se ego zacina vyvijet —
se silicim egem vsak sili i moc stinu, kterou slaby animus nema Sanci porazit (Flynn
2005).

O néco silngj$im animem se jevi myslivec, ktery macechu-stin oklame a Snéhurku
nezabije, ani ji vSak nezachrani. Zaroven se v této scén¢ objevuje prvni slaby zablesk
védomi ve chvili, kdy je ego pfimo ohroZzovéano stinem (Flynn 2005). Probuzeni ega a
S tim spojend pozvolna sldbnouci moc stinu je znazornéna momentem, kdy Sné¢hurka
pred¢i v krase svoji macechu. V této fazi vyvoje anima také Sn€hurka projevuje své
emoce, kdyz prosi myslivce o smilovani, coz také souvisi se silicim egem.

Jesté o néco siln€jsi je dalsi faze vyvoje anima, kterou v pohadce znazoriuji
trpaslici. Ti Sn¢hurce poskytnou utocisté, piesto ji pfed macechou nakonec nedokazou
zachranit, je tedy zjevné, Ze se nejedna o kompletniho anima. Naproti tomu trpaslici
znazornuji typického anima, ktery se projevuje mnohocetnosti a ma podobu zachrance
nebo pomocnika (Flynn 2005). Macecha-stin je v této ¢asti pohadky nucena se maskovat,
coz odkazuje k tomu, ze si je védoma siliciho ega Snéhurky. Macecha-stin také obsahuje
cast libida a lakd Sné¢hurku na potfebu intimniho vztahu ¢i rozmnoZovani (,,svadéni‘
Sné¢hurky pti pokusech o jeji zabiti).

Poslednim projevem anima je princ. Aby vSak mohl k divce bezpe¢né piijit, musi
byt nejdiiv umlfen negativni aspekt femininni psychiky, tedy stin. Snéhur¢in stin je
doslova umléena kouskem jablka, ktery ji uvazne v krku — a pravé v této chvili, kdy se
Sné¢hurka nachazi v bezvédomi, pfichazi princ, svilj narok na ni vSak mize uplatnit az po
jejim probuzeni. Svatba s princem znazorfiuje sjednoceni femininity s maskulinem a
dokonceni transformace. V samém zavéru pohadky umird zla kralovna, jejiz smrt
symbolizuje konec nevinnosti Sn¢hurky a tedy zanik divky, neboli Koré (Flynn 2005).

Pokud tedy cely piibéh shrneme, Sné¢hurka byla na pocatku téméf komatdzni,
nebyla si védoma svych temnych stranek a nemohla tak vyuzivat nevédomi ve svij
prospéch. Do toho pfichazi stin, jehoz mocenské hry zastiraji vlastni podil v bliZici se
destrukci — proto je tieba, aby se ego naucilo vyuzivat poznatky z nevédomi, piestoze
jej jako soucast sebe sama (Flynn 2005).

Pfestoze v ivodu c¢lanku Flynn tvrdi, Ze vyvoj maskulinity je spole¢ny pro obé

pohlavi a Snéhur¢in vyvoj tak lze aplikovat na chlapce i divky, v zavéru podotyka, ze i
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ptes tohle vSe je podle néj pohddka o Sné¢hurce uréena primarné pro divky a zabyva se

Vv prvni fad¢ vyvojem femininni psychiky.
5.3.2 Nancy Dougherty

Dalsi interpretace pochazi z knihy Murraye Steina a Lionela Corbetta Pribéhy
duse II1: Moderni jungiansky vyklad pohadek, a sepsala ji Nancy Dougherty. Dougherty
(2007) interpretuje Sne¢hurku ze tii hledisek: analytického (archetypicky model zenské
individuace), psychologického (problematika self — ja) a teologického (setkani s touhou).
Ptestoze se tedy v této interpretaci misi Jungova analytickd psychologie s psychologii
objektnich vztahii (konkrétné Winnicott) a teologii, zafazuji ji do kapitoly interpretaci
podle teorie C. G. Junga, jelikoZz prave touto teorii je nasledujici interpretace nejsilnéji
ovlivnéna.

Podle Dougherty znazornuje pohadka o Snéhurce proces probuzeni duse
prostiednictvim touhy. Touha na jedné strané¢ vyvoldva beznad¢j a prazdnotu,
predevS§im jedna-li se o zmafené ptani, avSak touha i nezdary zaroven podnécuji dusi
k procesu psychické transformace (Dougherty 2007, s. 69). ,,Zabyvame se dosud
neprobuzenou dusi, kterd je obklopena a zahalena udalostmi vnéjSiho Zivota. Spici divka
predstavuje symbol, jadro a srdce svéta.” (kraceno; Travers in Dougherty 2007, s. 69)

Sné¢hurka zacina v zimnim cCase, které symbolizuje nad¢asovost nevédomi a smrt,
a Vv této dob¢ femininni princip upada do melancholie (skrze Démétér, ktera truchli pro
svou dceru Persefoné pobyvajici ve spoleénosti Hada v podsvéti). Zena jako hlavni
postava sveédc¢i o starobylosti namétu a odkazuje k Velké bohyni (Travers in Dougherty
2007, s. 74). Snéhur¢iny barvy — bila, ¢ernd a Cervena — jsou posvatné barvy Velké
bohyné a ,,symbolizuji jeji trojnou ptirozenost: divka (také Koré, Sn¢hurka nebo
Persefoné¢), matka (Déméter) a stafena (Hekaté). Spojeni téchto tii barev naznacuje, ze
dité¢ mlze predstavovat jakykoli aspekt Velké bohyné. Sn¢hurcino jméno vSak vyvolava
asociace piedevsim s bilou barvou, ktera symbolizuje cudnost a neposkvrnénost, zaroven
vSak byva spojovana s chladem, bezmoci a frigiditou. To vede k domnénce, ze Sn€hurka
je ve spojeni pouze s duchovni vrstvou a pfizemni vztahy (vcetné sexuality) jeSté nema
vytvoteny (Dougherty 2007, s. 75).

Kréalovna se projevuje narcisticky ve chvili, kdy sni o dét’atku, které bude stejné
jako ona a které da jejimu Zivotu novy smysl. Kralovninu ptedstavivost podnitilo dle

Dougherty (2007) pichnuti jehlou do prstu.
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Smrt matky kratce po narozeni Sn¢hurky ptinasi do ptib&hu spoustu problému.
Ditéti bez matky se nedostavd zrcadleni a ,vazby s dostatecné dobrou matkou*
(Dougherty 2007, s. 76). Tim hrozi riziko ptizpisobeni se nepravému ja (self), které dité
odtrhava od bytostného Ja. Proto musi Snéhurka projit transformaci, aby dospéla
k pravému ja a skrze n¢j nasla spojeni s bytostnym Ja. Transformaci je zde Sné¢hurcino
objeveni svych instinktd, které je vedeno jeji touhou, a diky kterym ,prohlubuje sviij
pozitivni vztah ke vSemu, co je ptirozené* (Dougherty 2007, s. 76).

To, Ze se Snéhurka nevztahuje k bytostnému Jé, ale spiSe k vnéjSimu svétu,
vytvari v nevédomi temny obraz, ktery se do pohadky promita jako faleSna nevésta.
,Fale$na nevésta personifikuje $patné spojeni s bytostnym Ja v disledku touhy po moci*
(Schwartz-Salant in Dougherty 2007, s. 76) — faleSnou nevéstou v pohadce neni nikdo
jiny, nez z14 kralovna, Snéhur¢ina macecha. Kralovnin vnittni svét je prazdny, chladny, a
tim deprimujici, a od narcistického utrpeni ji ma chranit pozitivni zrcadleni, které hled4 u
svého kouzelného zrcadla.

Tim, Ze se krdlovna Sn¢hurku pokusila zabit, dochazi k paradoxni situaci. Timto
aktem ji totiz vytrhla z jejiho soucasného stavu a nasmérovala ji k pfeméné v dospélou

v ree

bytost. Tento motiv, tedy Ze stin hrdinku nasméruje a ,,popostr¢i® k vyvoji, je motiv
typicky 1 pro dalsi pohadky, nejen pro Sn¢hurku. Podle Traverse (1975) je zla macecha
nebo carodéjnice ztélesnénim Bohyné, kterd divku vystrnadi z pohodli domova a umozni
ji tak nalezeni spravné cesty zivotem (Travers in Dougherty 2007, s. 78).

KdyzZ kralovna Snéhurku vyZene, dostava se do ptibéhu myslivec. Myslivec je
otcovskou postavou, avsak piesto piedpokladal, ze divku v lese roztrha diva zveéf.
K tomuto vsak nedoslo, jelikoz Sn¢hurka se spojila s ptirodou skrze svoji instinktivni
stranku a dostava se stale hloubé&ji do nevédomi. Kratce poté dala zla kralovna ,,prichod
primitivnimu kanibalskému vyjadieni zavisti (Kolbenschlag in Dougherty 2007, s. 78),
tim, Ze poziela vnitinosti selete v domnéni, Ze se jedna o Sné¢hurciny. Plice, jakoZto organ
dobach za sidlo duse povazovany. Tim, ze kralovna poziela Snéhurcinu dusi,
ptedpoklada, Ze na sebe vezme jeji podobu a vlastnosti (Dougherty 2007, s. 78).

KdyZ se Sn¢hurka dostane do chaloupky trpaslikii, ddva najevo, Ze dokaze brat
ohledy na potfeby druhych tim, Ze se chova ostychavé. Trpaslici jsou chdpani jako
kolektivni predstavitelé muZzstvi, coz je divodem, pro€ jsou si navzajem tak podobni.
Dougherty souhlasi s Bettelneimem v nazoru, ze trpaslici pfedstavuji jakysi nedokonceny

vyvoj, a podle ni jsou paralelou ke Sn¢hur¢inu nediferenciovanému stavu a nedotyka se
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jich proces promény. Avsak Cislo sedm, které odpovidd poctu trpaslikii, Dougherty
spojuje s dokonc¢enim cyklu (Dougherty 2007, s. 78). Jelikoz Dougherty tvrdi, ze
trpaslici predstavuji nedokonceny vyvoj, predpokladam, ze ma toto ¢islo naznacovat, ze
pobyt mezi trpasliky k dokonceni cyklu sméruje Sn¢hurku, ackoli samotni trpaslici
zustavaji na své soucasné trovni.

Snéhurce avsak brzo pfestane zivot s trpasliky vyhovovat a proto velmi snadno
podlehne kralovné, kterd ji nabizi uritou zménu a posun k smysluplnéjSimu zivotu.
Nejdiive neodold stuham, které ji kradlovna v pifestrojeni nabizi, a které Snéhurku ucini
piitazlivéjsi a dospélejsi, a umocnit jeji Zenskost. Napodruhé neodola hiebenu, ktery je
symbolem ,,plodnosti a desté, ale také pychy a nervozity* (de Vries in Dougherty 2007, s.
81). I hfeben ma Sné¢hurku ucinit pfitazlivéjsi, proto velmi snadno podlehne kralovninym
svodim. Napotieti Sné¢hurka pozie Cervenou cast otrdveného jablka, kterd je vyrazem
zivota a smyslnosti a zemie. Dougherty zduraznuje, ze podlehnuti touze je motivem
objevujicim se i u Persefoné a Psyché, archetypickych divek, které jsou soucasti Velké
bohyné (Dougherty 2007, s. 82). To, Ze jsou Persefoné, Psyché i Snéhurka vedeny svoji
touhou znaci, ze se vymanuji z détstvi a piekrocuji urc¢ité hranice na cesté k transformaci.

Jablko, které je symbolem Sné¢hur¢iny domnélé zkazy, piedstavuje celistvost,
zralost i sexualitu. Po jeho pozieni upada divka do spanku nevédomi, prestava se
identifikovat se svym bytostnym J4, a nastupuje na cestu pfemény. Podlehnuti touze je
tedy nutné pro opétovné spojeni se zdrojem Zzivota a odolani plisobeni nepravého ja
(Dougherty 2007, s. 83).

Sklenéna rakev, do které je Snéhurka uloZena, je znazornénim jejiho stavu,
piredevsim pak ,,odlouceni narcistické osobnosti od svéta“ (Dougherty 2007, s. 84). Za
dalezité povazuje Dougherty navstévy sovy, havrana a holubice u Sné¢hur¢iny rakve,
které symbolizuji pravé onu transformaci. Sova je spojovdna se smrti, beznadéji a
pasivitou, ale zarovenl je symbolem Athény, bohyné¢ moudrosti a Kalypso, kterd je
postavami. Havran je taktéz spojen se smrti, ale i se temnotou, agresi a sadismem
pohanéné zavisti, Dougherty vSak nerozebira, co by toto mohlo pro Sn¢hurku znamenat.
Holubice je symbolem Sné¢hurcina vskiiSeni, stejné jako byla symbolem tustupu vod a
ptichodem nadé&je v biblickém piibéhu o Noemové arse. ,,Symbolizuje kiest, duchovni
obrodu a ociSténi od dédi€ného hiichu®, naznacuje Snchurcino opétovné spojeni

s védomim (Dougherty 2007, s. 85).
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Poté, co je Snéhurcina transformace Uspé$né dokoncena a nepravé ja rozlozeno, se
objevuje pozitivni animus v podob& prince a Sné€hurka se miize stat pravou nevéstou,
»femininni j& je pfipraveno uzaviit posvatny siatek s maskulinnim animem* (Dougherty
2007, s. 86).

Dougherty zdiaraziuje, Ze spojeni Snéhurky s bytostnym ja, které se dle Junga
zjevuje Vv podobé osoby stejného pohlavi, nechava pohadka zcela na nasi piedstavivosti,
avSak ndznak mizeme pozorovat v posledni ¢asti pohadky, kterou je smrt zIé macechy.
Kralovna umira velmi paradoxnim zptusobem, totiz utancovanim k smrti v zeleznych
sttevicich — Zelezo je spojovano s krutosti a surovosti, boty naopak s plodnosti a zZivotem

(de Vries in Dougherty 2007, s. 86). A pravé paradox je velmi piizna¢ny pro bytostné Ja.

Na zavér junginaskych interpretaci by bylo patiicné zminit, co je pro jungidnské
interpretace naprosto zasadni. Mam na mysli zfejmy fakt, Ze vSechny postavy v pohadce
jsou soucasti psychiky hlavniho hrdiny. Tim se jungianské interpretace zasadné 1isi od
interpretaci freudianskych ¢i interpretaci podle teorie objektnich vztahd, ve kterych jsou
postavy z pohadky moznd projekcemi hlavniho hrdiny, avSak pfedstavuji realné osoby
v zivoté ditéte, ve Snéhurce konkrétné matku ¢i otce.

wrw

5.4 Interpretace napri¢ psychoanalytickymi sméry

Interpretace finského autora Olavi Moilanena, ktera byla publikovana v knize
The Truth Is in Dream and Fairy Tales (v piekladu ,,Pravda je ve snech a pohadkach®), je
ovlivnéna hned né€kolika psychoanalytickymi sméry a da se fici, ze je jakymsi pokusem o
propojeni vSech piedchozich interpretaci. Sam autor popisuje dva zdroje inspirace pro
svoji praci. Prvnim zdrojem jsou freudianské interpretace pohdadek, konkrétné jmenuje
Gézu Roheima a Bruna Bettelheima. Dal$im zdrojem jsou jungianské interpretace,
jmenovité interpretace Marie-Louis von Franz, Jamese Hillmana a Shinody Bolen
(Moilanen 2006, s. 162). V interpretaci vSak lze nalézt i odkazy na teorii objektnich
vztahl (konkrétné na Melanie Klein), z ¢ehoz mlizeme soudit, Ze i touto teorii je autor
alespon Castecné ovlivnén.

Moilanen v8ak ptinasi i vlastni pohled na pohadky. Podle néj jsou sny, myty a
pohadky propojeny, jednou souvisi s druhym a skryvaji hlubokou pravdu, mnohem vétsi
nez odborné védecké poznatky. Se svétem myti a pohadek je naSe nevédomi neustale

v kontaktu i béhem dne, avsak ve spanku do tohoto svéta piimo pronikdme, nase sny
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k ndm hovoii jazykem mytt a pohadek (Moilanen 2006, s. 14). V téch je ukryto vyjadieni
nasich emoci a nevédomi, Casto prostiednictvim archetypt (v jungianském slova smyslu).

Je tfeba dodat, ze Moilanen upozorniuje, Ze sen, mytus i pohadka jsou soukromé a
je potieba ptihlédnout k osobnosti sniciho ¢i posluchace pohadky, ktery miize v pohadce
nalézt vyznam jemu vlastni, avSak zaroven skryvaji vSeobecné platné vyznamy.
V nasledujici podkapitole je uvedena Moilanenova interpretace Snéhurky, ktera z téchto

zavéru vychazi.
5.4.1 Olavi Moilanen

Moilanen oznacuje Sné¢hurku za pohadku, kterd vypovida o divce fixované na
otce (Moilanen 2006, s. 200). Slovo ,snow*, Cesky ,snih“, ve Sn¢hur€iné¢ jméné
(anglicky Snow White) asociuje zimu, potlacovani emoci a sexualni distanci, ale naopak i
pozitivni vlastnosti jakymi jsou cudnost, Cistota a spravedlnost. Toto jsou symboly
Athény, ktera je archetypem divky fixované na otce (Moilanen 2006, s. 200). Sn¢hurciny
LIty rudé jako krev asociuji erotiku — spojeni rudé barvy a krve se rty odkazuje
konkrétné k oralité. ,,Vlasy Cerné jako eben® souvisi s ustfednim tématem Snéhurky,
kterym je vina a strach v souvislosti se sexem. Cerna barva je spojovana se smrti a vlasy
jsou symbolem sexuality, sexualita je tak v tomto spojeni vnimana jako désiva (Moilanen
2006, s. 201).

Intimita mezi otcem a dcerou (ne nutné sexualni) je dal§im zakladnim motivem
Sné¢hurky a vyvolava rivalitu o jeho piizen. To se v pohadce projevuje dirazem na krasu,
jak u matky (macechy), tak u dcery. Sné¢hurka si ptizen otce udrzuje také svou Cistotou a
nevinnosti, kvtli které vSak na sebe piitahuje hné¢v matky.

Diiraz na krasu se v pohadce objevuje jiz v prvnim momentu, kdy matka sedi a
Sije — to Moilanen spojuje s Sitim $atd, které s krasou souvisi. TFi kapky krve, které
matce ukdpnou do sn¢hu, symbolizuji kolobéh Zivota a smrti, Zensky cyklus 1 erotiku.
Krev ve snéhu, asociujici ,teplo uprostfed chladu®* je symbolem div€iny budouci
prepuberty (Moilanen 2006, s. 201).

Umrti hodné matky symbolizuje konec div&iny naklonnosti k matce, ktera je
prevladajici v raném vé€ku. Toto souvisi se zjiSténim ditéte, ze ,,dobra“ a ,,Spatna* matka
jsou jedna osoba (dle Melanie Klein, viz kapitola 5.3) — dit¢ ma pocity, ze ,,dobra matka“
zemiela kvili tomuto zjiSténi, dostavuji se u né&j pocity viny a depresivni vnimani svéta.
Toto vede ke zjeveni se ,,Spatné matky®, tedy Sn€hur€iny macechy, ktera navic ditéti

brani v touze po otci (Moilanen 2006, s. 201).
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714 macecha je tedy Sn¢hur¢inym vnitinim obrazem matky. Jeji kouzelné zrcadlo
je zrcadlem vlastni télesné reality (tedy fyzického self), zaroven vSak odrazi stav mysli —
pro matku je nesnesitelné, ze ji cast ji samé, jeji dcera, zastinila. Zrcadlo také odrazi
Sné¢hur¢iny zadéinajici incestni pfedstavy a s nimi piesun naklonnosti od matky k otci
(Moilanen 2006, s. 202).

Temny les, do kterého Snéhurku zavede myslivec, symbolizuje matcin strach, ze
jeji vliv na Snéhurku slabne. To, Ze se v lese ocitd Snéhurka, nikoli matka, podporuje
teorii, ze dité nevédomé napodobuje emoce matky (Moilanen 2006, s. 202). Myslivec,
ktery Snéhurku do lesa zavede, je v mystice symbolem normalni a ptirozené individuality
— obstarava vyzivu z ,,matky ptirody*, plni roli pomocnika a privodce. Ve Snéhurce také
plni roli archetypu otce, ktery zachrafiuje Sné¢hurku od macechy a odvadi ji do lesa,
ktery se symbolicky rovna jeho erotickému svétu (Moilanen 2006, s. 202).

Obétovani zviiete namisto toho, kdo ma zemtit, je jeden z motivi objevujici se
v mystice. Namisto divokého selete zde Moilanenen pracuje s verzi, ve které myslivec
zabije namisto Sn¢hurky jelena. Jelen je zvife zasvécené bohyni Artemis a pienesené
tento motiv poukazuje na snahu o dosazeni dospélého Zenstvi. Jelen je také symbolem
sesterského vztahu, ve kterém vyroste Snéhurka s trpasliky (Moilanen 2006, s. 203).

Cislo sedm Moilanen spojuje napt. se sedmi kruhy pekla (ale i nebe), sedmi
sumérskymi démony, sedmi pecetémi ve Zjeveni nebo sedmi smrtelnymi hiichy. AvSak
pocet trpaslikii nesouvisi s t€émito temnymi aspekty ¢isla sedm, ale se sedmi ctnostmi,
které naznaCuji prtb¢h ,,duchovniho hledani“. Jedna se o moudrost, odvahu, lasku
k bliznimu ¢i vlidnost, spravedlnost, pokoru a mir, podfizeni se a druznost, prvotni silu a
piirozenost. Kromé toho vsak trpaslici zndzoriuji zbytky otce a sourozencti, coz doklada
bratrsky vztah, ktery s nimi ma Sn¢hurka (Moilanen 2006, s. 204).

Kdyz Snéhurka dojde do chaloupky trpaslikd, sedne si na zidli, coz Moilanen
interpretuje jako zkuSenost zeny, kterd nalezla mir a klid. Talif symbolizuje pfekondni
oralni faze, vidlicka souvisi se zkuSenosti s femininni strankou clovéka a nuZ zase
s maskulinni. Upiti z hrnecku znac¢i zkuSenost s emociondlni podstatou byti. Ukusovani
kouskil chleba znamend, Ze Snéhurka travi nové zazitky. V nékterych verzich Sné¢hurky
se podle Moilanena na stolech trpaslikii objevuje zelenina, ktera souvisi s objevenim
dostupnosti a hojnosti ,,matky ptirody“. Poté si Snéhurka lehd do postele, ktera
naznacuje, Ze nékteré své poznatky ziskala ze sni. To, ze zkousi rizné postylky, nez se
ulozi v té posledni, znamena, Ze se jiZ sezndmila se svymi erotickymi touhami a zaroven

tento motiv symbolizuje podvédomou touhu sdilet loze s otcem. (Moilanen 2006, s. 204)
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Kdyz se trpaslici vrati do chaloupky a objevi Snéhurku, obdivuji jeji krasu. To je
odkazem na otcovo okouzleni dcerou a zaroven odrazi détské chapani femininity.
Rozhodnuti Sné¢hurky ztistat v chaloupce s trpasliky znac¢i odklonéni od matky a zacatek
osobniho rustu skrze spojeni s otcem (Moilanen 2006, s. 204).

Nyni se dostavame k momentu, kdy se macecha ttikrat pokusi o zabiti Sne¢hurky.
Prvni pokus ucinila pomoci hedvabnych stuh, ktery znac¢i spojeni s matkou. Hedvabné
stuhy znaci majetnickou matku, kterd k sobé chce ptipoutat svou dceru, ale zaroven znaci
Snéhurcinu touhu dospét a byt stejnd jako jeji matka. Svazani stuhami také mtize
symbolizovat touhu byt ,svdzana“, je zde tedy kladen diiraz na sebeovladdni. Silné
stazeni také znamend obzvlast silné potlaCovani pocitii, které dojde tak daleko, ze
Sné¢hurka ztraci kontrolu nad svym zivotem — zivotni sila jedince je odvozena od jeho
emocni stranky. V momenté€, kdy trpaslici stuhu ptestfihnou, je zaroven s ni ,,prestiizen’ 1
vliv matky na dceru (Moilanen 2004, s. 204).

Druhy pokus zna¢i proces separace od matky skrze obraz otce, ktery je znacen
Sné¢hur¢inym darazem na krasu. Vlasy jsou prvotnim symbolem sexuality a Cesani
hiebenem odkazuje k omezeni sexuality (Moilanen 2006, s. 204). Zla macecha vyuzije
dcefiny slabosti, kterou je touha svést otce a podruhé ji pfipravi o védomi. Tento moment
vSak zaroven znaci zacatek div€ina osobniho ristu, oddélenim od matky si zacina byt
védoma vlastniho ja (Moilanen 2006, s. 205).

Treti pokus o zabiti Snéhurky ucinila macecha pomoci otraveného jablka. To, ze
Sné¢hurka tomuto pokusu podlehla podle Moilanena (2006) znaci, Ze pretrvavajici divCiny
oralni vazby k matce jsou destruktivni pro self. Otravena polovina také znaci erotiku, na
kterou Snéhurka nebyla pfipravena. Dvé odliSné poloviny jablka symbolizuji
schizofrenické odliSnosti ve SnéhurCin€ Zzivot€é — pozfenim ,.erotické casti jablka
Sn¢hurka ztraci kontrolu nad svym zivotem a dostava se do psychotického C¢i
depresivniho stavu. To je znazornéno i sklenénou rakvi, do které je Sn€¢hurka uloZena.
Sklo byva spojovano s povrchnosti a vné€jSimi udalostmi, coZ odkazuje na potla¢ovani
emoci, rakev znazoriiuje piimo div¢ino té€lo. Jeji pad k zemi, té€sné pied rozbitim, znaci
to, jak ,,télesny obraz upada do deprese (Moilanen 2006, s. 205).

Avsak jablko, jako symbol Afrodity, bohyné lasky, zéroven signalizuje novy
zacatek, proces prechodu do nové urovné existence. Proces Sné¢hurciny promény
dokladaji 1 tii ptaci, ktefi nav§tévuji Snéhurku u rakve. Sova, kterd je symbolem Athény,

archetypické ,,otcovy hol¢icky*, kterou je i Sn€hurka, symbolizuje moudrost. Havran
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védomi smrti, které vede k osobnimu rtistu, a holubice lasku. Holubice, symbol Afrodity,
také pfimo znaci Snéhur¢inu pfeménu do plné dospélosti (Moilanen 2006, s. 205).
Rozbiti rakve pienesené znaci ,rozbiti depresivnich a psychotickych fazi, ve
kterych se Snéhurka nachazi. Jedna se o rozbiti jeji soucasné kiehké identity a otevieni se
novému zivotu. Moilanen v interpretaci zminuje i verzi, ve které Sn€hurka procitne
polibkem od prince. Vtomto motivu souvisi Snéhuréino procitnuti s erotickou
zkuSenosti, ktera ji navrati do Zivota. Zjeveni prince symbolizuje Sné¢huré¢ino objeveni
pravého self, zaroven s nalezenim svého anima (Moilanen 2006, s. 205). Smrt macechy

na konci piibéhu neznadi nic jiného, neZ zni€eni majetnické matky.

5.5 Feministické psychoanalytické interpretace a kritiky

Feministické interpretace pohadek vznikaly pifedevsim jako reakce na interpretace
Bruna Bettelheima. Nejdiive se objevovaly kritiky, které¢ vychazeji vesmes z tvrzeni, ze
Bettelheim svym vykladem ptispiva k upeviiovani androcentrického Fadu. Josephine
Donovan (1976) uvadi, ze v pohadkach je naptiklad aktivni Zena typicky zlou, kdezto
pasivni je dobra, obzvlast’ velky diraz je v pohadkéach kladen na Zenskou krasu, atd.
Bettelheimovu vyraznou obhajobu vyznamu pohéadek je pak dle Donovan tfeba chapat
jako snahu o udrzeni tradi¢nich sexualnich roli (Donovan 1976, s. 182). Po této vIn¢
kritik zacaly vznikat samostatné feministicko-psychoanalytické interpretace, z nichz

jednu predstavim v nasledujici kapitole.
5.5.1 Sandra M. Gilbert a Susan Gubar

Pomérn¢ stru¢nou feministickou interpretaci Snéhurky sepsaly Sandra M.
Gilbert a Susan Gubar v knize The Madwoman in Attic: The Woman Writer and the
Nineteenth-Century Literary Imagination. Gilbert a Gubar kritizuji Bettelheima, nicméné
ptipousti psychoanalyticky pohled na pohadky, ktery tvrdi, Ze ,,myty a pohadky odrazi
kulturu s vétsi pesnosti nez sofistikovangjsi literarni texty* (Gilbert & Gubar in Barzilai
1990, s. 519). Podle nich v8ak tento vyrok zaroven znamena, ze na kulturnim konsenzu
zachyceném v pohadkach autofi interpretaci takika bezmyslenkovité trvaji.

Co se ty¢e Snehurky, chapou konflikt mezi macechou a dcerou jako konflikt
mezi dvéma opaénymi archetypy ¢i stereotypy Zen v zapadni androcentrické
spolec¢nosti. Jedna se o andéla a netvora (démona), jelikoZ v pohadce existuje pro

kazdou ,,zafici a submisivni zenu®, jakou je Sn€hurka, stejné dllezity negativni obraz,
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ktery ptedstavuje kralovna (Barzilai 1990, s. 519). Zla krdlovna se snazi zabit v sobé
Snéhurku, dobrého andéla.

Kralovna i Sné¢hurka jsou tedy dvé nesluditelné casti jedné psychiky a jedna
Z nich proto umira nasilnou smrti, kdezto druha se docka stastného konce. OvSem s tim,
nakolik je tento konec $tastny, Gilbert a Gubar polemizuji: ,,.Snéhurka vyméni jednu
sklenénou rakev za druhou, unikne z kralovnina vézeni, jen proto, aby byla uvéznéna
v zrcadle, které denné mluvi kralovym hlasem.“ (Gilbert & Gubar in Barzilai 1990, s.
520). Timto vyrokem je myslen diraz na zenskou krasu a jeji hodnoceni v androcentrické
spole¢nosti. Pravé toto hodnoceni Gilbert a Gubar predpokladaji od muzského zachrance,
bez kterého by se Sne¢hurka v pohddce neobesla. DalSim ptikladem takového hodnoceni
je vpohadce kralovnino kouzelné zrcadlo, které mluvi hodnoticim hlasem muze, a
kterému kralovna bez pfemysleni nasloucha a tidi se podle né&j (Gilbert & Gubar in
Federico 2009, s. 14).

V pohédce se také objevuje jakasi parodie Zenstvi, ktera je podle autorek patrna
pii kralovninych pokusech o zabiti Snéhurky. Cini tak totiz s pomoci typicky Zenskych
potieb, ze kterych se stavaji vrazedné zbrané. Nakonec se zd4, ze Snéhurka opakované
umira kvili ,,zenskému uméni kosmetologie a gastronomie (Gilbert & Gubar in Barzilai
1990, s. 532).

Z celé interpretace je patrny nazor, ktery vyjadfila Donovan (1976), tedy Ze
Vv pohadkach je ukryto velké mnozstvi motivl, odrdzejicich stereotypy androcentrické

spolecnosti.

5.6 Interpretace s prihlédnutim k naboZenstvi a mytologii

Autorem posledni interpretace, ktera bude v této praci predstavena, je Norman J.
Girardot, ktery na pohadku o Snéhurce nahliZzi skrze naboZenstvi a mytologické
struktury ve spole¢nosti (Girardot 1977, s. 278). Tato interpretace je jedinou interpretaci
V této praci, kterd nevychdzi z Zadného psychoanalytického sméru, prestoze se autor
psychoanalytickymi vyklady zjevné inspiroval. Girardot se zaméfuje na nabozenské
ritualy tykajici se ristu, a na pohadce o Sn€hurce se snazi dokazat jejich pfitomnost
v pohadkach. Ve své interpretaci se inspiroval predevS§im praci Micrea Eliade, ale
zdiiraznuje naptiklad i praci Vladimira Jakovlevic¢e Proppa a dal$ich autort.

S ptihlédnutim k zavérim M. Eliade, je Girardot toho ndzoru, Ze v pohadkach lze
nalézt mytické motivy a postavy, které jsou v§ak zamaskované a nelze je poznat na prvni

pohled — ptesto si v pohadce zachovavaji svoji ptivodni funkci (Girardot 1977, s. 278).
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5.6.1 Norman J. Girardot

Na prvni pohled by se zdalo, Ze Sn¢hurka je moralizujici pohadka, ktera hovofti o
vitézstvi hlavni hrdinky nad bezohlednou zavisti a pychou macechy. Zaroven je
V pohadce patrny vyvoj, kterym prochazi hlavni hrdinka, konkrétné obdobi puberty.
Podle Girardota (1977) navic v pohadce mizeme nalézt proces socializace, konkrétné
prechod z détstvi do dospélosti, z piirody ke kultufe, z asexuality k sexualité. Sné¢hurka
musi nalézt cestu z egocentrické sebelasky, k lasce k druhym (Girardot 1977, s. 280).

Girardot je stejn¢ jako Flynn toho nazoru, Ze ivodni scéna pohadky, kdy kralovna
sedi u okna a vy$ivd, nam poskytuje kompletni informace o budoucim prubéhu celé
pohadky. Ve vykladu tirech kapek krve se autor ztotoznuje s Bettelheimovou interpretaci
tohoto motivu jako menstruace, symbolu narozeni Snéhurky, ale i jeji budouci cesty
k dospélosti. T¥i Snéhuréiny barvy, Cernou, bilou a ¢ervenou, vyklada Girardot jako
triadu télo, duch a duse, pro kterou jsou tyto barvy typické. Navic asociuji mimo jiné i
triadu cyklu zivota ,,smrt, o¢isténi, znovu narozeni (Girardot 1977, s. 285).

Po této scéné nasleduje smrt matky, kterd je symbolem ukonceni zivotniho cyklu
a zacatek nového. V této fazi je Snéhurka Cista a nevinna, ale neni kompletni. Pro to, aby
se kompletni stala, musi nastoupit dlouhou cestu vyvoje a dospivani. Symbolem
oznacujici pocatek Snéhurcina dospivani je zla kralovna, jelikoz jeji pycha, povysenost a
zavist mohou byt chdpany jako zakladni problém osobniho a socialniho rozvoje béhem
dospivani, a jak jiz bylo feeno, musi Snéhurka pro uspé$nost vyvoje vystoupit ze
sebelasky (Girardot 1977, s. 287). Predmét souvisejici se zlou kralovnou je kouzelné
zrcadlo, které v mnoha kulturach znazoriuje seberealizaci, ale také predmét, ktery je
schopen odrazet skutecnou podstatu duse.

Kdyz Snéhurka dosahne sedmi let, stava se z ni ,,potencionalni zena®, ktera zacina
mifit k celistvosti psychického, socidlniho a duchovniho rlstu. V této fazi pridava
Girardot vyklad macechy jako osoby, kterd dosahla plného Zenstvi pouze na fyzické a
sexualni urovni, nikoli v§ak na Grovni psychické, socidlni a duchovni a ukazuje Ctenati
vSechny temné stranky osoby, kterd této trovné vyvoje nedosdhla. Tim, Ze se kralovna
rozhodla Sn€hurku zabit, nam ukazuje, ze se rozhodla ignorovat vyvoj jako
nevyhnutelny prubéh Zivota (Girardot 1977, s. 288).

Scénu s myslivecem chape Girardot jako pouhy dopln€k jadra piibehu, avsSak
zaroven se v této scéné objevuje separace Snéhurky od svého domova. Myslivec, jako

nositel smrti, nedokdze zabit Sné¢hurku, jelikoZ v ni spatiuje nositelku nového Zivota.
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Myslivec je také prvni muzskou postavou v pohadce a jeho pritomnost naznacuje, ze pro
Vvyvoj je potieba souhra protikladi — proto jsou proti sobé v této scéné postaveni muz a
zena. Na zavér této Casti pohadky se objevuje kralovnin kanibalismus, ktery Girardot
chape stejné jako vSichni ostatni autofi interpretaci — spatiuje v ném dusledek primitivni
predstavy pievzeti vlastnosti poziené osoby (Girardot 1977, s. 290).

Snehuréin pobyt u trpaslikii vnima Girardot jako urcitou piechodovou etapu, ve
které Sn¢hurka vyckava na zahajeni vyvoje. Trpasliky vnima autor jako symboly ristu
a znovunarozeni, funguji jako urciti ucitelé, privodci ¢i strazci Snéhurcina vyvoje,
avSak pfes ochranu, kterou Snéhurce poskytuji, nedokazou jeji vyvoj garantovat.

Po této fazi klidu ptichazi opét zla macecha, ktera se ttikrat pokusi Snéhurku
zabit. V této chvili macecha zndzoriuje pravy opak trpaslikd, tedy smrt a upadek.
Zajimavym momentem je Girardotlv ndzor, zZe se kralovna neobjevuje V piestrojeni, ale
ve svych skuteénych podobach — carodé€jnice, stafena. Kralovna ve svych pokusech o
zabiti utoci na triadu charakteristik Sné¢hurky — zasSkrceni Sne¢hurciny bilé klize, jedovaty
hieben do jejich ¢ernych vlast a otravené jablko do rudych rtt. Tak testuje Sné¢hur¢inu
ptirozenost, aby mohlo dojit ke konecné celistvosti, ke které se Sn€hurka dostane skrze
sebeobétovani (Girardot 1977, s. 291).

Dulezitou symboliku ma jablko, které asociuje biblické jablko z raje, které pfinasi
smrt, ale zaroven skrze pravé objevenou sexualitu i novy zivot. Sné¢hur¢ina pomyslna
smrt zndzoriuje posledni fazi cyklu transformace, stejn¢ jako sklenénd rakev. Pro
absolutni dokonc¢eni transformace je vSak potteba duSevni jednoty — svatby, skrze kterou
Sn¢hurka dokaze, ze jiz pirekonala egoistickou sebelasku. V probuzeni Snéhurky
nespatfuje Girardot zasluhu prince, ale hovoii o daru Boha ¢i bohu, ktefi zapiicini
zakopnuti jednoho ze sluhti (coz je ten moment, ktery je v kapitole 4 nazyvan ndhodou).

Poslednim momentem pohadky je smrt zlé macechy, ktera symbolizuje zanik
nedokonceného vyvoje a pocatek nového cyklu.

Na jedné strané je tedy podle této interpretace Snéhurka moralizujici pohadka,
ktera varuje pfed destruktivni povahou pychy a sebeldsky, zdroven vSak zobrazuje lidsky
zivot jako urCitou posvatnost. Je potieba se zbavit sebelasky, abychom se mohli obratit
ke skutecné lasce, a piestoze je okolni svét plny nastrah a utrap, je mozné dosahnout

Stésti, pokud budeme naslouchat své dusi, a zaroven hlasu boht (Girardot 1977, s. 299).
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6 SROVNANI INTERPRETACI

V této kapitole se budu zabyvat porovnanim shod a rozdili v jednotlivych
interpretacich pohadky Snéhurka. Nejdiive provedu stru¢né srovnani vyznamu
jednotlivych motivli v pohadce podle autort predchozich interpretaci, ve kterém budu
postupovat podle diive vytvofeného seznamu motivii Sné¢hurky (viz kapitola 4). Dale se
zaméfim na celkové srovnani vyznamu pohadky a dam interpretace Sn¢hurky od bratii

Grimmil do souvislosti s verzemi Sn¢hurky z celého svéta.

6.1 Srovnani vyznamu hlavnich motivii

V pohéddce o Snéhurce je obrovské mnozstvi nejriznéjSich motivii a kazdy autor
interpretace Sn¢hurky povazuje za zdsadni jiné motivy. Nektefi vykladaji sebemensi
detail v pohadce (napt. Bettelheim ¢i Moilanen), jini sleduji spiSe strukturu ptibéhu a od
interpretace detailti se odklani (napt. Flynn, Gilbert a Gubar). Z tohoto divodu jsem se
rozhodla do srovnani zafadit jen ty motivy, kterymi se v interpretacich zabyva pfevazna
vétSina autord.

Pro srovnani interpretace motivii ve Snéhurce pouzivdm seznam vytvofeny
Vv kapitole 4, ktery bere v potaz i dalsi verze pohadky, nejen tu nejznaméjsi od bratii
Grimmu. S jeho pomoci budu v dalSich ¢astech srovnani demonstrovat problematiku

opomijeni ostatnich verzi Sn¢hurky v jednotlivych interpretacich.

1. Nenavist macechy vuci nevlastni dceri

Ve verzi bratti Grimmut piedchazi piichodu zl¢ macechy do pohadky dvodni
scéna S vySivajici matkou, narozeni Snéhurky a smrt Sné¢hurCiny matky. K této scéné
piistupuji autofi interpretaci velmi rozdiln¢, avSak kazdy z nich se ji alespon ¢aste¢né
dotyka a zahrnuje ji do svého rozboru, tedy s vyjimkou interpretace feministické, ktera se
celkové jednotlivymi motivy pfili§ nezabyva. Autofi interpretaci pohliZzeji shodné na tri
kapky krve jako na symbol cyklu Zivota a smrti. Co se ty¢e barev vV pohadce, konkrétné
bilé, ¢erné a Cervené, jsou podle mého ndzoru vykladany spiSe podle toho, jak dana barva
na autora interpretace pisobi. Vyjimkou jsou jungiansti autofi, podle kterych barvy
odkazuji k archetypové postavé, pro kterou jsou s pfihlédnutim k mytologii typické
(Flynn — Prvotni dit¢ a Matka Zem¢, Dougherty — Velka Bohyn¢).

Po smrti Snéhur¢iny matky vstupuje do pohadky macecha a nenavist, kterou

k hlavni aktérce ptibéhu chova. Prestoze postavu macechy kazdy z autord interpretuje
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jinym zptsobem, vSichni se shoduji na faktu, ze macecha je jakousi soucasti psychiky
Snéhurky. Toto je v interpretacich feceno ptimo, naptiklad Cashdanova teorie macechy
jako negativni aspekt self ¢i Flynnova macecha-stin, ale i nepfimo, napiiklad u
Moilanena, ktery vyklada macechu jako Snéhurin vnitini obraz matky. Da se také fici,
7ze macecha je hybnou silou Snéhurcina psychického vyvoje. Piestoze Snc¢hurku
nenavidi, Skodi ji, a snazi se o jeji znieni ¢i pfenesené o zniCeni jejiho ega, je tato
nenavist nutna pro vyvoj ¢i pfeménu z primarniho stavu na zac¢atku pohadky.

Samotnad nendvist macechy ke Snéhurce tedy miize byt interpretovana jako
negativni soucast psychiky, ktera je neslucitelna s vnitinim obrazem sebe sama, a proto
je nutné jeji postavu v pohadce zniéit, ¢imz ovSem neni mysleno ji vytésnit ¢i potlacit, ale
spise ur¢itym zplisobem integrovat a vyrovnat se s ni.

2. Zbaveni se divky

Jesté pred samotnym zbavenim se divky dochazi kralovna ke zjisténi, Ze ji
Sné¢hurka svou krasou ptedcila. Toto se d€je prostiednictvim kouzelného zrcadla.
Symbolika zrcadla je u vSech autorti velice rozdilna. Bettelheim hovofi o tom, Zze zrcadlo
mluvi hlasem dcery, kterd nejdiive povazuje svoji matku za nejkrasnéjsi, ale vlivem
dospivani tento nazor slabne. Uréity odklon od matky spatiuje v symbolice zrcadla i
Moilanen, ktery vSak zrcadlo samotné povazuje za odraz fyzického self a stavu mysli
matky. Naprosto opacny nazor zastavaji Gilbert a Gubar, podle kterych zrcadlo mluvi
hodnoticim hlasem otce.

Ve Snéhurce bratii Grimmt se kralovna snazi zbavit Snéhurky skrze prostiednika.
VSichni autofi se shoduji na vnimani myslivce jako maskulinni postavy, kterd je
zieteln€ siln€j$i nez slaby a neschopny otec na pocatku ptibéhu. Podle vétSiny autort je
dokonce myslivec pfimym ztélesnénim silného otce, byva vniman jako ochranitelska
postava. Jedinym autorem, ktery nevnimé myslivce jako zpodobnéni otce, je Flynn, ktery
povazuje myslivce za jednu z fazi vyvoje anima, kterou povazuje za zna¢né nedokonalou,
jelikoz se u néj sice objevuje jakasi snaha o zachranu Snéhurky, avSak pfesto divku
ponecha v temném lese svému osudu.

V této casti pohadky se také objevuje motiv kanibalismu. Vsichni autofi
zminujici tento motiv ho hodnoti jako trestuhodny akt, ktery degraduje v ocich ctenare
kralovnu na odpudivou bytost. Podle Bettelheima, Dougherty i Girardota vychazi
kanibalismus z kralovniny primitivni pfedstavy, ze na sebe pozienim Snéhuréinych
vnitinosti prevezme jeji vlastnosti, Dougherty dokonce hovofi o pozieni a pienosu

Snéhurciny duse.
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3. Poskytnuti ttoc¢isté

Ve verzi pohadky od bratfi Grimmut poskytuji Sn¢hurce ukryt trpaslici. VétSina
autord vyklada trpasliky jako nedokonéeny vyvoj ¢i urcitou fazi vyvoje, Ktera nemusi
byt nutné chdpana v negativnim slova smyslu. Dle Moilanena kuptikladu trpaslici
naznacuji prubéh duchovniho hledani, oproti tomu Bettelheim nedokonceny vyvoj chape
negativné jako urité ustrnuti na sou¢asné vyvojové fazi. Vyjimkou je Cernousek, ktery
pojeti trpaslikl jako nedokonc¢eného vyvoje ptimo odmita a chape je jako projev magie a
hermetismu. Dal$im autorem, ktery nesouhlasi s timto vnimanim trpaslikti je Girardot,
ktery je naopak chape jako urcity symbol zacinajiciho vyvoje, a za symbol
nedokonceného vyvoje povazuje Snéhur¢inu macechu.

Trpaslici jsou vétSinou autorti povazovani za maskulinni postavu — trpaslici jako
otec na jedné strané¢ (Bettelheim, Moilanen), a trpaslici jako ztélesnéni kolektivniho
muzstvi na stran¢ druhé (Flynn, Dougherty). Oproti tomu vyvstava Cashdanova teorie
trpaslikd jako femininni postavy, konkrétné dobré matky. V této teorii ovSem spatiuji
zésadni nedostatek — podle Cashdana je na pocatku piibéhu dobra matka z piibéhu
odstranéna, z divodi ochrany pozitivnich elementt self (viz kap. 5.2.1). Pokud by tedy
trpaslici symbolizovali dobrou matku, pozitivni elementy self by byly nakonec stejné
vystaveny nebezpeci, a smrt dobré matky na pocatku piibéhu by na Ctenare ptisobila
zbyteéné. V této otazce se tedy spiSe piiklanim ke vnimani trpaslikti jako maskulinni

postavy.

4. Macecha se dozvi pravdu

Ve verzi bratii Grimmu se macecha dozvi pravdu o Sn¢hurce pomoci kouzelného
zrcadla, jehoz symbolika jiz byla rozebirdna. Co konkrétné symbolizuje zjisténi macechy
je vsak v interpretacich zcela opomijeno, rozebirany jsou az pokusy o zabiti Snéhurky.
Da se vSak fici, Ze ndvrat macechy do pohadky ve chvili, kdy Sn€hurka Zije v naprostém
klidu s trpasliky, fika ¢tenaiim, ze vyvoj je potfeba dokonéit. Pienesené by se nam tedy
pohadka snazila v tomto tseku sdélit, ze klidny Zivot pred dokoncenim vyvoje nemiize
trvat navidy. Jedinym autorem, ktery vSak tuto mySlenku explicitné sdéluje, je
Bettelneim — Snéhurka po obdobi relativniho klidu zacind opétovné pocitovat

potlacované sexudlni touhy, coZ vede k navratu kralovny do pohéadky.

5. Opétovné pokusy o zabiti divky pomoci kouzelnych predméti
Nejdiive se macecha snazi zabit divku pomoci §nérovacky a otraveného hiebenu,

avsak tyto pokusy nejsou uspé$né. VéEtSina autord vyklada tyto dva motivy a jejich
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symboliku jednotlivé, avSak da se fict, Ze oba motivy jsou zndzornénim Snéhurciny
touhy byt atraktivni, ptitazliva a zadouci. Oproti tomu vystupuji Gilbert a Gubar
S nazorem, ze pokusy o zabiti Sne¢hurky jsou parodii Zenstvi, jelikoz jsou k pokusim
pouzity typicky zenské predméty. Také Girardot v pokusech o zabiti nespatiuje

zndzornéni touhy, ale spiSe zkousku Snéhurciny ptirozenosti.

6. Zavrazdéni divky

Dokonaly pokus o zabiti s pomoci otraveného jablka opét symbolizuje touhu byt
atraktivni a Zadouci, samotné jablko autofi vykladaji jako symbol erotiky, ale i Zivota.
Jeho pozieni uvrhne Snéhurku do spanku, ktery je pro vSechny autory interpretaci
symbolem nastupu transformace. Prestoze je tento spanek duilezity a bez néj by
transformace nebyla moZna, d4 se fici, Ze pouze Bettelheim ho spatfuje v pozitivnhim
svétle, jako poklidny spanek latence. Ostatni autofi nepopiraji jeho nesmirnou diileZitost,
avSak jedna se podle nich spiSe 0 jakousi patologii — podle Dougherty se jedna o
preruseni spojeni s bytostnym Ja, Moilanen ho chape piimo jako psychoticky stav.

Béhem transformacniho spanku je Sn€hurka ulozena ve sklenéné rakvi, avSak
autofi vyznam rakve jako takové ptili§ nezdliraznuji a zabyvaji se spiSe spankem jako
takovym. Jen Moilanen ptichdzi se zajimavou teorii, podle které je rakev znazornénim

Sné¢hurcina téla a jejiho psychotického stavu.

7. Zachrance

Probuzeni Snéhurky je bez vyjimky povazovano za dokonceni procesu
tranformace, ¢i dokonc¢eni urcité faze vyvoje. O jakou transformaci se jedna, pak zalezi
na psychoanalytickém sméru, jehoz je autor piiznivcem.

Je ponékud zarazejici, ze autofi ve vykladech zanedbavaji proces ziachrany
Snéhurky, tedy zakopnuti sluZebnikil s rakvi a ndsledné vyklouznuti otraveného kousku
jablka ze Sn&hurcina hrdla, ale 1 samotného prince, kterého si Sn¢hurka vezme. Vyjimkou
jsou jungiansti autofi, ktefi pfichod prince a svatbu s nim vykladaji jako sjednoceni

femininni stranku psychiky s maskulinnim animem.

8. ManZel nucen odejit a 9. Kouzelna pomoc
Obé tyto casti v interpretované Snéhurce od bratii Grimmu zcela chybi a autofi
interpretaci se o nich nezmifnuji, V soucasnosti tedy neexistuje z4dnd interpretace

zabyvajici se vyznamem téchto pasazi.
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10. Potrestani macechy

Poslednim motivem, se kterym se v pohadce setkdvame, je potrestani z1¢ macechy
utancovanim v rozpalenych stfevicich. Podle vétSiny autori se jednd o odstranéni
neprijatelnych ¢i nepoti‘ebnych ¢asti psychiky. Vyjimkou je pouze Dougherty, ktera ve

scéné spatiuje jakysi paradox, ktery je zamaskovanym projevem bytostného Ja.

6.2 Vyznam Snéhurky

S ptihlédnutim k ptfedchozi komparaci jednotlivych motivii miizeme konstatovat,
ze hlavni postavou pribéhu je zietelné Snéhurka, prestoze se v pribéhu chova pasivné
a d&j pohani spiSe vSechny ostatni vedlej$i postavy S macechou na prvnim misté. Toto
tvrzeni podporuje fakt, ze vSechny postavy v pohddce jsou vzdy popisovany ve vztahu ke
Snéhurce (Barzilai 1990, s. 523).

Ptestoze se jednotlivé interpretace na prvni pohled vyrazné odliSuji, miZzeme si
povSimnout, Ze vSichni autofi sdileji nazor, Zze Snéhurka v pribéhu pohadky prochéazi
uréitou proménou na vyssi vyvojovou urovei. Tento vyvoj je pochopitelné v souladu
sautorovou teorii psychického vyvoje jedince. Freudiani se tak zaméfuji na
psychosexualni vyvoj, jungiani na proces individuace, autoii interpretaci podle teorie
objektnich vztahli na rané vztahy s primarnim pecujicim a vyrovnani se s negativnimi
aspekty self. Jediné autorky, které se tomuto tvrzeni vymykaji, jsou Gilbert a Gubar,
podle jejichZ interpretace neni hlavnim poselstvim pohadky vyvoj, ale jeho pravy opak,
tedy urcita stagnace vyvoje. Neni tim vSak myslena stagnace vyvoje jednotlivce, ale celé
spole¢nosti — podle Gilbert a Gubar totiz pohadky prispivaji k udrZzovani
androcentrickych hodnot ve spole¢nosti.

Pokud na chvili opomeneme feministickou interpretaci a zaméfime se na
Snéhurku jako na divku na urCité vyvojové cesté, je ztéto rozmanité Skaly
prezentovanych vyvojovych teorii patrné, ze se nejedna o stejnou vékovou skupinu
déti, kterych se vyvoj popisovany v pohadce tyka. Podle freudianti se Snéhurka potyka
s oidipskym komplexem, ktery probihd ve falickém stadiu psychosexudlniho vyvoje.
Zaroven upada do spanku latence a probouzi se ve stadiu normalni genitdlni sexuality.
Souhrn téchto obdobi odpovida ptiblizné véku od 3 let az do puberty (Freud in Plhdkova
2006, s. 171). Autofi interpretaci podle teorie objektnich vztaht spatfuji v pohadce mimo
jiné mechanismus §tépeni, zrcadleni, ¢i koncept pravého a falesného self. VSechny tyto

koncepty se tykaji raného vyvoje ditéte a mizeme je tedy zaradit pfiblizn¢ do obdobi
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prvniho a druhého roku zivota, pfestoze interpretace beze sporu zachazi i do pozdéjsiho
véku ditéte. Jungidni spatfuji ve Snéhurce zcela odlisné vyznamy. Flynn hovofi o
integraci stinu a setkani se s animem. Proces individuace nebyva nijak ptfesné datovany,
avSak mohli bychom konstatovat, Ze pii procesu individuace jiz nehovofime o détském
véku, ale o dospélém jedinci, nebo alespont o procesu dospivani. Dougherty oproti tomu
hovofti o ,,probuzeni duse prostifednictvim touhy*, av§ak bohuzel neuvadi zadnou dataci,
pfestoze vzhledem k propojeni jeji interpretace s teorii objektnich vztahit muizeme
predpokladat, ze uvazuje o Snéhurce jako o divce v détském veéku. Popsand datace je
velice pfiblizna a zajisté je u kazdého jedince velmi individualni, avsak k demonstraci
rozdili postaéi. Variace vyvojovych obdobi piispiva k pocitu, Ze jsou si jednotlivé
interpretace velmi vzdalené.

Pies zjevné odliSnosti vyvojovych teorii si vS8ak muzeme dovolit tvrzeni, Ze
pohadka o Snehurce se nam snazi predat sdéleni tykajici se toho, ze jakakoli vyvojova
cesta neni jednoduchou zalezitosti, ale pouze pokud piekoname tskali a porazime zlou
carodéjnici v nas, muzeme se dockat pohadkového konce. Piesto se v pohddce o
Snéhurce dockavame urcitého paradoxu, nebot’ naprosto pasivni hlavni hrdinka, jejiz
vyvoj pohani kupfedu spiSe jeji macecha, neni podle mého nézoru piili§ dobrym
piikladem. Zdalo by se, Ze Snéhurka asociuje spiSe pocity typu: ,nechejte se vlacet
vyvojem a ono to dopadne dobie*, nez ,,aktivné se podilejte na svém vyvoji, a jedin¢ tak
docilite st'astného konce®. Pfesto si myslim, Ze pasivni hrdinkou neni poselstvi piibéhu o
dalezitosti u¢inéni urcitého vyvojového kroku potlac¢eno, i kdyz vysledné sd€leni by
mohlo znit spiSe takto: ,,Nebrafite se vyvoji, i kdyz se na prvni pohled zda, Ze nemiize
vést ke Stastnému konci. Zaroven vSak davejte pozor, abyste se do vyvojového kroku
nehnali prili§ brzo.”“ Nepfipravenost na vyvojovy krok a nasledky pii jeho ucinéni
muzeme zietelné spatiit v momentech, kdy Snéhurka neodola kralovninym svodim a
pada do bezvédomi. Pfedchozi vyrok navic pomérné piesné koresponduje s vyvojovou

teorii, ktera pravi, ze vyvoj je vidy provazen nevyhnutelnou uzkosti (Vymétal 2007).

6.3 Problematické body interpretaci

PrestoZe lze nalézt zietelné propojeni vSech interpretaci skrze otazku vyvoje,
vyvstava mnoho dalSich otazek tykajicich se interpretaci Sné¢hurky, které je potieba brat
v uvahu. Prvni z nich je jednozna¢nost vykladu proti mnohoznacnosti pohadek, dalsi se

tyka opomijeni alternativni verzi pohadky o Sn€hurce.
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6.3.1 Mnohovyznamovost pohadek

Nejvétsim nedostatkem interpretaci se dle Shuli Barzilai (1990) jevi nevyvratné
presvédceni autortl, Ze prave ta jejich interpretace je jedind, kterd je spravna. Oproti tomu
prichazi Barzilai (1990) s nazorem, ze pohadky jsou mnohovyznamové. Autofi
interpretaci si podle ni navic zna¢né upravuji vyznam nékterych motivii v pohadce tak,
aby byl v souladu s jejich teorii. U feministické interpretace od Gilbert a Gubar se jedna o
vypousténi a opomijeni spousty faktl, které jsou v pohadce dilezité. Opacnou strategii
pak zvolil Bettelheim, ktery si naopak nékteré motivy z pohadky zveli¢il, konkrétné pak
vyznam otcovské postavy, pfestoZe je v pohadce zminéna jen ndznakové (Barzilai 1990,
S. 522). U vynechavani interpretace nékterych motivll v pohadce je vsak otazkou, zda se
opravdu jedna o opomijeni z diivodd, ze se dany motiv autorovi nehodi do jeho vykladu.
Dalsi moznosti je, ze autor (u Sn€hurky konkrétné Gilbert a Gubar ¢i Flynn) nerozebira
jednotlivé motivy proto, ze jsou podle n&j v pohadce nedtlezit¢ a slouzi pouze
k ozvlastnéni pohadky. Nebo naopak povazuje za samoziejmé, 7ze Kazdy motiv
automaticky souvisi s jeho chapanim vyznamu pohadky. Jelikoz se v8ak autofi k jimi
opomijenym motiviim nijak nevyjadiuji, ziistava tato problematika neroziesSena.

V reakci na toto tvrzeni se nabizi otazka, zda je vibec vhodné v interpretaci
pohadky za kazdou cenu dosazovat autorem podporovanou teorii vyvoje a nepiipoustét
jiné vyvojové teorie. Pravdépodobné by bylo vhodnéjsi, kdyby se autofi otevieli
moznosti, ze pohddka mize byt opravdu mnohovyznamova, jak tvrdi Barzilai, nemusi byt
tedy nutné¢ zaméfena pouze na psychosexualni vyvoj ¢i proces individuace. Toto ulpivani
na jedné konkrétni vyvojové teorii, zna¢n¢ ovlivituje autoriiv vyklad jednotlivych motivl
v pohadce a mnohdy se bohuzel zda, ze se jedna jen 0 povrchni konstatovani skute¢nosti
a prosté sd¢leni mytologické symboliky daného prvku, které autorovi slouzi jako podpora
prezentované teorie, nikoli dikladny a hluboky rozbor motivu.

Mnohovyznamovému piistupu k pohadkam se piiblizuje Olavi Moilanen, ktery je
toho nazoru, ze prestoze lze v pohddce nalézt vSeobecné platné vyznamy, kazdy jedinec
Vv ni nachdzi i vyznamy patrné pouze pro n¢j, jelikoz kazdy pfinasi do vykladu sviyj
vlastni pohled, ale i celkové svoji vlastni psychiku (viz kap. 5.4). Tato teorie se mi jevi
jako nejidealngjsi ptistup K interpretaci pohadek, ov§em za piedpokladu, Ze obecné platné
vyznamy pohadky nebudou pfili§ stranit konkrétni psychoanalytické vyvojové teorii.

Presto se bohuzel zda, Ze tato zajimava teorie neni v Moilanenové interpretaci Snéhurky
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prilis patrnd a dochazi pouze k jakémusi smichani vSech psychoanalytickych vyvojovych
teorii dohromady.

Konkrétné se 0 mnohovyznamovosti pohadek zminuje pouze Girardot (1977),
podle kterého pohadka hovofi na n¢kolika urovnich. Navic si je védom toho, ze vykladat
pohadku jednim zptisobem znamena obrovské zjednodusovani. Tento nazor povazuji za
velice pfinosny na poli psychoanalytické interpretace pohadek, pfesto se jim bohuzel

autofi interpretaci netidi.

6.3.2 Ostatni verze Snéhurky

Jako zasadni se mi jevi fakt, Ze autofi interpretaci neberou v potaz dalsi verze
Snéhurky a pracuji pouze s verzi bratfi Grimmu. Tato verze je sice nejrozsifenéjsi a
nejznaméjsi, avsak od alternativnich verzi Snéhurky z dalSich zemi se zna¢né lisi (jak jiz
bylo ostatné rozebirano v kapitole 4). Nabizi se tedy otazka, nakolik je viibec zasadni
detailni rozebirani jednotlivych motivii Sn€hurky, kdyZ je v dal§ich verzich pohadky
nalezneme jen stézi.

Podle autorti interpretaci maji nckteré motivy Snéhurky velkou symboliku.
VétSina z autorti napiiklad podava vyklad tfi predmétii, pomoci kterych se macecha snazi
Sné¢hurku zabit (Snérovacka, hieben a jablko). Jak ovSem pracovat s faktem, Ze se
V jinych verzich Snéhurky tyto motivy nenachazi? Velmi pesimistickym vykladem by
bylo, Ze scéna s pokusy o zabiti Sn¢hurky bez téchto motivii ztraci na vyznamu. Dalsi
moznosti je, Zze vyznam skryvajici se napf. za otravenym jablkem, tedy urcita sexualita,
na sebe prevezme jiny motiv, nachazejici se v dan¢ verzi pohadky a nahradi tak ve funkci
nam znamé otravené jablko. V tomto piipad¢ se piiklanim k moznosti, ze na sebe
vyznam motivu prevezme jiny motiv. Avsak co se tyCe napiiklad vyznamu trpasliki, jiz
tato teorie nepusobi pfili§ jisté. Jak jsem popsala v kapitole 6.1, jednim z faktl, na
kterych se autofi interpretaci shoduji, je ptedstava trpaslikli jako jedinct s nedokoncenym
vyvojem. Avsak loupeZnici, obfi, bratfi nebo dokonce hrdinové, kteti v ostatnich verzich
trpasliky Casto nahrazuji, v nas jiz asociace nedokoncen¢ho vyvoje pfili§ nevyvolavaji.
S ptihlédnutim k tomuto by bylo nejlep$im feSenim interpretovat vyznam pohadky jako
celek a vyklad jednotlivych motivi pouzivat pouze jako doklad pravdivosti predkladané
teorie, ale nestavét na jejich pfitomnosti cely vyznam pohadky.

Pokud tedy budeme chtit do interpretaci zahrnovat ostatni verze Snéhurky, je
tieba se vratit ke kritice Barzilai, Ze n€ktefi autofi interpretaci opomijeji nékteré motivy

ve Snéhurce (napf. Gilbert a Gubar ¢i Flynn, viz kap. 6.3.1). S pfihlédnutim k ostatnim
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verzim pohadky by se totiz interpretace autort, ktefi pfili§ nelpi na jednotlivych motivech
vV pohadce, jevily jako nejvhodnéjsi, a je mnohem snazsi jejich teorii aplikovat na
alternativni verze Sn¢hurky. Kritika opomijeni motivii by tedy nebyla ptili§ opodstatnéna,
ovSem je tfeba podotknout, ze se pravdépodobné nejednd o opomijeni motivil z ditvoda
snahy o moznost aplikace interpretace na jiné verze Snéhurky. Ani tito autofi totiz
S moznosti pfenosnosti interpretace na jiné verze Snéhurky nepocitaji, nebo se o tom

alesponl explicitné nezminuji.

Je pravda, ze néktetfi autofi ve svych interpretacich ostatni verze Sné¢hurky
zminuji. Avsak neinterpretuji alternativni pohadku jako celek, ale zabyvaji se pouze
okrajové nékterymi jejimi motivy, a ¢asto pouze na podporu spravnosti jejich vykladu.
Na jedné strané je tedy patrné, Ze si jsou existence dalSich verzi pohadky védomi, na
druhé¢ stran¢ vSak s nimi ve vykladu nepracuji ptili§ adekvatné.

Vyjimku tvoii Girardot, ktery se jako jediny autor této problematiky dotyka.
Ptestoze také interpretuje Sne¢hurku od bratii Grimmu, poklada si jeSté pfed samotnym
vykladem otdzku, zda by nebylo na misté interpretovat spiSe nejstarsi, nejlépe oralni verzi
této pohadky, namisto té nejzndmejsi, nebot’ novejsi verze jiz mohou postradat mnoho ze
své puvodni autenticity. Girardot také zdUraziuje nazor Alana Dundese, ze je velice
riskantni zakladat analyzy pohadek na jediné verzi z mnoha (Dundes in Girardot 1977, s.
279). Zaroven je vyklad ptivodni oralni verze u Snéhurky nemozny, nebot’ se ji nikdy
nepodarilo nalézt. Analyza raznych novéjSich verzi Snehurky je také velmi ptinosné pro
rozbor kultury zemé, ze které pochazi, nebot’ pravé v rozdilnosti jednotlivych verzich je

kultura zem¢ ptivodu velice zietelné zachycena (Girardot 1977, s. 279).

patrné, ze jsou interpretace prizpusobeny euroamerické spole¢nosti, a kupiikladu
feministickou interpretaci zjevné nelze prenést do spolenosti, které nejsou
androcentricky zalozené. Stalo by za zvazeni, zda lze aplikovat na verze Snéhurky
zjinych koncli svéta interpretace psychoanalytické, jelikoz jsou, stejné jako ty
feministické, primarné¢ vytvofeny pro euroamerickou spolecnost. Piesto jsou
psychoanalytické teorie zjevné kulturné ptenosnéjsi, nez teorie feministické, a podle
mého nazoru by aplikace na jiné verze Snéhurky neméla zpiisobovat Zadny vazny

problém.
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6.4 Spojujici prvky vSech verzi Snéhurky

Jak jiz bylo teceno V kapitole 6.2, spojujicim prvkem vSech interpretaci Sn¢hurky
od bratii Grimmu je vyvoj. Jsem toho nazoru, ze stejné tak lze problematiku vyvoje
nalézt ve vSech alternativnich verzich Sn¢hurky. Vyvoj a jeho naro¢nost by tedy mohl
byt chapan jako spojujici sdéleni vSech verzi Snéhurky z celého svéta. Presto se tomuto
tvrzeni nékteré pohadky CasteCné vymykaji, napiiklad africka pohadka Woman and the
Sun, tedy ,,Zena a Slunce®, prezentovana v Kapitole 3.4. Tato verze je velice stru¢na a
hlavni hrdinka v pfib&hu nema prostor pro u€inéni jakéhokoli vyvojového kroku. Jediné
snad mizeme piedpokladat, Ze matka, kterd se rozhodne divku zabit, ji tim uvrhne do
vyvoje, jehoz pribéh nechava pohadka na nasi fantazii. Pfesto se aplikace této teorie na
africkou verzi Snéhurky zdd ponékud piehnana.

Pies toto zjisténi, tedy Ze spojujicim prvkem vSech verzi je naro¢nost vyvoje, je
vSak zaroven tfeba zminit, Ze toto sdéleni neni typické pouze pro pohadku o Snéhurce,
ale objevuje se prakticky ve vsech pohadkach. Cim je tedy pohadka o Snéhurce
specificka? V tuto chvili bych se vratila ke tvrzeni z kapitoly 4., ze zakladnim motivem
propojujicim vSechny verze pohadky je Zarlivost matky na dceru, nejcastéji pak na jeji
krasu. Tento motiv lIze skute¢né najit ve vSech dostupnych verzich Snéhurky, piestoze
autory interpretaci neni povazovan za nijak zvIast' zasadni, i kdyz ho nepochybné
Vv pohadce také spatfuji. Vyjimku tvofi jen freudiansti autofi, tedy Bettelheim a
Cernousek, ktefi oidipsky komplex a z n&j vyplyvajici Zarlivost matky na dceru (nikoli

vSak nutné jen na jeji krasu), povazuji za stézejni motiv pohadky.

Pti ditkladném zkoumani si vSak miizeme povSimnout jesté jednoho prvku, ktery
je ptitomen ve vSech verzich Snéhurky, i kdyZ je pokazdé zastoupen jinym motivem.
Timto prvkem je zare (KucCera 2013). Naptiklad ve Snéhurce bratti Grimmu je
znazornéna kouzelnym zrcadlem, ve kterém se odrazi nejdiive macecha, a poté Snéhurka,
stejné tomu je u némecké Richildy. V albanské Fatimé a africké The Woman and the Sun
se namisto kouzelného zrcadla objevuje Slunce, které ozafuje Snéhurku. Ve vSech
pohadkach je tedy zietelné, Zze pFedmétem zaie je samotna Snéhurka. S tim souvisi
moment vyskytujici se v pohadce, ktery se tyka vidéni — Sné¢hurka ,,je vidéna* (Kucera
2013). Kralovna ji vidi ve svém kouzelném zrcadle, i kdyZ ji v ném vidét nechce, Slunce
ji vidi skrze hlinéné nadoby, za které ji matka ukryla, je uloZena do sklenéné rakve, ve
které ji vidi kazdy, kdo jde kolem, kan vidi jeji rakev v odrazu vody. Zaie, odraz, vidéni,

vSe ve vztahu ke Sn¢hurce, jsou vskutku prvky patrné ve vSech verzich pohadky. Zaroven
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se ve vsech verzich mizeme setkat s motivem ruSeni zaie, konkrétné¢ napiiklad
v albanské Fatimé, kde sestry zamazou hlavni hrdince obli¢ej smiilou, nebo v africké The
Woman and the Sun, kde matka ukryva Sn¢hurku za nepriihledné pifedméty. | ve zde
rozebirané¢ Sn¢hurce od bratii Grimmil se objevuje snaha o zruSeni zafe, a to naprosto
zietelné snahou o zabiti divky, ktera zafi. Zdrojem ruseni zate je vzdy Snéhur¢ina matka
¢1 macecha.

Ptestoze je ptitomnost tohoto prvku ve Snéhurce velice zajimava, nebudu v této
praci rozebirat jeho mozny vyznam, jelikoz by bylo zapotiebi detailni studie a rozboru
vSech dostupnych verzi pohddky a pfedevSim by bylo potieba nalézt patficnou oporu

tohoto tématu v odborné literatute, aby byl rozbor opravdu kvalitni.

Na zavér kapitoly, ve které se snazim nalézt spole¢ny prvek vsech verzi, by bylo
zajisté na misté uvést teorii, kterd s hledanim spole¢ného vyznamu vSech verzi ptili§
nesouhlasi. Liithi tvrdi, Ze ackoli se na prvni pohled zda, Ze mezi riznymi verzemi
pohadky existuje uréita souvislost, ma kazda jednotlivda verze pohadky své vlastni
jedinecné sdéleni (Liithi in Girardot 1977, s. 280). Osobn¢ si vSak dovolim s touto teorii
nesouhlasit, jelikoz z této prace je patrné, ze ve vSech verzich Sn¢hurky lze nalézt n¢kolik
zietelnych shod. Piesto nelze popfit moznost, Zze kazda jednotliva verze piinasi ke

sdilenému vyznamu vSech verzi i své vlastni jedine¢né poselstvi.
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7 ZAVER

V této praci jsem provedla srovnani interpretaci pohadky Snéhurka a zaroven se
pokusila odhalit, zda je mozné nalézt néjaky jednotny vyznam pohadky. Dale jsem
v praci pojmenovala nékteré rozporné body, které mi vyvstaly pii srovnavani
jednotlivych interpretaci.

Na zédkladé¢ dikladného rozboru si dovolim konstatovat, ze opravdu existuje
vyznam Snéhurky, ktery sdili vSichni autofi interpretaci, piestoze to leckdy neni fe¢eno
explicitné. MlZzeme fict, Ze hlavnim sdélenim pohadky o Snéhurce je sloZitost vyvoje a
nevyhnutelna uskali s nim spojend. Zaroven si lze povSimnout, Ze toto sd€leni figuruje 1
v dalsich verzich Sné€hurky, nejen té od bratfi Grimmu, ktera je predmétem zde
prezentovanych interpretaci, stejné tak je vSak sdéleni tykajici se sloZitosti vyvoje patrné
Vv dalSich pohadkach. Na zaklad¢ tohoto se priklanim ke konkrétnéjSimu motivu zarlivosti
matky na dceru, jako k zasadnimu sdé€leni pohadky Snéhurka. V pohadkach se vsak
objevuje dalsi spojujici motiv, kterym je zafe. AvSak teorii zafe nelze uspokojivé
aplikovat bez nalezitého podloZeni literaturou a bez udani vyznamu, ktery by ona zafe
zastupovala, proto je tento motiv do prace zatfazen spise jako dopliujici, nikoli stéZejni.

Co se tyCe problematickych bodl interpretaci, byly v této praci spiSe urcitym
zpusobem nastinény, stejné jako feSeni, které by se nabizelo. Avsak bylo by zajisté
potteba dalSiho zkoumani a velmi dikladného rozboru interpretaci, aby bylo mozné

vSechny otazky uspokojivé zodpovedet.
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9 PRILOHY

Do ptiloh zatazuji kompletni verzi Sne¢hurky od Jacoba a Wilhelma Grimmovych,
a to z toho divodu, ze je ve vSech zde prezentovanych psychologickych interpretacich
povazovana za vychozi. Zvolila jsem internetovou verzi pirekladu origindlni pohadky,
jelikoz ji povazuji za nejptfesnéj$i, predevSim ve srovnani s kniznimi verzemi, které
byvaji ¢asto znacn¢ zjednoduSovany a dochazi tak k vynechani nékterych dulezitych

motivu.

9.1 Jacob a Wilhelm Grimm: Snéhurka

Jednoho davného zimniho dne se to mélo k takové krase, az se jedna kralovna, co
pravé sedéla s vySivanim u okna a celd u vytrzeni sledovala tisice sné¢hovych vlocek,
které se jako drobounka pirka snaSely k zemi, bodla jehlou do prstu a na zasnézenou
okenni fimsu skanuly tfi kripéje krve. Tu si kralovna pomyslila, Ze by rdda méla takové
det’atko, které by bylo rudé jako krev, bilé jako snih a ¢erné jako okenni ram z ebenového
dieva. Blh jeji ptani vyslySel, ale musela za né¢ zaplatit prevysokou cenu, a tak kdyz
porodila vysnéné dité, zemiela. Kral dlouho jeji smrti nezelel; do roka si pfived]l novou
kralovnu, mladou a krasnou a velmi pySnou. Srdce té pani sviral chlad a zast a k
milovani méla jen sama sebe a svoji kradsnou tvar. Ta kradlovna méla kouzelné zrcadlo,
kterého se ptavala: ,Rekni mi zrcadlo, kdo je na svété i v zemi zdej$i, kdo je
nejkrasnéjsi?* A zrcadlo nemohlo jinak, neZz ji dat ujisténi, ze nad ni krasnéjsi v této zemi
neni. A kralovna byla spokojena, protoze védéla, ze jeji zrcadlo nemuze lhat.

A bézel cas, jak byva jeho zvykem, netuprosné a bez ustani.

Maléa Snéhurka rostla do krasy; bylo ji pravé sedm let, kdyz kouzelné zrcadlo na
kralovninu otadzku odpovédélo: ,Jsi krasna ma pani, vSak na svét€¢ 1 v zemi zdejsi
Sn¢hurka je nejkrasnéjsi!* Tu se méla v srdci mladé kralovny k panovani zloba a
nenavist, a tak zle ji uziraly, Ze si jednoho dne povolala lovce a dala mu straslivy ukol.
Necht' zavede malou Snéhurku do hlubokého lesa, tam ji zabije a jako dikaz své pani
pfinese jeji jatra a plice. Lovec byl kralovninou krasou tak okouzleny, Ze bez reptani
souhlasil a zavedl princeznu do lesa. KdyZ vSak pozvedl dyku, aby ditéti probodl srdce,
zacala mald Snéhurka natikat, padla na kolena, sepjala své béloucké ruce a prosila o
zivot. A v lovci se pohnulo svédomi, nesmaci svoji dyku v nevinné krvi, at’ za n¢j to
straSlivé dilo dokond diva zvéf. Nechal princeznu jit, zabil divoké sele, vyfiznul mu jatra 1
plice a ty jako dikaz splnéného ukolu ptinesl kralovné. Mlada Zena se Silenym smichem
porucila vnitinosti pfipravit k vecefi; a kuchafi je upravili opravdu chutn€ a hosté je u
vecefe snédli.

Zatim klopytala Sn¢hurka v hlubokém lese cestou necestou, dal a dal od rodného
zamku, z povzdali ji pozorovala diva zvét, s trochou nedivéry a s trochou piekvapeni, ale

nezkiivila ji ani vlasek. Az k veéeru dosla k chaloupce, ktera se kréila na tpati Zelezné
hory. KdyZ vesla dovnitf, samym udivem se zajikla, tak byla okouzlena vsi tou krasou a
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Cistotou, kterd tu prebyvala jako domaci pani. Uprostied stal stil prostieny sn¢hobilym
ubrusem, na ném lezelo sedm talitkd, u kazdého 1zicka, vidlicka, nozik a poharek. U
stény stdlo sedm Ccisté povleCenych postylek. A protoze byla Snéhurka po celodennim
putovani unavena a zizniva, sedla si ke stolu a vzala si z kazdé porce na talifi sousto, z
kazdého poharku vypila dousek. Pak si chtéla odpocCinout, a tak postupné vyzkousela
vsechny postylky, ale az v té¢ sedmé ji to ukolébalo ke spani.

Kdyz se uplné setmélo, ptislo do chaloupky sedmero trpaslikii; takovych, co v
horach kutaji rudu. Rozzali svych sedm svétylek a tu spatfili, Ze, co tu nebyli, nékdo jim
v chaloupce hospodaiil. Tu se jeden kazdy zacal shanét, kdoze mu to sedél na jeho
stolicce, kdoze to jedl z jeho talitku, kdoZe to ulomil z jeho chleba, kdozZe to pouzil jeho
vidlicku, kdoze to krajel jeho nozikem, kdoZze to pil z jeho poharku, kdoze to zvélel jeho
postylku. Takto volali jeden pies druhého a bylo z toho velké stardni, bylo z toho veliké
halekéani, az ten sedmy pojednou spattil ve své postylce Sné¢hurku a posvitil na ni.
Trpaslici se shlukli nad spicim ditétem v Zasu; divenka byla tak spanila! Pak se potichu,
aby tu krasu neprobudili, ulozili ke spanku, ten sedmy si lehnul do postylky ke
kamaradovi. Rano, kdyZ se Sn€hurka probudila, tuze se polekala, ale trpaslici se k ni méli
hezky, a tak jim o sobé vSe vypovédéla a oni ji nabidli, aby u nich v chaloupce pod
Zeleznou horou ziistala a vypomdahala s domacnosti. Také ji nabadali, aby se stiehla
macechy, zvlast¢ kdyz nebudou doma, aby nikomu cizimu neotevirala a nepoustéla ho
dovnitf.

Kralovna byla po té ukrutanské hostin€, na které si pochutnala na Sn¢hurcinych
vnitfnostech, opét u vytrZeni z toho, ze nejkrasnéjsi na svété. Ale za par dni to v ni zase
zle hlodalo, a tak méla fe¢ se svym kouzelnym zrcadlem: ,,Rekni mi zrcadlo, kdo je na
svété 1 v zemi zdejsi, kdo je nejkrasnéjsi?* A tu se z jeho zrcadleni vynofila odpovéd™
,»Js1 krdsnd ma pani, vSak na svété¢ 1 v zemi zdejSi Sn¢hurka, kterd prebyva u sedmi
trpaslikti, je nejkrasn€jsi! Tu se kralovna velmi rozhnévala, Zze ji lovec obelhal, a
horecné premyslela, jak by se Snéhurky pro vSechny Casy zbavila. Neméla klidu a neméla
stani, dokud vSe peclivé nepromyslela a pomoci své Carodéjné moci nenastrazila zlou
lest. Zacernila si své libezné tvare, prestrojila se za starou kramaiku a vypravila se k
chaloupce sedmi trpasliki na Gpati Zelezné hory. Kdyz byla na mist&, pustila se, jak to
uméji jen opravdové kramaiky, do tak hlasitého a vyfecného vychvalovani svého zboZzi,
az diveriva Snéhurka vySla ven a zacala si vystavené véci prohliZet. I zalibila se ji jedna
z pestfe vySivanych $nérovacek, kterych tu méla kramarka tolik, az oci pfechazely.
Macecha se ochotné nabidla, ze divence pomutze pii zkouseni a $nérovacku ji utahla tak
pevné, az dité ztratilo dech a bez zivota kleslo k zemi; a lesem se nesl kramai¢in divoky
smich, ktery ji provazel az na zamek. Vecer se vratili trpaslici domt a naSli ubohou
Snéhurku leZet bezdechou na zemi. Tu ji méli za mrtvou, a kdyZ ji zvedali ze zemé, aby ji
ulozili na mary, tu si jeden v§imnul, Ze ma tuze utazenou $nérovacku, a tak ji povolil a tu
se Sné¢hurka zhluboka nadechla a vratila k zivotu. Pak vypravéla, co se ji pfihodilo a
trpaslici ji karali, Ze neméla otvirat dvete, protoZe to jistojisté byla zl4 macecha.

Na né&jaky cas se kralovné opét zdalo jeji Stésti vrtkavé, a tak se o ném chtéla
ujistit a §la za svym kouzelnym zrcadlem, aby mu piednesla svoji otazku: ,Rekni mi
zrcadlo, kdo je na svété i v zemi zdejsi, kdo je nejkrasnéjsi?“ A to muselo s pravdou ven:

59



,»Jsi krdsnd ma pani, vSak na svété i v zemi zdej$i Snchurka, kterd ptrebyva u sedmi
trpaslikd, je nejkrasnéjsi!* ZIi bésové nabyli nad krdlovnou moci; zaviela se do své
komnaty, kde méla rizné ¢arodéjnické nacini, a tam carovala a zatfikéavala tak dlouho, az
vyrobila jedovaty hieben. Pak se opét prestrojila k nepozndni a vydala se k chaloupce
sedmi trpaslikti pod Zeleznou horou. Snéhurka ale méla na paméti trpasliéi nabadani a
neoteviela. Kramarka si vSak stoupnula na Spicky a oknem ji ukédzala tak Carokrasny
heben, Ze divenka neodolala a vzala si ho. Ale sotva si jim zajela do vlast, prudky jed
zacal plsobit a klesla k zemi. Nastésti se vSak uz chylilo k veCeru a za par chvil pfisli
trpaslici z hory doma. Kdyz nasli lezet Snéhurku bez dechu, hned jim pfisla na mysl
macecha a zacali dité prohledévat, az nasli v jeho vlasech hieben, ten vytahli a ono zase
otevielo oCi. Pak Sn¢hurku opét karali, ze to byla zla macecha a usilovala ji o Zivot. Opét
Jim musela slibit, Ze si vezme ponauceni a nepusti dovnitt ani Zivacka.

Opét uplynul néjaky €as a marnivou macechu sviraly ukrutné pochybnosti a
potiebovala ujisténi o své krase, tak se zeptala kouzelného zrcadla: ,,Rekni mi zrcadlo,
kdo je na svété 1 v zemi zdejsi, kdo je nejkrasnéj$i?“ A ono nezavahalo: ,,Jsi krdsnd ma
pani, vSak na svét€¢ 1 v zemi zdejSi Snéhurka, ktera prebyva u sedmi trpaslika, je
nejkrasnéjsi!“ Tu ptiSlo k potiebé veskeré kralovské cCarodéjné umeéni, zlolajné
naseptavani zkazeného srdce a ukrutnost kiivdou zasazené mysli. Kralovna vyrobila
jablko, které bylo zptli dobré, z druhé pili smrtelné jedovaté. Prestrojila se za prostou
selku a spéchala k chaloupce sedmi trpaslikii pod Zeleznou horou. Snéhurka vsak
nechtéla selce oteviit ani za nic a také nic koupit. Tak se ji macecha lichotivé vemlouvala
a nakonec ji darovala jedno jablko na ochutnani, ale Snéhurka darek odmitla. Tu
macecha, ta pani zlofeCena, vonavé jablko na dikaz, ze neni otrdvené, rozkrojila a
polovinu pfed divenkou snédla. Poté Sn¢hurka uz nevédhala a druhou, tu krasnéjsi
polovinu jablka, si bez obav vzala a s chuti se do ni zakousla. Sotva se dotknul jed jejich
rtli, zacal piisobit a ona bez dechu padla k zemi. A macecha? Ta odchdzela s divokym
smichem: ,,Bud’ si bila jako snih, ¢erna jako eben a ruda jako krev! Ted uz té trpaslici
neprobudi, ma mild.“ A sotva pfibéhla na zamek, hned se méla k zrcadlu: ,,Rekni mi
zrcadlo, kdo je na svété 1 v zemi zdejsi, kdo je nejkrasnéjsi?*“ Zrcadlo odpovéedélo: ,,Na
sveété i v zemi zdejsi ty jsi, ma pani, nejkrasnéjsi!“ Ukrutné a zastiplné kralovnino srdce
doslo koneéné pokoje. Kdyz piisli veder trpaslici ze Zelezné hory domtl, nasli Sndhurku
lezet bez dechu na zemi. At ji prohlizeli od hlavy k paté, nenasli nic, co by mohlo
zpusobit jeji smrt. Polozili ji na mary a po tfi dny a po tfi noci u ni sedéli a plakali. Pak ji
chtéli pohibit, ale protoze stale vypadala jako zivy spici ¢lovek, tvare méla rizové a byla
nézné krasnd, vyrobili ji sklenénou rakev, aby na ni bylo ze vSech stran vidét, zlatym
pismem napsali na rakev jeji jméno a ptivod a pak rakev vynesli na Zeleznou horu. Kazdy
den drZel néktery z trpaslikti u Sné¢hurky straz, aby ji chranil pted zlem. I diva zvér se
ptichazela poklonit mrtvé princezné a litovala jeji smrti.

| béZel cas, jak byva jeho zvykem, neliprosné a bez ustani

Snéhurka cely ten Cas spala ve sklenéné rakvi, stale sv€zi a krasnd, s pleti bilou
jako snih, rty rudymi jako krev, vlasy cernymi jako eben.
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I stalo se jednou, Ze v tom lese zabloudil jeden princ se svou druzinou, az se
dostal k chaloupce trpaslikii pod Zeleznou horou a prosil je o nocleh. A rano uvidél rakev
se Sn¢hurkou i s tim, co na ni bylo napsano, a piiSlo na néj takové touzeni, mélo ho k
bolesti takové souzeni, ze trpaslikim sliboval vSechno zlato svéta, jen kdyz mu rakev se
Snéhurkou prodaji. Trpaslici se k tomu neméli, ale kdyz vidéli, jak po ni touzi a jak se
pro ni souzi, darovali mu ji. Princ radosti bez sebe porucil sluzebnikiim, aby vzali rakev
na ramena a odebrali se s ni do zdmku. Jeden z téch sluzebniki, takovy z Neumétel a
Nesikovil, zakopl o vy¢nivajici kofen a poroucel se do mechu. Kdyz sebou rakev tak
necekané a neSetrn¢ hnula, tu vyskocil Sn¢hurce z hrdla kus otraveného jablka a oteviela
oCi, odklopila viko rakve a udivené se ptala, kde je. Princ se zaradoval a pozadal ji o
ruku, s ¢imZ souhlasila a chystali velkou svatbu.

A€ uplynul tak dlouhy cas, méla se kralovna stile za nejkrasné;si a zrcadla se
ptala jen tak ze zvyku: ,Rekni mi zrcadlo, kdo je na svété i v zemi zdejsi, kdo je
nejkrasnéjsi?* Az jednoho dne pravilo: ,,Jsi krasna ma pani, v§ak na svété 1 v zemi zdej$i
mlada krélovna, co zrovna slavi s princem svatbu, je nejkrasnéjsi!““ I tu se kralovna velmi
podivila, na tu svatbu sice obdrzela pozvani, ale jet se ji nechtélo, ted” vSak, kdyz ji
zrcadlo o mlad¢é kralovné pélo chvalu, chtéla ji vidét na vlastni o¢i. Skvostné se vystrojila
a vydala se na princtv hrad. A kdyz pfiSla do hodovni sin¢ a pohlédla na mladickou
kralovnu, tu ke svému udivu poznala Sné€hurku a ta poznala ji.

A protoze zlo musi byt odménéno po zasluze, porucili do béla rozzhavit Zelezné
boty a Zzeleznymi klestémi je vytahnout z vyhné a pak je moci obuli zI¢ kralovné na nohy.
V téch zeleznych botach musela pak kralovna ve svych nadhernych Satech pred oCima té,
které tak ubliZila, a pro potéchu svatebcanti tancovat, dokud nepadla mrtva k zemi.
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