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Abstrakt

Bakalafska prace je zamétfena na analyzu zobrazeni Zenskych bozstev v lotySském
folkloru a mytologii. Hlavni pozornost je v€novana tustfedni bohyni osudu Laim¢ a dalSim
bohynim, jez maji co do ¢inéni s lidskym osudem, Dékle a Karté. Déle se zde zabyvame
zvlastnimi bohynémi, takzvanymi Matkami, které se v loty§ském folkloru hojné vyskytuji.
Bozstva jsou sledovana zejména z funkcniho hlediska, a to na zakladé jak folklorniho
materialu (lotySskych lidovych pisni zvanych dainy, narodnich pohadek, povésti a povér), tak
na zaklad¢é dosavadnich lotySskych folkloristickych a mytologickych badani.

Klicova slova
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Abstract

The thesis is focused on analysis of the depiction of female deitites in Latvian folklore
and mythology. The main attention is given to the central goddess of Fate, Laima, and two
other goddesses connected with human fate, D&kla and Karta. The thesis further investigates
special goddesses frequently appearing in Latvian folklore — the so-called Mothers (Mates).
The deities are considered mainly from the functional point of view, based on both folklore
material (Latvian folk songs called dainas, national fairy tales, legends and superstitions) and
the previous Latvian research in folklore and mythology.
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Uvod

Specifikem lotySského folkloru je vyskyt pomémé vysokého poctu bozstev Zenského
pohlavi. Proto prace pfedpokladad zékladni rozdé€leni lotySskych boZstev na zenska a muzska,
pficemz centrem naSeho z4jmu jsou pravé bozstva Zenskd. Ta se dale vycleiuji na zéklade
jejich funkci a mist, kde se vyskytuji. Z hlediska funk¢nosti ndm ptipada vhodné rozdéleni na
bozstva trvala a situacni. Oba tyto aspekty se mohou prolinat, ale pfevazujici ma zdstat jen
jeden. Se zfetelem na zminéné déleni budou analyzovany jednotlivé postavy. Nejvétsi
pozornosti se dostane takzvanym bohynim osudu Laimé, Dekle a rovnéz i1 Karté, pficemz
nejvice prostoru bude pro jeji hojny vyskyt ve folklornich zénrech vénovano prvni
jmenované. Okrajové se pak budeme zabyvat takzvanymi Matkami, jeZ jsou nadpfirozené

bytosti specifické svym velkym poctem.

Ptistup, ke kterému se uchylime pii zkoumani zminénych bohyn, bude synchronni
analyza. Prace si tudiz nebude narokovat historizujici ambice ani nebude stavét na komparaci
s folklorem ¢i mytologii jinych narodd. Pokud uvedeme piiklad z jinych zemépisnych oblasti

neZli je LotySsko, bude se jednat o doplnéni dané¢ho vykladu.

Prace bude vychazet jak ze zdroji primarnich, tak ze zdroji sekundarnich. Za zdroje
primarni nam poslouzi folklorni Zanry, tedy lotysské lidové pisné zvané dainy,’ dale pohadky,
povésti a povery. VSechny tyto primarni zdroje sebrané do mnozstvi sbirek reprezentuji
lotyssky folklor. Sekundarni zdroje, tedy literaturu vénujici se lotySské mytologii 1ze rozdélit
na zakladni skupiny. Prvni tvofi baddni autorti jako byl Gothards Fridrihs Stenders,’ Ludvigs
Adamoviés, Jekabs Lautenbahs, Péteris Smits a Haralds Biezais, do druhé skupiny spadaji
takzvani vlastene¢ti romantikové, mezi n&Z patfi napt. Juris Alunans nebo Auseklis®, treti
skupinu tvofi hnuti zvané Dievturiba vedené Ernestsem BrastinSem a konecné ¢tvrta skupina
se sestava z nékterych soucasnych lotySskych badateld, jako je Janina Kursite, Vaira Vike-
Freiberga a Elza Kokare. Tato prace se bude vé€novat hlavné autorim star§iho obdobi, mezi

Lo ’ w7 . 4 e ) 14 v cw
které¢ fadime autory prvni a tfeti skupiny,” pficemz je nutno brat v potaz, Ze se E. Brasting

! Jde zpravidla o nerymované poetické miniatury, povétSinou &tyfver$i. Viz: Parolek, R., Lotysskd

literatura: vyvoj a tviiréi osobnosti, str. 30.

2 Uzivame loty$ského piepisu jména Gotthard Friedrich Stender, loty$sky byl také nazyvan Vecais
Stenders (Stenders starsi).

Vlastim jménem Mikelis Krogzemis

Spisovatele druhé skupiny v této praci nebudeme nadale zmifovat, ani se o jejich dila opirat. Jedna se
totiz o uméleckou fikci, kterd by vyzadovala spise literarnévédné zpracovani. V tvodnim rozdéleni jsou uvedeni
pro uplnost prehledu.
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Z této skupiny svym naciondlnim pfistupem vymyka, a autory dnesni doby, kteti jsou uvedeni
ve skupiné Ctvrté. Star$i a novodobi autofi predstavuji dva rtzné piistupy k metodam.
Zaroven autofi Ctvrté skupiny vzdy navazuji na star§i prdce a museji tak k nim zaujmout
uréity vztah. Zkoumani sekundarnich zdroji by mélo ukazat, jak se k sobé maji prace
lotySskych badatelti, v jakém vztahu jsou k celku priméarnich zdroji a v jakém vyznamu je

mozné dnes chépat slovo mytologie.

Mytologiza¢ni charakter lotySské sekundarni literatury se ukazuje pravé ve vztahu
K primarnim zdrojim, tedy k folkloru, protoze z folklorniho korpusu jsou vybirany prvky,
které jsou popisovany jako myty. Folklor je etnograficky materidl, ktery badatelé sbirali
pro rekonstrukci mytologie (ve smyslu soustavy mytt), kterou piedpokladali. Tak byl
postupné lotySsky folklor interpretovan jako soucast mytologie, jiz vytvofila v pribéhu vice
jak sto let lotysska filologie. Tudiz by bylo mozné fici, ze lotySska mytologie svym zplisobem
existuje jen proto, ze ji badatelé popisuji. Na implicitnim ptfedpokladu lotySské védy
0 existenci lotyS$ské mytologie pak mohou stavét dalsi autofi, jez existenci lotySské mytologie
piijimaji. Existence lotySského mytologického systému v pojeti, jak jej zname napt. z fecké
mytologie, je pochybna, protoze konkrétni mytologicky korpus srovnatelny s antickymi eposy
neexistuje. VSechna tvrzeni o lotySské mytologii jsou odvozena z lotySského folklorniho
materialu, povétSinou z pisni, coz ¢ini predpoklad existence takové pivodni mytologie
pochybnym. Nelze se ani piili§ spoléhat na kusé dokumenty z davnych dob, které se nam
0 lotySskych kmenech dochovaly, ani kroniky, jez jsou tematicky zamétené hlavné na
christianizaci davnych Loty$i® a 0 pohanské kultufe moc nesdéluji. Na t&chto informacich
pak stavéla star$i skupina badatel jako byl napi. L. Adamoviés, P. Smits, H. Biezais. Na
pochopeni lotySského folkloru ma navic stale jesté vliv nabozensko-obrodné hnuti nazyvané
Dievturiba, jez vyznava trojici bozstev — Dievse®, Laimu a Maru. Hnuti vzniklo roku 1925
pod vedenim E. BrastinSe a jeho ideologie vychazi pouze z dain. Nicméné je nutné vzit
V potaz, ze bylo zaloZeno pro posileni ndrodni identity. I zde je nutno dodat, Ze Dievturiba
stoji na ptredpokladu existence mytologie, ktery bere za sviij. Ano, hnuti sice vychézi
Z primarnich zdroji, ale nemohlo by existovat bez pfedchozi prace badatel, ktefi

s folklornimi Zanry zachézeli za predpokladu existence hypotetické mytologie.

5 Pojmem LotySi mame v této praci na mysli pohanské obyvatele izemi dnesniho LotySska, pficemz

,davni Lotysi“ jsou vypovédi mytologického korpusu.
6 Pro sklonovani lotySskych jmen a pojmi se nam zd4d vhodné nasledovat navrh Pavla Trosta
O skloniovani litevskych a lotySskych viastnich jmen osobnich v ceskych textech (Navrh normovani) v linii

zachovani nominativu singularu u maskulin, a to i u slov prvni deklinace se zakoncenim na —S.
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Jak je z vySe zminéného patrné, zdroje, z nichz prace vychazi maji dvé vrstvy: vrstvu

folkloru a vrstvu mytologie, které je nutno oddélit.

Pfi popisu mechanizmu mytologizace primarnich zanrti vychazime ze studie Rolanda
Barthese Myrus dnes.” Barthes vidi Mytus jako sémiologicky systém. Kazda sémiologie dle
n¢j zkoumda vztah mezi oznaCujicim a oznaCovanym. Sémiologicky systém tak ma co
docinéni se tfemi €leny: oznacujicim, oznacovanym a korelaci, ktera tyto dva ¢leny spojuje,
Jiz je znak. Znak je urCitym smyslem. Polem sémiologie je pak deSifrovani, tedy rozpoznavani
systému, jejich znakd a vztahd mezi nimi. Oznacujici, oznacované a znak nachazime pak
Ivmytu. Mytus je dle Barthese specidlnim systémem - je budovan na zakladé
sémiologického fetézce, ktery existuje pfed nim, je tudiz tzv. sekundarnim sémiologickym
systémem. ,,Co je v primarnim systemu znakem |[...] Se V sekundarnim systéemu stava prostym
oznacujicim.” ,[...] jakkoliv se riizné materie mytické promluvy [...] mohou na pocatku lisit,
Jjakmile jsou uchopeny ze strany mytu, dospivaji vSechny k cisté funkci oznacujiciho |.. .].“8 At
se jednd o jakoukoliv expresi, mytus ji shledava jen jako vystupni ¢len sémiologického
fetézce. ,,A prave tento posledni clen se stane prvnim ¢i dilcim clenem rozsireného systému,
ktery buchgje.“9 V mytu je tedy jeden sémiologicky systém vyjmuty z druhého. Mytus se pak
prvniho systému zmociiuje, aby vystavil sviij vlastni systém, pricemz pozd¢ji vede zaroven
K pochopeni a zaroven cosi pfidava. V tomto vyznamu bude slovo mytus nadale pouzivano

V této préaci.

Pro znazornéni vyt¢eného pouzijme Barthesovu tabulku:

1.0znacujici 2.0znacované
Jazyk
3.znak 5 )
ST CF II. OZNACOVANE
MYTUS I. OZNACUIJICI

1. ZNAK

Autor dale bere v potaz, Ze oznacujici mize byt v mytu pojimano jako vysledny ¢len
jazykového systému nebo jako vychozi ¢len systému mytického. Proto urcuje novou

terminologii: na roviné jazyka jej nazyva smyslem, na roviné¢ mytu formou. OznacCované

! Viz: Barthes, R., Mytus dnes in: Mytologie, str. 107-170.
Tamtéz, str. 112-113.
Barthes, R., Mytus dnes in: Mytologie, str. 113.
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v mytologické trovni pojmenovavd konceptem a znak signifikaci. Mytem se pak stava
sdruzeni konceptu a formy. Jednou z funkci mytu je dle autora deformovat — koncept smysl
deformuje a bere si z n¢j potfebné. Vypracovani sekundarniho sémiologického systému pak
umozni mytu, aby koncept naturalizoval, coz je kli¢ovou funkci mytu. Dalsi vlastnosti mytu
je preméiovat smysl na formu. Mytus stoji v pozici ,,zlod€je feci®, mize rozvinout své
sekundédrni schéma na zéklad€ jakéhokoli smyslu. Konzument pak onen mytus pfijima jako
fakticky systém. A pravé na zminéném Barthesové vykladu stavime nasi teorii, pro jejiz

znazornéni jsme si opé€t nacrtli tabulku:

Primarni prameny

Folklor

MYTOLOGIE <

SEKUNDARNI LITERATURA

Sekundarni literatura je budovana na zaklad¢ primarnich zdroji, jez existuji pied ni.
Jedna se tedy o jeden systém vyvinuty z druhého. Sekundérni literatura tak vystavuje svij
vlastni mytologiza¢ni systém na systému folklornim. Z primarnich folklornich prament
sekundarni literatura ziskava a deformuje potfebné informace, které naturalizuje pro nasledny
proces mytologizace, jenz je konzumentem pfijiman jako fakt. Sekundarni literatura je tak

Vv pfeneseném slova smyslu zlod€jem literatury primarni a mytus vykradacem folkloru.

Pohybujeme-li se v tomto metodologickém ramci, lze hovofit o dvoji lotySské
mytologii. Prvni je hypoteticka primarni mytologie (ve smyslu soustavy myti), ktera se ve
folklornim korpusu projevuje, ale jeji projevy jsou fragmentarni. Primarni mytologii
nazyvame hypotetickou proto, ze v LotySsku chybi epicky korpus. Oproti ni existuje
mytologie jako véda ve dvou polohéch. Jednak ve smyslu védecké discipliny zabyvajici se
myty — implicitni discipliny, jednak ve smyslu vytvareni procesu mytologizace - explicitni

discipliny.

Mytus je zde chapan jako znak mytologie. Vztah mytu a mytologie je vztahem znaku

a systému a nadale budou tyto terminy pouzivany vylu¢né v takto definovaném vztahu.

Textové korpusy, které jsou k dispozici, reprezentuji jak folklor, tak mytologii jako
filologickou disciplinu, ktera vytvaii mytologicky systém, jehoz znaky jsou teprve myty. To
znamena ze myty se nalézaji ve folkloru filologii.
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Zakladni folklorni korpus se nachazi ve vztahu ke dvéma riznym systémim, z nichz
jeden je puivodni hypotetickd mytologie, ale ten ndam neni znam jinak nez jako systém, ktery

je rekonstruovany systémem druhym, coz je filologicka mytologie.

Folklorni korpus je uréitou promluvou a ta vstupuje do vztahu ke dvéma systémiim,
coz jsou dv¢ alternativni mytologie, z nichz jedna je hypotetickd a existuje jako predmét té
druhé, kterou je sekundarni literatura. Korpus se teprve ve vztahu k tomuto systému ¢leni na

myty a zbytek folkloru.

Teprve filologicky korpus pocinaje baltsko-némeckymi badateli ustavuje lotySskou
mytologii také z toho diivodu, ze lotySské jednota je moderni a je az podminkou sestavovani
korpusu badateli. Pivodni kmenové obyvatelstvo mytologii s ohledem na budouci loty$skou

jednotu pravdépodobné nesestavovalo.

Z vySe uveden¢ho tedy vyplyva, Ze lze hovofit o dvojim pojeti mytologie — prvni,
znamenajici soustavu mytd, je v LotySsku dostupna pouze jako rekonstruovana tou druhou —
védeckou disciplinou, filologii. V nasi praci proto pouzivame termin pro druhé pojeti

mytologie

Mytologie je racionalni systém, ktery organizuje folklorni korpus jako soubor mytu.
Ve folklornim korpusu jsou myty pfitomny tehdy, kdyz se mytus stava predmétem mytologie,
tzn. filologie. Je mozné mit za to, ze je rozdil mezi védou a jejim predmétem, ale jeji predmeét
je v lotysské mytologii hypotéza, kterou véda potvrzuje studovanim folklorniho korpusu a to
znamena, ze jeji pfedmét je produktem jejiho zkoumani. Ustavovani mytologie ve smyslu

filologické discipliny a mytologie ve smyslu systému mytt je zde soubézny.

Je nutno dodat, ze pojmy, které jsme si vymezili jsou pokusem o systémove ucelené
¢lenéni, které se odliSuje od jiné literatury zabyvajici se témito pojmy. Timto se snazime
urcitym zpusobem na danou literaturu navazat a pokracovat na tomto poli. Cilem prace je
metodologicky uceleny pohled na véc a problematizace vztahu filologické mytologie a jejiho
pfedmétu, pfi¢emz nejde o to tento problém uzaviit, ale naopak otevtit. Produktem této prace
by mélo byt nejen podat synchronni analyzu bohyn Laimy, Dekly, Karty a Matek, ale také
piinést nazor, ktery vztah lotySské mytologie a folkloru interpretuje urcitym zplsobem

a zapojit se tak do pokracujiciho projektu, jimz je filologie.
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1 Laima

Davni obyvatelé tzemi dneSniho LotySska véfili v pfedem dany osud, ktery jim
stanovila bohyné¢ Laima. Zminky o ni se vyskytuji pifiblizn¢ v 1500 lotySskych lidovych
pisnich zvané dainylo. Vedle této bohyné¢ se ale v pisnich ¢asto objevuji dalsi dvé bohyné —
Dekla a Karta, jimz byla ptifknuta obdobna funkce. Laimin vyskyt ve folklornich Zanrech
nicméné nad Déklou a Kartou vyrazné pievazuje a v mnoha piipadech dokonce stoji na jejich
misté. Vysvétlenim pro takovy jev miize byt fakt, ze v lotystin¢ chybéla takova obecnd jména,
kterd by mohla podpofit zachovani jmen Dékla a Karta. ,,4Ano, existuje obecné jméno karta’,
casto a Siroce pouzivané, ale vSechny vyznamy tohoto slova jsou daleko vyznamu osud. Také
existuje obecné slovo ,dekla“ (v Kurské oblasti tak oznacovali carodéjnici), ale je madlo zndmé
a vytrdci se.“™ Kdezto Laima ¢&i laime dfive slouzilo i jako vyraz pro ,,0sud* (dnes pouZivané

slovo liktenis je novéjsim vytvorem).

Je nutné poukazat na polysémii vyrazu Laima V loty§ském folkloru. Na prvni pohled je
patrné, Ze slova laime (Stésti) a Laima (theonymum bohyné osudu) jsou si velmi podobna.
Ob¢ sémantické linie pojmi jsou uzce spojeny a ne vzdy se daji oddélit. Zatimco v dainach
dominuje Laima jako personifikovanid bohyné osudu, v pohadkach se objevuji ob& urovné
chapani vyrazu: jak piedstava o zivotnim zdaru, tak i o personifikované bytosti. Ob¢ tirovné
jsou pak spojovany napiiklad v pohadce typu Laime bohatého a chudého bratra, ve které
chudy bratr hleda svou laimi, aby mu pomohla z téZkosti, kdezto bohaty bratr piizen své
laime davno ziskal. Ona laime zde splyva s charakteristickymi rysy bohyné Laimy (mladik ji
najde v tmavém V kouté, kde se Laima dle davnych piedstav Lotys$i vyskytovala) a zaroven
pro n&j znamend nalezeni cesty ke Stastnému zivotu. V pfislovich se pak také oba pojmy
casto prolinaji.

Dle jazykovédct theonymum Laima i slovo laime pravdépodobné pochazeji ze slova
laist s vyznamem |,tvofit“.'? Tento vyznam shledavame podstatnym, jelikoz Laima utvéfela
osud lidskych bytosti a, pokud pfijmeme tvrzeni, Ze i vyraz laime pochézi ze slova nesouciho
vyznam tvofit, dostdva se nam vysvétleni davné mnohovyznamovosti nepersonifikovaného

vyrazu laime, jenz mohl znamenat jak osud, tak $tésti a jenz se pak ve folklornich Zanrech

Latviesu tautas dziveszipa 3, str. 8.
Latviesu tautas dziveszipa 2, str. 110.
Latviesu tautas dziveszipa 3, str. 8.
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misil s bohyni Laimou. Slovo laist pak méa byt odvozeno od baltského kofene lam-.** Formy,
ze kterych se da rekonstruovat Laimino jméno, byly zaznamenany jiz v pramenech ze 16.

stoleti.*

1.1 Slovesa spojena s Laimou v dainach
Proces urcovani osudu, za kterym stoji bohyné Laima, je v dainidch znazornovan
riznymi slovnimi spojenimi ¢i slovesy. Pro uvedeni do dané problematiky proberme ta

nejpouzivanéjsi, jako jsou laist, likt, lemt, velet.

Ve spojeni s Laimou je v lidovych pisnich nejpouzivanéjsi sloveso likt ve vyznamu
,»urcit, ustanovit®. Pfi procitdni dain se velmi Casto setkdvame se spojenim: Liec, Lamina
(Ur¢i, Laimo); Laimina, licéjina (Laima ustanovitelka). Pozornost si zaslouzi spojeni Laimas
likums — v piekladu doslova ,,Laimin zakon“. Tento ptfeklad nicméné neni pro dainy platny,
jelikoz slovo likums ve vyznamu ,,zakon* se vytvotilo az v obdobi 17.—18. stoleti. Do té doby
se pouzivalo ve vyznamu ,rozhodnuti pro dany osud“. Dnes pouzivany vyraz pro osud —
liktenis v dainach nenalezneme.

Druhé nejpouzivanéjsi sloveso tykajici se Laimina rozhodovani je vélét, jehoz kofen

o 1

dle J. Kursite tvoii indoevropské wel-*° nesouci vyznam ,.chtit, zvolit si“.*® V tomto v§znamu

se zachovalo v jedné ¢asti dain, kdezto v druhé, obsahové novéjsi, tvoti synonymum k likt.

Jako souznac¢né slovo ke slovu likt v lotyS$skych lidovych pisnich figuruje lemt
(rozhodout). Toto rozhodovani (lemSana) je pak charakteristické jak pro Laimu, tak pro
Déklu, pficemz zminované sloveso ve spojeni s Laimou neni dominujici. Zaklad slova ma dle
J. Kursite tvofit indoevropské lem-, znamenajici ,Zlomit“.r Jak ale z puvodniho ,,zlomit*
vzniklo ,,rozhodnout / ur¢it“? Na to podava vysvétleni K. Karulis. Pfeneseni vyznamu dle néj
| -..] mohla ovlivnit okolnost, Ze prohlaseni soudu ¢i rozhodnuti v minulosti obcas doprovazel
symbolicky akt — zlomeni hole, hulky. Mezi baltskymi ndrody bylo také rozsireno vesténi
(zjisténi bozského rozhodnuti) zlomenymi hiilkami.“™® Sloveso lemt tak ziskalo v dainach

abstraktni vyznam ,,urcit osud*.

Zatimco lemt se muze pojit i s Déklou, dalsi sloveso, které bude stat ve stifedu naseho

zajmu — laist — nalezi ze tfi bohyni osudu pouze Laimé. Od badatelky J. Kursite se

13 Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistéma in: Latviesu folklora. Tradicionalais

un mainigais, Str. 40.

14 Viz: Biezais, H., Die Hauptgéttinnen der alten Letten, str. 71-83.
15 Autorka pouziva prepis uel-.

16 Viz: Karulis, K., Latviesu etimologijas vardnica, 2. sv., str. 503.
1 Viz: Karulis, K., Latviesu etimologijas vardnica, 1. sv., str. 515.
18 Tamtéz, 1. sv., str. 515.

14



dozvidame, ze zaklad slova tvofi indoevropské lé(i)- nesouci vyznam ,pustit, uvolnit,
nechat.’® ,,.Zdd se, Ze ve vztahu k uréovani osudu slovo laist znamend uvolnit nebo — presnéji

«20

— osvobodit lidské télo k rustu [...].° S jejim tvrzenim se shoduje i Senvardu vardnica

(Slovnik davnych slov), ktery sloveso laist pieklada jako ,,dat Zivot“.?! Dit& neni v t&le matky
svobodné, neni uvolnéné. Aby se jim stalo, musi se dostat z mat€ina lina. Dle davnych
pfedstav se mél porod vydafit, pokud Laima i rodicka byly oprostény od svazujicich
piredmétl, proto se v daindch vyskytuje Laima spéchajici na pomoc rodi¢ce s rozpusténymi

vlasy nebo rozvazujici v§echny uzly.

Na slovesa pojici se s Laimou je ale tfeba nahlédnout i na zdklad€ poetiky. Jak v jedné
ze svych studii spravné poukézal J. Zubaty, v lotySskych lidovych pisnich se hojné vyskytuji
aliterace. Jako velmi Casté aliterujici spojeni Zubaty uvadi napt. balts bralins (bily bratiicek),
[...] snad také ponékud aspon k viili alliteraci [...]** dle n&j vzniklo spojeni dod Dievipi
(dej, Dievsi) a konecné&, podobné jako se ve spojeni s Dievsem uziva slovesa dod, tak ,,[...]

23 w1
«“2 7 ¢ehoz

0 Laime [...] jest skoro u vyhradném obyceji sloveso lemt, nebo (Casteji) likt |...]
plyne, ze by zminéna slovesa také m¢la byt aliterujici. Aliterace v daindch vznikaly, aby
ozdobily svou libou zvukovou podobnosti verSe. Je nutné vSak dodat, ze ackoliv ,,[...]
lotysska pisen alliterujici formuli vyhledavala a péstovala aspon s usilim vetsim, nez pisen
litevskd [...]“24, neni nutnosti v kazdé dainé. Proto se nesmime divit, jestlize ji ve velkém

poctu pisni nenalezneme.

1.2 Laiminy funkce

Laimina spolutcast na lidském zivoté zafind v okamziku narozeni. V LotySsku
v davnych dobach probihal porod v sauné, kam Laima rodicce spéchala na pomoc. Aby k ni
méla snadny a bezpecny piistup, musela byt cesticka k sauné Cista a vypletd. Jakmile prob¢hl
porod, bohyné urcila novorozenéti osud. Tim ale jeji participace, jak by se mohlo zdat,
nekoncila — musela totiz dohlizet i na jeho vyplnéni.

vvvvvv

— svatbou. Ji nalezi ono privilegium uréit, zda se divka vda, pokud ano, tak za jakého zenicha

a zda misto, kam si ji novy muz odvede, bude dobré ¢i ne. Proto se ji Vv lidovych pisnich

19
20
21
22

Viz: Karulis, K., Latviesu etimologijas vardnica, 1. sv., str. 492.

Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 191.

Dal§im vyznamem je jiz zmifiované ,tvofit“. Viz.: Ruberte, I., Senvardu vardnica, str. 43.

Zubaty, J., O alliteraci v pisnich lotysskych a litevskych in.: Véstnik Kralovské Ceské Spolecnosti Nauk,
str. 3.
2 Tamtéz, str. 6.

24 Tamtéz, str. 13.
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nejvice dovolavaji mladé, neprovdané divky. Neni mozné, aby snoubence ur€il nékdo jiny.
Dokonce ani matka nevésty nemize zménit Laimin vybér:

,Co sis maminko ty prdla,

To si neprala Laima,

Ty jsi [pro mé&] chtéla starého muze,

Laime mi dala mladého.“®

Nékteré pohadky navic vypraveji, dle jakého vzorce probiha Laimin vybér Zenicha ¢i

neveésty — ,,Mezi manzeli to obvykle byva takto: kdyz je muz velmi pilny, Zena je ponékud lind

«26

a, pokud je Zena rychla, tak muz byva pomaly. Sama Laima takto rozhodla.”> Bohyné osudu

Laima tak vzdy spojuje lidi rozdilnych povah.

Chmury sirotki poméahala piekonat vira ve vyssi sily, zejména vira v Dievse a Laimu.
Tato dvé bozstva v jejich Zivotech zastupovala mista zemielych rodi¢i. Laima se tak stala
opatrovnici sirotkl. Proto v nékterych dainach chodi vecer dohlédnout na sirotka, jindy sedi
na lip¢ — svém svatém strom¢ — a vede s nim dialog. Také pomaha divkam, které ztratily

rodice, aby se vdaly.

Laiminou funkci tedy bylo ur¢it osud, pomahat rodicce a starat se o sirotky. Dale vsak
pecovala o divky obecné, pficemz hlavnim tkolem bylo chranit jejich Cest. Jindy Laima
mohla poskytovat lidem rady ¢i se snazit ukazat jim spravnou cestu. JelikoZz do sféry jejiho
vlivu spadalo prakticky vse, co mélo co docinéni s lidskym zivotem, a jelikoz véd¢la, jaké
zasadni udalosti se clovéku v zivoté stanou, urcila také, kdy nastane posledni moment

lidského plisobeni na tomto svéte, jimz je smrt.

Ritualem pode€kovani za piizen bohyné Laimy ¢i snahou vykoupit si jeji naklonnost
bylo obétovani. Obéti mély ¢asto podobu zviiete, potraviny nebo cennosti. Tak se naptiklad
stavalo, Ze rodicka, kterd doufala ve zdarny porod, nechédvala u vchodu do sauny médény
prsten ¢i penize. Obé&tovalo se ale i pokud krizové situace, jako zminovany porod, nebo napf.
svatba, nemoc dopadly dobfe. Mezi dary bohyni osudu mohly byt opét cennosti ¢i zvifata.
Z nich pak ponejvice slepice, pficemz u obétované driibeze bylo velmi dilezité, aby méla
vysoky hiebinek. Mezi obét'mi se vsak nasel i vepf, sele ¢i ovce. Dalsi oblibenou obéti bylo

pivo a med (tyto potraviny mohly byt spojeny v jedno — medové pivo).

2 _ . .. . . _q e _ . . v
5 ,,Ko, mamina, tu veleji, / To Laimite nevéleja: /Tu v&leji vecu viru, / Laime man jaunu deva.” Krisjana

Barona Dainu skapis, 22110-0. P#i uvadéni dain vzdy uzivame pivodniho znéni, které se ve zdroji vyskytuje.
26 Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 10. sv., str. 59.
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Pokud Laima uréila nep&kny osud, mohla ji byt vyjadfovana nepiizen. Cas od ¢asu se
tak setkame s dainou, kde je bohyni osudu pfano néco zlého. Nicméné pisné, které za osud
dékuji, jsou v pievaze oproti tém, které bohyni spilaji ¢i ji obvinuji.

Laimé nalezeji nékteré ornamentalni znaky, vysSivané napft. na pasky, velké satky typu
salu (lotyssky villaine), nebo na pokryvky. Znaky, které bohyni symbolizuji, jsou Laimin kiiz
neboli v jazyku sanskrtu svastika a tvar znacici jehli¢natou vétyvku. Zatimco svastika ma
obecné znacit Stésti, pozehnani, osud, ﬁSpéCh,27 jehli¢natd vétévka byvala brana za symbol

plodnosti a dlouhého Zivota plného zdravi.”®

1.3 Laima a Dievs

Kroky lidského zivota vede Laima spole¢nd s Dievsem®. V dainach tato boZstva
nékdy figuruji jako nedélitelny par a jejich funkce nejsou rozlisené, nékdy zase oddélené se
zietelem na rozdilnost obou bozstev. Z nékterych pisni je tak mozné se dozveédét, ktera oblast
jakému z bozstev nalezi, ale z téch dain, které se tykaji spravovani lidského osudu to 1ze urcit

jen velmi tézko, jelikoz se zde jejich oblasti vlivu znacné€ prolinaji.

V dainach ¢asto Dievs s Laimou rozmlouvaji o lidském osudu, ale jejich diskuse ¢as
od c¢asu konciva neshodou, a tak jejich vztah neni vzdy idylicky. Nedorozuméni vznikajici
mezi bozstvy rozdilnych pohlavi nejsou ojedinéld. Podobné mé Dievs slovni potyCky i se

Sluncem.*°

Hranice toho, jakou oblast lidského osudu spravuje Laima a jakou Dievs, neni lehko
rozeznatelna. Ac¢koliv ale maji v tomto ohledu velmi podobnou moc, pokusme se z nékterych

lidovych pisni vy¢ist, jak jsou jejich povinnosti rozdélené.

S Dievsem se v dainach casto poji sloveso dod (dat), kdezto s Laimou hlavné likt
a lemt (ulozit, rozhodnout). Dievs tudiz vystupuje spise jako darce, Laima jako ustanovitelka.
Ur¢it vSak, co dava Dievs a co udé€luje Laima, je opét velmi tézké. Pro zobecnéni lze fici, ze
Dievs je ten, kdo poskytuje hodnoty, napt. pidu a zdravi, zatimco Laima urCuje prib¢h

zivota. VySe feCené nicméné neznamena, ze sloveso dod ve spojeni s Laimou v dainach

vvvvv

Viz: Latviesu tautas dziveszipa 2, str. 112.

Viz: Kraukle, D., Latviesu ornaments, str. 53.

Encyklopedie baltské mytologie jej definuje jako boha oblohy, svétla, spravedlnosti, osudu a urodnosti
poli, jez ma byt vrchnim bohem baltského pantheonu. Vice viz.: Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie
baltskeé mytologie, str. 57—64.

30 Jméno solarni bohyné je v baltskych jazycich, narozdil od jazyka ¢eského, zenského rodu.
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V dainach neni obvykle zdraznéno, kterému z obou bozstev nalezi prvenstvi. Dievs je
sice zpravidla zminovan pied Laimou, ve vét$in€ pisni, které se tykaji uréovani osudu, ma ale
rozhodujici slovo Laima. V moci Dievse neni vméSovat se do Laimina rozhodnuti tykajiciho
se osudu. Dievs muze dat, ale Laima muze vzit, odebrat to, co dal. Fakt, Ze Dievs nemuze
zvratit co Laima uréi, se odrazi i v dal§im folklornim zanru — v pohadkach. Neztidka si v nich
néjaké postava Dievsovi na tézky Zivot, ale ten odpovid4, Ze nemiize zménit to, co ustanovila
Laima. Zminme napiiklad pohadku, ve které Laima ulozila divce osudem dlouhy, ale tézky
zivot. Ta si jako stafena sté¢zuje Dievsovi na nelehky zivot. Dievs ale v této zalezitosti nemuze
pomoci a odkazuje stafenu na Laimu, ktera ji odpovida jen: ,,Co je rozhodnuto, to je

rozhodnuto.%

Tvrzeni, ze hlavni rozhodnuti v otdzce osudu, a tim i uréeni cesty zivotem ma ve
svych rukach Laima podporuje i daina, ve které je Dievs vykreslen jako piitel na cestach,
kdezto Laima je ta, ktera cestu zna a ukazuje:

,,V poli je tma, v poli je tma,
Kde vzit pritele na cestu?

Dievs byl mym pritelem na ceste,
Laima cestu ukazovala.“*

Dalsi nejasnosti, jez se ve folklornich zanrech vyskytuje, je otdzka vztahu ¢i rodinné
piislusnosti Laimy a Dievse. V mnozZstvi dain se projevuji jako par — napiiklad v sirotéich
pisnich Laima zastupuje roli matky, Dievs pak otce ditéte. V jinych dainich ale miZeme
narazit na zvlastni jev, kdy je Laima zobrazena jako dcera Dievse. Neni to jev Casty, ale
v lidovych pisnich se pfeci jen vyskytuje. Laima se jako dcera Dievse objevuje také
v pohadkéch, kde chodi v piestrojeni k nepoznani po boku Dievse jako starého odrbaného

7ebraka, aby provéfili lidskou dobrotu, soucit a pohostinnost.*

1.3.1 Sféra vlivu Dievse a Laimy Vv otazce osudu

Na otazku, jakym zpiisobem zasahuje do osudu lidi Dievs a jakym Laima se snazilo
naléz odpovéd mnoho badatelti a autorti. Pfirucka lotySské lidové moudrosti ptichdzi
s takovym fteSenim, ze ,,Dievs je pricinou osudu a hlavni jeho piuvodce, zatimco Laima je
bozska urcovatelka pribéhu osudu.“** S timto tvrzenim do znaéné miry koresponduji

domnénky vyicené v knize L. Adamovicse a sice, ze zpocatku ob& bozstva ptisobila bok po

31

Smits, P., Biezais, H, Latviesu tautas teikas un pasakas, 13. sv., str. 312.
32

,»Tumss lauka, tumss lauka, / Kur bij npemt cela draugu? / Dievs bij man cela draugs, / Laime cela
raditaja.” Krisjana Barona Dainu skapis, 33698-0.
3 Viz: Vike-Freiberga, V., Dzintara kalng, str. 106

3 Latviesu tautas dziveszipa 3, str. 8.
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boku jako samostatné mytologické bytosti, pficemz kazdy mél své pole piisobnosti, aaz
pozdéji Dievs zasahnul do Laimina pole piisobeni, vyzdvihnuv jeji rozhodnuti ve véci urceni

s . 35
osudu na nejvyssi uroven.

Problematikou sféry vlivu téchto boht se zabyva i E. Kokare, ktera k danému tématu
dodava: ,,Jen po velmi detailni analyze vSech pisni se ukazuje, Ze od Dievse se vice pozaduje
zodpovédnost za realizaci socidlni rovnosti, kdezto mezi Laiminy povinnosti je zahrnuta
starost o osud jednotlivého cloveka; ackoliv také v tomto ohledu miizeme najit priklady

S opacnym obsahem.**®

Jak jiz bylo feceno vyse, s Dievsem se poji spise sloveso dod (dat) a s Laimou lemt
(urcit), z ¢ehoz by se dalo usoudit, ze Dievs dava né¢jaké hodnoty a Laima urcuje osud.
Nicméné v ne¢kterych pisnich se sloveso dod poji i s Laimou. J. Kursite to vysvétluje tak, ze
specificka funkce Dievse je zde pienaSena na Laimu a Ze texty pisni, ,,[...] ve kterych Laima
figuruje jako darkyné, jak obsahove, tak po strance formy poukazuji na novodobéjsi

v ’ X . . , ve,.r 37
utvoreni.*“ Casto se v nich pak jedna o oblast souziti.

1.4 Laimina ¢innost

Z lotysskych lidovych pisni se dozvidame, Ze to, zda ¢lovek bude mit tézky ¢i lehky
zivot, se mohlo odvijet od Laiminy ¢innosti, jez napiiklad podle J. Kursite pfipomina vazeni
na vahach. Tuto ¢innost zastupuje Laimino houpani se na lavce. Bohyn¢ houpajici se na lavce
se tak ptedstavuje tyz typ pohybu. DuleZitym a rozhodujicim momentem pfitom je, zda se
Laima na lavce udrzi. Pokud totiz bohyné spadne do vody, ten, komu ur¢uje osud, bude mit
tézky zivot, kdezto udrZzeni se na lavce znamena zivot lehky. Zde je dobré poukazat jesté na
jeden poznatek, a sice, Ze dobry zivot je svazan s lehkosti. Sami LotySi Laimu Zadali o to, aby
jim urcila vieglu mizu, tedy ,,lehky zivot“. Vahy jsou definovany jako pfistroje sestrojené pro
méfeni hmotnosti pomoct tize, pficemz ramena pakové vahy vzdy ukdzi, kterd miska vah je
nalozena leh¢im pfedmétem tim, Ze se jeji rameno posune smérem nahoru, kdezto t€z8i miska
vah se zhoupne dold. Proto byl tedy lehky Zivot urcen dle toho, zda se Laima vyskytovala

nahofe na lavce, nebo dole ve vodé.

Nutno dodat, Ze samotné houpani na lavce bylo nezfidka brano jako znameni Laiminy
laskavosti, pfitomnosti. V n€kterych pisnich se objevuje touha zlych lidi strcit néci Laimu do

vody, ale Laima se drzi nad vodou ve zlaté lod’ce. Lod’ stejné jako most a lavka v podobném

35
36

Adamoviés, L., DiZa debesu séta latviesu mitologija, str. 394-397.

Kokare, E., Mitologiskie téli latviesu folkloras poetiskaja sistema in: Latviesu folklora. Tradiciondalais
un mainigais, Str. 46.

3 Viz: Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogull, str. 201,
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kontextu symbolizuje zdafily prechod pfes nebezpecné misto. Houpani v $ir§im slova smyslu
pak bylo pohanskymi Lotysi spojovano s zivotem, naproti tomu klid se smrti. A protoZe zivot
asi nejlépe symbolizuje novorozenec, Laima ¢i také Mara mu uvadi do pohybu kolébku

houpanim.

Ve spojeni s pfiznivou a nepfiznivou zivotni situaci se v dainach vykytuji kopce
a niziny, jez také jistym zplsobem poukazuji na symboliku vah. Pokud se clovéku vede

V Zivoté Spatné, prosi Laimu®

o vyvedeni na kopec. V téchto typech pisni totiz kopec zastava,
ve shod¢ s lehkou miskou vah nachazejici se nahote, ptiznivé misto v protikladu k nepfiznivé
nizing, jez znaci tézkosti a odpovida tak t¢zké misce vah, kterd vzdy klesa dold. Do nizinnych
oblasti se snazi dostat ¢loveéka, Laimu ¢i personifikované §tésti Laime bytost zvana Nelaime
(Nestésti), ta ptinasi ¢lovéku jen samé neptijemnosti. Nelaime s Laimou ¢asto bojuji 0 to,
ktera z nich bude mit v urovani osudu hlavni slovo tak, Ze do sebe na néjakém vyvySeném
misté strkaji a, pokud Laima (¢i Laime) spadne dolli, neznamena to pro ¢lovéka nic dobrého.
Zde opét vidime, jak se s bohyni Laimou sémanticky spojuje vyraz laime — Stésti, stojici
v protikladu k bytosti Nelaime — Nestésti. Lidé se snazili Nelaime riznymi zptsoby zbavit,
proto se v pohadkéach objevuje motiv uvéznéni této nedobré bytosti do kosti, do dievéné
truhly nebo pod kamen. Pokud ale uvéznénou Nelaime néktery ¢lovék osvobodi, okamzité se
k nému pfipoji a uz nikdy se ho nepusti. Tak je tomu napt. v pohadce Nabaga braja nelaime
(Nestésti chudého bratra).*® Podle J. Kursite jsou navic piedstavy o uvéznéném Nestésti

zdrojem metaforického spojeni ,,ulozit zal pod kamen*, které se Casto vyskytuje v dainach.*

Bozskou Zenskou Cinnosti bylo pfedeni, tkani, pleteni ¢1 viti. Tuto praci dle lotySskych
folklornich Zanrt vykonavala jak Laima, tak Dékla, Mara a nékteré Matky.”* Ve vztahu
k Laim¢ jsou zminované Cinnosti svazané S procesem ulozeni osudu. VIakno, které predly
bohyné&, byla nit zivota. Tato nit urCovala, jak dlouhy bude Zivot daného smrtelnika. Dokud je

¢loveék zivy, jeho nit zistava veelku, kdyz prijde jeho posledni hodinka, nit se pfetrhne.

Laima se jako pradlena vyskytuje hned v n¢kolika folklornich zanrech mezi povérami,
které P. Smits nalezneme nasledujici: ,,Kdyz se Zena v noci probudi ze spani, slysic predent,

tak musi vstdat a uchopit kolovrdtek za kotouc, pak se ji bude zazracné prist. Ta pradlena

Obcas i Dievse.

Viz: Latviesu tautas skaistakas pasakas, str. 368—369.

Viz: Dodnes v LotySsku popularni piseit: ,, Smutek miyj veliky, / Pro néj se trapit nehodlam, /ulozila jsem
Jjej pod kamen, / Ten prekrocila se zpévem. © v originale: ,,Bédu manu lielu bédu, / Es par bédu nebédaju! / Liku
bedu zem akmena, / Pari gaju dziedadama.* Krisjapa Barona Dainu skapis, 107-0.

“ V mytologickych predstavach jinych naroda ptedly, tkaly, pletly i feckda Ahténa ¢i moiry, fimska
Minerva ¢i slovanska Mokos.
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[ktera ji probudila] je Laima.“*? Pro divky dokonce existoval zakaz ve ctvrtek vecer pfist,
protoze tato doba je urlitym zpusobem spojena s Laimou. ,,Ve ctvrtek vecer nepred len,
protoZe to Laima chodi.“*® Nutno dodat, Ze &tvrty vecer v tydnu byla mj. doba spojena

s ptichodem mrtvych dusi mezi zivé, a také proto mohl byt vyzadovan klid.

Po nahledu do Zanru ptislovi zohlednéme také dainy. V nich je nékolikrat zminéno, ze
¢tvrteéni veler je posvatny, protoze ho divkam vénovala Laima. Pozdni denni doba pak

nepiimo poukazuje na Laimino udileni osudu ve tm&.**

V pohadkach se tii Laimy vyskytuji jako tfi pradleny. V jedné z nich pomahaji divce
upfist tolik ptize, kolik neni v silach ¢loveka, ptfi¢emz vSechny tfi se vénuji jen piedeni. Jejich
funkce tedy nejsou rozdélené a lisi se jen jejich vzhled. Jedna ma dlouhé prsty, druha velké

rty, tfeti ohromnou hrud”*®

A¢ v dainach tkani vice charakterizuje Slunce, Dcery Slunce nebo Maru, nalezi
I kK Laiminym ¢innostem. Platno, které divce — cCasto sirotkovi — utka, je znamenim jeji
naklonnosti. V tomto ohledu se jedna hlavné o Laiminu vypomoc pii shroméazdéni a vytvareni
véna, na coz sirota neméla ani Cas, ani prostiedky. Bila vlna, kterou pfi tkani bohyné casto

pouzije, pak mize poukazovat na duSevni Cistotu jeji svéfenkyné.

Co se Laimina pleteni tyce, jedna se jak o metaforickou ¢innost: mtze splést div¢in
zivot s dobrym ¢i Spatnym muZem, tak o ¢innost redlnou: chlapci napf. plete pii narozeni

stiibrny kos. Viti je pak spojeno s véncem. Laima vije divce vénecek, aby ji ptinesl Stésti.

Pfi iniciacnich rituadlech — nejcastéji pii svatbach — drzi Laima v rukou kalichy. Ty
jsou Casto tfi a vyjadiuji tfi moznosti osudu, piicemz urcujici je posledni kalich — co se v ném

nachazi, to v budoucnosti potka ¢lovéka.

Do souvislosti s tim, jaky osud ¢loveéka potka, je v dainach davana i zidle, jiz Laima
poskytuje Clovéku. Lidé v pisnich Laimu prosi, aby jim poskytla k sezeni zidli na dobrém
misté (labaja vietina), coz by bylo znamenim, ze ¢lovéka potka dobry osud. Na znameni
laskavosti pak lidé nabizeli misto k sezeni i Laimé. Nutno podotknout, Ze nabidnuti mista
K sezeni byla ritualn¢ vSeobecné vyznamna ¢innost. Pokud nebyla nové pfichozimu nabidnuta

.. w 4B . . . ke s
zidle, znamenalo to vefejné ponizeni.™ V souvislosti s Laimou se nejcastéji vyskytuje zidle

42
43
44
45

Smits, P., Latviesu tautas ticéjumi, 2. sv., str. 1002.

Smits, P., Latviesu tautas ticejumi, 3. sv., str. 1432.

Laima se ¢asto vyskytuje v tmavém kouté.

Vysvétleni pro tento vzhled ma byt nasledovny: dlouhé prsty jsou od drzeni ptize, velké rty od jejiho
vlhéeni, hrud’ pak od dlouhého sezeni.Viz. Kursite, J., Latviesu folklora mitu spogult, str. 252.

46 Viz: Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogult, str. 196—197.
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stfibrnd, na které sedava. Stfibrna barva Zidle na které se bohyné bud’ nachdzi, nebo ji vytvari

, vy . - . , 47
svému sveienci pak nejspise odkazuje na dobry osud.

Dalsi ritudlni ¢innosti, kterou Laima vykondva, je rozmlouvani. Jak jiz bylo vySe
zminéno, Laima o osudu rozmlouva s Dievsem. O osudu ¢lovéka nicméné hovofi i S kolegyni
Deklou, pfipadné rozpravi tfi Laimy mezi sebou. O tom, co bude ¢lovéku pfitknuto, pak vzdy
rozhodne posledni z bozstev, zminéné v dané dain€. Mistem, kde Laima a De&kla nebo tii
Laimy rozmlouvaji, je Casto cesta, kterA ma znazorniovat osudovou pout’ Zivotem daného
svéfence. Bohyn¢ mtize také rozmlouvat s ¢lovékem. Pokud tak ¢ini, byva to bud’ na tmavém
& tajném mist, jistym zpisobem odd&leném od vefejnych prostor.”® Nékdy lidskou bytost

oslovuje z pozice koruny stromu lipy.

Ve spojeni s dospivanim, zasnubami a zacatkem samostatného zZivota ¢lovéka mély tii
bohyné Laima, Dékla a Karta rozdélené funkce. Ukolem Dékly nebo Karty bylo umoznit
prechod k novému zivotnimu statusu — manzelstvi — tim, ze pted divkou oteviraly vrata ¢i
dvefe® vedouci z rodného domu. Laima pak ¢&inila druhy, rozhodujici krok k uzavieni
piechodu do onoho nového statusu, kdyz budouci nevéstu vyzvedla na koné ¢i ji polozila pies
ramena Sal:

wpechej Deklo, pospichej Laimo,
prede mnou nez se vdam:

spéchej Déklo, otevrit vrata
Laimo, polozit sal 120

Vsechny tyto ¢innosti, jak otevirdni vrat, tak posazeni na koné ¢i poskytnuti §alu byly
chapany jakozto pozitivni v tom smyslu, ze lidskou bytost ¢ekala nova etapa zivota. Nutno

dodat, Ze bez ptitomnosti Laimy pfi ritualu svatby se nemohla divka vdat.

Poté, co Laima polozila budouci nevésté pres ramena $al, doprovazela divku svou

7 ’ v v - - ) v 51 . o v -
pfitomnosti na cesté k Zenichovi schovand v lemu onoho $alu.”™ Tento jev muZe souviset
s tim, pro¢ byly Laim¢ pfitknuty urcité symboly, jez byly vySivany do rtizného obleceni

a doplnki za acelem Laiminy pfitomnosti.

4 Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 9223-0, 1208-0.

8 Napiiklad v jedné daing jista zena rozmlouva s Laimou za peci. Viz: Krisjana Barona Dainu skapis,
1438-0.
49 Dvete jsou v lotySské mytologii vyznamnym symbolickym elementem, ktery oznacoval ptechod
Z jednoho statusu do druhého, hranici mezi dvéma svéty ¢i dvémi moznostmi.

50 ,Steidzies, Dekle, traucies, Laime, / Man pa priekSu tautinas: / Steidzies, Deékle, vartus vert, / Laime,
segt villainiti!* Krisjana Barona Dainu skapis, 17848-0.

5 ,»Kur, Laimina, tu sédesi, / Kad es ieSu tautinas? / — Tai pasa kumela, / Villainites ielokng.« ,,Kde ty
Laimo budes sedét, / Az se pojedu vdat? / — Na tom samém koni, / Na lemu §alu. “ Latviesu tautas dziesmas,
17838.
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V souvislosti s vdavanim divky bylo nutné, aby nevésta méla véno. Cast véna mohla
neveésta vytvorit sama, ¢ast byvala od jeji matky. A pravé na piidéleni spravedlivého véna
divce pied odchodem do domu budouciho muze dohlizela Laima. Laima je v dainach K ritualu
déleni majetku vyslovené zvana. I z toho divodu je v dainach nazyvana ,,darkyné dilu (dalas
deveja). Laima jakozto bohyné, ktera ptidéluje urcity dil, se dale vyskytuje hlavné v sirotcich
pisnich. Vysvétleni pro to je v zasadé logické — sirotci nemaji nikoho, kdo by jim cokoliv

daroval.

Laima byla obdafena védénim — znala osud, védéla, co se ¢lovéku ptihodi. Védéni
bylo v pfedstavach starych LotySt magickou moci, jiz byli obdafeni bohové. V dainéch se
casto objevuji situace, kdy Laima vi, jaky zvrat v Zivoté Clovéka nastane, ale nijak tuto
informaci nevyzradi. Na druhou stranu v jinych textech pisni se snazi varovat svého svétence
pfed bliZzicim se zlem, napf. kdyz se ma naplnit neptiznivy osud. V tu chvili Laima zac¢ne
vydavat hlasité zvuky &i uZiva specialnich gest pomoci rukou nebo plage. Clovék sice nemitize
zménit nadchazejici situaci, nicméné pokud Laiminy naznaky pochopi, mize se alespon
piipravit na to, Ze pfijde néco nepiijemného. Zvuky jako kiik a viiskot ale bohyné nevydava
jen pfi vySe zminénych situacich, ¢ini tak i pro zvySeni emoci napf. pii prubéhu nékterého ze
svatkda.

Laima je specifickd zplisobem svého piemistovani. V situacich, kdy je nutna jeji
okamzitd ptfitomnost, musi k lidské bytosti spéchat maximdlni rychlosti. Mezi takové
momenty se fadi hlavné porod, dale svatba ¢i ptidélovani majetku nevésté pied svatbou. Aby

re¢
1

mohla situaci rychle roziesit, ,,uhani* ¢i ,,pospichei“52 na dané misto. Jak je vidét v posledni
ukazce dainy, lidé je ve svych pisnich vyzyvaji, aby se pfemistila co nejrychlejsim zptisobem.
V téchto formulacich se pak vzdy objevuji dvé bohyn¢, pii¢emz jednou z nich je Laima, dalsi
muze byt bud’ Dékla nebo Karta. Pokud Laima nemusi spéchat, pfemist'uje se pomalou chizi,
jizdou ¢i jizdou na koni. S Laimou se v dainach také poji fraze iet pa prieksu (jit vpredu).
Neziidka nalézame pobizeni ve smyslu ,,Jdi Laimo ve predu, ja ve tvych stopdch“.53 Z této

formulace se da vyvodit, Zze bohyné v urcitych situacich ptisobila jako privodce Zivotem.

1.5 Mista vyskytu

Z ruznych lotySskych folklornich Zanrd lze vycist, kde se bohyné¢ Laima mohla

vyskytovat a pifi znalosti mytologickych pfedstav davnych LotySt je v jistych momentech

>2 Uhanét piekladame z loty§ského vyrazu traukties, pospichat z vyrazu steigties.

,,Ej, Laimina, tu pa prieksu, / Es tavas pédinas! [...] “ Latviesu tautas dziesmas, 54801.
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mozno ur€it, co Laima vybranym mistem pro piebyvani pravdépodobné naznacovala.

Uved'me ta z nich, ktera se nam podafrila naleznout.

Obecné se Laima jakozto chtonické bozstvo vyskytuje na zemi. Se zfetelem na tuto
okolnost bud'me nyni konkrétnéjsi. Snad nejcastéji se setkavame se situaci, kdy Laima lezi ¢i
spi na tmavém misté. Neziidka je takovym mistem né&jaké zakouti, kout. Muze se ale
vyskytovat 1 pod polStaifem ¢i pod prahem. Dle lidovych piedstav byl prah ,misto, kde se
styka svet lidské domdcnosti se svétem nadprirozenym a svétem bohii, a proto neni vhodné pri
zametani podlahy premést smeti pres prah, protoze by se ,zasypaly matce Laimé oci ‘ot
Pokud Laima na zminénych mistech lezi zachumliana do =zelené hedvabné
pfikr)'Ika,5sznamené to jeji pfizen. Na druhou stranu nepfiznivym znamenim je, pokud
bohyné¢ lezi v bazin€, na kameni nebo pod nim. Tato mista jsou spojovana s klidem (bazina je
stojatou moktinou) a klid neni dobrym znamenim. Loty$i nicméné véfili, Ze pokud Laima

zZ tohoto mista vstava, vykonava tak pohyb smétujici k dobrému.

Laim¢ byla zasvécena sauna, ktera se vyskytovala témét u kazdého loty$ského staveni
a jak jsme jiz zminovali, probihal zde porod. U porodu Laima nesméla chybét, a proto byla
sauna nazyvana Laiminym pokojem ¢i Laiminou svétnici. Tato oznaceni nalézame jak

Vv dainach, tak v pohadkach.

Pokud se Laima nachazi na kopci, na strom&>® — specificky na jabloni, lipé ¢i vrbé jivé
— na lodi nebo u ¢isté vody, je to dobrym znamenim. Laima se ale mulze schovat

I v pelynkovém keti, jenz svou hotkou chuti odkazuje na nezavidénihodny osud.

Nékdy je misto, kde se Laima vyskytuje sémanticky neutralni. Jednd se napiiklad
o0 ohradu, mlyn, pole, okraj cesty, podkrovi ¢i stiechu. Na co timto mistem Laima poukazuje
muzeme poznat jen dle privodnich jevll v dané pisni. Je vSak vzdy dulezité udrzovat okraj
cesty cCisty a hladky. Kdyz tomu tak neni, Laimin kun muze klopytnout nebo dokonce
upadnout a tim by ¢lov€k mohl pfijit Laiminu pfizen:
,»Chlapci a dévcata,
Uklizejte okraje cest:

Dievs, Laima tam jezdi,
Upadne Laimin konik.™’

> Bétakova, M. E., Blazek,V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 104.

5 Hedvabna piikryvka ve spojeni s Laimou je vZdy dobrym znamenim.

%6 Ve starych totemistickych predstavach Lotyst tykajicich se pohlavi lipa, jablon a tfeSent znazornovaly
praptedky Zen, kdezto dub, biiza, jasan, vrba — muzi. V dainach v symbolice stromi tak zastupuje vrba a lipa
bratra a sestru, co se nevesty a Zenicha tyce, ty zastupuje lipa/tfesen a dub. Matkou je pak jabloii.

> ,Jauni puisi, jaunas meitas, /TTrijiet cela malas: / Dievins jaja, Laime brauca, / Pakrit Laimes kumelins.*
Krisjana Barona Dainu skapis, 1073-0.
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Dale se dochovala takovato lidova predstava: ,,Jde-li ¢lovek po cesté, nesmi mocit ani
plivat napravo, jelikoz na pravé strané ho vidy doprovazi Laima a chrani jej. “*8 |aima se
pomérné Casto nachazi na cesté, kde rozmlouva ¢i premysli nad Zivotni drahou svého
svétence. Jeji vyskyt na tomto misté znamena doposud nevyiéené nasmérovani osudu dané¢ho

¢loveka.

Nezévisle na misté¢ vyskytu mize byt Laima dle folklornich prameni pro ¢lovéka jak
viditelna, tak neviditelnd. Pro ptfiklad uved'me jiz zminovanou pohadku o S$tésti bohatého
a chudého bratra. Zde se chudému bratrovi podafi chytit Laimu svého bohatého bratra a zada
od ni, aby mu pomohla na poli, vzdyt' je chudy. Laima mu ale odpovi: ,,Jsem jeho Laima, ne
tvoje”. Chudy bratr se pta, kde tedy jeho Laima je a zjist'uje, ze pobyva za dvefmi hospody,
do které chodiva. On ji tam ale nikdy nevidél. Proto mu Laima bohatého bratra vénuje bilou
hilku s tim, ze kazdy nemuze svou Laimu vidét, ale kdyz si s touto hiilkou sedne za dvete, do

kouta hospody, uvidi ji.”°

1.6 Podoba a atributy

Laim& byly Loty$i pfitknuty rizné podoby, jez byly zaznamenany v rliznych
folklornich pramenech. V dainach, pohadkach a povérach se Laima vyskytuje jak v podobé
krasného mladého dévcete, tak v podobé¢ staré Zeny. Stard Zena je pak obvykle nazyvana
Laimas mate. Mohlo by se zdat, Ze toto osloveni odkazuje spiSe na jednu z bohyn typu

,»Matek®, ale tak tomu pravdépodobné neni.®

Laima se muze zjevit jako bild navstévnice, ktera jde navstivit svého svéfence, nebo
jako bila® Zena. Dobou navstévy je pozdni vecer ¢i noc. Bily Gtvar vyvstavajici ze tmy se pak
podoba jakési mlze, stinu. Jako nejasny, nehmotny stin figuruje jiz v nékolikrat zminéné
pohddce o chudém a bohatém bratrovi. V jedné z jejich verzi® pak dochazi dokonce
ke dvéma paradoxnim situacim, kdyZ Laima v podobé stinu vytahne koni krmeni z huby,
a kdyz ji jeden z bratri chyti. Jak je mozné, aby netélesny utvar byl chycen ¢i mohl néco

ZCizit?

V dainach jsou z Laiminy postavy zdiiraznény hlavné ruce, nohy, vlasy a oko. Bozska

ruka obecné Casto pro ¢lovéka znamena ochranu, atocCisté. Bozska ruka také znazornuje tlohu

58
59
60

Bétakova, M. E., Blazek,V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 104.

Viz: Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 9. sv., str. 417.

Vychézime mj. z predpokladu P. Smitse a V. Toporova, 7¢ jde o epiteton bohyné osudu Laimy.
Viz: Bétakova, M. E., Blazek,.V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 105.

61 Bilé barva je v lotySském folkloru mnohovyznamova. Je spojena se Zivotem i smrti ¢i etickou Cistotou.
Viz: Vike-Freiberga, V., Dzintara kalng, str. 106 ¢i Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 236

62 Viz: Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 9. sv., str. 495,
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darce, kdezto lidska — pfijemce. Laima mé v rukach nadpfirozenou silu. V nich jsou ulozeny
rizné moznosti, které mohou ¢lovéku poskytnout. Navic pomoci rukou dava ¢lovéku rizna
znameni Ci se snazi zahanét zlo. Dle jedné dochované povéry se dokonce Laima zjevovala

Sestined¢lkam a rukou jim ukazovala, jak jejich ditka Vyrostou.63

Nohy jsou bud’ obuté ve zlatych ¢i médeénych stievicich, nebo bosé. Zalezi na situaci,
ve které se Laima vyskytuje. Zlaté stfevice jsou znakem bozské moci, médéné stfevice (stejné
Kdyz je Laima bosa, obvykle musi pospichat k né¢jaké krizové situaci. Proto si stievice jiz

nestac¢i obout.

Kdyz Laima spécha k porodu, ma rozpusténé vlasy. Rozpusténé vlasy zde maji stejnou
symboliku jako rozvazané uzly. Znamenaji jednak osvobozeni rodi¢ky od svazujicich
pfedmétli a zmirnéni porodnich bolesti, jednak uvolnéni télicka dité¢te z matcina lina

a nasledovnou volnost k ristu novorozence.

Zajimavym tématem k rozboru ze zdiiraznénych casti Laimina téla je jeji oko. To je
spojovano s magickou moci, s moznosti vidét to, co smrtelnik vidét nemuze. Laima se
v pohadkach objevuje jako jednooka, a praveé jedno oko symbolizovalo nejen v predstavach
baltskych narodii vievédoucnost, vievidoucnost.”* Podle loty$skych povér a pohadek mélo
Laimino oko spojitost se studnou, jelikoz v nich nalézame informaci, ze existoval zakaz lit
nabranou vodu ze studny zpét, aby se nenalila do Laimina oka. Jeji oko se tedy vyskytovalo
ve studni.®® Tato spojitost je velmi zajimava z ohledu etymologie loty$ského vyrazu pro
studnu — aka. Slovo aka je totiz morfologickou variantou slova acs, jez v dnesni lotystiné
znamena ,,0K0“. Sémanticky obé slova spojil vyznam nafe¢niho slova acs — vodou naplnéna
prohlubenn v bazin¢. Pfed tim, nez se vyznamy obou slov rozesly, aka také znamenala
»prohlubeini s vodou* ¢i ,,diru v ledu, odkud se mohla cerpat voda“. Jiz v 16. stoleti pavodni

vyznamy vymizely, od té doby aka znamené ,.studna“.®®

Pokud nahlédneme jesté do detailngjsiho zpodobnovani bohyné¢ Laimy, zjistime jaké
nosila oSaceni a dopliikky. Laima na sobé mohla mit hedvabné Saty ¢i sukni, pies ramena
mivala $al, v pase byvala opasana paskem, pficemz Laimin pasek m¢l magickou moc. Bohyné

jej v dainach jakozto symbol ochrany muze ¢lovéku nasazovat ¢i jej tahnout okolo domu nebo

63
64

Viz: Smits, P., Latviesu tautas ticgjumi, 2. sv., str. 1002.

Podobné mél jedno oko severogermansky Odin. O tomto bohu je zndm mytus, v némz se pravi, ze Odin
nechal v zastavé jedno oko v Mimiho studni (studni moudrosti), z niz se chtél napit kouzelné vody, aby ziskal
moudrost véku. Viz. VICkova, J., Encyklopedie mytologie germanskych a severskych ndrodii, str. 166.

0 Podobné jako zastavené oko Odinovo.

66 Viz: Karulis, K., Latviesu etimologijas vardnica, 1. sv., str 62.
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pole. Pokud n€koho opésala trikrat, znamenalo to nezranitelnost, a znakem zivota bylo, pokud
mél pasek zelenou barvu.®” Hlavu Laimé& zdobil bud’ vénec, nebo korunka. Casto také byvala

zabalena do deky — to kdyz spala na nékterém z jiz zminovanych mist.

Laima na sebe mohla brat také zvifeci podobu. Potom se zjevovala jako bila ¢i ¢erna
slepice, cerny brouk, had, koza, krdva, nebo vept. V dainach je Laima ze spektra zminénych
zvitecich podob vyobrazovdna hlavné jako slepice. Ta byvala spojovana s rodnosti
a plodnosti. Proto Laima, ktera se objevila na stieSe sauny jako slepice, byla znamenim
zenské plodnosti. A kdyz se Laima v této podob¢ zjevila v ohradé s kravami, nebo ve chléve,

znacilo to jejich brzskou biezost.

Had nebo tii hadi dle svych funkei v nékterych pohadkach poukazuji na Laimu ¢i na
tii Laimy. Tak je tomu napiiklad v pohadce Sérdienite un mates meita (Sirotek a dcera
matky)®. Zde hadi, podobné& jako bohyné osudu, viji vénce. Kdyz jim divka-sirotek s touto
praci pomize, odvdeci se ji za jeji dobré srdce tim, Ze ji preduréi dobry osud, ktery se pozdéji
odrazi v nasledovném — princ si za nevéstu vybere ji, a ne dceru jeji macechy. Podobnost
hadi s Laimou je tedy 1 v urCovani osudu.® Symbolickym propojenim Laimy jakoZto
uréovatelky osudu s hadem jakozto jeho vykonavatelem je pak pohadka o chlapci, ktery
zaslechl, jakou mu ,.tfeti laime* urcila smrt — v uréity den a hodinu jej ustkne had na puadé.
Ackoliv se chlapec ze vSech sil snazil danému osudu zabranit, zvratit jej nedokézal.”
Posledni zminéna pohadka se pak shoduje s povésti: ,,Stari lidé vypraveji, ze byvaly tri laimy.
Prvni laima urcila lidem jen to nejlepsi, druha dobré a treti spatné. Co tyto tri laimy vyrkly, to

se navlas splnilo.“™

Po vykresleni n¢kterych z podob bohyné Laimy se okrajové zaméfme na jeji atributy.
S osudem cloveéka jsou jistym zpiisobem spojeny Laiminy klice, jeji ntiz, kalich, feminek,
vétev Ci vénec.

Kli¢e poukazuji ma magickou schopnost osvobodit nebo naopak spoutat. Kli¢ vétsinou

patii k né¢jakym pomyslnym dvetim symbolizujicim pfechod z jedné Zivotni etapy do druhé.

o7 Zelena barva je v lotySském folkloru nejéastéji znakem zivota. Viz. Kurstte, J., Latviesu folklora mitu

spogulr, str. 213.

zz Viz: Latviesu tautas skaistakas pasakas, str. 260—261.

s zanrem sirotCich pisni. ,, Tvrdy zivot plny prdace mél vsak pro sirotky i pozitivni stranku. Otuzil je, naucil je
houzevnaté pracovat, spoléhat na vlastni sily a rozumové brzy dospivat. Dospivajici osirelé divky byly casto
povazovany za dobré nevesty a byvala jim nékdy davana prednost pred bohatsimi, ale lenivymi, zejména kdyz
dbaly o swviij zevnéjsek a cest.” Své tvrzeni pak doklada na nékterych dainach. Viz. Parolek, R., Lotysska
literatura: vyvoj a tviiréi osobnosti, str. 43.

Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 13. sv., str. 313.

Smits, P., Latviesu tautas ticgjumi, 2. sv., str. 1001.
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Proto jsou klice Casto zminovany pfi svatbach. Dalsi pfechod, ktery kli¢ miize znazoriovat, je

pak odchod z tohoto svéta, coz je vysvétlenim, pro¢ se kli¢ vyskytuje 1 pti pohibech.

Reminek znazoriiuje spojeni. Jim Laima pfipoutava divéin Zivot k Zivotu chlapce.
Naznacenim, Ze Laima zamysli pro divku Zenicha, je pak kdyz ji uvije vénec. Pokud se tak
stane, divku s urcitosti ¢eka svatba. Naopak s oddélenim a osvobozenim (napt. od tézkosti) je
spojovan niiz. Pokud ale je nlz zlaty, tyké se néjakym zplsobem hostiny, jelikoz jej v daindch

Laima odklada na stul.

S ritualem oc€isténi souvisi ,,Laimino kosté* (Laimas / Laimes slota). Vétsinou se jedna
o koste vyrobené z vétvi riznych strom1l. 2 Aby se odlisilo od kostéte obycejnych smrtelnik,
je k nému pfidavan piivlastek mekké, zlaté ¢i stiibrné. V dainach se ve spojeni s Laimou

objevuje také koste lipové.

Strom v predstavach mnoha narodl zndzoruje zivot. Stejné je to se symbolikou vétve,
kterd je nebo byvala soucasti onoho stromu. Tak napiiklad vétev, kterou Laima vhazuje do
ohrady s kravami ¢i do kravina, znaci bfezost. Jaké mnozstvi telat se v pfistim roce narodi, se
odvozuje od toho, jak hodn¢ nebo naopak malo je vétev rozvétvena. Pestrd vétev je pak
znamenim, Ze se narodi straéeny. Podobné, jako je tomu u Laimina kostéte, tak i vétev, ktera
nalezi této bohyni osudu, dostava privlastky zlata a stfibrna (ale mize byt i z vrby). Pokud
Laima drzi takovouto vétev v rukou ¢i ji hodi ¢lovéku, jedna se vzdy o dobré znameni.
Dobrym znamenim v souvislosti s Laimou je pak také pokryvka (ve které bohyné bud’to spi,

nebo ji podklada pod rodicku), §al, hedvabi ¢i len.

1.7 Analyza bohyné
Po vyctu vyskerych informaci, které jsme ziskali z primarnich prament, pfistupme
nyni K interpretaci téchto charakteristik a k zafazeni bohyné Laimy v ramci systému

lotysského folkloru.

Jak bylo feceno v tivodu, bohyné, které stoji v oblasti naSeho z4jmu, budou rozdéleny
podle funk¢nosti na trvalé a situac¢ni. Laima podle tohoto déleni spada do kategorie bozstev
trvalych, jelikoz jeji vyskyt neni podminén casové vymezenou funkei. Jeji zakladni funkci je
ur¢ovat osud. Nechceme zde ale tvrdit, z¢ Laima nema situa¢ni projevy, nicméné neni
situacn¢ definovana. Jednotlivé situace, ve kterych se objevuje, neoznacuji totiz ji, ale

souvislost mezi situacemi, ve kterych se vyskytuje.

2 Casto z lipy ¢&i biizy. Laiminym kostétem bylo také nazyvano jmeli. Viz: Ruberte, 1., Senvardu

vardnica, str. 42.
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Na zdkladé zjisténych mist vyskytu a situaci, ve kterych je Laima v primérnich
pramenech pfitomna, se ukazuje, ze bohyné je v tizké souvislosti s liminalitou. Nejvice na
hrani¢ni prostfedi poukazuje prah, pod kterym spava. Ten obecné znaci ptechod z vnitiniho
prostoru do vnéjsiho svéta. Laima se tak nevyskytuje ani uvnitf, ani vné. Asi nejcastéji je
s Laiminou pfitomnosti Spojovana sauna, jez je ji ptifcena jako ,,Laimin pokoj«. Také sauna
reprezentuje liminalni prostor, neni totiz ani soucasti domu, ani soucasti prostfedi, jez
k oblasti domova nenalezi. Jako mista hrani¢ni, ve kterych se Laima vyskytuje povazujeme
i okraji cesty, podkrovi nebo pole. Jsou to mista spojena s urcitym prechodem, Laima se zde
vyskytuje jaksi ,,na hrané. Pole znaci misto v nécem lidské, v nécem cizi. Je to misto, kde se
lidé bézné vyskytovali, avsak nebylo jejich domovem. Okraj cesty znaci hranici mezi onou
cestou, ktera ma dany smér a okolnim chaotickym svétem. V podkrovi pak vidime ptrechod
mezi svétem pozemskym a nebeskym. Jako prechod mezi lidskym a cizim je mozné
povazovat mlyn, kde se Laima cas od Casu vyskytuje. Asi nejvice zjevnymi momenty

prechodnych situaci, u kterych nesmi bohyné chybét, jsou pak porod a svatba.

Dalsimi Laiminymi pusobisti jsou pak mista protikladna. Bohyni nachazime bud’
uvnitf staveni, napt. v koute, pod polstafem, nebo venku na cesté, na vyvySeném misté, nebo

naopak v nizing. Tato protikladna mista vytvari jisté napéti, jez poukazuje na urcity piechod.

Stav napéti vyvolava i proces vazani, jez je s Laimou spjaty. Laima ¢asto manipuluje
s vlaknem, jez ovliviiyje lidsky osud. V urcitych piipadech vlakno svazuje — to kdyz piede nit
zivota, kdyz k sobé piipoutava dva lidi opaéného pohlavi, nebo pokud opasava jistého
cloveka ¢i véc. V jinych ptipadech proces vazani prechdzi v proces rozvazovani. Laima
vlakno rozvazuje v okamziku porodu, kdyz ma byt télo rodicky oprosténo od svazujicich
predmétt. Dale v preneseném slova smyslu Laima rozvazuje nit zivota, kdyz ji pfetne a tim
rozhodne o okamziku umrti svého svéfence. Dva ambivalentni pdély — svazovani
a rozvazovani — zastupuji protichiidnou ¢innost, kterou Laima vykondva za ucelem ovlivnéni
lidského osudu. Do jaké miry ale osud Laima ovliviiovala a jak byl osud davnymi Lotysi

vniman, je ale otazkou.
Z lotysskych lidovych pisni je patrné, Ze Laima urcovala osud ¢lovéku jiz v momenté,
kdy pfichazel na svét. V dany okamzik ucinila to nejhlavnéjsi rozhodnuti ohledné otazky, zda

dit¢ bude Zit ¢i ne. Pokud dit&€ porod pieZilo, urcila, jak bude vypadat, zda se provda nebo

ozeni, zda bude ¢i nebude mit té¢Zky zivot a jak bude jeho pobyvani na tomto svét¢ dlouhé.
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7Zda se tedy, ze lidsky osud nebyl Laimou uréen do SirSich detaild.” Clovek se tak mohl
0 svém kazdodennim jednani rozhodovat sam, ale mezniky a rysy zivota, jez byly v dané

dob¢ povazovany za dulezité, jiz byly dopfedu nevyhnutelné dany.

1.8 Pro¢ Laima place

V poétu asi sedmdesati dain™® se vyskytuje Laima, ktera plade nad osudem &lovéka.
Jaky je ale pro tuto bohyni divod k placi, kdyz pravé ona urcuje, kterym smérem se lidsky
osud bude ubirat? Pokusme se na tuto otdzku nalézt odpovéd ve studiich H. Biezaise,

J. Kursite a V. Vike-Freibergy.

vvvvv

H.Biezais, jenz se snazil pomoci logickych krokii vyfesit danou problematiku. Na pocatku
jeho studie Placici Laima stoji daina, kde Laima stoji nad hrobem a hofce place:

»Mila Laima horce place

Stojic nad hrobem

shlizic na mé télicko,

Které privedla na dobu kratickou.”"

Z textu pisné se muze zdat, ze bohyné place pro cloveéka, ktery zemiel moc brzo. Tak
tomu ale dle Biezaise neni. Na dany text se totiz musime divat z pohledu existence
synkretizmu. Pokud tak uc¢inime, zjistime, ze Laima stojici nad hrobem je ptedstava, ktera se
zrodila pod vlivem kfestanstvi. V lotySské mytologii zastavaly starost o mrtvé uplné jiné
bohyné. Byly jimi nékteré z tzv. Matek - Matka hrobt, pisku, zemé a vela® — posledni
Zminovana naopak ¢ekavala na mrtvé s radosti (v dainach dokonce nad hroby tancuje). Dale
je nutné zminit Biezaistiv postieh, ze plakat kviili smrti nemélo pro staré LotySe smysl, jelikoz
vétili, ze jde jen o pokraCovani Zivota v onom svete.

Biezais také zcela logicky uvazuje nad alternativou, podle které by existovala jista
mocnéjsi sila, urcujici osud nezavisle na Laimé. Po analyze riznych dain ale dochazi

k zavéru, Ze takova domnénka neni pravdépodobna. V jistych pisnich sice matka vini Laimu

z odpovednosti nad danou situaci a Laima naopak vini matku, ale dalsi dainy dokazuji, ze za

s Myslenku, e lidsky osud nebyl uréen do Sir§ich detailéi zastava i V. Vike-Freiberga. Viz: Vike-

Freiberga, V., Dzintara kalna, str. 105.

I Viz: Biezais, H., Raudosa Laima in: Latviesu kultira laikmetu mainds, str. 47.

& ,Mila Laime gauzi raud, / Kapa virst stavedama, / Redzej' manu auguminu / Bez laicina pievedam.”
Krisjana Barona Dainu skapis, 27524-0.

7 Velu mate zde pieklddame jako Matka velll z nasledujiciho divodu — Ve/i je loty$sky nazev pro duse,
zpravidla duSe zemfelych. ProtoZe v Cestin€ pro takové bytosti neni jméno, uzivame pocestélou variantu tohoto
slova.
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ur¢enym osudem jisté stoji Laima a a¢ matka ¢i nékdo dalsi pozaduje jinou osudovou volbu,

Laima vzdy rozhodne po svém.

Touha vyfesit otazku place této bohyné¢ osudu vede Biezaise ke snaze vcitit se do
mysleni dobového Clovéka: ,,Zaprvé je nutné pokusit se urcit stupen vyznamu a diuleZitosti
riiznych osudovych rozhodnuti, ktera Laima vyslovuje. Zadruhé je treba divat se na obsah
rozhodnuti Laimy ve spojeni se socidlnim zivotem rolnika dané a’oby.“77 Poukazuje na nutnost
si uvédomit, ze rolnik mél jinou Zivotni zkusenost nez my ted’, a tudiz hodnotil fakta po svém.
Rozhodnutim Laimy tak mél ptipisovat urcitou hodnotu. Naptiklad rozhodnuti ve vécech
tykajicich se svatby pro n¢j nemélo mit tentyz vyznam jako rozhodnuti, které bylo vyi¢eno
Vv okamziku narozeni. Biezais tuto svou mySlenku potvrzuje nésledujicim: ,,Zatimco Zivot
kazdého clovéka je spojen s jeho pocdtkem v okamZiku narozeni, bez néjz ten [zivot] viibec
neni, neda se to samé rict o zasnubach. K zdasnubam, kdyz tak Laima urci, nemusi dojit
a clovek, ac¢ mozna méne hodnotné, miize presto sviij zivot dozit |...]. Proto moment narozeni

"o ., ;o P : 78
nabyvda ve srovnani s ostatnimi zivotnimi udalostmi nejvétsiho vyznamu | ...].%

Ackoliv Laima urcila osud v okamziku narozeni, neopustila ¢lovéka po celou dobu
jeho zivota a doprovazela ho ve vSech situacich. Jeji doprovod znamenal i souciténi se vSim,
¢im si jeji svéfenec v zivoté prochazel a tak s nim i plakala. Z této situace mohl dle Biezaise
Lotys hledat vychodisko jen ve skeptické rezignaci (pficemZ rezignaci zde mysli jak zlost
a opovrzeni vii€i Laimé, tak plac ¢i prosté pfijeti situace).

Biezais se k teSeni problematiky placici bohyné osudu dostdva skrze dobu, kdy bylo
toto jedine¢né a svérazné spojeni ,,placici Laima” vytvofeno. Tento rys mél byt bohyni
ptifcen po 12. stoleti, kdy narod pomalu ztracel svobodu, ale nedorostl do nového nabozenstvi
svych utiskovatelid. Biezais ve své studii vénuje dostatek prostoru popisu historickych
okolnosti spojenych s idajnym otroctvim, do kterého se Lotysi dostali v dobé christianizace
Pobalti. A pravé z této etapy lotySskych dé&jin pii feSeni otazky, pro¢ Laima place, vychazi. Po
priklonéni se k tezi, Ze ,,[...] ndbozenské predstavy se formuji v primém spojent se socidlnim
prostredim.”, dodava: , Nemusime plytvat slovy na to, Ze bezpravny otrok, jak to sprdavné
klasifikovala kancelar Karla XI., nemél zadnou mozZnost zmenit svij zivot, respektive osud.
Mohl pro néj jen plakat. Ani v silach bohynée Laimy, a¢ v ni plné véril, nebylo zménit toto
socialni postaveni. A proto se lotyssky rolnik musel spokojit s tim, Ze jeho bohyné place

c 79
spolecné s nim.

Biezais, H., Raudosa Laima, In: Latviesu kultira laikmetu maipds, str. 52.
Tamtéz, str. 53.
Tamtéz, str. 58.
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Proti Biezaisovu vysvétleni stojicimu na zaklad¢ interpretace této etapy lotySskych
déjin jako otroctvi se vymezuje J. Kursite, ktera fika: ,,[...] skleslost, plac neni pro lotysské
zemédelce charakteristicka vlastnost. Pravé naopak, [...] Lotys v dainach neztraci
optimismus.“® Své tvrzeni dokazuje na velmi znamé lidové pisni:

wmutek muyj veliky,

Pro néj se trapit nehodlam,
Ulozila jsem jej pod kamen,
Ten prekrocila se Z[mévem.“s1

Dale se odkazuje na to, ze v dainach neplace jen Laima, ale i Slunce, jehoz ,,[...] pldc
nemd nic spolecného s tézkym stavem Lotyse v otrockych podminkach — puvod této™ pisne,
stejné tak jako castecné pisni, kde figuruje placici Laima nebo placici Dékla, nalezneme
V indoevropské sakralni poezii, kazdopadné v casovém obdobi pied prichodem Némcu do

Pobalti.~®

Kursite tedy nahlizi na danou problematiku jinym zplisobem. Vychazi z toho, ze vybér
priznivého ¢i neptiznivého osudu nezavisi na vili nebo ptani bohyné osudu. Dle ni bohyné
ulozi osud podle toho ,,co padne®, to ma urcovat napf. los, nebo proces podobny vazeni na
vahach. Potom Laima vi, co je komu urceno, ale nemiize to zménit. A to je také divod pro
Laimin pla¢ — Laima place, protoZe vi dopiedu o neptiznivém osudu, ale neni v jejich silach
jej zvratit.®

Z upln¢ jiné perspektivy se pak na placici bohyni osudu diva V. Vike-Freiberga. Ta
ptipodobniuje mySlenku o osudu uré¢eném jiz od narozeni k tomu, co podle ni ve staré indické
filozofii nazyvaji karma. Karma podle Vike-Fribergy ,,[...] prredstavuje vsechno to, co clovek
Vv minulych Zivotech nashromazdil do véna svého osudu dobrymi nebo zlymi pociny
a mySlenkami. Kazda reinkarnace® pak dava &lovéku Sanci svou karmu pretvofit, vylepit.
»,Laima v tomto smyslu ztélesiuje tu neosobni zdkonnost, to neoblomné svétové usporadani,

podle kterého ma kazda cinnost svou odménu a své nevyhnutelné disledky. To by mohlo

80

Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 223.
81

,,Bédu manu lielu bédu, / Es par bédu nebédaju! / Liku bédu zem akmena, / Pari gaju dziedadama.”
Krmjana Barona Dainu skapis, 107-0.

,Dievins zina, Laime zina, / Ka Saulite gauzi raud; / Pilni mezi piebirusi, / Saules gauzu asarinu.’
V piekladu ,Dievs vi, Laima vi, / Ze Slunce hoice place, / Lesy jsou zaplavené, / Horkymi slzami Slunce.
Krmjana Barona Dainu skapis, 33767-0.
Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 223.
Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogul, str. 224.
Oznaceni filozofického nebo nabozenského konceptu, ze duse nebo duch zacne po biologické smrti
novy zivot v novém téle.

’
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pomoci objasnit, pro¢ Laima, ac¢ by chtela, nemiize zménit urceny osud a obcas sama place,

L 86
Ze urcila tezky osud.*

1.9 Folklorni a mytologicka vrstva Vv literatuie o Laimé
Ve shodé s Barthesovou teorii mytu jako sémiologického systému se nyni pokusme
poukazat na mytologickou vrstvu riznych texti, jez byla vytvafena na zakladé poznatki

ziskanych z folkloru.

JiZ prvni mytologiza¢ni tendenci autorti se zd4 byt nespravné pfipodobiiovani Laimy
k fimské bohyni osudu a §tésti Fortuné ¢i dokonce ztotoziiovani s ni. To ucinil napiiklad P.
Einhorns®” ve spise Historia Lettica (1649), kdyZ poprvé zminil loty§ské theonymum Laima:
wZvlaste pak je od Zenského pokoleni, predevsim pak od téhotnych nebo Sestinedélek, uctivana

a vzyvana Laima, to jest Fortuna nebo bohyne stésti [...].®8

Dale je Laima nazyvana, mimo
jinésg, bohyni Stésti v nékterych slovnicich z 18. stoleti. Na takovato tvrzeni je tfeba si dat
pozor. Baltskd bohyn¢ Laima neni narozdil od fimské Fortuny bohyni Stésti — jak autofi
Fortunu definovali — je bohyni jakéhokoliv osudu, at uz je dobry &i Spatny. Mylna
interpretace ulohy bohyné Laimy mohla vzniknout na zakladé klasické vzdélanosti autord:
wl---] znali Fimskou bohyni osudu a stésti Fortunu, a protoZe Laima sdilela funkci
spoluurcovatelky osudu, role Laimy se rozsirila i na ,Stastny osud’. “%0 Autofi pojednani
0 bohyni Laimé tak vyuzili pfedbéznych znalosti klasické mytologie ke konstrukci lotySské
bohyné¢ podle vzoru fimskych bozstev, interpretovanych v radmci dobovych predstav.
Komparativni pfistup, ktery stoji na zakladu jmenovaného omylu, je ovSem pochybny,

komparuje-li se racionalni systém se sbirkou folklorniho materialu.

V podobnych textech, jako vySe zminény spis Historia Lettica je mytologicka vrstva
zietelnd. V jinych korpusech se misi s folklornimi prameny. Tak je tomu napiiklad
v nékolikasvazkovych Latviesu tautas teikas un pasakas (Loty$skych lidovych povérach
a pohadkach) shromazdénych P. Smitsem, jez provazi komentdi H. Biezaise. Pravé tyto
komentafe mohou byt zavadéjici a napovidaji ¢tenafi, co ma v danych pohadkach a povérach
vyhledavat. Biezais je pii popisu bohyn¢ Laimy veden podobnou mytologiza¢ni snahou, jako
P. Einhorns, ktery stavi do kontextu tfi Laimy a tfi nadpfirozené bytosti a bohyné jinych

narodu, jez mély co docinéni s lidskym osudem. Poté vyuziva folklorni zdroje o Laim¢ a stavi

8 Vike-Freiberga, V., Dzintara kalna, str. 104.

8 Pouzivame loty$skou verzi jména Paul Einhorn.

8 Bétakova, M. E., Blazek,V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 101-102.

8 Ve slovnicich j. Langeho a G. F. Stendera je také popisovéana jako pohanské bozstvo s akcentem na jeji
ucast pii narozeni ditéte a roli, kterou hrala v jeho osudu.

% Bétakova, M. E., Blazek,V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 103.
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Ji zamérné do kontextu s jinou lotySskou bohyni, aby v tomto uvodnim textu mohl propagovat

sv€ nazory.

V tvodu jsme si rozdélili autory, jez se zabyvali tématem bohyni stojicich ve stfedu
zajmu této prace, na skupinu starSich badatel a na novodobé autorky, mezi néz jsme zatadili
V. Vike-Freibergu, J. Kursite a E. Kokare. Je nutno podotknout, Ze a¢ vSechny pusobi ve
stejné dobé, kdy je jiz diky pracim ptedchozich badatelti pfedpoklad mytologie v literatuie
a uvazovani lotySskych autorti hluboce zakofenén, k badani o daném tématu piistupuje kazda
jinak. V knize V. Vike-Freibergy Dzintara kalna (Na kopci z jantaru) si v§imame tendenci
davat Laimu do souvislosti s indickou filozofii.*! J. Kursite se v Latviesu folklora mitu spogult
(Lotyssky folklor v zrcadle mytt) neoprostuje od srovnavani s mytologiemi jinych narodd a
zda se, ze z folklornich pramenti ¢as od Casu vyuZziva jen ty potfebné, jez koresponduji
s jejimi myslenkami.® Proti témto autorkdm se svym pfistupem vymezuje E. Kokare. Ve své
studii Mitologiskie téli latviesu folkloras poetiskaja sistema (Mytologické obrazy v poetickém
systému lotySského folkloru) analyzuje dainy s velkou obezietnosti, snazi se vyvarovat
zjednoduSujicich teSeni, vychdzi hlavné ze statistickych tdaji a oprostuje praci od

zavadgjicich srovnani s mytologickymi pfedstavami jinych narodu.

91
92

Viz: Podkapitola Proc¢ Laima place.

Jako naptiklad, kdyz rozdé€lani ohné fadi na zaklad¢é dvou zminénych dain pod obétni ritual a dale pise:
Zdd se, Ze starda forma podekovani, nebo prosba o ndklonnost bozstev, byla rozdelani ohné. To délali ti, kterym
se darilo obzvlaste Spatne, nejcastéji sirotci, kteri neméli teplo domova. Pomoci ohné doufali v to, zZe ziskaji bozi
teplo a ochranu. “ Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogult, str. 243.
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2 Dekla

Vedle Laimy je v daindch zminovana dalsi bohyn¢ podilejici se na urovani osudu, jez
je pojmenovana Dgkla. Toto theonymum se v lidovych pisnich vyskytuje podstatné méné
Gasto neZli jméno Laimino (dle E. Kokare je Dékla zmin&na jen ve 150 textech pisni)®
a v dalsich folklornich Zzanrech na n&j téméf nenarazime — zde se D&klino jméno skryva pod

jednou ze tii Laim.

Déklino jméno bylo nejspise poprvé zaznamenano P. Einhornsem v jeho knize
Ddckla; ta, kdyz se narodi dite, je koléba, nebot to je jeji sluzba, malé deti kolébat
a ochraiiovat [...]*** Dalsi badatel W. Hupel se pak snazil v Topographische Nachrichten von
Lief- und Estland vysvétlit ptivod jména této bohyné. ,,Deewekla®, zkracené ,,Dehkla“ ma dle
n¢j mit své jméno utvoreno od lotySského slova ,,Deht* — sat. Zminovana bohyn¢ pak méla
dohliZet na kojence, aby dobie spali a prospivali. Ve Stendersové gramatice obsahujici popis
lotySskych bozstev se pak objevuje podobny nazor, ze theonymum mohlo byt vytvofeno od
slovniho spojeni ,,puppi deht” — ptilozit prs ke kojeni, dale ji nazyva bohyni kojencti. Toho
samého nazoru byl Také J. Endzelins, jenz jméno bohyné odvodil také od dét, hlavné ve
spojeni pupu dér (ptilozit prs ke kojeni), pricemz zduraznil, ze Dekla se stara o kojence,
houpe je.* Dalsim zfady badatelii zabyvajicich se jménem zmifiované bohyné byl J.
Lautenbahs, ktery po srovnani theonyma s podobnymi indoevropskymi slovy konstatoval, Ze
kofen odpovida sanskrtskému dha- (sat) a dale vyvodil, ze D&kla je slozena z de-kla

a znamena kojenec.®®

Z jiné stranky na ptivod theonyma pohliZeli A. Pogodin a H. Biezais. Ti se domnivali,
ze jméno Dekla vzniklo odvozenim od svaté Tekly, a tudiz nepatii mezi stard lotySska
bozstva. Biezais v této své teorii poukazoval hlavné na to, ze svata Tekla byla mezi katoliky
velmi populédrni, pticemz katolictvi se dlouho udrzelo na zapad¢ Kuronska, odkud pochazi
vétsina pisni o Dekle. Vlivem némeckého nareci, piesnéji stiedo-dolnonémeckého dialektu,
ve kterém bylo pismeno t ¢asto vyslovovano jako d, mé¢la vzniknout z Tekly Dékla, jelikoz

stiedovéci némecti knézi, ktefi vétSinou onim dialektem mluvili, vyslovovali misto Tekla

% Viz: Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistéma in. Latviesu folklora.

Tradicionalais un mainigais, Str. 52.
% Bétakova, M. E., Blazek,V., Encyklopedie baltské mytologie, Str. 64.
% Viz: Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistema in: Latviesu folklora.
Tradicionalais un mainigais, str. 53.
Viz: Lautenbahs, J., Par liktena-dievibam jeb trim laiminam, str. 6.
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Dekla. Diky synkretismu lotySskych pohanskych ptedstav s kiest'anstvim se pak mély spojit
piedstavy o svaté Tekle a bohyni osudu Laimé a vytvofit tak lotySskou bohyni Deklu.”’ Toto
tvrzeni ale mnoho védcli neuznava. Navic proti hlubSimu kiestanskému vlivu na LotySe byl 1

P. Einhorns, ktery jiz v roce 1649 oznacil Déklu za pohanské bozstvo.

Poslednim navrhem etymologie jména bohyné je pak teorie vychazejici z vnéjsiho
srovnani theonyma Dékla se jmény bohyin z jihu staroveéké Italie — Dekluna a Tekliia /
Deklija, jejichz funkce bohuzel nejsou znaimy.98 Proto tato teorie, podobné jako teorie

predchozi, vychazi pouze z filologického hlediska.

E. Kokare se pfi analyze bohyné Dekly snazila zohlednit funkce, které ji byly
ptitknuty v dainach. Dle ni se Dékla vyskytuje pouze ve 150 textech lotySskych lidovych
pisni, které byly sesbirané ze 37 mist, z ¢ehoz 30 mist nalezelo jedné oblasti LotySska zvané
Kuronsko a jen 7 oblasti Vidzemska. Pisné o Dékle tak pochazeji hlavné z Kuronska, coz by

mohlo ukazovat na lokalni jev, ktery se rozsifoval do pisni z okolnich krajt.

V mnoha dainach jsou jména Dé&kla a Laima uzivany jako synonyma, znacici
personifikaci uréovatelky osudu. Z tohoto poznatku by snad mohl vzejit nazor, ze Dékla je
fenoménem nov¢jsi doby, ktery vesel do dain jako paralela k popularnim typum pisni, kde
mytickou postavu urcujici osud ptedstavuje Laima. PresvédcCivy by tento piistup dle Kokare
byl, kdybychom brali v potaz nazor A. Pogodina a H. Biezaise ohledn¢ teorie plivodu
theonyma Dekla pod vlivem svaté Tekly, s ¢imz Kokare zasadné nesouhlasi. ,,Proc¢ by jen
oznaceni lotysského bozstva mélo byt ziskano z krestanstvi?* Pravdépodobnéjsi je podle ni
nazor, ze De¢kla je odvozeno od kotene dha-, pochazejiciho ze sanskrtu, nebo
z indoevropského dhe(i)-. ,,Vyvstava vsak otdzka: pro¢ musime hledat v tak staré roviné
puvod oznacent jevu, ktery nepopiratelné vesel do folkloru v obdobi novejsim? (O tom jasné
svedci fakt, Ze vétsina pisni o Deékle se jako jednotlivé variace objevila jiz ve drive

Vytvorenych typech pisni o Laimé).“99

Kokare se snazi analyzovat veskeré dainy tykajici se Dékly a z provedeného rozboru
usuzuje, ze neni diivod spojovat Deklino jméno se sanim a nasledné s nim spojenym kojenim,
protoze vétSina pisni je tematicky spojena s uréovanim osudu a s realizaci ur¢eného osudu,
pii¢emz nejveétsi ¢ast téchto pisni je spojena se zasnubami. Proto je dle Kokare lepsi slovo

Degkla nespojovat se slovem dét, ale s jeho odvozenou formou deklis ve vyznamu ,,hnizdo, ve

Viz: Biezais, H., Die Hauptgottinnen der alten Letten, str. 361-377.

Viz: Bétakova, M. E.., Blazek,.V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 65.

Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistéma in: Latviesu folklora. Tradicionalais
un mainigais, str. 60—61.

99

36



kterém slepice sedi na vejcich®, coz ma asociativné odkazovat na pocatek rodiny. Myslenku,
7e Deklina funkce spoc¢iva hlavné v uspotfadani Zivota mladych pard, podporuje informace
zachovana od jedné vypravécky: ,.Dékla [...] doporuci néjakému chlapci divku nebo divce

Vv rov v . - v o v o 100
chlapce. Je to starsi Zena, velka recnice. [...] Dékla neurcuje osud, ale doporucuje.*

Po struéném nastinéni nékolika zplisobli, kterymi se dd rekonstruovat etymologie
Deklina pojmenovani, se zaméfme na veskeré pole jeji plsobnosti, které ndm prozrazuji

lotySské lidové pisné, ale také na slovesa s ni spojena ¢i na jeji atributy.

Prvni ¢ast dain, kterou zde budeme rozebirat, je Uizce svazdna s pocatkem lidského
zivota, pficemz v nékterych z pisni je vidét pfimé spojeni bohyné s prvnimi dny ditcte.
Obsahu téchto pisni dominuje slovni spojeni typu kart miizu (uréit zivot / osud). Sloveso kart
v piekladu znamena ,,véSet, viset, ale v jazyce dain, tykajicich se bohyn osudu Laimy
a Dekly, nese vyznam ,,urCit osud“. Neznamena to ale, Ze se kart v pisnich neobjevuje ve
svém puvodnim, nepfeneseném vyznamu. Casto se setkavame s jevem, kdy matka zavésuje
kolébku svému ditéti na strom a Dekla pfitom urcuje novorozenéti osud. Tyto dveé Cinnosti tak
ziejme byly propojené, a Z toho divodu mohlo vzniknout slovni spojeni kart miizu:

»Dékla mi urcovala osud,
Matka zavésovala kolébku.

Urci Déklo takovy osud,

Abych na tebe nebédovala.«***

~Je mozné, ze urcovani osudu a to, jaky osud — dobry ci spatny — bohyné osudu urci,

»102 Dgkla tak mohla odvozovat, jaky Zivot dit& proZije

bylo nékdy spojeno s urcitym stromem.
podle toho, kde mélo zavéSenou kolébku. Dobrym znamenim bylo, pokud kolébka visela na
lip€, naopak nelehky zivot pak symbolizovala jedle a borovice. Dle rtiznych stromt pak mohl
byt urcen i vzhled Déklina svétence:

,,Dekla mi osud urcila

U lipy a jabloneé:

Vysoka budu jako lipa,

Jako jablon rozkvetu.“*®

100 Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistéma in: Latviesu folklora. Tradicionalais

un mainigais, Str. 62.

1ol ,De€kla manu muzu kara, / Mate kara $ipuliti. / Kar, Deklina, tadu miizu, /Ka uz tevi neraudaju.”
Krisjana Barona Dainu skapis, 1201-0.

102 Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spoguli, str. 195.

108 ,,Dekla manu miizu kara / Pie liepinas, pie abeles: / Ka liepai man uzaugt, / Ka abelei noziedét.”
Krisjana Barona Dainu skapis, 1199-6.
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E. Kokare upozorniuje jesté na jiny zpusob pohledu na vznik spojeni kart mizu — ono
kart ve vyznamu urit osud muZe pochazet ze sanskrtského slova kartr znamenajiciho
»pripravit“ &1 pfipravit se“. , ProtoZe v podstaté to [urCovani osudu] prece je
predpripravovani celého chodu Zivota, plan podporeny vyssi silou, ktery neni v silach c¢loveka

zménit [...]**

Je tieba fici, ze sloveso kart je typické ze tii bohyn osudu pravé a jen pro
Déklu. Nalezneme ho sice i ve spojeni s Laimou, nicméné pro ni jsou charakteristicka jina
slovesa. V nékterych pisnich, kde Dékla urcuje osud, se pak misto kart v synonymnim
vyznamu objevuje slovo lemt (rozhodnout). Toto rozhodovani (lemsana) je charakteristické

jak pro Laimu, tak pro Déklu, pficemz u Laimy tento druh ¢innosti neni dominujici.

V dalsi ¢asti pisni je Dekla spojovana s t€hotnymi zenami a nasledovné kojenci. Pisen,
kde se mladym divkam a Zenam doporucuje odplevelit cestu k sauné, aby se k ni Dékla
dostala snadno napovida, Ze se také vyskytovala u porodu.’® V podobnych pisnich, jak jiz
bylo feCeno v kapitole o Laimé, pleji mladé Zeny cestu k sauné, kdyz ocekavaji Laiminu

pomoc.

Velkou ¢ast z dain vénovanych Dekle pak tvoii pisné, kde je zminovana bohyné
aktivné spojena s prib&éhem zasnub a momenty pied svatbou. Dékla je ta, ktera rozmlouva se
zenichem nebo nevéstu varuje pied zhyralym ¢i neslusnym napadnikem. Dale podobné jako
Laima dohlizi, aby dcera dostala véno a poté ji vyvadi ke snatku — pfi této pfilezitosti na
Deklinych bedrech lezi kol oteviit nevésté dvete z rodného domu a tim zpecetit prvni krok

vedouci ke svatb¢ a odchodu do mista Zenichova bydlisté.

Podobné jako bohyné Laima 1 Dekla se snaZi odvratit zlo. V tomto ptipad¢ se jedna
0 Usili zamezit pomluvam a obratit provadéné zlo v dobro. V lidovych pisnich panuje
optimistické presvédceni, ze zlo nemiize mit prevahu nad dobrem, pokud se Dekla vyskytuje

mezi lidmi, proto se nékdy zli jedinci snazi samotnou Déklu utopit, ale to se jim nedafi.

Piiblizné v jedné tieting pisni, ve kterych se vyskytuje Dékla, je tato bohyné zminéna
s Laimou. Jedna se napf. o situace, kdy Deklu i Laimu zvou na pomoc rodi¢ce ¢i k procesu
déleni véna. Bok po boku se vyskytuji pfi svatebnich pisnich, kde jsou rozdéleny funkce
Dékly a Laimy pted vdavanim divky. Déle byvaji vyf¢ena jména obou bohyn v téch dainach,
kde rozmlouvaji na cesté 0 osudu svého svéfence ¢i kdyz spolu plac¢i nebo pokud jim je
vyic¢en dik. Zvlastnim jevem je pak, pokud se dva subjekty, Dékla a Laima, vyskytuji vedle

sebe, ale predikat je v jednotném ¢isle, jak je tomu naptiklad v této daing:

104 Kokare, E., Mitologiskie téli latviesu folkloras poetiskaja sistema in: Latviesu folklora. Tradiciondalais

un mainigais, Str. 56.
105 Viz: Latvie$u tautas dziesmas, 1076.
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,,Déeklo, Deklo, Laimo, Laimo,

Ty nerozhodujes stejne:

Nekomu urcis lehky Zivot,

Jinému jen tézkosti. %

Na prvni pohled by se mohlo zdat, Ze osloveni ,, Ty je pouze chyba, ale tak tomu neni.

V této pisni se ,,[...] odrdzi zpiisob vyjadreni a zpiisob mysleni ve starém jazyce, totiz, Dékla
a Laima jsou spojeny v jeden spolecny pojem, pro ktery mame dnes ndzev: bohyné osudu. «lo7
Dékla a Laima jsou zde tedy uzivany jako synonyma. Zminéni Dékly a Laimy v jenom fadku
pisné¢ ma byt dle Kokare v podstaté poetickou metodou, zhusténim pojmua pro akcentovani
myslenky.'® Pisni, kde Dekla figuruje jen jako slovo souzna&né k Laimg, je velké mnoZstvi,
z ¢ehoz bychom mohli usoudit, Ze D&kla je vétSinou jen dal$im oznacenim pro Laimu. Tento
nazor zastaval napf. J. Endzelins. Podobné pojima charakteristiku Dekly E. Brastins, ktery na

otazku, zdali je Laima jen jedna, odpovida: ,.Laimy jsou tri: Laime, Dékla a Karta“'®

pficemz Dekla pak méa byt ,.[...] Laime, kterd chrani. <™

Dekla, podobné jako Laima v dainach ptede, tka, plete ¢i vije, pfiCemz vSechny tyto
¢innosti, jak bylo zminéno v kapitole vénované Laim¢, souvisi s ur¢ovanim osudu. V rukach
bohyné¢ Dekly i Laimy se nachazi nit zivota, kterou mize pferusit. Stava se tak hlavné
v okamziku smrti lidské bytosti. Bohyné ale muze nit zivota daného ¢lovéka symbolicky
oddélit od predchoziho byti v okamziku dtleZitého inicia¢niho ritualu. ,,Podle ddvného
smysleni clovek v okamzZiku iniciace umira, aby se potom znovu zrodil v novém, vyssim
statusu.“**! V tomto ptipad¢ se tedy nejedna o nendvratné zastaveni zivotnich funkci, ale

spiSe 0 dusevni pierod.

Dekla ma mnoho stejnych funkci a atributi jako Laima. Vije tfeba divce vénec na
dikaz toho, Ze se v budoucnu vda, dale pro poskytnuti ochrany opasava svym tkanym paskem
lidi ¢i hmotné statky, stejné jako Laima nosi méd’éné stievice a pokud je jeji pritomnost
vyzadovana okamzité, nestihne se obout a bézi bosa. Na znameni zivota ¢i obecné na znameni
dobroty néjakym zptisobem manipuluje se sttibrnou, zlatou nebo vrbovou vétévkou. Muze se

také lidem zjevovat v podobé kravy, brouka, kozy a slepice.

106 ,,Dekla, Dékla, Laima, Laima, / Tu vienadi nedariji: / Citam kari vieglu mtzu, / Citu griiti riidinaji.”

Krisjana Barona Dainu skapis, 1218-0.

107 Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 194.

108 Viz: Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistema in. Latviesu folklora.
Tradicionalais un mainigais, str. 60.

109 Brastins, E.: Dievtuyu cerokslis jeb Teoforu katkisms tas ir senlatviesu dievestibas apceréejums, str. 29.
110 Brastins, E.: Dievturu cerokslis jeb Teoforu katkisms tas ir senlatviesu dievestibas apceréjums, Str. 30.
1 Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogulr, str. 201-202.
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Pii zdtrazilovani podobnosti mezi Déklou a Laimou uved'me jeSté na zavér, ze se
Vv jisté skupin¢ pisni Dékla vyskytuje také po Dievsové boku, kdy tito dva spole¢né rozjimaji

nad osudem c¢lovéka a obcas se kviili tomu dostanou do rozepfe.
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3 Karta

Pokud jsme v piedchozi kapitole tvrdili, ze D&klino jméno se v dainach moc casto
nevyskytuje, pak s theonymem Karta se v nich setkame jesté méné — dle E. Kokare Kartu
nalezneme pouze v péti typech dain se t¥inacti variantami** a ani v jedné z nich se neobjevuje

jako samostatna bohyné se sférou vlivu pfipadajici jen a pouze ji.

Po analyze zminénych dain dochazime k zavéru, ze Karta sémanticky figuruje jakozto
synonymum ke slovu Laima, jelikoz v riznych variantach je Laima ¢asto zminovana na jejim

misté. Stejného nazoru byl i J. Endzelins.

Neni moc jasné, odkud jméno Karta pochézi. E. Brastins k této problematice podava
snadné vysvétleni — z Laiminy a hlavné Dékliny ¢innosti zvané karsana, tedy urCovani méla
vzniknout dalsi bohyné podobna prvnim dvéma, pficemz dodava, ze se ni¢im zvlastnim od
zminénych dvou bohyn nelidi."™® V tomto okamziku je dulezité zminit, ze v zadné z dain se
s Kartou sloveso kart nepoji. Jedina piseni, kde se setkame se spojenim Karta a kofenem kart,
je varianta k pisni o Laim¢ a Dievsovi''* zaslana od K. Dinsbergise z oblasti Ventspilsu. Zde
se vV prvnim versi vyskytuje zvukomalebné spojeni Kartin, tavu kartuminu. Nejen, ze se tedy
s bohyni nepoji sloveso kart, ale Kk jeji ¢innosti, pro nedostatek pisni ve kterych se vyskytuje,

nelze ptifadit zadné specifické sloveso, tomu bylo u Laimy a Dekly.

Funk¢né je Karta spojena se zasnubami. Nékdy je zminiovana namisto Dekly jako ta,
ktera otevira nevésté pied opusténim domova dvete. Spole¢né s Laimou také chrani svou
svétenkyni od zlych, pomlouvaénych lidi, nebo s ostatnimi bohynémi osudu rozmlouva. Jak
ale poukazuje E. Kokare, Karta nikdy sama o osudu nerozhoduje, jen uskute¢niuje rozhodnuti

Laimy.'*

12 Viz: Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistema in. Latviesu folklora.

Tradicionalais un mainigais, str. 50.

13 Viz: Brastins, E., Dievturu cerokslis jeb Teoforu katkisms tas ir senlatviesu dievestibas apceréjums,

str. 31.
114

115

Latviesu tautas dziesmas, 17772.
Viz: Kokare, E., Mitologiskie teli latviesu folkloras poetiskaja sistéma in: Latviesu folklora.
Tradicionalais un mainigais, Str. 52.

41



4 Trojice bohyn osudu

Trojici lotysskych bohyn — Laimou, Déklou a Kartou — jez byvaji nazyvany bohynémi
osudu, se zabyvali mnozi badatelé. Jako prvni na Laimu, Déklu a Kartu upozornil roku 1887
H. Visendorfs. Zvlastni pozornost pak této trojici bohyn vénoval J. Lautenbahs. Ten ve své
knize tvrdi: ,Jak lidsky Zivot, tak cas se deli na tri casti, kterymi jsou.: narozeni, zZivot, smrt
a minulost, pritomnost, budoucnost, s ¢imz se ztotoznuji naSe tri Laimy: Dékla, Laima,

“1% Dale se timto tématem zabyval P. Smits. Ten poukazal na to, ze v loty§skych

Karta.
narodnich pisnich se vedle Laimy objevuje Dékla a obcas také Karta, proto je spojuje se tremi
indoevropskymi bohynémi osudu. Lautenbahs i Smits viak nékdy oznaduji vSechny tfi
bohyn¢ jako jedinou Laimu. Pak vyvstava otazka, zdali jsou bohyn¢ osudu skutecné tii, nebo
je bohyni osudu jen jedna, a to Laima.

Touto problematikou se zabyvala a zabyva fada badateli. Jmenujme napiiklad
J. Kursite, kterd po probadani folklornich prament dochazi k zavéru, ze na lotySské bohyné
osudu se da nahlizet ¢tverym zpisobem. Za prvé: bohyné osudu je jen jedna, a to Laima. Za
druhé: bohyn¢ osudu jsou dvé (napf. moje a cizi Laima ¢i dvojice Laime — Nelaime). Za treti:
bohyné¢ osudu jsou tii (Laima, D€kla, Karta nékdy také oznaCované jako ,tii Laimy*).
A konecné za Ctvrté: bohyni osudu je nekone¢né mnoho (napt. kazdy cloveék, domacnost ma
svou).'’

Podle toho, jak Kursite naklada se slovnim spojenim ,,bohyn¢ osudu‘ v kapitole Laima
— Dékla — Karta knihy Latviesu folklora mitu spogult (Lotyssky folklor v zrcadle mytd) je
ziejmé, ze v nahlizeni na dany pojem zastava tieti vySe uvedeny zpiisob. Bohyné osudu jsou
podle ni tedy tfi: Laima, Dekla a Karta. Toto tvrzeni odvozujeme z Castého pouzivani spojeni
,bohyné¢ osudu‘ bez rozliseni toho, o které z bohyni je fec, a autorka nejspiSe ocekava, ze si

¢tendf pod timto pojmem piedstavi jak Laimu, tak Deklu i Kartu, '

Toto pojeti pak
koresponduje s trojici bohyn osudu v mytologii jinych narodd, jez Kursite jistym zplisobem
uvadi do souvislosti sbohynémi Laimou, Deklou a Kartou.'™® Kniha Latviesu tautas
dziveszipa 2 (Lotysska lidova moudrost) pak Laimu, D&klu a Kartu piimo ztotoznuje se tfemi
feckymi moirami Klotho, Lachesis, Atropos, severskymi nornami Urd, Verdandi, Skuld

v ’os s - 120 ’ . o e , . ror ST ’
a ceskymi sudickami.™ Timto jednanim autofi ve svych pojednanich vytvareji mytus

116
117

Lautenbahs, J., Par liktena-dievibam jeb trim laimipam, str. 22.
Viz: Kurstte, J., Latviesu folklora mitu spogull, str. 254.

118 Viz: Tamtéz, str. 205, 218, 220, 223, 227, 228, 233, 235, 245.
19 Viz: Tamtéz, str. 209.

120 Viz: Latviesu tautas dziveszipa 2, str. 109.
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lotysské trojice bohyn osudu po vzoru jinych mytologii. Mechanismus utvafeni takového
mytu se opét shoduje s Barthesovou teorii, na které se zaklada naSe rozdélovani folklorni
a mytologické slozky v literatufe. Primarni folklorni zdroje jsou zde opét deformovany za

ucelem vytvoreni loty$ské mytologie v literatute sekundarni.
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5 Matky

Posledni kapitolu uved'me slovy R. Parolka: ,,Specialitou lotysského mytologického
panteonu, kterd nemd u ostatnich baltskych etnik obdobu,*** byla pocetna zenska bozstva, tzv.

«122 parolek ve své knize

Matky (lotyssky Mates) — s velkym pismenem, protoze jde o bohyné.
dale uvadi, ze jejich pocet piesahuje ¢islo Sedesat, nicméné J. Kursite a Encyklopedie baltské

mytologie uvadi pocet jesté pozoruhodn&jsi — pies sto.*?

O loty$skych Matkach se nedozvidame jen z dain a dalSich folklornich zanru jako jsou
pohadky ¢i povery, ale jsou o nich zpravy i ve starSich historickych pramenech. Jiz v prvnim
stoleti naSeho letopoctu napsal fimsky historik Tacitus v prvnim popisu regionu vychodniho
Pobalti, Ze obyvatelé oblasti uctivali ,,Matku bohd“.** V sedmnéactém stoleti pak ve svych
textech zaznamenal Matku poli, lesa, mofe, zahrady, vétru a cesty P. Einhorns, pii¢emz
dodava, Ze sam pry slysel zeméd¢lce, jak je zminuji pii praci a ve svych pisnich. J. Lange a G.
F. Stenders k této fadé zaznamenanych Matek ptidava jesté Matku kytek, ohné, hnoje
a Vélky.125 V sekundarni literatufe se o Matkach hovofi jako o nadpfirozenych bytostech ¢i
boZstvech niz§iho fadu, které mély ve své pravomoci urcitou oblast ptirody nebo lidského

Zivota.

Otazkou ptivodu Matek se zabyval P. Smits, ktery dosel k zavéru, ze kult mateiskych
bohyn péstovali piedindoevropsti obyvatelé severniho LotySska, ktefi zde Zili na pielomu
letopoétu a pozdéji se méli asimilovat s LotySi a Estonci. Tento piedpokladany
predindoevropsky narod severniho LotySska mél mit velky vliv na jazyk a kulturu Lotysu,
kteti tento kult pravdépodobné ptevzali. Vyznam Matek se pak ¢asem me¢l vytracet ve stinu
jinych indoevropskych boht jako byl naptiklad Dievs a z piivodnich bohyn se staly pouzi
duchové. Dale pak tvrdil, Ze Matky jsou jevem, jenz se V mytech jinych Indoevropant viitbec
nenachazi.’®® Oproti tomuto tvrzeni se vyhrazuje J. Kursite, kterd tvrdi, Ze témé&F u viech

evropskych naroda se v jistém historickém obdobi vyskytoval kult matetskych bohyn. Pivod

121
122
123
Matek.
124
125
126

Podobny kult nenachazime ani u Prust, ani u Litevca.
Parolek, R., Lotysska literatura: vyvoj a tviiréi osobnosti, str. 26.
Viz: Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 117 a veskera hesla tykajici se

Viz: Bét'akova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 119.

Viz: Kokare, E., Latviesu galvenie mitologiskie teli folkloras atveide, str. 180.

Viz: Smits, P., Latviesu mitologija, str. 86-87. a Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské
mytologie, str. 116.

44



lotySskych Matek pak odvozuje od hlavni matriarchalni bohyné, takzvané Velké pramatky,

jejiz kazdou konkrétni sféru vlivu zacaly postupné zastupovat jednotlivé Matky. 127

Teorii 0 vzniku Matek diferenciaci z jedné bohyné, zastaval jiz L. Adamovics. Podle néj
byly jednotlivé matky odvozovany od Matky zemé tim zpiisobem, Ze nejprve vznikaly

zakladni Matky, které se dale konkretizovaly.

Je pravdépodobné, ze zprvu existovaly jen ty Matky, které byly spojeny S ptirodnimi jevy,
jez mohly ovlivilovat zptisob obzivy starovékych a rané stfedovékych narodi, jako bylo
zemédé@lstvi, rybolov a sbér plodin. S pfichodem novéjsi doby pak Matky postupné mély na

starosti i to, co nutné potieba k obziveé nebylo.

Nastifime, jakého druhu tyto bytosti mohou byt jejich rozd&lenim.'?® Podle vzhledu je
mizeme Clenit na antropomorfizované, na Matky, které piebiraji podobu zvifat, anebo na
Matky uplné ztotoznéné s jevem, ktery ma na starosti. Dal$i dvé kategorie téchto
nadpfirozenych bytosti pak tvoti Matky riiznych télesnych organti a nemoci, jako je napiiklad
Matka srdce, kieci, nebo Matka lezeni zastupujici nemoc obecné a Matky jinych

nadpfirozenych bytosti — napi. Matka Velnse, Jumisova Matka.

Bohyné typu Matek jsou v lotySském folkloru specifické pro sviij vysoky pocet. Pii
procitani dain, ve kterych se tyto bytosti objevuji, ale vyvstava otazka, zda vSechny tyto
Matky jsou skutecné¢ bohynémi. Touto problematikou se zabyva E. Kokare, ktera se nehodla
smifit s nekritickym pfijimanim kazdé ,,Matky* (mate) vyskytujici se folklornich pramenech
automaticky jako bohyné. Kokare bystfe poukazuje na to, ze osloveni mate muze byt
piipojeno k opévovanému objektu pro vyjadieni pocty nebo pii vzdani holdu. Slovo mate se
totiz diive uzivalo bézn¢ i kK oznaceni jakékoliv vazené zeny. V nékterych piipadech také
mize jit jen 0 poetické osloveni jistého jevu ¢i véci. Status mytologické bytosti z téchto
divodt muze byt dané Matce piiféen neopravnéné. Tak tomu je podle Kokare napi. u Matky
vCel, kterd ve skute¢nosti snad znamenala jen vceli kralovnu.'? Vysoky pocet Matek je

vytvafen také tim, Ze jsou v dainadch zminény jen jednou, Casto bez urceni funkci, nebo

vytvatrenim skupiny novych variant dain pouhym nahrazovanim néjaké obecné znamé Matky.

Asi nejlépe doloZzena je v dainach Matka vétru (Veja mate), ktera se vyskytuje v 72
textech pisni, jeZ jsou podle slov E. Kokare znamé po celém LotySsku. Jak uz nazev této
Matky napovida, je uzce spojena s vétrem, kterému vladne. Matka vétru se jako personifikace

tohoto meteorologického jevu vyskytuje v pisnich, které jsou spojeny s vodami a rybafstvim.

127
128
129

Viz: Kurstte, J., LatvieSu folklora mitu spogult, str. 139.
Rozdé&leni piejaté z: Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 117, 119.
Viz: Krisjana Barona Dainu skapis, 30274-0.
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V takovych dainach byva zadana, aby nefoukala dlouho do noci a nezvedala viny, aby se
rybafi na jednoduchych lodich mohli dostat ke bfehu. Kdyz je Matka vétru nepftizniva, lidé se
snazi jeji nezadanou aktivitu usmernit tim, ze ji radi, aby Sla spat do koruny uschlého stromu,
ktery predstavuje pasivitu. Matka vétru se v pisnich Casto objevuje jako pomocnice, kdyz
houpe kolébku zavésenou na stromé, ve které se mohou vyskytovat jak déti, tak zvifata. Zluvé
pak dokonce kolébku sama vije a zavéSuje na strom. Dale se vyskytuje jako pomocnice, kdyz
zasahuje proti Matce Velnse, ktera v dainach zna¢i nebezpeci. V nemnoha pisnich se také
objevuje jako ta, jez zametd nebeskou cestu vedouci k obydli nékterych boht.. Témét
polovinu dain 0 Matce vétru tvofi prani nebouchat na dvete lidskych obydli, ve kterych se

prave vyskytuje télo zemielé osoby.

Podle P. Smitse a L. Adamoviése patii k zakladnim star§im Matkam stejné jako Matka
vétru 1 Matka lesa (Meza mate). Ta se vyskytuje jak v dainach sebranych v Kuronsku, tak
v dainach z Vidzemska, tudiz byla znama v pomérné Sirokém arealu LotySska. Spole¢né
s Matkou ketli je zmifiovdna v rozsifené svatebni pisni, kde ji divka prosi, aby za ni pasla
ovce a az se bude vdavat, bude ke keftim hazet kvéty.130 V dalsi pisni dostava ptivlastek
,bohata“ (bagata) a je od ni lovcem 7adano, aby mu piitkla §tSsti pi jeho lovu.'*
V nékterych jinych pisnich je prezentovana jako ta, ktera spravuje faunu a floru lesa
a vymezuje kazdému lesnimu zvifeti jeho teritorium.* Stejné tak se stard o lesni zvifata
v pohadkach a povérach. V téchto Zanrech byva zobrazovéana jako nejstarsi, nejkrasnéjsi nebo
nejvyssi strom, jindy zase zije v dutiné jistym zptisobem neobyc¢ejného stromu. Tak tomu je
v pohadce pochazejici z Vidzemska, kterd vypravi, ze Matka lesa bydlela v dutin¢ velké lipy.
Z pohadky se dale dozvidame, Ze to byla krasna Zena s bohatymi svétlymi vlasy a ze nosila
honosné obleceni. Této bytosti pry lovei nosili obéti a, pokud to byli dobti lidé, Matka lesa
jim vzdy zajistila asp&sny lov.**® V pohadkach byl vzhled Matky lest vykreslovan, naproti
tomu lidové pisné se o jejim vzhledu nezminuji. Tato Matka se také vyznacuje tim, Ze se ji

obétovalo.

Mezi dal$i vyznamné Matky patii Matka mofe (Jiiras mate) a Matka vody (Udens mate).
Tyto Matky mély dvojakou povahu podobné jako Matka vétru — mohly jak uskodit, tak
prospét. Ve folklornich pramenech je Castéji nez Matka vody zaznamenavana Matka mofte,
ktera byla uctivana hlavné v oblasti kuronského pobtezi. O Matce mote se jiz v 17. stoleti

vyjadtil P. Einhorns: ,,[...] méli také zvlastni bohy a bohyne jako Matku nebo Bohyni more,

130 Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 34048-0.

131 Viz: Tamtéz, 30431-0.
182 Viz: Tamtéz, 2657-0.
133 Viz: Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 13. sv., str 240.
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které se dovolavali rybari [...]. A co vice, slysel jsem, Ze si rybadri narikali, zZe to pry Matka

134 "
“** Matka mofte

neboli Bohyné more se na né rozzlobila a nedala jim zdaru pri [...] rybolovu.
v mnoha dainach jevi zdjem o Cinnost rybati ¢i jejich dcer. Déle je zndzoriiovana jako ta,
ktera vlastni bohatstvi — v jedné pisni napfiklad na kameni susi své stiibro a zlato.'®
V nékolika pisnich je pak jako jeji sluha zobrazovano rozboutené mote ohrozujici zivot
rybate. Zadné folklorni zdroje nepotvrzuji spojeni Matky mote s n&jakym ritualem, ktery by

byl vykonavan v jeji prospéch.

Ackoliv se o Matce vody dainy moc nezmifuji, uctivani vody obecné bylo v lotySskych
tradicich hluboce zakofenéno. Mnoha vodnim ttvarim byl pfitknuta velka sila. Z povér se
naptiklad dozvidame, Ze kdyz se ¢lovék dlouho nemohl uzdravit, musel jit v ur€ity den rano
k prameni tekoucimu smérem na vychod a umyt se v ném jesté pied piichodem slunce. Pii
tomto ritualu musel fikat: ,,Prosim té, Matko vody, vrat mi zdravi.* Pak bylo nutné do vody
vhodit jakoukoliv obét a vydat se na cestu domu bez ohlédnuti zpét. Tato posvatna voda
mohla byt také pfinesena jinému nemocnému. V poveérach ma Matka vody také moc né¢koho

utopit — ,,Kdyz se clovek jde koupat po slunce zapadu, Matka vody ho stahne do hlubin. 136

Posvatna pak méla byt 1 lotySské feka Gauja, ve které se podle A. W. Hupela méli Lotysi

myt, aby povzbudili svou plodnost.*®

Podle této bylo pojmenovano dalsi matetské bozstvo —
Matka teky Gauji (Gaujas mate). Ta se ze skupiny Matek ponc¢kud vymyka tim, Ze méla na
starost jedno konkrétni misto, coz je u Matek ojedinély jev. Matka tfeky Gauji v dainach

pomaha rybaiam, ktefi ji nazyvaji bohatou.

Dvé rozdilné funkce v sobé spojovala Matka cesty (Ce/a mate), ktera je v dainach
zobrazovana jako ochrankyné pocestnych, ale plsobi jesté pii zafikani jako 1éCitelka. O této
Matce se ve svém spise zminil jiz v 17. stoleti P. Einhorns, ktery pise, ze této Matky se
dovolavali pocestni, a dale dodava, ze slychaval toto oznaceni iV lotySskych pisnich.138
Zachované pisn¢ tykajici se Matky cesty ale obsahové neodpovidaji dobé&, kdy se o této Matce
Einhorns zmifioval.™*® Navic vétsina tdch dain, které se dochovaly, pochazi z Vidzemska,
zatimco Einhorns plsobil v Kuronsku. Je tedy mozné, ze v dobé, kdy Einhorns zil, byla

v Kuronsku Matka cesty mnohem popularnéjsi nez v dobé sbirani dain a pisné, o kterych se

zminoval Einhorns, se jednodu$e nedochovaly. V pisnich, které mame k dispozici dnes, se

134 Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 182.

135 Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 30914-0.

136 Obg povéry viz: Smits, P., Latviesu tautas ticéjumi, sv. 4, str. 1883,

187 Viz: Bét'akova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 77.

138 Viz: Tamtéz, str. 50-51.

139 Usuzujeme z dain, kde se na cesté vyskytuji neptetrzité proudy konskych povozi, coz v 17. stoleti
nebylo jesté bézné. Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 34058-0, 34058-2, 34058-1, 31789-2.

47



vyskytuje Matka cesty doprovazejici poutniky, ktera nikdy nespi a je bohata, jelikoz ma
piistup k nepietrzittmu proudu Zelezné kovanych kol a koni. Tato Matka pivodné nejspise
cesté pry¢. Ze sbirky lotySskych zafikdni se dozvidame, ze v 17. stoleti byla jistd Zena
obvinéna z ¢arodéjnictvi kvuli tomu, ze kouzlila s pomoci vyvaru z koziho masa, ktery se pak
mél vylit na k¥izovatku se slovy: ,,Matka cesty ma odvést Matku lezeni [tj. nemoc] do
Ruska.«** V/ zatikadlech je samotnd nemoc oslovovana jako Matka a k zotaveni pak byvaji

141

zvany opét Matky . Podle E. Kokare maji mit patrné¢ vSechny tyto postavy ,,[...] koreny

V predstavdach o matce — darkyni Zivota a ochrankyni; a proto vse, co je spojeno se Zivotem

, v , .. 142
a smrti, s ohroZenim blaha a zdravi, asociuje s postavou matky.*

Mnoho badateli se zabyvalo otazkou pozice Matky zem¢é (Zemes mate) Vv lotySském
pantheonu bozstev. L. Adamovi¢s v ni vidi jakousi pramatku lotysskych Matek, P. Smits ji
povazuje za jednou slozkou zakladniho paru lotySskych bozstev, pficemz druhou slozku tvofil
Dievs, J Kursite ji zase spojuje s kolobéhem zivota a plodnosti. Jak ale poukazuje E. Kokare,
zadnou z téchto myslenek nepodporuji folklorni materidly. Pokud by méla tvofit opozici
k Dievsovi nebo byt jeho spolecnici, mél by pocet dain o ni viceméné odpovidat poc¢tu dain
0 Dievsovi, ale tak to neni. Zatimco Dievs je v loty$skych lidovych pisnich zminén 9750krat,
Matka zemé& v nich zminéna jen 25krat. Navic tato Matka v dainach vystupuje hlavné jako
ochrankyné mista odpoc¢inku zemtelych, uchovava télo zemiel¢ho a vlastni kli¢ od hrobu®®,
Je potieba fici, ze v daindch byva opévovana také samotna Zemé, coz nékdy Cini tézkym
rozeznat, zda je v dané pisni fe¢ o Zemi, nebo o Matce zemé. V povérach je Matka zemé
zminovana hlavné ve spojeni s ob&tovanim. Obéti zaznamenal jiz v 18. stoleti A.W. Hupel,
ktery ji nazyval Bohyni zemé¢. Lidé ji podle néj méli obétovat mléko, maslo, vinu a 23. dubna

pro ni pry podiezavali derného kohouta.'*

V podobnych kontextech jako Matka zemé& vystupuje i Matka vela (Ve/u mate). Nevlastni
kli¢ od hrobt, ale je také spojena s umirajicimi, piesnéji fe¢eno s jejich dusemi, které jsou
lotyssky nazyvané ve/i. Matka veld je v pisnich zobrazovana jako ta, jez se raduje z kazdé
nové duse, ktera k ni putuje. Na tyto duSe ale Casto ne¢inné neceka a shazi se svou fisi rozsifit

MV

0 nové vély Isti.** Se zemielymi, ktefi teprve putovali do Fse veld, pak rozmlouvala a radila

140
141
142
143

Bétakova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 51.

Napt. Matka kosti, Matka prazdna ¢i Matka vytraceni.

Kokare, E., Latviesu galvenie mitologiskie teli folkloras atveide, str. 186.

Kli¢ od hrobu vlastni i Matka hrobt (Kapu mate), ktera ma jesté spole¢né s Matkou pisku (Smil§u mate)
na starost hroby a také télesnou stranku zemielého.

144 Viz: Bét'akova, M. E., Blazek, V., Encyklopedie baltské mytologie, str. 214.

145 V nékterych pisnich je ldka na med ¢i jiné pochutiny. Viz.: Kris§jana Barona dainu skapis, 27536-4.
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jim, jak maji ptebrodit rizné vodni plochy.146 V tisi Matky velt bylo nutné udrzovat zemské
teplo a svétlo™’ a také se tam konaly svatby, pfi kterych byla piitomna.**® Tato Matka je
v daindch Casto spojovana s bilou barvou'® a dostava také piivlastek bohatd. Podle pisni ji

dale mély byt pfinaseny obéti ve formé lesnich plodi.™

Jako posledni Matku zminime Matku hojnosti (Gausu mate). Ackoliv slovo gauss dnes
V lotystiné znamena ,,pomaly*, ptivodni vyznam tohoto slova byl ,,hojny*“. V pisnich je tato
Matka spojovana s dobrymi vlastnostmi, kdezto v pohadkach znac¢i néco nedobrého.
V dainédch je zobrazovéna jako ta, jez sidlila v domé a méla zajistit dostatek jidla, hlavné

mouky a chleba. Také se vyskytovala na dni méfice obili.*™*

V pohadkach jako pozitivni
postava ale nevystupuje. Zde v podobé¢ zaby obskakuje chléb, ktery pak neni mozné snist. H.
Biezais se vuvodu k pohadkam o0 Matce hojnosti snazi vysvétlit, pro¢ doslo ke zméné
charakteru této Matky. Déavni LotySi méli pry zprvu Zaby a uzovky V lasce, protoze
zpozorovali, ze hubili skodliva zvifata jako jsou mysi a hmyz. S postupem Casu ale mezi
lidem uchytily nazory knézi, ktefi tato stvofeni povazovali za d’abelskd, a jelikoz Matka
hojnosti byla spojovana se zabou, knézi i ji oznaCovali za d’abelskou. Proto dnes ve

folklornich zanrech nalézame Matku hojnosti se dvéma odlisnymi charaktery, pficemz jeji

v s Tt T2 - ir 1 o 152
nepiizniva stranka podle zminéného vysvétleni Biezaise pochazi z novéjsich predstav.

Z hlediska jejich funkcnosti lze Matky oznalit jako bozstva ¢i nadpfirozené bytosti
situacni, jelikoZ jejich funkce vznika teprve v konkrétnich situacich a jsou definovany pravé
situacemi a misty, ve kterych se vyskytuji nebo se kterymi jsou spojovany, pficemz funkce

riznych Matek nejsou pevné vymezeny a Casto se piekryvaji.

Vysoky pocet Matek lze tedy vysvétlit jednak jejich postavenim v pramenech, jednak
jejich zapojenim do sekundarniho systému, budovaného badateli. Za prvé, jakozto situacni
bozstva, ur¢end konkrétnim mistem vyskytu, mohou vznikat stale znovu a stale jina. Jejich
pocet tak neni mozné omezit. Za druhé, velké mnoZstvi Matek chapanych jako nadpfirozené
bytosti Ize pficitat mytologizaénim snahdm badateld, ktefi, jak na to poukazuje E. Kokare, se
snazi na zaklad¢ bézné¢ho honorifika nebo personifikace vytvofit bozstvo s pevné vymezenou

funkci a zapojit je do hierarchie jimi navrhovaného lotySského panteonu.

146 Viz:Tamtéz, 34264-0.

17 Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 27523-0.

148 Viz: Tamtéz, 27799-0.

149 Byva napf. bile odéna nebo sedi pod bilou jabloni ¢i ma v rukou bilé kvéty.
150 Viz: Latviesu tautas dziesmas, 49487.

1o Viz: Krisjana Barona dainu skapis, 8105-0.

152 Viz: Smits, P., Biezais, H., Latviesu tautas teikas un pasakas, 13. sv., str. 292.
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V tivodu jsme si vytkli za cil provést synchronni analyzu lotySskych Zenskych bozstev
Laimy, Dekly, Karty a tzv. Matek a déle se pokusit o oddé€leni folklorni a mytologické slozky
v literatufe, kterd se témito nadpfirozenymi bytostmi zabyva. Pii analyze funkci Zenskych
bytosti objevujicich se v lotySském folkloru se ukazuje, ze se daji rozdélit do dvou skupin —
na bozstva trvald a na bozstva situacni. Déleni dan¢ho korpusu je pak provedeno v souladu se
zvolenym metodologickym pfistupem, jenz vychdzi z teorie Rolanda Barthese, a sice teorie
mytu jako sémiologického systému, kde je mytus chdpan jako sekundarni sémiologicky
systém budovany na zéklad€ sémiologického fetézce, ktery existuje pred nim. Tomuto pojeti
mytu a mytologie odpovidd analyzovany vztah mezi lotySskou sekundarni literaturou
a primarnimi zdroji. Sekundarni literatura na zaklad€ primarnich zdroji, jeZ existuji pied ni,
buduje sekundarni systém. Jako primdrni systém byl v praci ur¢en folklor, zatimco jako
sekundarni systém se ukédzala ¢ast sekundarni literatury, kterd z folklornich zdroji vytvari
mytologii. Sekundarni literatura se tedy ma k folkloru tak, ze stavi sviij vlastni mytologicky

systém na systému folkloru.

Jadro prace tvoii pojednani o loty$ské bohyni osudu Laimé. Bylo poukdzano na polysémii
vyznamu slova Laima ve folklornich Zanrech, kde byva theonymum Laima tizce spojovano
s lotySskym vyrazem laime (Stésti) a ne vzdy je mozné ob¢é sémantické linie pojmi oddélit.
Dale byla uvedena slovesa, kterd se s bohyni Laimou v daindch ¢asto poji, pficemz zminéna
slovesa (laist, likt, lemt, veler) poukazuji na jeji hlavni funkci, tedy ukladat, urCovat osud. Na
ur¢ovani osudu mél svij vliv i Dievs, se kterym Laima o osudu svych svéfenci rozmlouvala.
Sféra vlivu obou bozstev se v této oblasti znacné prolinala a urcit, za co je ktery z boht
odpovédny, se da bud’ velmi tézko nebo viibec. V praci se také zminuji Cinnosti, které Laima
provadéla — houpani na lavce, snaha udrzet se na vyvySeném misté, nabizeni zidle a kalichu,
dvoji druh manipulace s vldknem (rozvazovani a zavazovani), vyvadéni nevésty na cestu pii

svatebnim ritualu a obecné pohyb a ptesun.

Dalsim tématem, kterému je vénovana pozornost, jsou mista vyskytu bohyné Laimy. Na
zéklad¢ toho se ukdzalo, Ze tato bohyn¢ uzce souvisi s liminalitou. Prostor je dale vénovan
I riznym podobam, ve kterych se ve folklornich Zanrech objevovala. Laima mohla mit jak
zviteci, tak antropomorfni podobu. V pramenech jsou zdlraznovany hlavné jeji ruce, nohy,
vlasy a jedno oko. Mohla se také objevovat v podobé& stinu. Jeji zékladni funkci je sice

urcovat osud. Ze zkoumaného folklorniho materialu vSak vyplyva, ze Laima osud neurcovala
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do podrobnych detailti. Pfedem uréeno bylo Laimou pravdépodobné jen to, zda a jak dlouho
bude Clovek zit, jak bude vypadat, zda se provda nebo ozeni a zda bude mit lehky ¢i tézky
zivot. S ohledem na to, Ze Laima je ta, kterd urcuje osud se jevi jako piekvapiva skutecnost,
ze v nékterych dainach nad osudem clovéka place. Proto jsou uvedeny rizné zptsoby, jimiz

tento jev vysvétluji H. Biezais, J. Kursite a V. Vike-Freiberga.

Z funkéniho hlediska se bohyné Laima fadi mezi bozstva, ktera byla oznacena jako trvala.
Laima sice ma situacni projevy, ale situacné definovand neni. Jako dilezité¢ se ukdzalo spise
to, ze propojuje jednotlivé situace a zajiStuje prechod mezi Zivotnimi fazemi. Neni tedy
bozstvem, jehoz funkce by vznikala v konkrétni situaci, ale naopak ptisobi trvale, a sice jako

pojitko mezi situacemi, jako bohyné ptechodu.

V posledni podkapitole vénované Laimé jsme se pokusili oddélit folklorni a mytologickou
vrstvu v literatuie, jez se zabyva touto bohyni. Mytologiza¢ni snahy autorti ukazuje
srovnavani Laimy s fimskou bohyni Fortunou, ponévadz takové srovnani ma za implicitni
predpoklad, Ze lotySsky folklor jiz je racionalni systém srovnatelny se systémem fimského
nabozenstvi. Déle je poukazano na to, jak je v mnohasvazkovém vydani LotySskych lidovych
povér a pohadek spojena mytologicka a folklorni vrstva tim, Ze jsou rizné sekce sebraného
folklorniho materidlu komentovany. Autor komentaie timto akcentuje nékteré z prvkl
v danych pohadkach a povérach, ¢imz ovliviiuje recipientovo Cteni. Prostor je vénovan také
tomu, jakym zptsobem pracuje s folklornimi materidly o Laimé& V. Vike-Freiberga, J. Kursite

a E. Kokare a jak se vyrovnavaji s piedchozi literaturou.

Dal$im pfedmétem zajmu bakalaiské prace je bohyné Dekla, kterd zastava obdobné
funkce jako Laima. Bylo zji$téno, Ze pisn¢ o ni pochazeji hlavné z Kuronska, coz by mohlo
ukazovat na lokalni jev, ktery se rozSifoval do pisni z okolnich krajii. V dainach se s touto
bohyni se poji nejéastéji sloveso kart ve smyslu kart mizu (urovat osud), dale jsou ¢asto
jména Dgkla a Laima uzivdna jako synonyma, jako personifikace urCovatelky osudu. V cCasti
dain je Dekla spojovana s pocatkem lidského Zivota, v Casti je aktivné spojena s prib&hem
zasnub a momenty pred svatbou — dohlizi, aby dcera dostala véno a poté ji vyvadi ke siatku —
pii této prilezitosti na D&klinych bedrech lezi ukol oteviit nevésté dvete z rodného domu a tim
zpecetit prvni krok vedouci ke svatbé a odchodu do mista zenichova bydlisté. Piiblizné
Vjedné tietiné pisni, ve kterych se vyskytuje Dekla, je tato bohyn¢ zminovana spolecné
s Laimou. Ukazalo se, Ze Dekla ma mnoho stejnych funkci a atributii jako Laima a Ze se také

n¢kdy vyskytuje po Dievsove boku.
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Ve tieti kapitole je pojednana dal$i bohyné¢, kterd je také spojovana s osudem — Kartou. Ta
se vyskytuje ve velmi malém mnozstvi dain a ani v jedné z nich se neobjevuje jako
samostatnd bohyné¢ se sférou vlivu pfipadajici jen a pouze ji. Analyzou téchto n€kolika malo

dain se ukézalo, ze Karta sémanticky figuruje jakozto synonymum ke slovu Laima.

Ctvrta kapitola se pak zabyva tim, jak jsou tyto tfi bohyné prezentovany v sekundarni
literatute. Zde se poukazuje na to, jak autoii ve svych pojednanich vytvareji mytus lotySské
trojice bohynl osudu po vzoru jinych mytologii, kdyz davaji do souvislosti bohyné¢ Laimu,
Deéklu a Kartu se tfemi feckymi moirami nebo tfemi severskymi nornami. Mechanismus
utvareni takového mytu se shoduje se zvolenym metodologickym pfistupem, na kterém se
zaklada rozdélovani folklorni a mytologické slozky ve zkoumané literatuie. Primarni folklorni

zdroje jsou zde deformovany za uc¢elem vytvoteni lotySské mytologie v literature sekundérni.

V posledni kapitole je nastinéno, jakym zptsobem v lotySském folkloru figuruji zvlastni
nadpfirozené bytosti, takzvané Matky, jichz se v pramenech objevuje velké mnozstvi.
Podrobngéji je popsana Matka vétru, Matka lesa, Matka mote a Matka vody, Matka cesty,
Matka zemé, Matka velli a Matka hojnosti. Na zéklad¢ analyzy toho, jakym zplisobem se tyto
jednotlivé Matky objevuji v lotySském folkloru byly Matky jakoZto nadpiirozené bytosti
zafazeny mezi bozstva situacni, ktera jsou definovana pravé situacemi a misty, ve kterych se
vyskytuji. Na zavér je poukdzano na to, Ze ne vSechny Matky, které se v lotySskych lidovych
pisnich objevuji, musi byt nutné bohyné¢ ¢i nadptirozené bytosti. Vysoky pocet Matek-bohyni
mohl byt vykladaci folklorniho materialu vytvofen uméle. V souladu se zvolenou metodologii

byla tato skute¢nost vylozena jako mytologiza¢ni proces.
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