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MOTTO PRACE:

,, 1 do know Celtic things (many in their original languages Irish and Welsh), and
feel for them a certain distaste: largely for their fundamental unreason. They have
bright colour, but are like a broken stained glass window reassembled without
design. They are in fact "mad" as your reader says — but | don't believe | am.«

J. R. R. Tolkien

dopis Stanleymu Unwinovi z 16. prosince 1937
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1 Uvop

Tato prace si klade za cil prozkoumat vztah mezi vodami a instituci tabu a trestu v keltské
mytologii na piikladu specifického mytologického narativu, zachyceného predevSim ve
sttedovekych irskych dindshenchas: piibéhu Boann a Sinann, dvou Zen z nadpfirozeného naroda
Taatha D¢ Danann, které jsou vodami potrestdny za piekroceni zédkazu pristupu k posvatnému
prameni a zaroven nasledné samy ztotoznény s fekami. Prace predpoklada, ze tento narativ, byt
majici kofeny v obecnéjSim keltském motivu sepéti Zeny a pramene, predstavuje predevsim
inverzi hledani pramene inspirace muzskou postavou, je podminén stiedovékou bdasnickou
ideologii Irska a lze ho chépat jako snahu o vyrovnani se s ambivalenci spole¢enského postaveni
zeny-basniiky.

Zaméry ma tedy prace dvojiho druhu. Na jedné tirovni se snazi uchopit jiz zminény narativ
novym a vice socidlné podminénym zpisobem. Zatimco diivéjsi badatelé se soustiedili
predev§im na obecné indoevropské prvky daného narativu a materidl srovnavaci mytologie a
folkloru, pro tuto praci je primdrni podoba, v jaké je nam irskou literaturou narativ ptedstavovan
a otazka, jaky vyznam hraji pravé jeho specifika, tzn. diraz na poruseni tabu a nasledny trest,
stejné jako vybér zeny coby hlavni, le¢ netispé$né protagonistky piib&hu. Nésleduje tak soucasny
revizionisticky pfistup k interpretaci mytologickych ostrovnich texti, ktery se je snazi chapat
coby specificky produkt stiedovéké spolecnosti, nikoliv jako pouhy zapis piedkiest'anskych
oralnich tradic. Na obecngjsi urovni se pak tato prace snazi poskytnout obraz keltského kultu vod
a urcitych prvkd imaginace s nim spojené — a ukazat, ze pravé vody jsou v ném charakterizovany
v terminech, které z nich ¢ini idedlniho agenta zodpovédného za trest v ptipad¢ poruSenych tabu.

2 PRAMENY UZIVANE K REKONSTRUKCI KELTSKE MYTOLOGIE A
PRISTUP K NIM

2.1 ZPROBLEMATIZOVANI POJMU MYTOLOGIE V RAMCI KELTSKYCH STUDI{

., Lze tvrdit, Ze rana irska narativni literatura nepredstavuje ani zbytky ztracené mytologie, avsak
ani zadny novy fenomén, ktery by se, jako Athéna, zrodil zcela vyspély. Je to dilo spolecnosti,
ktera meéla dva druhy kulturnich instituci, jednu puvodni a ve své podstaté ordlni, druhou pak
cirkevni a literarni. Nekdy byly k sobé navzajem nepratelské, néekdy pratelské, ale spolecné
prispély k zformovani literatury, ktera zkombinovala material oralni tradice s prvky jinymi a
pretavila jej tak v néco nového. “*

Pojem keltské mytologie byl v druhé poloving 20. stoleti postupné zproblematizovan, predevsim
s ohledem na prameny uZivané k jeji rekonstrukci: na jedné stran¢ byla znovu zdiiraznéna
neodmyslitelnost kiestanského kontextu? vramci studia ostrovnich textl, na strand druhé

1T. 0 Cathasaigh. ,Pagan Survivals: The Evidence of Early Irish Narrative.” In Ni Chathdin, P. and M. Richter
(eds.), Irland und Europa/Ireland and Europe: The Early Church, Stuttgart: Klett-Cotta, 1984 str. 307.

2], Carney. ,Jmpact of Christianity“. In Dillon, M. (ed.), Early Irish Society, Dublin: Colm O Lochlainn for the
Cultural Relations Committee of Ireland, 1954, str. 66-78.
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vzrostla vramci archeologie neochota identifikovat laténské kultury jakozto jednoznaéné
keltské.?

Je nutno uznat, ze soubor informaci, pouzivanych k rekonstrukci keltské mytologie, tvofi
pomeérn¢ Casove 1 prostoroveé narocnou oblast. Pocita se s obdobim zacinajicim kolem roku 517
pf. n. 1.,* které dale sah4 minimaln& do konce stfedovéku v pripads ostrovnich textii, prakticky ale
az do dnesSnich dob v piipad¢ folkloru, ktery rovnéz piedstavuje ne ojedin€ly pramenny zdroj
keltologii. V ramci geografického rozsifeni se obvykle mluvi o oblasti sahajici od Irska po
galatskou Malou Asii, tedy s prostorem zasahujicim zna¢nou ¢ast Evropy. Pri¢teme-li k tomu
fakt, Ze jednotlivé keltské jazyky se zaCaly navzajem diferenciovat jeste predtim, nez se zminky o
jejich mluvcich objevily Vv jakychkoliv historickych zaznamech, z takovéhoto urceni keltské
oblasti neni tézké pochopit, pro¢ idea rekonstrukce pankeltské mytologie v uplynulych
desetiletich spise piiznivce ztracela.

Jen studia Mabinogionu, zakladniho zdroje informaci o pfedpokladané vel$ské mytologii, ukazuji
vyvoj poslednich desetileti a tfi nejzakladnéjsi ptistupy k otdzce mytologie, které¢ se objevily.
Jesteé William Gruffydd zastaval nazor, ze hrdinové téchto textu: ,, (...) byli kdysi definitivné bohy
a bohyneémi s mytologii, jez miize byt lehce rekonstruovana z jejich legendarni historie a ze
srovndni s klasickymi a jinymi mytologiemi.“ Jini badatelé viak zahy vrhli pochyby na
predpoklad lehkosti, zatimco dal§i popfteli jakoukoliv moznost rekonstrukce vibec. Jedné z
prvnich plnych kritik se pak mytologicky ptistup dockal od Kennetha H. Jacksona,® ktery v
reakci na Gruffydda prohlasil mytologické analyzy za nespolehlivé, zaloZzené na naprostém
nedostatku verifikovatelného materialu a snadno ovlivnitelné pfedsudky badatele — a jeho
piikladu nasledovala fada autorti, ktefi se piiklonili k zkoumani texti pouze z hlediska shody s
mezinarodnimi folklornimi motivy, nebo s ohledem na dé&jiny spojené s dobou vzniku
manuskript. Ne vSichni byli v§ak pfipraveni opustit mytologické piedstavy uplné. Proinsias Mac
Cana’ tak podotkl, ze a¢ Mabinogion nemiize byt chapan jako primarné mytologicky dokument,
n¢jaké stopy mytologie stiale obsahuje — to samé podle néj ostatné mlze byt feceno o celé fade
dalSich dokumentii, z nichz ¢erpame informace o indoevropské mytologii viibec. Mytologické
interpretace, byt opatrné, jsou tak podle n¢j stdle mozné. Oproti tomu Catherine McKenna® je
pretrvavajici mytologické relikty byly stifedovékymi autory spatfovany jako material s jehoz
pomoci lze tvofit pfibéh s vyznamem pro soudobou spolecnost, kvili ¢emuz je pak snaha o
rekonstrukci €isté predkiestanskych verzi pribéhl spise problematicka.

3]. Collis. ,Celtic fantasy.“ In British Archaeological News, 1994. Verze prispévku z konference 'Celts in Europe’,
konané v Cardiffu v prosinci roku 1993. Vyvolal boufi kritiky i souhlasu, ktera neutichla dodnes.

4 Hekataios z Milétu poprvé zminuje ve svém spise Ora Maritima narod zvany Keltoi.

5W. ]. Gruffydd. Folklore and Myth in the Mabinogion: A Lecture. Cardiff: University of Wales Press, 1961, str.
22 (1958).

6 K. H. Jackson. The International Popular Tale and the Early Welsh tradition. The Gregynog Lectures, Cardiff:
University of Wales Press, 1961, str. 129.

7 P. Mac Cana. The Mabinogi. Cardiff: University of Wales Press, 1992, str. 52.

8 C. McKenna. ,, The Theme of Sovereignty in PwylL“ In Sullivan, C. W. III. (ed.), The Mabinogi - A Book of Essays,
New York - London: Garland Publishing, 1996, str. 306-7.
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Je tieba podotknout, ze situace v Irsku je o néco pozitivnéjsi nez situace velSska: ¢ast jejich textl
je podstatné starsi,” irska spolecnost si pomérné dlouho uchovala specifické a vlivné spolecenské
instituce spjaté ptivodné s pohanskou spolecnosti (basnickou ttidu filidit) a na rozdil od ostatnich
keltskych oblasti nebylo Irsko nikdy romanizovano. Jak poznamenava Patrick K. Ford,* jednou
ze zdkladnich vyhod irského materidlu oproti velSskému je téz vyskyt hojného poctu variaci
jednotlivych narativi. Pfesto vSak vySe zminéné postiehy plati i pro irské texty — ani ony nejsou
mytologickymi dokumenty a o silném vlivu kfestanstvi na jejich soucasnou podobu lze jen tézko
pochybovat.

V souCasné¢ dobé¢ se tedy jako prevladajici tendence v keltologii jevi posledni ze
zminénych piistupil, snaha chapat vétSinu dochované literatury jako ve své podstaté stredovekeé
myty, jez v prvé fad¢ obsahuji vyznamy vylozitelné z charakteristik doby sepsani. Za jistou
rehabilitaci mytologického piistupu lze pak povazovat nedavnou publikaci Approaches to
Religion and Mythology in Celtic Studies,'* prvni sbornik, jenZ se snaZi o piimou konfrontaci
stale zna¢né literarné a lingvisticky zamétené keltologie s religionistickou metodologii. Nejedna
se vSak Vv zadném ptipadé o navrat k jiz kritizovanym metodam — charakteristické pro prace
V ném obsazené je peclivé rozliSovani jednotlivych keltskych oblasti a interpretace vychdzejici
pfedevSim z uspotfadani spolecnosti stfedovéké, byt chapané v terminech wvodniho -citatu
Tomase O Cathasaigh coby spole¢nost majici v zdkladu dva velmi odlisné typy kulturnich
instituci, které se tu vice, tu méné pokousely o vzdjemnou syn‘[ézu.12

To do jisté miry reprezentuje pristup, ktery byl pojat 1 v této praci. Jedna z kapitol se sice blize
zabyvd moznymi piedkiestanskymi kofeny vybraného narativu, na které se soustfedily prace
predeslych badateld, nicméné jadro vlastni interpretace lezi v presvédéeni, Ze soucasna podoba
narativu — a fakt, ze jej v takové podobé nenalézame mimo Irsko nikde jinde — jsou podminény
filosofii stredovéké basnické tfidy a snahou o vyrovnani se s jednim specifickym spolecenskym
problémem, ktery jim struktura jejich spole€nosti pfipravila. Pro¢ tedy spojeni keltska mytologie,
uzité v nazvu této prace? Probirany narativ je jeden z mala, jenz ma v Irsku piedkiestanské
mytologické kofeny skutecné nezpochybnitelné, nicméné mytologicky charakter si podle mého
nazoru uchovava i ve své sttedovéké podobé — jak poznamenala Marie-Louise Sjoestedt,™ jednim
Z charakteristickych ryst stfedoveékych keltskych spolecnosti byla silna snaha o mytologizaci
veskerych oblasti zivota a dindshenchas, z nichz pochazi probirané texty, maji samy o sob&
charakter siln¢ lokalizovanych myti pocatki. Adjektivum ,keltska‘ je pak voleno s ohledem na

9 Zatimco v Irsku byla literatura zapisovana od 7. stoleti, manuskripty jsou doloZené uz od 9. stoleti a kolem
roku 1100 potkavame nejranéjsi poztstatek velkych irskych kompilaci, tzv. Lebor na hUidre (Knihu krdvy
hnédky), velstina zacala byt k zapisu pouZivana v 8. stoleti, nicméné Zadny dochovany manuskript nelze
datovat pred rok 1250 - byt zminky o takovych manuskriptech existuji, stejné jako stopy ortografie staré
velStiny v dochovaném materialu.

10 P, K. Ford. ,Prolegomena to the Reading of the Mabinogi.“ In Sullivan, C. W. I1I. (ed.). The Mabinogi - A Book
of Essays, New York - London: Garland Publishing, 1996, str. 197.

11 A, Bergholm and K. Ritari (eds.). Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge:
Cambridge Scholars Publishing, 2008, str. 315.

12 Zvlasté zajimava je v tomto ohledu prace Johna Careyho, zabyvajici se pirerodem polyteismu v monoteismus
vramci stiedovékého Irska a snahami zaclenit plivodni pohanské bohy do nového svétonazoru. Viz Carey,
John. ,From David to Labraid: Sacral Kingship and the Emergence of Monotheism in Israel and Ireland.” In
Bergholm, A. and K. Ritari (eds.). Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge:
Cambridge Scholars Publishing, 2008, str. 2-27.

13M. L. Sjoestedt. Celtic Gods and Heroes. Dover: Dover Publications, 2000, str. 144 (1940).
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fakt, ze se jedna o texty zapsané v keltskych jazycich a ptestoze v centru pozornosti zde stoji
materidl irsky, prace ho pfilezitostné¢ srovnava s materidlem z ostatni keltské stfedoveké i
novoveke literatury.

2.2 DINDSHENCHAS: KOMENTAR K ZAKLADNIM PRAMENUM PRACE

2.2.1 DINDSHENCHAS A JEJ/ICH POZICE V STREDOVEKE LITERATURE

Dindshenchas (dosl. ,tradice vyznamnych mist) ptedstavuji charakteristicky prvek rané
sttedoveké irské literatury. 14 Texty nazyvané timto jménem nachdzime ve tfech typech
zpracovani: v poetickém, slozeném v klasickém gaelském metru dan direach (tzv. typ A,
objevujici se v manuskriptech od 11. stoleti), ™ v prozaickém, nékdy zakonceném jednim
CtyfverSim typu ddn direach (typ B, pfiblizné stejné Casové uréeni jako A) a nakonec ve
slozeném zpracovani, kde prozaickou verzi nasleduje verze poeticka a které je povazovano za
nejpozdg&jsi (typ C, manuskripty mezi 14. — 16. stoletim).™® V diskuzi o jejich stafi si v poslednich
letech ziskal pozornost piedev§im Tomas O Concheannain, ktery povazuje za nejstarsi verze
prozaické, zatimco zpocatku prevladal spiSe ndzor reprezentovany Edwardem Gwynnem a
Rudolfem Thurneysenem, jenz piedpokladal samostatnou existenci prozaické a poetické tradice,
kterd byla integrovana do jediného celku kolem 13. stoleti.'” Ukazky tykajici se vybraného
narativu piedstavuji dindshenchas typu A a B.*®

Vétsina textl ze zminénych sbirek je pak anonymni, u nékterych ale nardzime i na jména autorda.
S piib&éhy o Boann jsou spojeni dva basnici: Cinaéd uia hArtacdin (7‘974),19 z jehoz oslavné basné
byl patrn& Gerpan material pro texty typu A, a nasledn& Cudn tia Lothchdin (11024),%
pravdépodobny autor téchto textil.?

Obsahove vykladaji dindshenchas legendy o ptivodu nazvu jednotlivych mist a pfirodnich ttvart,
zejména pak riznorodych vodnich téles a vreht.?? Zakladni motiv v nich predstavuje nasilnd smrt

14 P¥ibéhy obdobné dindshenchas ovSem nachazime pak i v dalsich keltskych zemich - ve Walesu se jedna
zejména o texty z Mabinogi a Nenniova spisu Historia Brittonum.

15]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 599. Mnohé znich ukazuji, v podobé
redundantniho dunadhu (koncového verse aludujictho na pocatek basné), na prepracovani minimalné jednim
dal$im basnikem pied tim, nez byly sepsany.

16 Jpid.

17R. Greene et al. (eds.). Princeton Encyclopedia of Poetry and Poetics: Fourth Edition. Princeton: Princeton
University Press, 2012, str. 367.

18Kromé jiz zminénych sbirek se dindshenchas objevuji téZ jako zminky i v fadé dalSich text(, jejichZ prvotnim
doslova protkany. Viz P. Kelly. ,T4ain as Literature.“ In Mallory, ]. P. (ed.), Aspects of the Tdin, Belfast: December
Publications, 1992, str. 60-102.

19 Dle kronik hlavni ollamh (nejvyssi basnicky titul) celého Irska, nebo alespon Leth Cuinn, jeho jizni poloviny,
plsobici v oblasti kralovstvi Bregy (priblizné dneSni hrabstvi Westmeath, Dublin a Louth) a pravdépodobny
chranénec dublinského krale Olafa Sigtryggssona (927-981, znamy téZ jako Amlaib Cuaran).

20 Pochazel z Tethby (pribliZzné dneSni hrabstvi Westmeath a Longford), byl hlavnim ollamhem Irska a
dvornim basnikem krale Mael Seachnailla mac Domhnaill (948-1022), kterému je jedna z basni vénovana.
VétSina stredovékych kronik zminuje jeho imrti roku 1024 - byt zradné zavrazdén, stihl Cian vyuzit svého
prava satiry a proklit své uUtoCniky, ktefi nasledné do jednoho zemfeli. Vice viz C. Downey. ,The life
and work of Clian ua Lothchain®. In Riocht na Midhe, 19 (2008), str. 55-78.

21]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 599.

22 Rozsahlejsi klasifikace dindshenchas zatim neexistuje, nicméné je predmétem projektu Tiziany Soverino
LLandscape in Ireland: Literature, Lore and Identity” z University College Dublin, zastiténém prof. Patricii Kelly.
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odehravajici se v Case mytické kvality, zpravidla ¢lovéka (n¢kdy ovSem i zvifete), jenz svym
ginem dava krajing jméno. Casto nabizeji vice neZ jednu verzi udalosti a néktera dodate¢na
vysvétleni se tykaji i mistnich populaci ¢i pseudoetymologie — kterou je tieba bezpochyby
alespon casteCné pripsat vlivu dila Isidora Sevillského, jenz patfil k nejoblibenéjsim autortim
irskych stiedovekych vzdélanci.?® Piib&hy asto zahrnuji t6Z kontakt s lidem ze sidii, zasvétnich
fi8i, do kterych se podle podani Lebor Gdbala Erenn (LGE) a dalsich tradic stahli Thatha Dé
Danann, povazovani za odraz piavodniho irského pantheonu. Casto zde figuruji hrdinské a
legendarni postavy ztzv. Ulsterského a Finnovského cyklu, zatimco piedstavitelé piibéht z
Kralovského (Historického) cyklu se objevuji jen ojedinéle. Vyjimecné se objevuje i zminka o sv.
Patrikovi ¢i sv. Columbovi.

Kiestansky vliv je v dindshenchas tu vice, tu méné patrny — a zejména poetické texty predstavuji
skrze uzité metrum plné sttedovéké vytvory. Piestoze vSak nejsou mytologickymi dokumenty,
rozhodné piedstavuji jeden z nejbohatSich a nejranéjSich zdroji pro uvahy o irské mytologii:
jejich vyhodou je zejména jejich kratkost, odliSujici je od rozsahlych a evidentné vySperkovanych
hrdinskych sag, stejné jako velky pocet variaci.

2.2.2 VYBRANE TEXTY A PRISTUP K JEJICH PREKLADU

Vybrany narativ ma dv€ zékladni verze — ptibéh o Boann a ptibéh o Sinann, Zenach, které se
vydavaji k magickému prameni bez povoleni a jsou za to vodami utopena. Ob¢ verze maji pak
v dindshenchas ¢&tyfi varianty (dveé typu A, dvé typu B), které se v ptipad¢é Sinann 1isi ve své
struktufe jen velmi minimalné — pouze jedna z nich zminuje néjaké alternativy k hlavnimu
hrdinkou jesté jednoho stiedoveékého narativu — ptibéhu o jeji nevére s Dagdou, ktery se objevuje
pfedeviim v prozaickém prologu k Tochmarc Etaine (Namluvy Etain) dochovaném v
manuskriptech z 12. a 15. stoleti. Bézn¢ zminén byva i tam, kde je pfedstavovan pivod jejiho
syna, Oenghuse mac ind Oga. Dindshenchas o Boann se li§i v za¢lenéni tohoto druhého narativu
do textu a pouze jedna z variant typu A situaci explicitné popisuje (Ptiloha: MD2, str. 65-6), coz
by mohlo vést k doménce, Ze oba narativy k sobé plivodn€ nemusely patfit. Poprvé se téma
nicmén¢ patrné objevilo ve zminéné basni Cinaéda ua hArtacaina,? ktera se rovnéz objevuje jako
ptileZitostny prolog k Tochmarc Etaine. Autor se v ném pokousi o vytvofeni uceleného dila
popisujiciho legendy spjaté s celym tdolim Boyne a spojuje Boanninu nevéru a jeji vypravu k
prameni do jediného celku, v protikladu k prozaickym textiim. Tato Cinaédova verze je rovnéz,
narozdil od verzi z dindshenchas, pIn¢ subjektivizovana a nese jasné stopy basnikovy ruky az do
té miry, ze ztotoznuje Cinaédova patrona, Oenghuse, se samotnym Oenghusem mac ind Ogem a
jeho otce s Dagdou, byt’ tito podle vSeho piedstavuji odraz pivodnich pohanskych bozstev.?

Pretrvava tak minéni, ze Sinannina verze ptibéhu je star$i nez komplikovanégjsi piibéh Boann,?’

nicméné jednoznacéné rozhodnuti neni snadné — i Boann nalezi k nejstar§Sim postavam irské

23 P. Bernhard-House. Werewolves, Magical Hounds and Dog-Headed Men in Celtic Literature: A Typological
Study of Shape-Shifting. New York: The Edwin Mellen Press, 2010, str. 322.

24 ], Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 599.

25 Text nebyl zahrnut do ptilohy, neb nendleZi svou strukturou mezi dindshenchas a je pomérné rozsahly,
pojednavajici o historii idoli Boyne obecné.

26 .. Gwynn. ,,Cinded ua hArtacain’s Poem on Brugh na Bdinne.“ In Eriu, Vol. 7 (1914), str. 210-238.

27]. Carey. ,Irish Parallels to the Myth of Odin’s Eye.” In Folklore, Vol. 94, No. 2 (1983), str. 215.
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tradice a jeji spjatost s fekou je pevnd.?® Posledni z textl, ktery si zaslouZi komentaf, pak
predstavuje Airne Fingein (Fingenova nocni vize), kde se namisto opisu toho, co se stane
opovazlivci prichazejicimu k prameni, objevuje explicitni zminka, ze Boann porusila geis,
piestoze samotny text ma zcela jiné téma a tedy ukazuje, ze narativ o Boann musel byt v t¢ dobé
relativné znamy.”® Text sam je navic moZna jiZ staroirsky (cca 600-900),% nikoliv stiedoirsky
(cca 900-1100) jako texty z dindshenchas: coz ovSem rozhodné nepfispiva snaze o rozhodnuti,
zda je puvodnéjsi verze Boann nebo Sinann. Mozna se ale nejedna o ten nejpodstatnéjsi problém
celého narativu — stfedovékym autorim daval ¢in v ném zminény smysl v kombinaci s obéma
postavami a prave tento ¢in je predmétem vykladu mé prace. V této praci se pokusim nabidnout
interpretaci, ktera se snazi poukazat na spoleéné charakteristiky obou postav a jejich vypravy k
prameni, tak jak mohly byt vnimany o¢ima sttedovékych tvircd, nicméné zcela roziesit otazku
,prvotni‘ verze se nesnazim — na to podle mého ndzoru pochdzi ob& varianty narativu z ¢asové
prilis blizkého obdobi, o némz nemame dostate¢né presné informace.

Zatimco spoleCenské pozadi vzniku primarnich pramenii jiz bylo naznaceno a bude daile
komentovano v pribéhu prace, je tfeba nyni ucinit jesté¢ nékolik poznamek ohledné problematiky
prekladu. V ramci prace je odkazovano na celou fadu sttedov€kych textl irskych i vel§skych,
které byly ¢teny predevsim skrze komentované preklady. Osm stézejnich textovych ukazek pak
bylo ptelozeno do Cestiny a jsou soucasti piilohy bakalarské prace — predevsim proto, Ze pochazi
zZ riiznych manuskriptl a takto jsou snadnéji ptistupné.

Vs8echny ctyfi dindshenchas typu A pochazi z Metrickych Dindshenchas (MD), jez byly
doposudy vydany pouze v pétisvazkovém bilingvnim vydani Edwarda J. Gwynna,* zatimco
zbyvajici Ctyfi texty tglpu B pak pochazi z tzv. Prozaickych ¢i Rennskych (PD)* a Bodleianskych
Dindshenchas (BD),* které vysly v prekladu Whitleyho Stokese. Vzhledem k tomu, Ze oba
pteklady pochazi jesté¢ z pocatku minulého stoleti a Zadné nové souborné vydani doposud
neexistuje, byly pro potieby ceského prekladu pouZity i dostupné komentéare sekundarni literatury
a predeviim Dictionary of the Irish Language (DIL),* nejrozsahlejsi zdroj staroirského a
stiedoirského materialu.®

Neb ovSem preklad textid a jejich lingvisticky rozbor neni priméarnim cilem této prace, slova jsou
blize komentovana pouze ve dvou pfipadech: jedna se o nejednoznaény termin nebo ma
originalni irsky vyraz Sir$i konotace, nez by mohlo byt z ¢eského piekladu ziejmé. V takovych
ptipadech je odkazovano rovnéz na referen¢ni ¢islo v DILu, pod kterym je moZno dohledat

28]iz v Immacallam im Dd Thuarad (Rozhovor dvou mudrcti), kladeném do 9. stoleti, je zminovana rig mnd
8. stoleti a velka variabilita, kterou se od zacatku vyznacuji, mize v tomto piipadé svédcit pro pokracovani
oralni tradice.

29 P. O'Leary. ,Honour-Bound: The Social Context of Early Heroic Geis,” In Celtica 20 (1988), str. 102.

30 ], Koch. Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 220.

31E. Gwynn (ed. and transl.). The Metrical Dindshenchas - Text, translation and commentary. Vols. 1-5, The
Todd Lectures, Dublin - London: Hodges Figgis and Williams & Norgate, 1903-35.

32 W. Stokes (ed. and transl.). ,The Prose Tales in the Rennes Dindshenchas.” In Revue Celtique 15 (1894) str.
272-336,418-84; 16 (1895), str. 31-83, 135-67, 269-312.

33 W. Stokes (ed. and transl.) , The Bodleian Dinnshenchas.“ In Folk-Lore 3 (1892), str. 467-516.

34 Dostupné z: www.dil.ie

35 DIL vychazel mezi 1éty 1913 - 1976 pod zastitou Royal Irish Academy coby Dictionary of the Irish Language
based mainly on Old and Middle Irish materials a jeho soucCasna elektronickd podoba predstavuje 3. (2.
elektronické) revidované vydani.
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vyznamové a ortografické varianty, stejné jako dalsi glosy a uryvky, ve kterych je dany vyraz
dolozen.

2.2.3 POZNAMKA K ZAPISU JMEN

Vzhledem k tomu, Ze zapis osobnich jmen neni v ramci keltskych studii sjednocen, byly pro
preklad zvoleny nejsifeji uzivané formy jmen v odbornych textech, tedy standardizované,
sttedoveké tvary (tj. Sinann, Finn) namisto v nejstarSich textech dochovanych tvara (tj. Sinand,
Find) a namisto ryze modernich ortografickych variant (tj. Sionainn, Fionn), preferovanych
nékterymi soucasnymi irskymi autory.

V piipad¢ mistnich jmen je postupovano stejnym zpusobem (tj. Linn Feic namisto Lind Feic),
pfiCemz je v zavorce pii prvnim vyskytu uvadén rovnéz soucasny nazev mista v moderni irstin€ a
anglicting, je-li mozné ho urcit.

Nazvy textll jsou ponechavany ve svych pavodnich tvarech, protoze jejich ortografie Casto
odliSuje rizn¢ staré verze.
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3 PREHLED PROBLEMATIKY VOD A TABU V KELTSKE MYTOLOGII

Nasleduje stru¢ny piehled informaci o dvou zékladnich prvcich, na jejichz pozadi je narativ
vystavén — tedy shrnuti dolozitelnosti kultu vod a instituce tabu v ramci keltské kultury v celém
jejim geografickém i Casovém rozsahu, které nasledné poskytne materidl pro zkoumani konkrétni
realizace vybraného narativu ve stfedovékych textech.

3.1 DOKLADY KELTSKEHO KULTU POSVATNYCH VOD

3.1.1 ARCHEOLOGICKE A STAROVEKE DOKLADY KULTU VOD

Kult vod patii k jednomu z mala elementli starovékého keltského nabozenstvi, ktery mizeme
prohlasit za skute¢né¢ dostatecné dolozeny, neb se jednd o fenomén Vv archeologickych néalezech
jasné patrny. Material zahrnuje jak bozské ¢i niz§i numindzni bytosti spjaté s vodami, tak
naznaky kultické ¢innosti s vodami spjaté.

Podle Mirandy Green je kult vod v Evropé mimo oblast Recka a Rima patrny minimalné jiz od
doby bronzové.*® Na tzemi Galie a Britanie byl dale rozvijen 1 v dobé Zelezné, kdy uz miZzeme
postichnout konkrétni bozské postavy, mezi nimiz jsou zdaleka nejhojnéji zastoupeny bohyné
ptedstavujici personifikace konkrétnich, oblastné vyznamnych fek.¥ Tyto bohyné fek se téz Casto
poji i s kultem tzv. Matres ¢i Matronae,®® skupin bohyni asociovanych pravdépodobns predevsim
S hojnosti a trodou, které se vyskytovaly po vétSin€ tzemi pod fimskym vlivem, zvlaste vSak
Vv oblastech keltskych a germanskych. Vzhledem k tomu, Ze se objevuji 1 v blizkosti vod, byvaji
nékdy pfirovnavany k védskym Matarah, matkam, 9 jak jsou nazyvany personifikované a
posvatné vody v této tradici.*

Ri¢ni bohyné nicméné nebyly jediné bohyn& spjaté svodnimi zdroji. Jinou dobie
zdokumentovanou — a pro tuto praci podstatnou — svatyni piedstavuje pramen v Aquae Sulis
(dnesni Bath), zasvéceny Sulis Minervé,* ktery zvlasté po romanizaci proslul §iroce za hranice
Britanie, jak dokazuji Cetné nalezy. Sulis, jejiz jméno mize odkazovat jak na spojitost se
sluncem, tak s okem,* sdili 1é¢ivé konotace nékterych dalsich pramennych boZstev — zaroveii
ovSem z jeji svatyné pochazi fada tzv. defixiones, proklinacich desticek, které vyvraci teorii
bohyné vod coby c¢isté benevolentni, 1éCitelské postavy. V nich se nesStastni Zadatelé domahaji
vykonani spravedlnosti a seslani zaslouzeného trestu na vinika — vody tak snad mohly byt
v urcitych ptipadech spojovany i s ideou spravedlnosti.

36 M. Green. ,The Celtic Goddess as Healer". In Billington, S. and M. Green (eds.), Concept of Goddess, London:
Routledge, 1998, str. 26.

37 Mezi nejzndmnéjsi patii napt. Matrona (Marne), Sequana (Seine) ¢i Verbeia (Wharfe). Nejlép$i souhrnné
zpracovani vyznamu vodnich bohyni je zatim patrné prace Mirandy Green, byt je zde kladen zna¢ny diraz na
jejich interpretaci jako lécivych bozstev. Viz Green, M. Celtic Goddesses: Warriors, Virgins and Mothers. London:
British Museum Press, 1995, str. 224.

38 ]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1279-80.

39 E. B. Findly. ,The ,Child of the Waters": A Revaluation of Vedic Apam Napat.“ In Numen, Vol. 26, Fasc. 2
(1979), str. 171.

40 Na druhou stranu, néktefi autofi poukazuji na to, Ze mnoha jména Matres se zdaji byt neindoevropského
ptivodu. Kult tak mohl byt na mnoha mistech i pokracovanim starsich, neindoevropskych nabozenstvi. Viz M.
L. West. Indo-European Poetry and Myth. Oxford: Oxford University Press, 2009, str. 141.

41 M. Green., The Celtic Goddess as Healer, str. 33.

42]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1635-6.
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Vzhledem k tomu, ze muzska bozstva mnohem snadnéji podléhala romanizaci, za nejvyraznéji se
projevujiciho, s vodami spjatého boha starovékych Kelti miizeme oznacit predevSim tzv.
galského Apollona, zv1asté spjatého s lécenim a termdalnimi prameny. I v tomto pfipadé mame
dolozenu tadu jeho pavodnich pfidomkt — napf. Borvo (,,Viici®), 3 Belenos (,,Zarivy*®), 44
Maponos (,,Bozsky syn®).*

Co se kultické ¢innosti tycCe, kromé nalezi z chram zasvécenych akvatickym bozstvim méame
také hojné dikazy literarni i archeologické o zvyku vénovat vodnim tokiim votivni dary v podob¢
zbrani, minci ¢i kotlt, obvykle ritualné poékozenjrch.46 Staroveky material tedy poskytuje urcité
indicie pro predstavy adresatti kultické ¢innosti i nekterych podob kultu samotného, ohledné
vyznamového a mytologického obsahu téchto aktivit vSak piirozené¢ ml¢i — v protikladu k
ostrovni literatufe.

3.1.2 VYZNAM VOD V OSTROVNI LITERATURE

Ostrovni literatura se pevné drzi tradice personifikovanych fek — Sinann a Boann, dvé hlavni
protagonistky této prace, sice predstavuji fi¢ni bytosti zdaleka nejznamnéjsi a nejhojnéji
zminované, vétSina vyznamnéjSich irskych fek a prament ma vSak ve stfedoveéké literature svij
pribéh, sestavajici se predevsim z nasilné smrti zenské postavy a jejiho nasledného ztotoznéni
s fekou samotnou. I v rdmci brythonské tradice se setkdvame s podobnym jevem — tak napf.
Geoffrey z Monmouthu zminuje piibéh nestastné Sabriny, kterou nechala jeji nevlastni matka
utopit v fece Severn (vel. Hafren, irs. Sabrann), v paté kapitole svych Déjin britskych krali.*
Tento fakt by vSak v Zzddném piipadé nemél vést k zadvéru, ze vSechny tyto zenské postavy kdysi
byly bohynémi.

Asociace zenskych postav s fekami a prameny se pak pfendsi i do literatury hagiografické —
zv1asté rozsitend je tak v ostrovni literatuie postava svaté, jejimz setnutim ¢i popravou je stvoien
pramen ¢i té, kterd si vyloupne vlastni oko, aby byla nasledné uzdravena nédhle se objevujicim
pramenem. Na jejich moznou souvislost s piivodem Boann-Sinann narativu upozornil uz Carey.*
S jistotou tedy miizeme konstatovat minimalné to, Ze silny vztah mezi zenami, jejich smrti ¢i
znetvofenim a vodnimi toky pfedstavuje konstatni motiv keltské literatury, byt’ jeho konkrétni
realizace se mohou vyznacovat velmi odlisSnymi vyznamovymi dirazy.

Vody samotné pak v ramci ostrovni literatury maji hned nckolik funkei, které miZeme pro
zacatek shrnout takto a které budou nasledné komentovany v textu prace:

o Zpritomnuji hranice — vétSina mytickych smrti i narozeni se ¢asto odehrava nedaleko vod,
’ .y . I , ’ <. ;- v r . 49 v v v

na brodech byvaji bojovany zdsadni souboje irské i velSské tradice;” feky patrné rovnéz
piedstavovaly v fadé ptipadi pivodni hranice mezi jednotlivymi kralovstvimi, jejichz

43]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 230-1. V ikonografii je zobrazen mj. nahy, s viicim
poharem v ruce.

44 ]pid., str. 195.

45 Ibid., str. 1259.

46 Ibid., str. 1750-2.

47 Geoffrey z Monmouthu. Déjiny britskych krdlii. Praha: Argo, 2010, str. 240.

48 Napt. irska sv. Brigit, devonska sv. Urith (Iwerydd), cornwallska sv. Columba ¢i vel$ska sv. Gwenfrewi
(Winifrede). Komentart viz J. Carey. ,Irish Parallels to the Myth of Odin’s Eye,” str. 215.

49 Napfr. vétSina Cd Chulainnovych soubojt v TBC ¢i Pwylliv souboj s Hafganem v Mabinogi.
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piekroCenim ¢lovékem ztracel vSechna sva na na vlastni rod vdzana prava i status, nebyl-
li pfislusnikem specialni, tedy k piekra¢ovani hranic ritualn¢ zpasobilé tiidy

o Predstavuji cestu do Jiného sveta — vody rovnéz mohly ptedstavovat hranice nejen
spoleCenské, ale téZz hranice mezi svéty ¢i stavy; %0 Zv1asts prameny pak funguji v
piib&zich jako vstup do Jiného svéta;™ vody obecn& mohou byt do jisté miry chapany
jako ,ne-misto‘, prostfedi nenalezici pevné ani k jedné stran&> a za piechod mezi dvémi
misty & stavy mohou vyZadovat rovnocennou vymeénu, tedy Zivot za Zivot™

e Stavaji se agentem spravedinosti — uzaviraji sva ziidla pted vlastnimi €iny odsouzenym,
ziznicim kralem Conairem mac Eterscélem v Togail Bruidne Da Derga (TBDD, Zkdza Da
Dergova hostince); navraceji zrak nespravedlivym pozadavkem o jediné zbyvajici oko
pfipravenému krali Eochaidovi mac Luchtovi® & jingm nespravedlivé stizenym; trestaji
zakaz poruSujici osoby Vv ramci probiraného narativu; predevS§im v ramci folkloru pak
slouzi k uzdraveni ¢i prokleti vybraného jedince

o Predstavuji zakladni metaforu pro inspiraci, poetickou inspiraci pak pfedev§z’m55 —at' uz
se jedna o metaforu ti kotld v tzv. Kotli poezie, stiedoirském traktatu o ptivodu poezie
v ¢lov€ku, myticky obraz pramene inspirace Segais, ¢i konkrétni techniky spjaté
s vodnimi t&lesy, inspirace a vody jsou v keltské tradici nerozluéné®’

Prvni (a s ni neodmysliteln¢ spjatd druhd) funkce, ktera vody charakterizuje coby liminalni,
ambivalentni misto tak tvofi podle mého nézoru zaklad pro primérni piedstavy, od nichz se odviji
prace s nimi v ostrovni literarni tradici vibec, zatimco posledni dvé ptedstavuji specifické
charakteristiky, ke kterym tato jejich ambivalence a pozice nejmarkantnéji pfitomné, avSak lidmi
neovlivnitelné sily mize vést. V dalSich kapitolach se tak pokusim ukazat tyto funkce blize,
stejné jako vysvétlit zplisob, jakym s nimi pracuje vybrany narativ.

3.2 OTAZKA TABU V KELTSKYCH KULTURACH

3.2.1 GALIE

Zpravy o tabu u starovékych Keltd jsou sice poskrovné, nékolik zminek v nich ale presto
najdeme — jedna se o zdkazy vesmeés alimentarniho charakteru, vztahujici se ke konkrétnim
druhtim zvéte.

Tak Gaius lulius Caesar zmiiiuje v paté kapitole svych Zdpiskit o valce galské skutecnost, ze

obyvatelé Britanie nepozivali husy, zajice ani driibez, byt tuto zver chovali, dle jeho ndzoru, pro
’ I ’ 1. 58 59 Y ’ I o v

pobaveni a ukraceni chvile.”™ A. H. Krappe,™ ktery témto galskym zakaziim vénoval pozornost

50 P. Hopkins. ,The Symbology of Water in Irish Pseudo-History.“ In Proceedings of Harvard Celtic Colloquium,
Vol. 12 (1992), str. 82.

51 Ibid., str. 81.

52 [pid., str. 80.

53 Ibid., str. 83.

54]. Carey. ,Irish Parallels to the Myth of Odin’s Eye,“ str. 215.

55 Zvlasté v pribézich o basnikovi Nédem mac Adhna se pravi, Ze basnici povaZovali vodni bfeh za obvyklé
misto ke zjeveni moudrosti. In D. O hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland. Boydell
& Brewer Ltd, 1999, str. 76.

56 L. Breatnach. ,Caldron of Poesy.” In Eriu, Vol. 32 (1981), str. 45-93.

57 S. P. Macleod. ,A Confluence of Wisdom: the Symbolism of Wells, Whirlpools, Waterfalls and Rivers in Early
Celtic Sources.” In Proceedings of Harvard Celtic Colloquium, 2010, str. 337-55.

58 G. 1. Caesar. Zdpisky o vdlce galské. Praha: NaSe vojsko, 2009, str. 236.
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predevsim, zminuje téz zkazku o tom, ze Vercingetorix pted oblozenim odeslal vSechny koné
pry¢ z mésta, coz by snad mohlo naznaCovat zakaz pozivani masa konského. Znacna variabialita
ve vybéru zakézaného zvifete by mohla vést k domnénce, ze se jednalo spiSe o tabu zaloZend na
zvyklostech konkrétnich kmenti ¢i na jejich kulturnim okoli, neZ o tabu obecné pfijimana.

Tento druh alimentarniho tabu muze byt do jisté miry predpoklédén i pro pozdéjsi ostrovni
kultury — zminky nalezneme jak ve stfedoveké literatuie,® tak v pozd&jsim folkloru, podle ngjz
se vétSina obyvatel keltskych zemi jesté minimaln¢ do devatenactého stoleti méla vyvarovavat
pojidani zajice, snad diky asociované piedstavé, Ze zajic je oblibenym pievlekem &arodéjnic.®

Mimo tyto potravinové zakazy vSak nemame piili§ informaci ohledné¢ tabu, kterym snad mohli
byt starovéci Keltové podrobeni, byt’ byla u¢inéna fada navrhi — napt. Caesarova zminka o tom,
ze mladi chlapci smi vidat své otce na vetejnych shroméazdénich az od urcitého veku, by se mohla
dat interpretovat jako ur¢ity druh tabu.®” Z hlediska celkového svédectvi o znaéné religiozité
galskych kmenli se d4 patrné ptredpokladat, Ze jejich Zivoty mohly byt svazany celou fadou
dalsich tabu, faktem vsak zlstava, Ze pro piipad specifickych geasa stredovékého Irska zcela
postradame material ke komparaci.

3.2.2 IRSKO

Instituce geasa piedstavuje pomérné komplikovanou zalezitost, byt’ se jedna o centralni koncept
irské tradice viibec. Ani jeji oznaceni slovem tabu neni vSemi autory pfijimano, s namitkou, ze se
az na ojedinélé vyjimky neprojevuji coby objektivni pravidla urcujici zachazeni s predmeéty,
misty ¢i osobami, nybrz maji ryze subjektivni charakter. Slovy Marie-Louise Sjoestedt
predstavuji ,, nicim nepodminény zakaz, magicky imperativ svého druhu. «63

Oxford Companion to Irish Literature uvadi téma takto:

, Geis [pl. gessi, geasa/, obvykle prekladin jako ,tabu‘, je ritudlni zdkaz nebo prikaz,
nadprirozenymi silami posvécend vybidka zdrzet se nebo vykonat urcité akce. Mnohd Qessi,
predevsim ta vztahujici se ke krdalovskéemu uradu vjeho posvdatném rozmeéru, jsou nyni
nesrozumitelnd. V irské hrdinské literature lze velkou vétsinu Qessi chapat jakozZto definujici,
podporujici nebo pokousejici status ¢i prikazy cti prominentni postavy, predevsim s ohledem na
g v ., oy v A V. . . ’ . «64
chovani v emocné nabitych sférdach spolecenskéeho Zivota, jako jsou valka, oslavy a sexualita.

Proti této definici nelze teoreticky namitnout nic — shrnuje prakticky vSe, co se postupné zaradilo
pod pojem geis Vv ramci stiedoveéké literatury, opomiji vSak fakt, Ze funkce geasa se Vv Irsku
vyvijela postupné. Obvykle je ¢lov€k obdrzel pii narozeni nebo pii vstupu do jiné spolecenské
role a lze je tedy chépat i jako definici esence dané osoby — jejich porusenim ¢lovék neguje svou

59 A. H. Krappe. ,,0ld Celtic Taboos.” In Folklore, Vol. 53, 1942, str. 196.

60 Nejslavnéji v pripadé Ca Chulainna, Psa Culannova, jemuz se stane osudnym poruseni geisu o pozivani psiho
masa; nicméné stejné tak lze uvést geasa Conaire mac Eterscéla proti pojidani ptakd, s nimiz byl spiiznén jeho
jinosvétsky otec, ¢i obecnéjsi omezeni pro vozataje, kteri pozili koniské maso.

61 A. H. Krappe. ,,0ld Celtic Taboos," str. 199.

62 Jbid, str. 203.

63 M. L. Sjoestedt. Celtic Gods and Heroes, str. 70.

64 R. Welch and B. Stewart (ed.). The Oxford Companion to Irish Literature. Oxford: Oxford University Press,
1996, str. 648.
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pouZivana coby odiivodnéni pro jakykoliv iracionalni, heroicky & blaznivy &in.*®

Slovo samotné nejpravdépodobnéji predstavuje podstatné jméno odvozené od slovesa guidid
(modlit se, zadat) a piedpoklada se tak, Zze puvod celého konceptu snad lezi ve formalnich,
ritualnich Zadostech® — za zminku stoji i skute¢nost, Ze pied laicizaci moZnosti vloZit na n&koho
geis v pozdé&jSich textech je tato vysada pfipisovana nejcastéji druidim nebo nadpfirozenym
bytostem. Geasa samotna oznacuji zpravidla zakazanou akci ¢i ukazuji na osobu, na niz geis
spoc¢iva, nejsou slovem pro zakaz samotny.68 Ve sttedoirskych textech se pak objevuji prevazné
jakozto sbérnd kategorie, ktera nahrazuge celou plejadu diivejSich vyrazd, vztahujicich se ke
konceptu tabu ve staroirskych textech.® Jejich asociace se tak rozriistaji: na jedné strané jsou
spojovany s piisahou, proroctvim, znamenim;’® na strané druhé zadinaji slouZit jako obecna
vybidka k uchovani cti.”* Vieobecné rozostfeni jejich vyznamu, snad spjaté s tim, Ze jejich
puvodni funkce ze spolecnosti jiz vymizela, mlize pak vést az k tomu, ze funguji uz jen jako
literarni pomtcka, nastroj liného autora.’” Na jiné roviné se toto rozostfeni vyznamu projevuje
zase tim, Ze zatimco staroirské geasa jsou spjata se zakazy, ta stfedoirskda mohou zahrnovat i
ptikazy pozitivni, tedy pobidku néco vykonat — a Castéji se objevuji pfi osobnim kontaktu,” kdy
zpusob jejich aplikace mlze pfipominat spiSe prokleti ¢i vyhruzku.

Co se tyce ostatnich slov, které se néjakym zplsobem vztahuji ke konceptu tabu, jedna se
predevsim o slova spojena s ritualnimi zakazy: airmit, archuillte, airgart, ktera v§echna oznacuji
zékaz samotny.’ Slova jako audacht a timnae se zdaji miti o n&co slab§i vyznam, podobny
latinskému commendatio, piesto vSak nenasledovani takovéhoto doporuceni v piib&éhu
z Cumméneho Vita Sancti Columbae ma podobny disledek jako nejslavnéjsi poruseni geasa
kralem Conairem mac Eterscélem v TBDD — zkidzu vlady daného panovnika. ™ Oblibena
sttedoveéka tecosca rig, rady kralim, obsahuji téZ seznamy buada (v pozdé&jsi poezii téZ ada,
doslova $tésténa — piikazy, co dé€lat) a jiz zminéna urgarta (v pozdéjsi poezii téZ geiss — pfikaz;/,
co nedélat).”® Pokud je panovnik dbaly dodrzovéani obou, je zvan rop sogeis, dobry v geasa.’’
Specifickou funkci pak plni jesté¢ termin ailgés, prekladany coby ,nehordzny pozadavek® a
vyskytujici se v ptibézich, kdy basnik ¢i satirik poZzaduje néco neslychané¢ho a hrozi své obéti

65 [bid., str. 797.

66 Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 796.

67 Ibid,, str. 796.

68 T. M. Charles-Edwards. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath.” In Celtica, Vol. 23, 1999, str. 47.

69 |bid,, str. 53.

70 Ibid, str. 52.

71 Tak napft. v starsi verzi Tdin Bo Cuailgne se Cu Chulainn se svou vyzvou connachtskému vojsku dovolava
jejich cti a fir (,pravda’, fir fer, ,pravda muzi’ je jakousi obdobou uslovi fair play), zatimco pozdéjsi verze uz
celou situaci odbyva slovy ,vloZil na né geis’. Viz T. M. Charles-Edwards. , Geis, Prophecy, Omen and Oath,” str.
54.

72 Q. Fangzhe. ,Geis, a literary motif in early Irish literature.” In STAAR, 2010, str. 13.

73 Charles-Edwards, T. M. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath,“ str. 58.

74 Q. Fangzhe. ,Geis, a literary motif in early Irish literature,” str. 14.

75 Charles-Edwards, T. M. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath,” str.

76 M. Dillon. ,The Taboos of the Kings of Ireland.” In Proceedings of the Royal Irish Academy, Vol. 54,
(1951/1952), str. 1-6, 8-25, 27-36.

77 Charles-Edwards, T. M. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath,“ str. 46.
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{ijmou na cti — i ten se pravddpodobné podilel na vyvoji pozd&jsiho vyznamu geasa.”® Ailgés se
ovSem od ,pravoplatnych‘ geasa lisi tim, Ze se jeho ukladatel domaha néceho, co mu slouzi
k jasnému osobnimu prosp&chu a &asto je komentovan jako zneuZiti moci,” zatimco v piipadé
geasa zadny ocividny prospéch pro ukladatele, hraje-li ten viibec néjakou roli, postiehnout nelze.
Do jisté miry predstavuji pfiklad zneuziti postaveni basnika — Sanas Cormaic (SC, Cormaciiv
glosdr) uvadi, Ze ailgésu se obét se mohla vyhnout tim, Ze hrozicimu basnikovi zaplatila cenu,
pecliveé vypoctenou dle jejiho spolecenského statutu.®

Zakazy samotné, které jsou zde v centru pozornosti piedevsim, lze pak klasifikovat nékolika
zpusoby. Prvni z nich vychazi ptimo zirské tradice o kralovskych geasa — narazime zde na
erchullti a fhlatha (zakazy jeho vlady) a erchullti a shéagail (zékazy jeho Zivota), tj. zakazy
spjaté s funkci a zékazy spjaté s konkrétni osobou.®! Z tohoto rozdéleni Fangzhe buduje svou
definici zékaza kralovskych, vlozenych na ¢loveka abstrakni univerzalni silou a kontrolovanych
skrze moc nadpfirozenou; a zakazi osobnich, uloZenych skrze magické metody.® Thomas
Charles-Edwards ptedpoklada, Ze se v textech setkavame spiSe s pozustatky dvou tradic, hrdinské
(spjaté s pojmem cti) a ucenecké (spjaté s druidskou filosofii a kralovskym uradem), které se
v stfedoveké literatufe pietavuji v jediny celek.®® Philip O’Leary se soustfedi na onu hrdinskou a
spiSe pozdni ¢ast geasa, které podle néj slouzi k vytvoreni zivota plného vyzev a hrdinské slavy,
nebot’ neustale vybizi ke konfliktu osobnich a spolecenskych, vyznamem dilezitéjSich geasa.™
Daithi O hOgain nabizi nakonec jestd trochu jiné déleni: rozliuje geasa na myticka (spjata
S krajinnymi, pfirodnimi prvky, pfedevsim s béhem slunce) a historicka (vychéazejici z konkrétni
nedobré historické zkusSenosti, vysvétlujic tak az neuvéfitelnou specifiénost nékterych geasa).
Zvlasté spjata jsou podle n&j s kralovskym tfadem — jejich nasledovanim se kral podvoluje
kosmickému fadu a je s nim v souladu.®®

Co maji geasa spole¢ného s probiranym narativem v prvé fadé? Pramen Segais, ktery piedstavuje
geasa — a pravé poruseni jednoho z nich je zapletkou celého narativu. Porusitelkou geis je pak
Zena, v rozporu s vétSinou dochovanych textl, které se tykaji vyhradn€ muzskych geasa. Navic,
piestoze je osudny ¢in nazvan v stiedoveékych textech porusenim geis, tedy poruseni podminky
spjaté v primarnim smyslu se spoleCenskou roli nckteré postavy, svym obecnym popisem
pfipomind spiSe s mistem spjate, Site definované tabu. Ve svém rozboru bych vSak rdda dokazala,
Ze 1 tento geis je mozno do specificky irské klasifikace jistym zptisobem umistit.

3.2.3 OSTATNI KELTSKE ZEME

78 Nelze nezminit Longes mac nUslenn (Vyhnani Uislennovych synti), kde satirickou vychovana Deirdriu hrozi
podobnym zpisobem Naoisemu, neodvede-li ji sebou. Zatimco ranéjsi verze se dovolava Naoiseho cti, pozdéjsi
verze jiz mluvi o tom, Ze na néj Deirdriu vlozila geis.

79 Prikladem je predevSim frada variaci pribéhu krale Eochaida mac Luchty, jeZ jsou obsaZzeny hlavné
v dindshenchas, nebo jiZ zminénda Deirdriu.

80 T. Sjoblom. ,Beyond Narratives: Taboos as Early Irish Custom.“ In Bergholm, A. and K. Ritari (eds.).
Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge: Cambridge Scholars Publishing, 2008, str.
150-177.

81T. M. Charles-Edwards. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath,” str. 51.

82 Q. Fangzhe. ,Geis, a literary motif in early Irish literature,” str. 15.

83 T. M. Charles-Edwards. ,Geis, Prophecy, Omen and Oath,“ str. 59.

84 P. O'Leary. "Honour-Bound: The Social Context of Early Heroic Geis,” str. 88-94.

85 D, 0 hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 177.
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Otazka instituce podobné irskym geasa Vramci ostatnich keltskych zemi, je otazkou
problematickou. Pomineme-li veskeré folklorni zakazy a povéry, jejichz konkrétni vztah k geasa
neni piili§ prokazatelny, zGstdvd ndm v podstaté pouze jedind dal$i tradice — stfedovéké
pisemnictvi velsské.

Narazime zde jednak na pojem kynnedyf (,,zvyk®), kterym jsou vysvétleny uréité zvlastnosti
chovani bojovnika v Canu Aneirin (Piseii Aneirinova), " ten se vSak ale da velmi té€zko
interpretovat jako znamenajici néco tak specificky urceného jako geasa. O néco slibnéji se jevi
pojem tynghed. Tynghu tynhed®’ znamena doslovng ,,piisahat mu prisahu®, ale obvykle je
chépano jako ,,pfisahat mu osud* a ge piibuzné staroirskému slovu toceth — osud, 3t&stdna.®® Toto
slovo se objevuje i v Mabinogionu® a je pouZito jak v pfipadg, kdy Arianrhod uklada tii zdanlive
nesplnitelné podminky svému synovi Lleuovi, tak v pfipadé, kdy se nevlastni Kulhwchova matka
snazi zbavit nechténé¢ho ditéte podobnym zpisobem. Prvni ptipad pak piedstavuje piikaz
negativni, druhy pozitivni — a oba maji, stejné jako pozd¢jsi irské ukazky, blize spise ke kletb¢ ¢i
proroctvi, k prohlaSeni motivovanému snahou uskodit, nez ke snaze zabranit zhoubé svého
nositele, jako je tomu v piipadé starSich geasa. Ptipominaji tak spiSe magickou techniku nez

formalni rituélni ptikaz a stoji za povSimnuti, ze je ukladaji zde ukladaji Zeny.

Urcité spole¢né znaky irské i velSské tradice nadpfirozenych zakazl ¢i piikazii patrné najit lze,
ale obecné se zda, Ze posedlost geasa a duasledky jejich poruSeni se zda byt specificky irskym
jevem, ktery je snad mozno pficist na vrub sile a postaveni basnické tiidy v Irsku®® — byt 1 Wales
mél svou vyznamnou basnickou tradici, basnici si zde ve stfedovéku neziskaly tak vysadni
postaveni ani nevytvofili tak pevné ustanovenou a hierarchizovanou ttidu.

86 P. O'Leary. "Honour-Bound: The Social Context of Early Heroic Geis," str. 94.

87 E. Hull. ,0ld Irish Tabus, or Geasa.” In Folklore, Vol. 12, 1901, str. 65.

88 D. McManus. ,,Ogam: archaizing, orthography and the authenticity of the manuscript key to the alphabet.” In
Eriu 37,1986, str. 6.

89 S. Davies. The Mabinogion. Oxford: Oxford University Press, 2007, str. 336.

90 Sjoblom, Tom. ,Beyond Narratives: Taboos as Early Irish Custom.“ In Bergholm, A. and K. Ritari (eds.).
Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge: Cambridge Scholars Publishing, 2008, str.
154.
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4 MYTOLOGICKE MOTIVY ZA MATERIALEM Z DINDSHENCHAS

Jak jiz bylo fteCeno, probirany narativ patii k tém, jez se vyznacuji predkiestanskymi
mytologickymi koteny, skrze které byl dosud tento text vykladan v prvé fadé. Nez se tedy
pokusim o svou vlastni interpretaci, je nutné si tyto mytologické interpretace piedstavit —
S ohledem na primarni zameér této prace je vSak pozornost vénovana predevsim zptisobu, kterym
se tyto interpretace stavély k prameni védéni a a Zeng, ktera se K nému vydava.

4.1 PRAMEN SEGAIS: IRSKA ADAPTACE INDOEVROPSKEHO MOTIVU

Pramen Connliiv ¢i pramen Segais, ktery predstavuje integralni prvek pojici obé verze, vzdy
poutal hlavni zajem keltologii v celém narativu a brzy bylo zjevné, Ze paralely k nému poskytuje i
Sir8i indoevropsky materidl. Zatimco Sinannin pifibéh ndm poskytuje pfedevsim popis pramene
samotného (Pfiloha: str. 57-61), Boannin zdiraznuje dusledky, které stihnou toho, jenz k nému
nepravem pristoupi (Pfiloha: str. 61-66). Pramen sam ovSem dalece piesahuje ramec texti
z dindshenchas, nebot piedstavoval centralni koncept irské basnické ideologie i praxe.

4.1.1 PRAMEN, HRANICE A JINY SVET

Jakozto spoleény pramen Shannon, Boyne a dalgich p&ti nejvyznamngjsich irskych fek™ je Segais
pramenem jasn¢ mytickym, nikoliv redln¢ podloZenym vodnim zdrojem — byt’ tradice o Boann ho
umistuje do Sidu Nechtain, ktery je nékdy ztotoznovan s Carbury Hill (mod. ir. Cairbre)
v hrabstvi Kildare,* pod kterym Boyne skute¢né prameni. Dindshenchas viak umistuji pramen
zieteln€ do gaelského Jin¢ho svéta — Ci spiSe, Jinych svétl, protoze pres fadu typickych rysfl,93
Jiny svét irské literatury nepiedstavuje jasné vymezenou a unifikovanou {isi. SlouZzi spiSe jako
pomocné oznaceni vSech nadpfirozenych mist explicitné nebiblického ptivodu, ¢asto nazyvanych
sid — a94ani tato hranice nebyva vzdy zietelnd, zejména v piipadé zanru immrama, zamoiskych
plaveb.

Jiz zminény Sid Nechtain je sice spjat s konkrétnim mistem, nicméné odkaz na Jiny svét je
obsazen jiz v jeho jménu. Dindshenchas o Sinann zase pramen umistuji do podmotiské 7Tir
Tairngiri, Zem¢ piislibu. Jeji nazev ptfipomina piedstavu biblické Zemé zaslibené a ovlivnéni
nékterych jejich popist kiestanskou tradici tak nelze zcela vyloucit, nicméné Tir Tairngiri je
nicméné v ramci stfedovekeé literatury popisovana predevsim jakoZto sidlo pana moti Mananndna
mac Lira, piislusnika bozského narodu Tuatha Dé Danann a podle nékterych podani téz jejich
vladce. V textu zvaném Echtra Chormaic i Tir Tairngiri (Cormacovo dobrodruzstvi v Zemi

91 Mezi ostatni byvaji pocitany jesté Barrow (ir. An Bheart), Nore (ir. An Fheoir) a Slaney (ir. Abhdinn na
Sldinne), dvé nejsou znamy. Viz E. O'Curry. On the Manners and Customs of the Ancient Irish, Vol. 2. Williams
and Norgate, Dublin 1873, str. 144.

92]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 217. Na vrchu Carbury Hill se nachazi téz tii
pohrebisté, aktivita na nich se klade mezi 1éta 600 pt. n.1. aZ 400 n. 1.

93 Casto jsou umistény pod motem ¢&i v podzemi, jsou spojeny s prehistorickymi pohi‘ebnimi komplexy a slouzi
jako sidla irskych nadptirozenych bytosti. Popis déni v nich je pak obycejné obdobny s lidskym Zzivotem,
ovSem odehrava se na kvalitativné mnohem leps$i drovni. Nékdy se Castecné prolinaji i s misty vymezenymi
mrtvym (nicméné vymezeni jejich ptivodniho osudu neni pod vlivem kiestanské kultury ze stredovéké
literatury prilis jasné), ¢i z nich prichazeji nejriiznéjsi monstra a piiSery, jez suzuji lidsky kraj. Jednotlivé
vstupy do sidii jsou pak velmi lokalné vymezeny a v literarni i folklorni tradici maji mnohé z nich své lokalni
nadptirozené vladce.

94]. Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1403-4.
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pFislibu)®® nardZime na pramen podobny tomu z dindshenchas: hrdina zde spatfuje budovu, jejiz
stifechu pokryva ptaci pefi a uvnitf které je skryt kouzelny pramen, z néjz vytéka pét% rek, ze
kterych vSichni obyvatelé¢ Tir Tairngiri piji. Nad pramenem vyrasta devét purpurovych lisek
Buanovych, ve vodé se prohdni pét lososti a vSechna voda vydava tu nejmelodictéjsi hudbu,
kterou kdy Cormac slySel. Sdm Manannan pak nésledné pfirovnava pét prameni k péti smysltim,
skrz kter¢ je ziskavana moudrost.

Tato jinosvétskost pramene dodava vahu interpretaci z néj pramenicich, realnych fek coby hranic:
Vv tomto piipadé hranic mezi nasim a Jinym svétem. S touto jeho charakteristikou si patrné
pohréava i zaver Sinanniny verze, kdy je zdliraznéno, zZe télo divky se dostava ven na nasi strané
reky (Ptiloha: BD str. 57, PD str. 58).

Pro Boyne i Shannon ovSem plati i zminény ptfedpoklad, Ze jejich funkce coby hranic mezi
dvéma svéty odrazela jejich plivodni geografickou funkci kmenovych hranic, jejichz ptekrocenim
bézny ptislusnik kralovstvi ¢i tuathu ztracel v sttedovekém Irsku své zakonem dana prava. Boyne
spolu se svym hlavnim piitokem, Blackwater (mod. ir. An Uisce Dubh) tak tvofila hranici, podle
niz se délila podkralovstvi v ramci kralovstvi Bregie; v dobach pted 7. stoletim pak patrné tvotila
téZ jizni hranici kralovstvi Ulaidh. 9 Anonymni staroirskd basenl to komentuje slovy: ,,Béda
Ulad'aniim, kteii se odvdzi piekrocit Boyne.“*® Shannon naopak predstavovala vychodni hranici
kralovstvi Connachtu.*® Vzhledem k tomu, Ze Ulaidh i Connacht pfedstavuji nazvy kralovstvi
pochazejici z rozdéleni Irska v dobach tzv. pentarchie, které figuruji v ptibézich kladenych do
nejstarSich dob irské mytologizované historie, 1ze predpokladat, Ze diiraz na jejich hranice a
pribéhy s nimi spojené mohou byt ur¢itého stafi. Motiv hranice u pramene zduraznuji i dalsi
detaily pfibéhu: Sinann vyrazi za soumraku (Pfiloha: MD1, str. 59), u Boann zas jedno z ¢tyfversi
naznacuje, ze ten den byly zptelamany vSechny zatarasy (Ptiloha: BD, str. 62).

Zajimavym faktem, ktery podle mne svéd¢i pro pevné spojeni ptredstavy vod s hranicemi, je
(MD1, str. 62-3). Byt’ vétsina stiedoveéké tradice se zda byt znaéné zaméfena na ostrov samotny,
S pfichodem kiestanstvi presto vzristala snaha o =zaClenéni Irska do SirSiho prostredi
ktestanského svéta. V ptipad¢, Ze hlavni feky byly chépany jako hranice, miZeme tak piidani
jmen Boyne chapat jako basnikovo usili o propojeni s §irSim svétem — je ptiznatné, ze zde
nachazime tfeky skotské a vel§skou Severn (oboji izemi bylo od poc¢atku stitedovéku ovliviiované
gaelskymi vyboji), Tiber (predstavujici Rim, sidlo papeze) a blizkovychodni feky (spjaté s tradici
biblickou). Spjatost vod s hranicemi a klasifikaci svéta na domdci a jiné tizemi byla v Irsku patrné
umocnéna 1 samou podstatou zemé coby ostrova — vSak praveé jeden zpusobt, kterak piekrocit
hranici do Jiného svéta jsou vypravy za mofe.

4.1.2 PRAMEN A SPRAVEDLNOST

95S. P. Macleod. ,A Confluence of Wisdom: the Symbolism of Wells, Whirlpools, Waterfalls and Rivers in Early
Celtic Sources,” str. 342.

96 Pétka obecné predstavuje obvyklejsi volbu Cisla virské tradici - mame pét hlavnich irskych cest, pét
posvatnych stromt, pét predmilesianskych invazi do Irska, pét mytickych provincii, pét slavnych hosteld i pét
oddilu oghamové abecedy - nicméné sedm tek zase odpovida sedmi fekam z jinych indoevropskych tradic. Viz
T. A. Mikhailova. ,Ireland’s ,Five Fifths’ - A New Look.” In Bergholm, A. and K. Ritari (eds.). Approaches to
Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge: Cambridge Scholars Publishing, 2008, str. 192-205.

97 Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 218.

98 [bid.

99 Ibid., str. 477.
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Diive nez se pustim do rozboru nejhojnéji komentovanych asociaci pramene, tedy spojeni
S basnictvim a inspiraci, je tieba zminit jest¢ vztah pramene Segais ke konceptu spravedlnosti a
pravdy. Byt se jednd o vlastnost podstatné méné komentovanou, nékteré varianty obou verzi
spojuji pramen i s dilezitym irskym konceptem fir, pravdy a spravedInosti.

Jedna ze zminek o Sinann tak nazyva pramen fir-thiprait, pramen pravdy — ¢im snad implikuje
tak, Ze pramen Sinann posoudil a shledal ji nehodnou. V ptipadé¢ Boann je pak tento piedpoklad
obsazeny explicitné: texty zduraznujici vyzyvavost a pychu, s kterou k nému Boann pfistupuje,
se vénuje otazce Boanniny nevéry, pak na tomto pfedpokladu piimo stavi: Boann se k prameni
vydavé prokazat, ze nebyla nevérna a je ze své 1zi usvédcend. V tomto ptipadé je tedy pramen
skute¢nym fir-thiprait, explicitnim soudcem, trestajicim nedostate¢ného kandidata. Tento motiv
je ovSem implicitné¢ piitomen i v narativu v dindshenchas, kde kone¢ny dusledek rovnéz
potvrzuje rozhodujici moc vod v posouzeni prichézejici osoby. Rozdil mezi Cinaédovou Boann a
ostatnimi variantami tkvi v tom, z jaké hlediska je pramen posuzuje: Sinann 1 Boann prozaickych
verzi ptichazeji predevsim Kk prameni basnictvi a inspirace, zatimco u Cinaéda a z n¢j odvozenych
verzi je Boann k tomu zatizena svou nevérou — o moZznosti propojeni téchto témat bude fec
pozd¢ji.

Podivame-li se na narativ skrze VVan Gennepovo*® schéma, vidime na jeho po&atku Zenu, ktera se
vydava osamocena ze svého obvyklého domova k prameni, nékdy dokonce explicitné odmita
doprovod (separace), je pramenem posouzena a ptipadné roztrhana na nékolik kust (samotny
okamzik ptechodu, kdy je rozhodnuto o jeji nedostateCnosti), ale zaroven v urcitém smyslu
piemaha smrt a je ztotoZnéna s vé¢nou fekou (reintegrace). Moc prohlédnout 171 a odhalit pravdu
se nepiekvapivé poji pravé s prostiedni, limindlni fazi, kdy Zena piekraCuje hranici svého
dosavadniho spolec¢enského urceni — Sinann ve své troufalosti (a snad 1 Boann prozaickych verzi)
explicitn€ touzi po moci basnické, zatimco Cinaédova Boann timto ¢inem vefejné odhaluje svou
nedostatecnost v roli manzelky.

Ze asociace Boyne s odhalenim pravdy nemuselo byt ojedinélé a mohlo pietrvavat velmi dlouho,
sv&déi i rand novoveky piibéh Altram Tige Dd Meadhar (Altram™®* domu dvou nddob), ve kterém
Eithne,'% jedna z Taatha Dé Danann a schovanka Manannana, se pii koupeli v Boyne oddgli od
ostatnich a je nasledné fekou zbavena féth fiada, zdvoje neviditelnosti a veskeré s nim spojené
necist¢ moci, nacez se stahuje do ustrani a piestava jist jidlo svého lidu, aby nakonec dosla
k poznani, ze jedinou moznosti znovuzaclenéni do spolecnosti je pro ni konverze ke kiestanstvi,
coZ se 1 stane.

4.1.3 PRAMEN A OHEN INSPIRACE

Uz Georges Dumézil*® se pokusil o vyklad pramene Segais coby variace na specificky
indoevropsky motiv ohné ve vodach. Dumézil usoudil, ze poznamka o schopnosti pramene

100 A, Van Gennep. Prechodové ritudly. Systematické studium ritudlii. Praha: Nakladatelstvi Lidové noviny, 1997,
str. 201 (1901).

101 Altram je hiie pielozitelné slovo, oznacujici irsky zvyk posilat déti na vychovu do vazalskych rodin, se
kterymi pak ziskali pouta ¢asto silnéjsi, nez s pivodni rodinou - poruseni téchto pout je jednim z oblibenych
tragickych nameéti stredovékého Irska, jako v pripadé Ca Chulainna a jeho ,bratra‘ Ferdiada v TBC.

102 Doslova ,zrno*, ¢asté rané irské jméno, nicméné v jedné z verzi prologu k Tochmarc Etaine té% jméno
Boann.

103 G. Dumézil. ,Le puits de Nechtan.” In Celtica 6, 1963, str. 50-61.
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ponicit ob¢é o¢i nepravem pfichazejiciho clovéka naznacuje néjaky druh nebezpecné, ohnivé
substance a srovnal piibéh s riznorodym indickym, iranskym a fimskym materialem, ve kterych

figuruje pramen nadany specialni moci, jez je dostupnd jen ritualng zpasobilym. **
Charakteristiku tohoto fenoménu pozdéji shrnul do Ctyi zdkladnich bodi Findly 105 _ 3 |ze

souhlasit s tim, Ze v takto obecnych bodech je postichnutelna i v probiraném narativu:

e Pritomnost zarivého, ohnivého elementu

Skryteho ve vodach

Dosazitelného pouze témi, kdoz jsou k tomu ritualné uzpiisobeni
Neopravnéné pokusy zmocnéni se ho vedou k potopé

Patrick K. Ford'® coby keltolog navazal na tuto vieobecnou hypotézu — zdiraznil, Ze pramen je
v irském prostifedi darcem moci zcela konkrétni, tedy basnické a véStecké inspirace, na niz si
vyhradni narok dé¢lala basnicka tiida filidii. Jak jiz bylo zminéno, metaforické spojeni vod a
basnické inspirace piedstavuje Virské literatufe rozSifeny motivem, pramen Segais byl vSak
S poezii a inspiraci spjat prvofadé. V textech z dindshenchas postichneme né€kolik vyrazi, jimiz
je basnicka inspirace, kterou pramen poskytuje, popisovana: nejcastéjsi je immus ¢i imbas, Gzce
souvisejici s vyrazem imbas forosnai (,,znalost, jenz roznecuje*), jednou ze tii zakladnich
technik, jez kvalifikuji dle SC basnika. Jiny termin pfedstavuje slovo ai, znacici rovnéz basnickou
inspiraci a moudrost, piibuzné veliskému slovu pro inspiraci awen,'®" spjatého rovn&z s
tekutinami.'® Radu dalSich poetickych asociaci, kterou popis pramene v irskych textech ma,
analyzovala pak jiz zminéna Sharon Paice Macleod: v souvislosti s fekami vytékajicimi
z pramene si pak zaslouzi pozornost poznamka z basnického traktatu Auraceipt n-Eces, kde se
rozeznavéa sedm ai poezie, jeZ spadaji pod pét ai obecnych.'®

J 24

Tato inspirace se prenasi k basniktim skrze tfi substance, které se v prameni nachazi:
o Liskové orisky

SC o nich pravi:110 »(...) co se tyce vytecnych orisku, jez padaji z Crimannovy lisky, padaji do
jezirka a nasledné do Boyne kazdy rok nebo kazdych sedm let a naplnény immus prichdzi
K urcitym lidem, jez vse piji, aby se stali mistry basniky.” Ofisky jsou jednim z nejrozsifenéjsich
zdroji inspirace v sttedovékém Irsku, dokonce i prakticky poeticky traktat, Kotel poezie, zmifuje
ofisky z Segais jako jednu z moznosti dosahnuti nejvyssiho poznani, vedle bozi milosti,"™* coz
podle mne predstavuje klasickou ukazku koexistence predkiestanskych a kiestanskych tradic
Vv basnické ideologie. Navic se zd4, Ze prave liska, nikoliv pramen, pfedstavovala v irské tradici
prvotni zdroj inspirace — losos 1 bubliny v prameni ziskdvaji moc poskytnout ¢lovéku inspiraci az
kontaktem s jejimi ofisky, jak se zda.

vvvvvv

matarah, matek vod, Casto ztotoziované s Agnim, ktery byl pfi narozeni opeCovavan sedmi prameny -
nicméné prace Dumézila a jeho nasledovniki nabizi radu dalsich prikladt.

105 E. B. Findly. ,The ,Child of the Waters": A Revaluation of Vedic Apam Napat,“ str. 176.

106 p. K. Ford. ,The Well of Nechtan and ,La Gloire Lumineuse'“ In Larson, G. J. et al. (eds.), Myth in Indo-
European Antiquity, University of California Press, 1974, str. 67-74.

107 M. Haycock. ,Taliesin’s Questions*“. In Cambridge Medieval Celtic Studies, Vol. 33 (1997), str. 20.

108 §, P, Macleod. ,,A Confluence of Wisdom: the Symbolism of Wells, Whirlpools, Waterfalls and Rivers in Early
Celtic Sources,”, str. 343.

109 Ipid,, str. 344.

110 P, K. Ford. ,The Well of Nechtan and ,La Gloire Lumineuse’,“ str. 73.

111 Breatnach, Liam. ,Caldron of Poesy.” In Eriu, Vol. 32 (1981), str. 45-93.
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e Bubliny v prameni

Probéhl pokus ztotoznit je s vyrony muchomurky ervené, ™ ktera by jako zndmy euroasijsky
entheogen mohla byt redlnym podkladem pro alespon ¢ast barvitého obrazu pramene. Daly by se
ovSem chapat t€Z jako ndznak onoho ohnivého elementu pfitomného v prameni, zvlastné ve
spojitosti s barvou, kterou bubliny i vSe, ¢eho se dotknou, maji: corcra je odstin pohybujici se
mezi karminovou a purpurovou. Obraz ohnivé, viici vody dokonce v jistém smyslu piipomina i
personifikaci galského Apollona Borva, viiciho boha a patrona termalnich prament,
zobrazovaného s bublajicim poharem v ruce.

e [Losos védeni

Fo fis, 10sos moudrosti, piedstavuje jedno z nejvyznamnéjsich a nejstarsich zvitat irské i velsské
tradice a stejné jako thof a pstruh piedstavuje obvykle funkéni substituci za hada, ktery v irské
faun& za normalnich okolnosti zcela chybi.'*® Losos v prameni byl ve stiedovéku podle vieho
zalezitosti zcela béznou — Anndla na gCeithre Maistri (Kroniky ctyr mistrii) napiiklad pod rokem
1061 zdiaraziuji pobouieni nad ¢inem, kdy jeden z vidcii rozbofil hlavni sidlo svych neptatel a
sn&dl dva posvatné lososy z jejich pramene.™ Zminky o zazratnych lososech v studnach a
pramenech se nevyhybaji ani folkloru'® a lze piedpokladat, Ze se zde redlny zvyk spojil
s obecngjsimi funkcemi, které losos ziskal substituci za hada — losos figuruje i v irskych
obdobach mezinarodniho folklorniho motivu Aarne — Thompson (AT) 673, Bily had.

| z tohoto kratkého — a rozhodné ne kone¢ného — vyctu tak lze usoudit, ze vodni ziidlo poznani,
které ve svém barvitém popisu zahrnuje i naznaky skryté ohnivé substance, se v irské tradici
skutecné¢ vyskytuje. Ani o ctvrté charakteristice, potopé trestajici nevhodného uchazece o
inspiraci, nemtze byt pravé u probiraného narativu pochyb. Otazka, kterou podle mého nézoru
predesli autofi obchazeli, vSak zni: pro¢ prav€ Boann a Sinann jsou témi eponymnimi
nevhodnymi uchazeCi o inspiraci, pro¢ se narativ soustfedi pravé na potrestani nevhodného
kandidéta?

K tomu se ovSem nejprve potiebujeme podivat na to, kdo je onim vhodnym uchazecem v irské
tradici.

1.1.1. Pramen a jedinci kvalifikovani k nému pristoupit

I v samotnych dindshenchas je zdiraznéno, ze ne kazdy smi k prameni pfistoupit, jedna z nich
dokonce explicitné pravi, ze ostatni lidé mohou pfistupovat jen v doporovodu vybranych
specialistii (Pfiloha: BD, str. 60). Boanninym manzelem a panem pramene V dindshenchas je
jasné jmenovan Nechtan, ™*° jehoZ jméno Nechtin mac Labraid, znamenajici ,,Cisty syn
Mluviciho®, zng& ¢ini vpravdé idealniho kandidata, kvalifikovaného pfistoupit k prameni
basnického védeéni. Jeho sluzebni, deogbaire, doslova ,roznaseci napoju‘, ktefi jako jedini dalsi

112 Jpid,, str. 341.

113 D, Samek. ,Had v gaelské tradici irské - mytus, literatura a véda (Rozpravka o metodé neboli in absentia
contra in potentia)“. In Riiznost rozhovorii - poezie, filosofie, véda (Studie z komparatistiky 5), Praha: Univerzita
Karlova, 2006, str. 193-216.

114 P, Logan. Holy Wells of Ireland. Buckinghamshire: Colin Smythe Limited, 1980, str. 120.

115V ramci lidového katolicismu se pak losos (Ci pstruh) stal s prameny tzce spjaty i ritualné - Casto se
nejednalo o obycCejné zvire, nybrz o specidlniho pstruha, kterého mohli spatfit vyvoleni v posvatny den jako
potvrzeni splnéni svého piani. Podobné tradice se dochovaly i ve Walesu.

116 V ramci indoevropské tradice pak jde o jméno spojované s Apamem Napatem a Neptunem, zde je nicméné
fec o stredoirském vyznamu. Viz Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1695.
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mohou K prameni pfistoupit, podle nékterych mohou piedstavovat odraz ritualnich funkei, zvlaste
jsou-li nazyvani deogbaire nan druad. O Nechtanovi ovSem jinak nevime o mnoho vice, nez
kolik je fe¢eno v dindshenchas — zaroven ovSem narazime na zminku, ze Boyne je nazyvana téz
,»Pazi a Nohou Nuadovy zeny*. Toto jméno pomérné Casto figuruje v irskych pseudohistorickych
genealogiich (n&kdy téZ v podob& Nuadu Necht),” nicméné jeho nejslavngjsim nositelem je
stiibroruky valecnik Nuadu Airgetlam, kral Tuatha D€ Danann v dob¢ prvni bitvy na Mag Tuired.
Se jménem Nuadu je spojena i Sinann — alternativni piibéh z dindshenchas tika, ze se v fece
utopil Nuadiv pes, O 'Mulconryho glosdr ji pak nazgva Voditkem Nuadova psa.'*®

Za mozného pifedchiidce obou postav je pak povazovan fimsko-britsky bih Mars Nodons,
uctivany v Lancashire a Gloucestershire, jehoz nejslavnéj$i chram v Lydney se nachazel na
biezich feky Severn."™® Z jeho chramu pochazi fada nélezii, v&etnd mince zobrazujici postavu
chytajici lososa, zpodobnéni psl, malé¢ bronzové ruky ulozené ve svatyni120 a fady akvatickym
motivil, zahrnujicich t6Z vodni monstra a jednoho ichtyokentaura.'?! Je tak pravdpodobné, Ze
Nechtan se svymi deogbaire byl skute¢né puvodnim akvatickym bozstvem, které mélo nad
pramenem vysostny patronat, jak se domnival jiz Dumézil.

Sinannina verze sice nezmifiuje pana pramene, nicméné pramen se zde nachazi v Tir Tairngiri,
kterd je 1181 Mananndna mac Lira, nejvyznamngj$i akvatické numin6zni bytosti ostrovni literarni
tradice. Ten v lecéem piedstavuje funkéni obdobu Nechtana a je rovnéz spjat se smeckou psu,
ktera se podle dindshenchas utopila, tudiz nelze vyloucit, ze hypotetické keltské akvatické
bozstvo mélo uzky vztah k témto zviratim. Manannan'? vystupuje ve stiedoveke literatuie coby
pan ostrova121\3/lanu, mofeplavec, trickster a ¢arodéj, ktery neziidka zatdhne ¢lovéka skrze pramen
do své fise.

Patronat akvatického bozstva nad pramenem v ,ptivodni‘ mytické varianté se tak zda byt
plausibilni, nicméné podle mého nazoru nijak nenapomaha k osvétleni zachyceného narativu —
Nechtan 1 Manannan hraji v dochovaném narativu sotva roli. Vice nez cokoliv zde jin¢ho jejich
jméno predstavuje zkratku pro evokaci pfedstavy Jiného svéta, s kterym jsou spojeni. Otazku po
jedinci opravnéném pristoupit k prameni Ize poloZit 1 jinak, protoze jak jsme jiZz vidéli, pramen
Segais nebyl jen mytologickym reliktem, ale také stdle Zivym obrazem V ideologii stfedoveké
basnické ttidy. V té byla odpovéd’ na pravo po piistupu k Segais jednoznacnd: muselo se jednat o
ptislusnika jejich vlastni tfidy a Ize jen téZko ptedpokladat, Ze tato odpovéd’ nepfisla na mysl
autortim textli, z nichz minimalné cast praveé z této tiidy pochazela. Od tohoto piedpokladu se
bude odvijet i argumentace nasledujici kapitoly, nejprve je ovSem tieba dokoncit pohled na

117 Jpid., str. 1359.

118 p, Bernhard-House. Werewolves, Magical Hounds and Dog-Headed Men in Celtic Literature: A Typological
Study of Shape-Shifting, str. 348.

119 Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1359. Aktivni byl jes$té na konci 4. stoleti n. L,
kdy bylo oficidlnim ndboZenstvim rimské fiSe jiZ ustanoveno kirestanstvi.

120 ) hOgain, Daithi. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland. Woodbridge: Boydell & Brewer
Ltd, 1999, str. 136.

121 Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1359.

122 Jeho manskou obdobou je Mandn Beag mac y Leirr, minimalné lingvistickou obdobu pak predstavuje také
vel$sky Manawyddan mab Llyr.

123 Spaan, David. B. ,The Place of Manannan mac Lir in Irish Mythology.“ In Folklore, Vol. 76, No. 3 (1965), str.
176.
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mytologické koteny narativii pohledem na samotné hrdinky textd, personifikovanych fek Boann a
Sinann.

4.2 MYTOLOGICKE VYKLADY POSTAV SINANN A BOANN

4.2.1 SINANN - OZVUK KELTSKE MINERVY?

Sinann sdili své jméno s nejdelsi irskou fekou Shanonn (mod. ir. An tSionnain, An tSionna) a
zminéna je uz na mapé Klaudia Ptolemaia z 2. st. n. 1. coby Senu, patrn& znamenajici Stard.** Je
otazkou, jaky vztah mohla mit k fimsko-britské bohyni Senuné (t€z Sena a Senua), znamé z 26
votivnich dard z nalezi§t& v Hertfordshiru,*® ktera byla patrn& asociovana s mistni fekou a ve své
ikonografii vykazuje synkrezi s Minervou, nejoblibengjsi keltskou bohyni podle Caesarovych
zprav. Keltskd Minerva, F. J. Northem povazovéana za zdroj vétSiny gaelskych i brythonskych
akvatickych zenskych postav zmiflovanych V této praci a obdobu indické Sarasvati €i iranské
Anahity,? byla v ramci synkreze ztotoznéna i S jiz zminénou britskou Sulis, bohyni termalniho
inskripci z Vaison a Saint-Liziers a z Ptolemaiovy mapy, kde ,Belesama‘ predstavuje jméno
britské feky Mersey.'?’

Keltska Minerva tak v sob& patrné spojovala zafivost a asociaci s vodami, kterou v piipadé
Sinann rozhodné v dindshenchas nachazime. Celé Sinaninno piibuzenstvo vibec vykazuje
akvatické rysy: jméno Mananndnova otce a Sinannina déda, Ler, znamena piimo ,,Moie* —
vzhledem Kk tomu a téZ vzhledem k faktu, ze kromé& Clann Lir (Pribéh Lirovych deti) nefiguruje
Ler nikde coby specificka postava, mohlo se mozné jednat spiSe o personifikaci ¢i poeticky opis
mote samotného, nez faktické boZstvo — 1 hojny pocet jeho potomku a pfibuznych by tomu mohl
nasvédCovat. Sinannin vlastni otec, Lodan (,,Malé jezirko“),128 je pak zminén i v Imramm Brain
mac Febail (Plavbé Brana, Febalova syna) coby Lotan mac Lir, hrdintv d&d.**® V nékolika
dinshenchas zvanych Ath Liac Finn je pak letmo zmifovana jistd Sinann &i Sideng, nazyvéna
dcerou Mongana ze sidu. Vzhledem k tomu, Ze Mongan sam je v irské tradici synem Manannana
mac Lira, mizeme usoudit, Ze jeji asociace s rodinou akvatickych bytosti byla v Irsku obecné
piijimana.

Sinann je navic v jedné z variant svého narativu srovnava s Badb, mnohozna¢nou bohyni, ktera
nicméné ve své podob¢ valecné furie odpovida Senuniné bojové, vice antickému vzoru podobné
ikonografii. Tato asociace neni ojedinéla: zname téz epizodu z TBDD, kde podivna Zena piichazi
krali Conairovi véstit zkazu poté, co porusil sva geasa. Kdyz se krali jeji pivodni jméno, Cailb,

124 0. Connellan. ,On the rivers of Ireland, with derivations of their names.“ In Proceedings of Royal Irish
Academy, Vol. 10 (1866-69), str. 456.

125 Exkavace probihaly v letech 2002-2004, stale se tedy jedna o nalez pomérné nedavny. Viz R. Jackson a G.
Burleigh. ,The Senuna treasure and shrine at Ashwell (Herts.).“ In R. Haeussler and A. C. King (eds.), Continuity
and Innovation in Religion in the Roman West Vol. 1, Journal of Roman Archaeology Supplementary Series No.
67 (2007), str. 37-54.

126 F. |. North. Sunken Cities: Some Legends of the Coast and Lakes of Wales. University of Wales Press, 1957, str.
256.

1271, Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 201.

128 Joddn (DIL 2012 L. 181.59)

129 Koch, John (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 238.
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zda byt prilis kratké, vychrli ze sebe Zena cely proud dalSich jmen, kterymi ji kral mize tikat —
mezi nimi napt. Badb a Nemain,**® avsak té Sinann.

V souvislosti s pivodnim jménem feky, Senu, a jménem Senuna stoji za povSimnuti i zminka
Pomponia Mely (1. stoleti n. 1.) o ostrové Sena u pobiezi Bretané, kde zije devét panenskych
veéstkyni znamych jako Gallisenae, které ovladaji mofe a mohou ménit tvary. Toto vypraveéni
piipomind nejen spoleCenstvi deviti panen brythonské tradice, o nichz jesté bude tec, ale 1 text
Nuall Fer Fio (Fer Fiav vyktik), sttedoveékého zatikavadla pro dlouhy zivot. Pfestoze obracejici
se v zavéru ke kiestanskému bohu, ™ jeho zacatek zni nasledovné: ,,.Vzyvam sedm dcer more, jez
utvdieji vidkna dlouhého Zivota...“ ' — a jeho spojitost se sedmi Fekami vytékajicimi
z podmoiského pramene Segais, z nichz minimalné¢ dvé byly silné personifikovany jiz od
staroirskych dob, podle mého nazoru nelze zcela vyloucit.

Prestoze se srovnavanim keltské Minervy a stfedovékych postav by se mélo podle mého zachazet
pouze velmi opatrné, v ptipadé Sinann je piece jen pomérné na misté. Vypovida vsak opét
predevsim o jejich kotenech: hrdinkou dindshenchas je divka, ktera — byt’ z Tatha Dé Danann —
neni nikde ve stfedoveéké literatute za bohyni oznacena a vystupuje v ptibchu, ktery pojednava o
jeji smrti, na coz je tfeba nezapominat.

4.2.2 BOANN - VARIACE NA MYTUS O ZISKU VLADY A INSPIRACE

Boann, sdilejici jméno s kulturné nejvyznamnéjsi irskou fekou Boyne (mod. ir. An Bhdinn, na
Ptolemaiové mapé Buwinda), spjatou s neolitickym komplexem Newgrange (mod. ir. Si an
Bhrit), byla ve stitedovéku vykladana coby spojeni slov b a find, tedy ,,bila krava”. V soucasnosti
je vsak nejpreferovanéjSim vykladem spojeni ,,ta, jeZ ma bilé krévy“,133 ackoliv Campanile®*
navrhuje chapat jméno jako obdobu indického ptizviska Somy, govindu-, ,ta, jez nachazi kravy*.
Na rozdil od Sinann nezndme z4dné starSi keltské bohyné, které by sni mohly souviset
etymologicky,**® coby matka Mac ind Oga, povazovaného za jistou obdobu velského Mabona a
galského Apollona Mapona, byva Boann ale srovnavana s jejich matkami — vel$skou Modron a
galskou Matronou, které ob& maji ¥i¢ni konotace.**® Ozvénu matefské vodni bohynd v ni tedy
tusit snad miizeme, nicméné neni dle mého nazoru tieba asociovat ji hned i s keltskou Minervou a
snazit se vykladat vSechny akvatické numin6zni bytosti tradice jako odrazy jediného typu
bohyné¢: i v dindshenchas je Boann cizolozna manzelka, matka neobvyklého ditéte a py$na Zena,
dle Cinaéda tak ctyficetiletd, zatimco Sinann je mladé, rozpustilé dévce bojovného charakteru,
byt je poji stejny ¢in.

130 Bitevni vrana“ a ,Jedovatd“ obvykle vystupuji jako souéast na Morrigna, bohyii konventné spojovanych
s valkou, proroctvim a magii a srovnavanych se severskymi valkyrami. Jejich charaktery ale mohly byt
Miranda (eds.), Concept of Goddess, London: Routledge, 1998, str. 141-151.

131 Nutno poznamenat, Ze mimo jednu zminku o Svatém duchu je zbytek explicitné kiestanské litanie doplnén
k irskému textu latinsky.

132 M. L. West. Indo-European Poetry and Myth, str. 384.

133 ], MacKillop. Keltské bdjeslovi: priivodce keltskou mytologii. Praha: Nakladatelstvi Lidové noviny, 2009, str.
40.

134 E. Campanile. ,0ld Irish Boand“. In Journal of Indo-European Studies 13 /3-4 (1985), str. 477-9.

135 Nicméné z Galie zname partnerku Apolléna Borva jménem Damona, ,BoZzska krava®“.

136 Matrona je jiZ zminénd bohyné reky Marne, zatimco Modron ferch Afallach vystupuje ve velSskych
artuSovskych legendach jakoZto Urienova nadpfirozena Zena, s kterou se potkava u ri¢niho brodu.
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Interpretace Boannina charakteru se pfirozené soustfedily predevs§im na téma jeji nevéry
s Dagdou. Nechtan ¢i Nuadu mize byt panem pramene védéni, nicméné specialnim vztahem
k védéni se vyznaduje pravé i Dagda (,,Dobry biih*).**” Znamy téZ jako In Ruad Rofhessa (,, Rudy
Vsevédouci ), Eochaid Ollathair (, Hfebec Otec viech*) a Aed Alaind (,Krdsny plamen*),
Dagda je spojen s kataraktem Ess Ruad, v némz Zil ed fis, losos moudrosti, stejné tak jako v Linn
Féic, jehoz panem je Dagda rovnéz naZ}'lvén.138 Stejné jako Nuadu je rovnéz v nékterych textech
zvan kralem Toatha Dé Danann. To vie O hOgaina vede Kk interpretaci Dagdy coby
predstavitelem slunecniho, s kofimi spjatého bozstva, 139 Které bylo jednim ze soupeitu
vV puvodnim mytickém sporu s kralovsky ufad spjaty s idolim Boyne, kde Boann zosobnovala
piredmét sporu. Spojuje ji s mytologickym motivem zeny S kravskymi atributy ¢i ptfimo kravy, jez
je spojovana s vodami i poezii a jejiz osvobozeni je ¢asto spojené se ziskem ur¢ité moci, znamym
pfedev§im z indického materialu. **° Podobné snahy o konstrukci mytu boje o inspiraci ¢i
legitimitu prokazuje i Brenneman, ktery se soustiedi na literarni motiv tdna, tazeni za cilem
ukofistit nepfatelsky dobytek, '*! zatimco Macdonaldova prace vypoditava piiklady tohoto
ztélesnéni vod s bovinnimi atributy v irském, indickém, feckém a severském materialu.**?

Piestoze pro konkrétni prikaznost takovéhoto typu mytu boje o inspiraci mezi Dagdou a
Nechtanem schazi ve sttedoveké literatuie oc¢ividné dikazy, tato snaha o rekonstrukei jist¢ ma
svou hodnotu — minimalné nabizi jedno mozné vysvétleni, pro¢ si piibéh o Boanniné nevéte
udrzel alespon nékde pfimou asociaci s neopravnénym pristupem K prameni inspirace. Jak navic
jesté uvidime, inspirace spjata se Zenou a darovana Zenou piedstavuje relativné casty motiv irské
1 velSské literatury, zvlasté v ptipadé muzského hledani dané moci. Samotny dochovany narativ
z dindshenchas ovsem proti autory nazna¢enému motivu pusobi zcela protikladné — Zenska
postava zde neni ani metaforou inspirace, ani jeji darkyni, nybrz jeji aktivni, neuspéSnou
hledackou.

4.3 MOTIV ODKRYTEHO PRAMENE A JEHO VZTAH K DINDSHENCHAS

Nez se pustime do dalSich interpretaci postav Boann a Sinann, je tfeba zminit jesté jeden motiv,
tentokrat Siroce roz§ifeny 1 v ostatnich keltskych zemich, jimz se zabyval zejména sir John Rhys:
pfibch Zeny, kterd je povéfend stfeZenim pramene, nicméné zanedbad svou sluzbu a zplsobi tak
doslova jeho vybuch a naslednou zaplavu. Podle Rhyse se jednalo o pozustatek obrazu vodni
bohyn¢, kterou spojuje se jménem Morgen ¢i Muirgein (,,Z moie zrozena®), objevujicim se
V nejznamnéjsich variantach motivu.'*®

Tento pramen ¢i studna je vétSinou zakryta vikem, které smi byt odkryvano pouze za urcitych
podminek a ve své podstaté piedstavuje typickou keltskou Wandersage, migracni legendu:144

137 TéZz Dagdae ¢i Dagan.

138 Macleod, Sharon Paice. ,A Confluence of Wisdom: the Symbolism of Wells, Whirlpools, Waterfalls and
Rivers in Early Celtic Sources,“ str. 350.

139 ( hOgain, Daithi. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 60-1.

140 Jpjid,, str. 1.

141 Brenneman, Walter L. Jr. ,Serpents, Cows and Ladies: Contrasting symbolism in Irish and Indo-European
Cattle-Raiding Myths.“ In History of Religions, Vol. 28, No. 4 (May 1989), str. 340-354.

142 Macdonald, John Andrew. Inherited Bovine Aspects in Greek as Reflexes of Indo-European Serpent-Slaying
Myth. MA thesis, University of Georgia, 2006, str. 31.

143 Sir J. Rhys. Celtic Folklore, Vol. 2. Oxford: Clarendon Press, 1911, str. 372-5.

144 Almqvist, Bo. ,Irish Migratory Legends on the Supernatural: Sources, Studies and Problems.” In Béaloideas,
Iml. 59, The Fairy Hill is on Fire! Proccedings of the Symposium on the Supernatural in Irish and Scottish
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narativ, ktery se prostorové §ifi, nicmén¢ v kazdé ze svych verzi je pevné asociovan s konkrétni
krajinnym prvkem,145 na rozdil od spiSe myticky a jinosvétsky situovanych narativii o prameni
veédéni. Vyli¢it vSechny jeho varianty je nad moznosti této prace, nicméné nyni se kratce
podivame alespon na nejhojné&ji komentované z nich.

4.3.1 IRSKO: SV. MUIRGEIN A KRESTANSKA REINTERPRETACE

Naznaky motivu divky, jenz neuhlida pramen, se objevuji 1 ve sttedovékych textech, spojenych s
zaplavou a se vznikem jezer Lough Neagh (ir. Loch nEathach) a Lough Ree (ir. Loch Ri).
Zatopeni Lough Neagh se objevuje na basnickych seznamech coby primscél, tedy jeden
Z hlavnich ptib&ht, které mel basnik umét, nicméné plivodni narativ je pro nas ztraceny a musime
ho skladat zjednotlivych zminek napii¢ irskou literaturou. Tomadma (Zaplaveni) obecné
predstavuji jeden z zanrQ v tradi¢nim stfedovékém déleni sekularnich literatury, tudiz jejich Casté
zpracovani v pozdéjsi keltské tradici obecné nemuselo byt podminéno jen biblickym ptibéhem a
patrné bylo soucasti bohatsi, dnes jen zlomkovité dochované tradice.

Patrn¢ nejstarsi ¢ast piibéhu o Lough Neagh se tyka potopy samotné — prvn¢ ji zminuje jiz basnik
Luccreth moccu Chiarra (7. stoleti), Kroniky Tigernachu a Kroniky Inisfallenu ji pak kladou do
dob cisafe Nerona,** naznacujic, Ze jiz v té dobé byla vidéna jako cosi velmi davného. P¥i¢ina
neni jista, ale prameny se zminuji o kralové dcefi, Airiu (téz Uiriu ¢i Huiri), ktera potopu uréitym
zpusobem preziva, nckdy zménéna v napil zenu, napil lososa.

Dindshenchas nam naopak v hojnych variantich poskytuji obraz piibéhu, ktery potopé
predchézel: Eochu a jeho bratr Rib n&jakym zptisobem urazili Oenguse mac ind Oga a jeho
vychovatele Midira u Boyne, za coz dostali kazdy darem koné, s varovanim, Ze ho nesmi nechat
se vymocit. Tomu se samoziejm¢ nepodafilo zabranit a vznikli tak dva zhoubné prameny, nad
nimiz je postaven a uzavien piistiesek, ktery ma byt stiezen — tento motiv se objevuje i v jinych
dindshenchas. Blize nespecifikovanym c¢inem je pak pramen osvobozen, coz vede ke vzniku
Lough Neagh a Lough Ree.

Oba tyto narativy jsou pak spojeny a obohaceny o tfeti, hagiografickou ¢ast v Aided Echach mac
Mairedo (Smrt Eochaida, Mairedova syna) z 11. — 12. stoleti, jejiz piesvéd¢ivou analyzu coby
biblizace nativniho tématu podala Helen Imhoff.**" Airiu je zde zminéna jako dcera, jez zahynula
pii zéplavé a jeji misto piebira Li Ban (,chlouba Zen‘), ktera proziva 300 let pod jezerem
Vv podobé moiské panny, nacez je vylovena a konvertovana ke kiestanstvi pod jménem Sv.
Muirgein ¢i Muirgeilt (,,Mofem $ilena®), kterou zname i z ¢etnych irskych hagiografii, kde ma
svatek 27. tnora. Imhoff vidi jako hlavni zdmér autora vytvofit paralelu k biblickému tématu:
pied potopou zde mame nevérnou pohanku Eibliu, uvedenou jako pii¢inu Eochaidovy nest'astné
cesty k Boyne v prvé tade, po potopé pak konvertujici, Eibliin hfich napravujici Muirgein, jejiz
jméno muze byt téz slovni hiickou mezi gaelskym jménem Marie (Muire) a vyrazem pro moie
(muir). Zaplavy v irské tradici Casto oznaduji pogatky a konce jednotlivych ér a vlad,**® zde viak
mohla byt reinterpretace posilena jednak obrazem biblické potopy coby oc€isty (coz neni vyznam,

Migratory Legends (1991), str. 1-3.

145 Jako studii zkoumajici tento zplisob pohledu na jednu krajinu skrze krajinu druhou a vibec zptisobu,
kterym se irsti a velsti basnici ke krajiné vztahovali, Ize doporusit studii: F. Benozzo. Landscape Perception in
Early Celtic Literature. Aberystwyth: Celtic Studies Publications, Vol. 8 (2004), str. 55.

146 Q. Bergin. ,Mythology of Lough Neagh.” In Béaloideas, Iml. 2., Uimh. 3 (1930), str. 246.

147 4, Imhoff. , The Theme and Structure in Aided Echach mac Mairedo.” In Eriu, Vol 58 (2008), str. 109.

148 P Hopkins , The Symbology of Water in Irish Pseudo-History,” str. 82.
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ktery potopy, vychazejici z pivodni tradice v irském materidlu, mivaji), zaroven vsak také i
reniterpretaci potopy jako obrazného vyjadfeni aktu kitu, jako se objevuje napf. u Tertulliana.'*

Opét zde tedy vidime praci s vodami jakozto hranicemi, tentokrat jednotlivych dob a stavi, které
ziskava dodateCnou silu novou kiestanskou symbolikou. Zkaza Lough Neagh je nejstarSim
zachycenim motivu, na némz Rhys postavil svou interpretaci — a odkazy k divce stfezici pramen
vném jsou jen velmi mlhavé, tudiz je podle mého tfeba mit se na pozoru, zda pozd¢&jsi,
predevsim folklorni variace motivu, nepfedstavuji novy vyvoj jiz ne zcela chapané tradice, spise
nez skutecny mytologicky poziistatek.

4.3.2 BRYTHONSKA TRADICE: BODDI MAES GWYDDNEU A LIVADEN GERIS

Velsska ukazka je zafnym piikladem toho, jak muze krypticky znéjici stfedovéky text dat
vzniknout rozsahlé tradici, ktera po peclivém zkoumani nema s puvodni verzi téméf nic
spole¢ného. Wales ma celou fadu tradic o zatopenych pobieznich méstech, jejichz jednotlivé
tradice shrnul F. J. North. Byt néktera z nich maji kofeny jiz ve stiedovékych zminkach, je na
nich patrné spiSe ovlivnéni biblickou potopou a zkdzou Sodomy a Gomory — ptedstavuji
vypravéni o znifeni hiiSného lidu. Jednu vyjimku ovSem piedstavuje basen Boddi Maes
Gwyddneu (Zaplaveni plan¢ Gwyddnovy), pochazejici z nejstarSiho vel§ského manuskriptu,
Cerné knihy carmarthenské (cca 1250). 150 Ten pfedstavuje urcité spojeni dvou motivil: basen
velmi ptisobivym zplisobem naznacuje motiv boziho trestu a hnévajiciho se mote a zaroven skrze
ni zaznivéa naiek Mererid, divky, ktera je zvana finaun wenestir,"®" sluzebnice pramene, na niz je
kladena vina za propusténi vod. Podle Rhyse je Mererid (jejiz jméno pochézi z latinského
Margareta) pouhou substituci za jiz zminénou Morgen — tuto tezi podklada jednak existenci irské
Muirgein, zaroven pak velSskym a bretonskym folklorem, kde nachazime motské panny, zvané
Mari Morgen.'*? Substituce podle n&j méla na svédomi skutecnost, Ze stiedovéké veliské jméno
Morgan bylo jméno muzské. Zduraziuje, ze jedinym divodem, jenz basen pro zkazu uvadi, je
stale opakované traha, tedy pycha — stejné jako v pfipadé Boann a Sinann — a poklada to za
potvrzeni teorie puvodni jednotné tradice, spjaté s bohyni vod. North navrhuje alternativu:
ovlivnéni velSské legendy irskym vzorem a vysvétleni Mereridina jméno zkomolenim
patronymika mac Mairedo.®

S vel$skym piibéhem souvisi jeho bretonska verze, nejslavngji nanestésti znama z Barzaz-Breiz
Hersarta de Villemarqué coby Livaden Geris (Zaplaveni Keris), u niz byly jasné prokazany stopy
po Upravach a vykradani vel§ského originalu, navic v duchu tehdejSiho mylného piekladu, ktery
byl dnes jiz zkorigovan. Cast narativu o potopé byla posléze prokazana coby minimalné
sttedovékého data, nicméné zdejsi Zenska postava, zkazena Carodéjka Dahut, posléze proménéna
v Mari Morgen, byla poprvé do piib&éhu zaclenéna az v tfetim vydani Vies de Saincts de la
Bretaigne Armorique od Alberta le Grand (Alberta de Morlaix) z roku 1680.** Jedna se tak o

149 H, Imhoff. ,The Theme and Structure in Aided Echach mac Mairedo,“ str. 120.

150 Huws, Daniel. Medieval Welsh Manuscripts. Cardiff: University of Wales Press, 2000, str. 47.

151 Finaun je stfedovékou verzi moderniho velSského slova ffynnon, pramen ¢i studna, zatimco wenestir (v
zakladni podobé menestir) pochazi z latinského minister. Viz R. Bromwich. ,,Cantre'r Gwaelod and Ker-Is.“ In
Cyril Fox, Bruce Dickins (eds.), The Early Cultures of North-West Europe, Cambridge: Cambridge University
Press, 1950, str. 219.

152 Rhys, sir John. Celtic Folklore, Vol. 2, str. 372-3.

153 F. ]. North. Sunken Cities: Some Legends of the Coast and Lakes of Wales. Cardiff: University of Wales Press,
1957, str. 151-2.

154 R. Bromwich. ,Cantre'r Gwaelod and Ker-Is,“ str. 235.

34



. r ’ w N -v_ 155 . , ’ v w1 1
motiv folklorni — byt patrné pomérné tradicni™ — a jeho vyznam pro posouzeni stiedovékého

U S . L . 156
narativu je spiSe minimdlni, byt’ jeho historie pfedstavuje zajimavé téma.

Nejpresveédcivejsi analyzou velsské i bretonské verze tak zustava prace Rachel Bromwich, podle
které jde o uméleckou variaci na piibéh o nevyhnutelném rozsudku, o pySe a marnotratnosti,
ktery byl oblibenym namétem velsskych sag 9. stoleti, nebo jejich o néco pozdsjsi imitaci.™™’
Miizou se zde nachazet stopy starSich mytologickych motivi, ale je pfiznacné, ze byly pieneseny
na bretonské a vel$ské semihistorické postavy 5. — 6. stoleti, které se v o¢ich sttedoveékych autorti
proménili v ,,myticky po&atek™ jejich vlastni doby.™®

Z Rhysovy teorie o strazkyni pramene tak nakonec zbyva velmi malo: je hojné optena o folklor, 0
jehoz stafi nemame ponéti. Ty zminky, které jsou skuteéné stredoveéké, maji velmi vagni
charakter a vykazuji znamky intenzivni, kontinudlni reinterpretace. ™ Uloha straZkyné navic
kontradikuje samotny zakladni namét naseho narativu. Céste¢ny piavod z hypotetické akvatické
bohyné rozhodné nelze minimalné Boann a Sinann upirat, ackoliv v pfipadé Mererid bych
s takovym tvrzenim piili§ nepospichala — na to je zminka skuteéné pfilis nejednoznacna a
ojedinéla. Faktem vSak zistdva, Ze kvili tomuto hleddni plvodnich mytologickych kotenil
Boannina a Sinannina narativu se predesli autofi ptili§ nesousttedili na skute¢né dochovany text a
vyznam, jaky mohl mit pro své tviirce a piepisovatele. Timto smérem bych nyni chtéla tedy upfit
pozornost této prace.

4.4 JINY UHEL POHLEDU: EUHEMERIZACE PUVODNICH BOZSTEV A JEJi DUSLEDKY

Metrické ukazky nam pifedstavuji Sinann coby Zlutovlasou, zéafivou a ve vSech ohledech skvélou
zenu, bujnou a zpivajici sladkym hlasem — je samoziejmé nejisté, zda tato charakteristika
nevychazi v prvé fadé z vlastnosti feky samotné, ke které pfedevsim se oba kiest'ansti basnici ve
své dobé pravdépodobné vztahuji. VSechny verze se nicméné shoduji, Ze Slo o divku, které
neschazelo nic, mimo znalosti basnického védéni. Dlvod jejiho neuspéchu pak jisty neni —
nepocitame-li tedy obskurni ¢tyiver$i na konci jednoho z textl (Pfiloha: BD, str. 57), které
pfipisuje prameni vycerpani ¢i vyschlost, navzdory tomu, Zze ma evidentné dostatek sily, aby
nakonec Sinann utopil.

zéfivosti, nicméné se shoduji, Ze k ¢inu ji pfiméla jeji pycha, nebo, v ptipadé ta hArtacainovy
verze, faleSné presvédceni, Ze pramen ji prohlasi za nevinnou a ona tak skryje svou nevéru. Porad
se ovSem jedna o stejny pramen, jak dosvédcuji hojna svédectvi celé sttedoveke irské literatury —
pramen spjaty v prvé fadé s basnickou inspiraci a privilegiem basnika, nicméné, téZ s predstavou
rozeznani pravdy a Cistoty, vynesenim soudu. Skrze naznak poruseného geis ze strany Zen pak
rovnéz S pokusem negovat spolecenské uspotradani a svou roli v ném.

I Sinannina touha po jediné véci, kterd se ji nedostava, by se dala chépat coby nepiiméefena pycha
—a my tak dostdvame obraz dvou Zen, vedenych faleSnou pfedstavou vlastniho naroku, které se i

155 M. A. Constantine. ,Prophecy and Pastiche in the Breton Ballads: Groac’h Ahés and Gwenc’hlan.” In
Cambridge Medieval Celtic Studies, Vol. 30 (1995), str. 110.

156 Doan, J., The Legend of the Sunken City in Welsh and Breton Tradition® In Folklore, Vol. 92, 1981, str. 78.

157 R, Bromwich. ,,Cantre'r Gwaelod and Ker-Is,” str. 228.

158 R, Bromwich. ,,Cantre'r Gwaelod and Ker-Is,” str. 241.

159 Jistou snahu o rozeznani rdznych motivli spjatych se strazkyni vod predstavuje prace R. S. Loomis.
»Morgain la Fée and the Celtic Goddesses.” In Speculum, Vol. 20, No. 2. (1945), str. 183-203.
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ptes jasny zakaz pokusi pfistoupit k prameni basnické inspirace a zaplati za to. Snad maji koteny
Vv uréitém starovékém typu bohyné pramenti ¢i védeéni, nicméné stiedoveéka tradice je
ambivalentné prezentuje coby zeny, které byt jinak veskrze kladné¢ hodnocené, piesto se svym
¢inem dopoustéji poruseni dané¢ho tadu.

Obraz pramene Segais coby metafory pro basnickou inspiraci nebyl jen mytologickym reliktem,
ale redlnou soucasti basnické ideologie. Jména spjata se zapisem textll jsou spjata se jmény
vyznamnych basniki této tfidy. Byt obé Zeny pfisluSely k narodu Tuatha Dé Danann, jenzZ mohl
byt odrazem ptvodniho pohanského pantheonu, v dob¢ zéapisu textu vSak skrze monoteistické
paradigma uz nemohly byt za bohyné povazovany — pravé proto se irské texty vyznacuji
intenzivni snahou zkloubit historii a mytologii a zvlasté Tuatha D¢ Danann, kteii byt zvlastni,
umiraji v ptibézich pomérné€ casto, maji své rozsahlé seznamy posloupnosti kralti a pevné misto v
proudu historie. Tento pfistup podle mého jednak umoznil basnické téidé zachovat alespon Cast
tradice, na niz Ipé€li, zaroven vsak vedl k stale vétSimu ptiblizovani euhemerizovanych Tuatha Dé
Danann a specidlnich ¢lenti irské spolecnosti, kteti byli v o€ich urcitych vrstev stfedovékého
Irska stale nadani mnohymi podivuhodnymi schopnostmi.

Jednim z dtsledkl tohoto vyvoje je Castd problemati¢nost odliSeni hrdini a euhemerizovanych
bozstev v irskych textech. Tim druhym, podle mého nézoru, je tendence, skrze které mohly byt i
na puvodné bozské postavy vic a vic aplikovany zakony rané stiedovéké spolecnosti. Z toho
divodu se tedy domnivam, ze k pochopeni probiraného narativu tak ptedstavuje vitalni slozku téz
pohled na postaveni Zeny-basnitky vramci této spolecnosti — které bylo jednim

vvvvv r

z nejambivalentnéjsich a nejproblematictéjSich v celé jeji struktute vibec.
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5 HRANICE SVETA A SPOLECNOSTI: STATUS, INPIRACE A ROLE
BASNIRKY VE STREDOVEKEM IRSKU

Je jiz ziejmé, Ze v probiraném narativu hrala prvofadou roli indoevropska ptedstava inspirujicich
vod, virském podani chapana coby pramen poskytujici inspiraci pfedev$im basnické tiide.
V ptedeslé kapitole jsme vidély zavéry, ke kterym vedl dosavadni pristup k textim: zde se
pokusim ukazat, jak mohl na$ narativ byt chapan jako inverze rozsifené¢ho sttedovékého narativu
o muzi, ktery jde ziskat inspiraci a je UspéSny — a jak mohla byt tato inverze podminéna
spolecenskymi podminkami.

5.1 ZENA A BASNICKA INSPIRACE — SOCIOLOGICKY EXKURS DO RANEHO IRSKA

Irskéd stfedovéka spolecnost, definovana irskou legalistickou tradici, predstavovala spolecnost
S jasné vymezenymi hranicemi vnéjSimi i vnitfnimi, siln€ hierarchizovanou, s pevné¢ danymi
pravy 1 povinnostmi jednotlivych osob, silnou roli vetfejné cti a Sirokou Skalou doméci
legalistické literatury, natolik sofistikované, Ze byla od po&atku zapisovana irsky.'®® Sjsblom
podotyka, ze se jednalo o spolecnost, v niz se vétsi diraz kladl na koncept pohany, nez viny — coz
podle ng&j vysvétluje i fakt, Ze porusené geasa &lovek obvykle nemohl odéinit,'®* nebot’ ani
sebeupiimnéjsi pokani ¢i snaha o napravu nemohla pohanu smyt. Tento diraz podle mne dava
smysl pravé i ve spojeni se silnym vymezenim hranic spolecnosti, jez se manifestovaly jak
problematickym posunem v hierarchii, tak ztratou prav pii ptekroceni hranic tuathu u bézné¢ho
Cloveéka. Irska spolecnost tak definovala své spole¢enské hranice pomérné nepropustné. Rovnéz
geasa ve své podstaté pfedstavovala hranice, za které clovék nesmél udélat krok. Neprostupnost
hranic redlnych se tak mohla projevit skrze naprostou neod¢initelnost porusenych tabu, stejné
jako vymezeni Gzemi skrze fi¢ni toky mohlo pfispét k propojeni vod a trestu.

Je v8ak dobré si pfipomenout, Ze stiedoveké Irsko mélo dva druhy spolecenskych instituci — a ta
druhd, cirkevni, se svou neobvykle bohatou produkci penitencidlti, byla jednak zamétena praveé
na otdzku viny a pokani, zaroven pak také nespokojend s fadou rysii tradi¢niho uspotradani irské
spolecnosti, které¢ se snazila napadat skrze vydavani vlastnich zdkonik. Skute¢ny stav stiedovekeé
irské spolecnosti tak musel patrné lezet né€kde mezi témito dvéma pdly. Geasa nicméné
piedstavuji koncept pevné svazany s produkci basnické tﬁdy162 a nasledujici vyklad se tedy snazi
podat obraz jejich pohledu na svét — je tieba ovSem nezapomenout, Ze realita byla o néco
pestiejsi.

Ve vztahu k geasa je tieba si dale uvédomit, ze patronat basnikti nad nimi byl komplementarni
pravé k pojeti irského nativniho préva, které bylo chdpéano retribu¢né a zabyvalo se vyhradné
urenim vySe Skody, kterou ¢in zplsobil a pfiméfenou nahradou, nikoliv potrestainim vinika.
Zdalo by se tak, Ze motiv trestu byl vytlaen z oblasti konkrétnich mezilidskych vztahii do oblasti
legend a vypraveéni, oblasti, kde narazime prave na geasa, ktera jsou trestana praveé nikoliv lidmi,
ale skrze ptirodni, nicméné nikoliv slep€ jednajicic sily. Mozna se zde tedy jednalo o pozustatek

urcitého konceptu osudu ¢i fatalistické ideologie, nicméné to 1ze jen nesnadno prokazovat.

160 Z3kladni ptehled prav viz: F. Kelly. A Guide to Early Irish Law. Dublin: Dundalgan Press Ltd, 2005, str. 358
(1988).

161 Jedinou zndmou instanci od¢inénych geasa predstavuje Echtra Fergusa meic Léti (DobrodruZstvi Ferguse
mac Léti), kde se kral Fergus vrhne do litého boje s vodni nestvlirou a tim svou pohanu od¢ini. Viz D. A. Binchy.
,The saga of Fergus mac Léti.“ In Eriu 16 (1952) str. 33-48.

162 T, Sjoblom. ,Beyond Narratives: Taboos as Early Irish Custom,” str. 154.
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Tolik dulezita Cest (a sni v priabéhu Casu vic a vic spjata geasa) pak byla tedy zavisla na
mluveném slové a na spolecenské povesti, které retribuni pravo ohlidat nedokazalo, coz
predstavovalo kli¢ pro znacny vliv i specialni postaveni basnické ttidy, jejimiz hlavnimi néstroji
Vv ramci femesla byly oslavné 6dy a obavané sa‘[iry.163 Specialni postaveni basnikl, diky svym
cetnym vyhodam, pak vysvétluje posedlost, se kterou se stfedoveéké Irsko zabyvalo otazkou
rozliSeni fadnych, legaln¢ trénovanych a zplsobilych basniki od podvodnikii a lidi s narokem
piinejmensim spornym.164

5.1.1 STATUS BASNIKU A NEMED KONCEPT V IRSKE SPOLECNOSTI

Souhrnné jméno pro legitimni basnickou tfidu pfedstavuje slovo filid (sg. fili), které uz samo o
sobé naznacuje, kde lezi ptivod dané tfidy — vychazi z protokeltského kotene*welet-s, vidét, a
termin piivodn& nejspi§ oznadoval v&stce, '® ktefi predstavovali téZ jednu ze specidlnich
nabozenskych tfid uz v staroveké Galii. Podle Greena definitivné pievzali urcité atributy druidd a
v pohanskych dobéch byli obdafeni nadpfirozenou silou a darem véstby, ktery se uchoval jesté
v sttedovékém Irsku v podobé zcela realné viry v napfirozenou moc satiry, kterou mohl basnik
zratiovat i fyzicky.'®® Dokonce i James Carney pripoustél, Ze pivodni pohanské kn&zské vrstvy
do jisté I}éi?ry pokracovaly V existenci pod jménem filidii, byt byly pfinejmenSim nominalné
kiest'any.

Jak jiz bylo feceno, irska spolecnost byla siln¢ hierarchizovana. Nejvyznamnéjsi rozdéleni v ni
ptedstavovalo dichotomie mezi saér-doér (svobodnymi a nesvobodnymi) a dichotomie mezi
lidmi se statutem nemed a bez néj. Slovo nemed znamena doslovné ,posvatny‘ a zname jej uz ze
vyklad o néco §irsi a vagnéjsi — nemed mohou byt lidé, mista i véci. Jedna se téZ vice o rozdéleni
socidlni, tedy rozdéleni na privilegované a neprivilegované, neZ o termin nabity naboZenskou
konotaci — pro takové ptipady pouzivali cirkevni autofi odvozené slovo noib (mod. ir. naomh),
pfipadné¢ latinsky ekvivalent sanctus. Riitta Latvio, kterd shrnula dosavadni pftistupy
k interpretaci slova nemed, dosla k nazoru, ze prvofadym vyznamem slova ve stiedovékém pojeti
je ,,imunita vic¢i spoleCenskym pozadavkiim na ¢lovéka”, na coz odkazuje i docasné udélovani
nemed statutu, napiiklad truchlici roding. '®® Jednd se tak o svym zpiisobem pokus
institucializovat liminalni status, ktery mohl byt dle potieby evokovan a rusen.

Kralové, lordi, cirkevni hodnostéfi a basnici ovSem méli status udélen pevné — a z této skupiny
pravé basnici predstavovali ty, u kterych status nebyl pouhou institucionalizaci, ale piimo
popisem jejich Cinnosti: pravé basnici dle tradice mohou naprosto beztrestné piechazet skrze
hranice, je to po nich az vyZzadovano, nebot’ se pravidelné vydavaji na svlij okruh ostrovem.
Nemed se tak mohl obecné stat spiSe spoleCenskym, nez nabozenskym oznacenim, nicméné filidé
si rozhodné snazili urCitou auru posvatnosti udrzet. Samotné sloveso uZzivané pro vyjadieni

163 D, D. Swartz. ,,Psycho-Social Correlates of Male-Female Relationship as Reflected in Early Irish Traditions.”
In Proceedings of Harvard Celtic Colloquium, Vol. 9 (1989), str. 100-117.

164 R, C. Stacey. Dark Speech: The Performance of Law in Early Ireland. Pensylvania: University of Pensylvania
Press, 2007, str. 208.

165 ], Koch (ed.). Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 174.

166 D, Greene. ‘Early Irish Literature’. In Dillon, M. (ed.), Early Irish Society, Dublin 1954, str. 24.

167 ], Carney. ,,Impact of Christianity,” str. 69.

168 R, Latvio. ,Neimed - Exploring Social Distinctions and Sacredness in Early Irish Legal Sources”. In
Bergholm, A. and K. Ritari (eds.). Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge:
Cambridge Scholars Publishing, 2008, str. 220-242.
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kvalifikace basnika, nemthigidir, je odvozeninou od steijného slovniho zakladu — basnik je tak
svymi schopnostmi jak kvalifikovan, tak posvécovan. % Posvatnost basnikd dovedly nejdale
pravé stiedoveké legalistické traktaty, které kladli zv1astni diraz na Gistotu samotnych basnika'™
— Bretha Nemed Toisech tak specifikuje, Ze jejich Cistota je zaroven ucinkem jejich statutu i
pudou pro pravo na jeho ziskani. V zavéru tohoto procesu pak byli filidé, ptivodné pohansti
veéstci, zamérné ztotoziovani s biblickymi Levity, zejména v ramci zminéné Bretha Nemed
legalisticlgé1 Skoly, ¢imz byla jejich vlastni reinterpretace v novém kiestanském paradigmatu
zavrSena.

Basnik stiedovekého Irska byl tak ¢lovek, jehoz poslanim bylo piekracovat hranice — ktery vsak
tim, Ze byl vlastné oficialné uren, mohl pfece jen trochu ztracet na své liminalité. Slozita, ale
viceméné jasna pravidla basnické tfidy se nicméné rdzem zkomplikovala V pfipadé, ze do
spolecenské hierarchie vstoupily zeny.

5.1.2 AMBIVALENCE BANFILI V IRSKE LEGALISTICKE TRADICI

Podle Lisy M. Bitel zena v sttedoveké irské literatuie vystupuje coby tvor stojici na pomezi
zvitete a bytosti z Jin¢ho svéta, esencialni ne-clovék.'? Podle irskych zdkont déti obou pohlavi
mély stejny status a cenu cti pfiblizné do ¢étrnacti let, odvozenou od statutu otce, a z hlediska
prava tak byly bezpohlavni. Poté ovSem chlapec ziskdval plnou cenu odvozenou od svého
puvodu a povolani, zatimco cena divky ziistala na poloviné ceny otce a mohla se ménit pouze
S naslednymi snatky, na polovinu ceny manzela.'”® Irské pravo tedy zenu konstruuje Zenu jakoby
,ditéti podobné stvoteni® — a v ptipade, Ze jedna jinak, nez se od ni oCekava, je pravo najednou
Vv koncich ohledné toho, kam ji zafadit a razem ji vydéluje ze spole¢enské hierarchie: nebrani ji
Vv ¢innosti, ale zcela ji ignoruje.174

Diky dalS§imu charakteristickému rysu raného irského prava, které podporovalo u svych ¢lent
logjalitu Kk vlastni, nikoliv vyvdané roding, a jehoz cilem byla zvlasté¢ u urozenych Zen sériova
monogamie (tj. Zena neméla diivod projevovat pfiliSny zdjem o manZelovu domdacnost), jsou
obecné Zeniny motivy v irské literature podezielé skze doCasnost jejtho mista v ramei vyvdané
rodiny, nékdy odiivodnéné &arodgjnictvim ' — vsak i nejznamngj§i irska Zena raného
sttedoveku, za krale Tary tiikrate provdana Gormflaith ingen Murchada (*960),""® byla v ramci
pozdéjsi literarni tradice irské i severské reinterpretovdna coby Carodéjnice. Nicméné irska
Bretha Crolige ptimo specifikuje dvanact ,problematickych® typii Zen: zahrnuji jak spiSe
negativné konstruované Zeny (jejichz popis se blizi ¢arodéjnickému fenoménu), tak i pozitivni
moci obdafené Zeny (,,Zzena cténd na Uzemi svého tuathu”, jak zni ptresny pieklad ndzvu jedné

169 ], Carey. ,Three Things Required of a Poet,” str. 41.

170 R, C. Stacey. Dark Speech: The Performance of Law in Early Ireland. Pensylvania: University of Pensylvania
Press, 2007, str. 204-5.

171 Jbid.

172 1. M. Bitel. ,'Do not marry the fat short one‘: Early Irish Wisdom on Women.“ In Journal of Women’s History,
Vol. 6. No.4/Vol. 7. No. 1 (1995), str. 138.

173 .. M. Bitel. ,'Do not marry the fat short one‘: Early Irish Wisdom on Women, " str. 141-142.

174 1, M. Bitel. ,'Do not marry the fat short one‘: Early Irish Wisdom on Women,"“ str. 143.

175 ]. Doan. ,Sovereignty Aspects in the Roles of Women in Medieval Irish and Welsh Society.” In Proceedings of
the Harvard Celtic Colloquium, Vol. 5 (1985), str 93.

176 V ramci Irska se jedna zejména o text Cogadh Gaedhel re Gallaibh (Valka Gaell s cizinci), na severu pak o
Njdlovu sdgu, kde Gormflaith vystupuje jako Kormlod.
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kategorie). Zakon dale nabada, Ze jim sice pfi urdzce ¢i thoné nalezi platba ceny cti jako jinym,
nicmén¢ nemaji pravo na tradicni pobyt a péci v domé puvodce Skody — pravo se tak v podstaté
snazi zabranit dal$imu kontaktu s nimi. Ztéchto dvanacti typi Zen jsou pak tfi specialné
zdiraznéné, jimiz autofi zdkonu nejvice pohrdaji a varuji pied nimi: birach briathar (,,0stra se
slovy” — satiriCka, Zena-basnitka), be foimrimme (,toulava zena” — podle glosy ta, ktera
rozmlouva se sidhaigi a piizraky) a confael conrecta (,,vi¢ice v podob¢ vlka” — nejasné, ale dle
glosy Zena vykonavajici spravedlivou pomstu, Zijici do¢asng mimo spolenost).’”” Cel4 trojice by
mohla byt paralelou vi&i podobn& olerfiované trojice muzskych postav v zékonech*'® satirika,
druida a dibergach. ™ Vyplyva ztoho nicméné jasnd, Ze Zena-basniika predstavovala
problematicky zafaditelnou osobnost a paradox: najedné strané by méla byt podiizena muzi jako
kazda jina zena, na stran¢ druhé by méla coby basnik piekracovat veskeré hranice. Neni divu, ze
reakci na tuto situaci se tedy pravo snazilo kontakt mezi ni a obycejnym lidem omezit — a Ze
ptestoze ji na jednu stranu odsuzovalo, nijak se ji nesnazilo v ¢innosti zabranit.

O tom, ze basnifky skute¢né existovaly, neni pochyb a v nékterych piipadech patrné mohly mit
dokonce uréity spole¢ensky véhlas — Kroniky Inisfallenu tak zaznamenavaji smrt Uallach, dcery
Muinnechanovi, roku 934 a nazyvaji ji banfili Erenn, basnitkou Irska. Jak ovsem podotyka
Fergus Kelly, zenské basnitky byly vzacnéjsiho druhu nez muzsti basnici a podle v§eho vétSinou
postradaly oficialni uznani, tedy véc potifebnou pro pravoplatného fili se statutem nemed:
nicméné existovaly a to vprvé fadé jako satiricky, jejichz praktiky spiSe hraniCily
s Garod&jnictvim.™® Satirik — v muzské i Zenské podob& — je esencialng basnik, ktery se zvrhl.
Zatimco pravoplatny fili ma mit ve svych slovech med i jed, tedy satiru i 6dy, satirik vystupuje
coby trickster, ¢asto zneuziva své postaveni k Vg/diréni a podle irské tradice sdili své poslani se
psem: ma tropit zlottilosti a vyvolavat rozruch.'®! Paradoxné& je to tak nakonec pravé on, nikoliv
pravem ustanoveny fili, kdo pfekracuje veskeré hranice.

Jak jiz jsme vidéli u geasa, co se pravo rozhodlo odsunout z centra své pozornosti, to neuslo
pozornosti samotnych basnikii: podobné i problematicka otazka Zeny-basniiky si tak podle mého
nazoru mohla najit misto do jejich zpracovani legendarnich latek. Nejprve se ovS§em podivejme
blize na tradi¢ni techniky, které satirik pouzival — a na fakt, Ze stopy po nich miizeme najit jiz
v zakladu samotného narativu.

5.1.3 MAGIE IRSKEHO SATIRIKA

Magie predstavuje dalsi fenomén, ktery byl vniman v Irsku skrze dvoji optiku —
v hagiografickych textech obecné zobrazovana negativné a odsouzena spolu s virou v ¢arodé&jnice
Vv textu tzv. Prvniho Patrikova synodu (1. pol. 9. st.), v sekularnich zdrojich vSak pifece jen
spadala spiSe do Sedé kategorie: v ur€itych ptipadech mohla byt prospésna a dopoustéli se ji jak
tarodgjnice, tak obydejni lidé.*® Nehled& na hojné zakazy v penitencialech a pokani ukladané za

1771, Carey. ,Werewolves in Medieval Ireland”“. In Cambrian Medieval Celtic Studies, Vol. 44 (2002), str. 64-5.

178 K. McCone. ,Werewolves, cyclopes, diberga, and Fianna: juvenile delinquency in early Ireland.“ In
Cambridge Medieval Celtic Studies, Vol. 12 (1986), str. 3.

179 Najezdnik, vl¢i muz, ¢len Fianny - charakterizace dibergach se ruzni. V fadé praci se jim vénovali zejména
Phillip Bernhardt-House, Kim McCone, John Carey ¢i Joseph Nagy.

180 F, Kelly. An Introduction to Early Irish Law, str. 39-67.

181 P, Bernhardt-House. Werewolves, Magical Hounds and Dog-Headed Men in Celtic Literature: A Typological
Study of Shape-Shifting, str. 312.

182 Duffy, Séan (ed.). Medieval Ireland - an encyclopedia. Oxon: Routledge, 2005, str. 519.
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jeji praktikovani, jednalo se o fenomén, ktery mél dle svédectvi zadkonikli své pevné misto ve
spolecenské struktute stftedovékého Irska.

Magie pouzivana ve stfedovékém Irsku byla jednoznacné inkantacniho charakteru a spravna
slova piedstavovala jeji zaklad — pravé proto se nejspiSe tak uzce poji s praktikanty basnického
femesla a jejich predchidci druidy, coz potvrzuje i stiedovéka etymologie slova druid,
odvozovana ze spojeni dorua ai — ,tedy recitace, neb skrze basen déla sva kouzla,“*® Ostatng i
ofisky padaji do pramene Vv jedné z metrickych verzi diky sile doirchi drdidechta, tedy temné
druidské magii — coz nutn¢ naznacuje jistou ambivalenci moci jinak obvykle opévovaného
pramene Segais.

Krom¢ pojmti odvozenych od zékladu slova druid nardzime i na plejadu dalSich vyrazi, jimiz se
Carodéjnice ¢i Carodéjnictvi oznaCovalo: jedna se jak o domaci pojmy jako ammait, 184 Jiz
zminéna badb, caillech,'®® tiaithech (téz bantuatha, banthuach, banthuathaid, asto srovnavéana
s bandrai, druidkou) '® — zalozenych na slovech #iathaid **" a tiaithech, *® v protikladu
k tiathach; ™ tak o latinské vypujcky jako gentliucht, diabulddnacht a pagdnacht a fadu
pozdé¢jsich vyraza.

Slivko badb patii k tém zajimavéjs$im, neb se jedna rovnéz o jméno jiz zminéné valecné farie
Badb, sniz je Sinann srovnana a pozdé&ji téZ variantu k oznaceni bean si, nadpfirozené Zeny
S vésteckymi schopnostmi.*® Jeste zajimavéjsi je ovSem pojem fuaithech, spjaty s magii, severni
stranou a zejména s pohybem proti sméru slunce, na néjZz narazi jak Boannin, tak Sinannin

piibéh.

5.1.3.1 Tuathaid: Zly sever

Zatimco v ptipad¢ Sinann pouze nachazime zminku, Ze k prameni pfistoupila ze severu (Ptiloha:
MD1, str. 59), u Boann je toto téma rozvedeno: v prozaickych verzich zena ptichazi k prameni
zpisobem tuathaid, ze severni strany, a tfikrate ho obchazi proti pohybu slunce, nez se pramen
rozzuii, zatimco prvni metrickd verze explicitné zmifluje, Ze nezaleZelo na tom, jakou stranu si
vybere, stejné¢ byla ztracena (Pfiloha: MDI, str. 64). Téma otaceni se smérem k severu, proti
pohybu slunce se ¢asto objevuje v gaelském i brythonském folkléru a oba se vseobecné shoduji,
7e se jednalo o pohyb nestastny, netkuli pfimo urazku pro posvatné misto. Naproti tomu pohyb
po sméru slunce byl pfiznivy a predstavoval dulezitou soucast mnohych ritudlti spjatych
s prameny.'*! V uréitych pripadech oviem ostrovni folklér pripousti, Ze i nep¥iznivy pohyb mohl

183 D, O hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 80.

184 habice, carodéjnice, prizrak, furie (DIL 2012 A 308.46).

185 c¢arodéjnice, starena, dosl. zahalena Zena“ (DIL 2012 C 28.61). Téz jeptiska. Slovo pochazi z latinského
pallium, zavoj a patrné nahradilo starsi vyraz sentainne, starena.

186 7ena-Carodéjnice, Zena-druid“ (DIL 2012 C 614.67)

187 nadptirozené” (DIL T 350.40).

188 majici magickou moc“ (DIL 2012 T 339.07).

189 néco spjaté se zemi, vladcem” (T 2012 350.16), pribuzné slovu tiiath - kralovstvi, narod.

190 p, Lysaght. ,Aspects of the Earth-Goddess in Traditions of the Banshee in Ireland”. In Billington, S. a M.
Green (eds.), Concept of Goddess, London: Routledge, 1998, str. 152-165.

191§, P. Macleod. ,A Confluence of Wisdom: the Symbolism of Wells, Whirlpools, Waterfalls and Rivers in Early
Celtic Sources,” str. 343.
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mit své vyuziti: §lo ho vyuzit k proklinani, jako v pfipadé¢ kamenti z kostela sv. Maedoca

v Killybeg,'*? nebo k zisku &arovné moci, jak vyzadoval lidovy ritual z Orkneji.*

Z hlediska folklornich indicii se tak Boannin ¢in opét poji s pychou, snahou o urdzku a ¢arovnou
moci. Otafeni proti pfiznivému sméru je ale komentovano uz i ve stiedovékych pramenech:
napiiklad slovo sidhaigi, 9pl"lvodné znamenajici prosté obyvatele sidii, je glosovano coby ,,pohané,
ktefi se obraceji vlevo.“*™* Verze LGE z Knihy Lecanské zase nabizi zajimavou zmét’ ideji, které
se nakupili kolem Tuatha Dé Danann a které tvofi uréitou ozvénu tii nezadoucich typu lidi — ti,
jez maji vzdusna téla, pokouseji a ni¢i sémé Adamovo, nasledovnici Débla; ti, ktefi se vydavaji
do sidii, pod mote, ve vi¢ich tvarech, k ¢arodéjnicim, k lidem, jez chodi proti sméru slunce.*®
Zde se tedy, chapan nikoliv ritudlné jako ve folkloru, ale ideologicky, pohyb proti sméru slunce
se spojil se v§im pohanskym a s Ttiatha Dé Danann, se zieteln¢ vice kiestanskou rétorikou, nez
jakou se vyznaCovaly né&které filidské snahy o synkrezi — poiad vsak jeho nejobecnéj$im
vyznamem zistava néco negativniho, skodlivého.

Celkove tedy shrnout, ze ptichodem ze strany severni se obé Zeny zafazuji bud’ mezi nevédomé,
spravnych a prospés$nych ritudlnich tkont neznalé a tedy nekvalifikované pokusitelky pramene —
nebo mezi védomé vyzyvatelky, vladnouci nebo touzici po zlovéstnéjsi sile, pripisované
satirikim a Carodéjnicim. Tim by nepfedstavovaly mezi ostatnimi dindshenchas zvlastni
vyjimku: ¢arod&jnice a basniiky vystupuji jako hrdinky v mnohych z nich, napt. Duiblinn,**®
Carodéjka, vzneSena basnitka a vrazednice v jednom, nebo ,,Griss spoutavajicich kouzel,” nékdy
pochézejici od Boann — at’ uZ je tim myslena feka ¢i Zena. 197

V Boanniné¢ piibéhu pak nalezneme jeste jeden specificky detail, ktery se poji se satiriky — a ktery
mozna naznacuje, Ze se ji jeji ptani pfece jen mohlo na urcité urovni splnit.

5.1.3.2 Corrguinecht a zlé oko: zbrané satirikovy

Pramen Segais potrestd Boann tim, Ze ji pfipravi o pravou ruku, nohu a oko. Na jednu stranu se
zde muze jednat pouze o predzvést ztotoznéni s fekou, jejiz pramen je Casto spojovan s okem, a
jejiz tok je v pfipadé Boyne zvan pazi a nohou Nuadovy Zeny. Na stranu druhou ovSem zname
z Irska i specificky druh magické praxe, zvany corrguinecht, ktery se — opét — poji predevsim se
satiriky a ¢arodéjnicemi. Snad tak puvodni poeticky opis feky, ktery mél pravdépodobné dlouhou
tradici, jak minimaln¢ Casté paralely oka a pramene i mimo gaelské prostiedi naznaéuji,198 byl ve
vybranych stfedovékych piibézich chapan i ve spojitosti s touto konkrétni praktikou, opét o néco
dobarvujici zdédény motiv.

Uz Codex Bernensis zminuje corrguinecht a glosuje jej coby divinaci. Stou je téz nckdy
spojovan v ptibézich, zékladni specifikem praktiky se vSak zd4 byt pravé postoj, ktery pii ném
¢loveék zaujima: stavi se na jednu nohu a pfivird jedno oko, ve vice legendarnich vypravénich

192 M. M. Banks. ,Widdershins: Irish Tuaithbeal, Tuathal.“ In Folklore, Vol. 38 (1927), str. 86-87.

193 W. Bonser. , The Dissimilarity of Ancient Irish Magic from That of the Anglo-Saxons.” In Folklore, Vol. 37
(1926), str. 276.

194 D, ) hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 213.

195 P, Bernhardt-House. Werewolves, Magical Hounds and Dog-Headed Men in Celtic Literature: A Typological
Study of Shape-Shifting, str. 239.

196 Rizné dindshenchas o Duiblinn.

197 Rizné dindshenchas o Maistiu.

198 ] Carey. ,Irish Parallels to the Myth of Odin’s Eye,” str. 215.
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pfimo jednu ruku, nohu a oko postrada. Podle Jacqueline Borsje, v soucasné dob¢ asi nejveétsi
odbornice na stiedovékou irskou magii, se tak mozna snazi evokovat vzhled jefaba ¢i volavky
(irs. corr), vidéného ze strany.'® Jedno oko, postoj na jedné noze a ostry zobdk dozajista
odpovidaji dal§im pfedstavam spojovanym s touto praktikou: Uraicecht na Riar nazyva
corrguinecht soucasti satiry a spojuje ho s probodavanim hlinénych figurek a zpévem glam
dicenn. Popis vykonu samotného glam dicenn, tedy satirického proklinani, nachazime napiiklad
V Knize Ballymotské, kde ho vykondva sedm basniki, ktefi se pfiznacné schazi na misté setkani
sedmi krajii, tedy na ambivalentni hranici, kterou jen oni sami mohou piekrocit. 200 jak
corrguinecht, tak glam dicenn, praktiky satiriki a basnikl, se vSak poji jest€é s mnohem
vSeobecngjSim fenoménem irského stiedoveéku, zndmym pod pojmem suil milledach, zlovolné
oko.

Suil milledach se podle Jacqueline Borsje®®* vétsinou vyznacuji Zeny a to Zeny, na n&Z byvaji
aplikovany zminéné pojmy ammait, caillech, bantuaith, Casto jednooké a jednonohé — jako
nejslavnéjsi piiklady 1ze uvést podivnou, temnou, chromou, jednookou zenu z Togail Bruidne Da
Choca (Zkdza Da Chocova hostince), ktera Cormacovi prorokuje zkazu, nebo jiz nékolikrat
zminénou, podobné& vyhlizejici Cailb z TBDD, které se kral Conaire pta na svou budoucnost.
K vyjadieni té¢ samé situace se nékdy pouziva téZz opis se slovesem admilliud, v moderni ir§tiné
pfedstavovaném vyrazem aimlin,** ktery ptekvapé oznacuje nejen néco zlého a zkazeného, ale
téz néco chromého, ¢i poni¢eného destém, proudem vody. Podobné vyraz tuathchdech,
oznadujici &loveka slepého na jedno oko, se rovnéz uziva k popisu tdchto osob.”%®

Jednookost obecné symbolizuje v irské literatufe jinosvétskost ¢i mytologi¢nost a nejslavnéjsi
basnici byvaji Casto slepi na jedno oko, patrné v ozvéné piedstavy, Ze jejich moc se koncentraci
do jediného mista zvysuje.’® Jednookost miZe byt trvald i doasna, jakou predstavuje
praktikovani corrguinecht, charakteristika ¢lovéka, kterého se tyka, vSak zistava stale stejna — je
naddn urCitou nadpfirozenou moci ¢i znalosti, kterd ho odliSuje od ostatnich. V ur¢itém smyslu
vystupuje z bézného proudu zivota a opét piedstavuje nékoho, kdo stoji mimo hranice — neni ani
uplnym clovékem, ale ani clovékem zcela byt nepfestdva. Stejny vyznam nelplnosti a
nezformovanosti asi mizeme hledat i za podobnym popisem naroda Fémoirt, ktefi predstavuji
pivodni, negativné charakterizované obyvatelstvo Irska, se kterym se potykaji jednotlivé viny
najezdnikli v LGE. Jedna se tak o stav ambivalence a moci, ale nebezpecny — nikoliv ten oficialné
schvéleny.

5.2 MUZSKE HLEDANI INSPIRACE JAKO PROTIKLAD PRIBEHU Z DINDSHENCHAS

Nez se pokusim o shrnuti mozné revize na pohledu na narativ z dindshenchas skrze koncept
postaveni basnika v sttedovekém Irsku, zbyva piibliZit jesté jeden koncept. Jak jiz bylo zminéno,
sttedove€ka literatura nabizi také narativy, v nichZ k prameni védéni pfistupuje muz. Ty maji fadu
verzi, jednou z nejrozsifenéjSich je vSak zisk inspirace, opét v podobé¢ tekutiny, kterd je stieZena

199 ], Borsje. , The Evil Eye in Early Irish Literature and Law.“ In Celtica 24 (2003), str. 22-26.

200 M. C. Randolph. ,Early Irish Satire and White-Thorn Tree.” In Folklore, Vol. 54, No. 3. (1943), str. 362.

201 ], Borsje. , The Evil Eye in Early Irish Literature and Law”, str. 4-16.

202 N, Ni Dhomhnaill. ,Why I Choose to Write in Irish, the Corpse That Sits Up and Talk Back.“ In Selected
Essays. New Island Books, 2005, str. 17.

203 ], Borsje. ,The Meaning of taathchaech in Early Irish Texts.“ In Cambrian Medieval Celtic Studies, Vol. 43
(2002), str. 1 -24.

204 Mac Mathuna, Liam. ,On the Expression and Concept of Blindness in Irish.“ In Studia Hibernica, No. 19
(1979), str. 27-38.
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zenskou postavou, od niz muzsky hrdina inspiraci ziskava trikem, vitézstvim v klani ¢i Stastnou
nahodou — a vzdy je uspésny.

Pro ilustraci byly vybrany ptibéhy dvou nejslavnéjsich hledacii inspirace irské a brythonské
tradice, jako potvrzeni toho, Ze se zde jedna o motiv spolecny keltské tradici obecné.

5.2.1 FINN MAC CUMHAILL A ZENY Z SiDU

Finn mac Cumbhall je hrdinou tzv. Finnského cyklu, jednoho ze ¢ty zakladnich literarnich cykla
sttedoveké irské literatury. Je viidcem Fianny, nicméné téz slavnym a uspéSnym hledacem
inspirace, ktery mistrné ovladl schopnost imbas forosnai. Finna, stejné jako vétSinu ucenych
filidii stredovekého Irska, kvalifikuje i samotny jeho ptivod — je potomkem pravé boha Nuady.

Variant o tom, jak Finn ziskal inspiraci, je cela fada a zde je pfedstaveno pouze jako velmi
struéné shrnuti. Podle jedné z nich spadl uz jako dit¢ do vod Boyne a vzapéti se z nich vynofil,
drzice v ruce thofe — skrz co ho O hOgain interpretuje jako ztdlesnéni fenoménu ohné ve
vodach.?®® Zbylé 1ze rozdglit na dvé zakladni skupiny:

e Variace AT 673: Finn se vydava ulovit lososa v&déni,?* ktery je piivodné ur€en pro starce
Finna Ecese, Finna Basnika, ktery patrné predstavuje doublet jeho samotného.?’ Tento
motiv se objevuje hojné i ve folklornich vypravénich o dal$ich kandidatech na zisk
inspirace, liSice se vtom, zda je tfeba ochutnat maso kouzelného lososa nebo mléko
magické krélvy.zo8

e Kontakt s vodou ze sidu: Finn je bud’ proménén ve starce a musi dostat napit vody ze sidu,
aby ziskal zpét své mladi, s nim ovSem ziskavd i moudrost; nebo ho podivné nocni
pronasledovani zavede do sidu, kde spatii bud’ dva prameny, nebo divky s pohary plnymi
lionn ionmhais, ,.tekutiny ¢i jezirka moudrosti.“?*®

Divky samotné jsou zvéany pfiznaéné dcerami Beca mac Buaina®'® a nechtgji Finnovi dovolit, aby
se z poharu napil, kdyZ vSak ten utikd pry¢, vystiikne mu na palec kapka z poharu Céibhfinn,
jehoZ oliznutim ziskava basnické a véStecké schopnosti. I tento motiv nasel ozvénu v pozd¢jSich
folklornich vypravénich, kde se zisk inspirace manifestuje téz v podobé€ Zeny, Casto basniiky ¢i
carodé€jnice, ktera vyzyva basnika k souboji na biechu feky a za odménu mu davé napit ze své
nadoby s pivem inspirace.?*

5.2.2 GWwION BACH A CERIDWEN

Gwion Bach, pozdéjsim jménem Taliesin, pfedstavuje nejznamnéjsiho basnika vel$ské tradice.
Uz od stfedovéku byl povazovan za historickou postavu z 6. stoleti n. 1. a autora Llyfr Taliesin
(Knihy Taliesinovy), sbirky eulogické poezie na g)ostavy pochazejici z pfiblizné stejné doby,
nicméné dochované v manuskriptu z 14. stoleti. 12 Ptibéhy, v nichz vystupuje Taliesin jako

205 D, O hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 122.

206 Text Macgnimrada Find (Finnovo détstvi).

207 ], Carey. ,,Three Things Required of a Poet,” str. 41.

208 ], Doan. ,Cearbhall O Dallaigh as Archetypal Poet in Irish Folk Tradition.“ In Proceedings of Harvard Celtic
Colloquium, Vol. 1. (1981), str. 95-123.

209 Texty Feis Tighe Chondin (Oslava v Conanoveé domé) a Imtheacht an Dd Nénbhar (Cesta osmnacti muzi).

210 Buanova liska‘ je jméno lisky nad pramenem Segais.

2117, Doan ,Cearbhall 0 Dallaigh as Archetypal Poet in Irish Folk Tradition,” str. 95-123.

212 ], Koch. Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1652-3.
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hrdina, nejvyssi basnik a véStec, vSak maji zfeteln¢ legendarni az mytologicky charakter a
predstavuji paralelu Finnovskych ptibéha irskych. 213 p¥ibsh o zisku jeho basnického nadéani
nicméné poprvé zachycuje az Ystoria (téz Hanes) Taliesin (Taliesinova historie) pochazejici z 16.
stoleti, byt mnohé jeji ¢asti jsou dolozeny jiz v ranéjSich manuskriptech.

Gwion Bach je sluzebnikem kouzelnice Ceridwen (Caridwen, Cyrridven), ktera je matkou
prekrasné deery Creirwy a ohyzdného syna Morfrana Affagdu,?* s nimiZ Zije pod jezerem Bala
Lake (vel. Llyn Tegid). Aby vylepsila synovy Sance, pfipravuje Ceridwen v kotli napoj plny
awen, poetické inspirace. Gwion ma zakazano byt jen ochutnat z kotle, o ktery pecuje, nicmén¢
napoj vybubla a opét, zasahne Gwionlv palec. Napoj v kotli se v tu chvili stane bezcennym a
rozzuiena Ceridwen Gwiona stiha skrze fadu transformaci, dokud se ten nestane zrnem, které ona
Vv podob¢ Cerné slepice sezobne. O devét mésici pozdé€ji pak porodi chlapce a pojmenuje jej
Taliesin, protoze uz ho vSak nedokaze zabit, pusti ho po vodé.

Taliesin je pak vyloven z Cored Wyddno, Gwyddnova kose, jezu na fece Conwy ¢i Severn, ktery
byl uréena k lovu lososu, se specifikaci, Ze jednou v roce — v predvecer Vsech svatych nebo
Vv pfedvecer prvniho kvétna — se v ném c¢lov€ku mohl podafit neobvykle hojny tlovek. Jeho
zachrancem se stava Elffin, Gwyddniv syn, jehoZz dvornim basnikem je Taliesin uz v nejstarSich
tradicich.”*® Taliesintiv piib&h tak spaji fadu motivl, které jsme vidé€li jiz v irské tradici: variaci
na AT 673, postavu Zeny spjaté s nadobou védéni, chlapce vynotujiciho se z feky mezi lososy.

Ceridwen?'® zmittiji jiz basné v Llyfr Taliesin a davaji ji do spojitosti s basnickou inspiraci awen,
pfestoze text neni Uplné jednoznacné };feloiitelny, ve stejném spojeni se objevuje i slovo
(G)ogyrven, rovn&Z nejasného pavodu.?t’ Ceridwen, v pozd&jsi tradici vykreslena coby promén
schopné kouzelnice vlastnici kotel poezie, tak mohla mit své misto v ideologii vel§skych basnikd,
nicméné o tom, zda pfedstavuje pozistatky n¢jaké konkrétni bohyné, nebo je spiSe archetypem
sttedoveké basnické tradice, lze jen tézko diky skrovnosti materidlu rozhodnout. Loomis?®
povazuje kotel basnické inspirace, stfezen jednou ¢i vice zenami, za velmi stary motiv, Ktery
patrné mohl lezet v kofenech tohoto muzského mytu o zisku inspirace. V jistém smyslu by se
mozna s timto obrazem mohla pojit i ona vagni idea strazkyné pramene.

5.2.3 VLADA A INSPIRACE — MISTO NEVERY V NARATIVU

Podle Brennemana®*® zenska postava, spjata se ziskem inspirace, kterou jsme meli moznost vidét

v ptedeslych ukédzkéch, do jisté miry pfipomina jiny staly topos irské literatury: personifikovanou
Vladu, kterd zkous$i pravého krale a jeho narok nasledné stvrzuje rovnéz pfedanim tekutiny,
nejcastéji alkoholického napoje, jako v pripad¢ krale Nialla Noigiallacha v Echtra Echdach mac
Mugmedoin (Dobrodruzstvi Eocha mac Mugmedona), nebo Conna Cétchathacha v Baile in Scdil

213 ], Koch. Celtic Culture: A Historical Encyclopedia, str. 1655.

214V Ystoria Taliesin ma Ceridwen syny dva, v Hanes Taliesin jsou spojeni do jedné bytosti.

215 P. C. Bartrum. A Welsh Classical Dictionary: People in History and Legend Up to about A. D. 1000. Cardift:
National Library of Wales, 1993, str. 347.

216 Jméno nema jasnou etymologii, ale druhy element jména by mohl byt (g)wen, bila, navazujice tak na
evidentni bélost a zarivost postav spojenych s probiranymi narativy.

217 Jedna se zejména o texty Kerd Vaib am Llyr (XIV, Piseri pro Llyrovy syny), Angar Kyfyndawt (VI11, Svazek bez
ldsky) z Llyfr Taliesin.

218 R. S. Loomis. , The Spoils of Annwn: An Early Arthurain Poem.“ In PMLA, Vol. 56, No. 4. (1941), str. 909.

219 W. Brenneman. ,Serpents, Cows and Ladies: Contrasting symbolism in Irish and Indo-European Cattle-
Raiding Myths,“ str. 345-6.
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(Silenstvi prizraku).”®® Pres spoletny zaklad — Zenu spjatou s ndpojem udilejicim privilegium — se
ovSem struktury obou ptib&éht 1isi: zatimco v piipadé kralovského mytu musi kandidat obvykle
prokézat svou zpusobilost polibkem ¢i sexudlnim stykem s danou Zenou, basnik vyhrava spiSe
Isti, obratnosti ¢i divtipem. Paralelnost pfibéhti miizeme snad vysvétlit uzkym vztahem bésnika a
krale v rané irské spoletnosti, jejich? funkce na sob& Gzce zavisely.””* Tato paralelnost mytu
kralovské suverenity, uzce spojeného se sexualitou, a zisku poetické inspirace patrné mohla byt i
dal$im diivodem pro komplikovanost Boannina ptibéhu — ostatn€ udoli feky Boyne, krom toho,
ze predstavovalo nejslavnéj$i zdroj inspirace, rovnéz dle stiedoveéké tradice slouzilo jako
pohiebisté pohanskych kralti a se ziskem kralovského titulu se uzce pojilo, jak popisuje jiz
zminény O hOgain.**

V piedchozi kapitole jsme mohli vidét, ze trojice Dagda-Boann-Nechtan pifedstavovala snad
kdysi mytus o zisku inspirace ¢i kralovské moci, kde Zena hréla roli pasivniho ztélesnéni peclivé
stiezené moci. Z hlediska stfedovékého vykladu piedstavoval ovS§em Boannin ¢in htich a nevéru
— a ta cast irské spolecnosti, kterou zajimalo feSeni otdzky trestu, odsuzovala cizoloznici
k upaleni,”® kterého se Boann v Cinaédové verzi pfimo obava,’* nebo ke ztraté jednoho oka,
ruky ¢i nohy.225 Zde tedy lezi jedna ze spojnic nevery a aspirace na status basnika, ktera mohla
vést k integraci obou motivii — oboji mohlo pro Zenu skoncit ve stiedovékém Irsku podobnou
ujmou na téle, byt v jednom piipad¢ jen metaforickou.

Druhou spojnici mohl piedstavovat pozadavek na Cistotu. V piipadé manzelky je pomérné jasné,
co se timto slovem mini, nicménég ,Cisty* mél byt jednoznacné€ 1 basnik. V Sinanning piibéhu se
tak objevuje Linn Mna Fele, Jezero Cisté a skromné Zeny, jak zni klasicky preklad. Toto slovni
spojeni v8ak mohlo ptfedstavovat iurcitou slovni hii¢ku, aluzi na slovo fili (fele) — a mozna i na
tii kvality, které Bretha Nemed Déidenach zminuje jako charakterizujici basnika: go niodhna, go
niondracus, go bhfele, tedy &istota, integrita a skromnost.?® Domnivam se, Ze pravé tato hricka
Snazvem mista, kde Sinann nakonec umird, mohla pfedstavovat v urcitém smyslu naznak
divodu, kvuli kterému Sinann nakonec neuspéla. Boann sama v prozaickych textech pak skoro
vyzniva jako zdmérnad antiteze téchto pozadavkl na basnika: je nevérna, jeji té€lesnd forma se
rozpada a k ¢inu ji vede pycha.

5.3 REEVALUACE POSTAV BOANN A SINANN V DINDSHENCHAS

Snahou této kapitoly bylo ukdzat, jak Boann a Sinann, asociované s pramenem védéni, mohli
videologii stfedoveékych filidii ptedstavovat reflexi socidln€é nefeSitelného tématu -
ambivalentniho postaveni Zeny-basnifky v stfedovékém Irsku. Domnivam se tak, Ze Sinannina
verze narativu nakonec mohla byt skute¢né prvni — snaha vyuzit star§i mytologicky motiv, nyni
siln€¢ euhemerizovany a vyrovnat se na ideové roviné s problémem, ktery ptedstavovalo
spolecenské zatazeni Zeny bésnitky, nebot’ asociace pramene Segais s ziskem basnického védeéni

220 Vice k tomuto motivu z nejnovéjsich praci viz A. C. Eichhorn-Mulligan. ,,Anatomy of Power and the Miracle of
Kingship: The Female Body of Sovereignty in a Medieval Irish Kingship Tale.” In Speculum, Vol. 81, No. 4. (2006),
str. 1014-1054.

221 M. Mhac an tSaoi. ,The Origins of Poetry: Points of Comparison between Medieval Ireland and Early
Greece.” In Studia Hibernica, No. 24 (1988), str. 7-28.

222 D, 0 hOgain. The Sacred Isle: Belief and Religion in Pre-Christian Ireland, str. 171.

223 P, O'Leary. ,The Honour of Women in Early Irish Literature,* str. 37.

224 [, Gwynn. ,Cinded ua hArtacdin’s Poem on Brugh na Béinne,” str. 233.

225 .. Mac Mathtna. ,On the Expression and Concept of Blindness in Irish,” str. 27-38.

226 R. C. Stacey. Dark Speech: The Performance of Law in Early Ireland, str. 205.
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musela byt prvni véci, kterou méli autofi textd pied ocima. Doslo k nému obracenim klasického
schématu o zisku poezie muzskym hrdinou, kdy se Zenska postava posunula z role pasivni
darkyné¢ do role aktivni hledacky. Ve své prvotni podobé je Sinann popisovana prave
s ambivalenci Zeny-basniiky: jeji charakteristika ji pfedstavuji jako jasnou a zafivou, piesto néco
ale postradajici, nakonec neuspéSnou zenu. Zahlédneme zde i naznaky spojitosti s temngjsi
strankou poezie a Carodéjnictvi: odkaz na severni stranu, spojeni s Badb. Jako muzsky hrdina
musi obelstit strazkyni inspirace, hrdinka narativu je implicitné stavéna proti panu pramene — na
rozdil od n¢j je vSak neuspésnd. Po svém skonu ¢i pierodu, kdy je ztotoznéna s fekou samotnou a
opét v roli pasivni, nadlidské darkyné inspirace, je vsak jiz zcela dokonala: k popisu feky slouzi
adjektiva typu slan, zdrava, ale téZ spasend, uZivané i coby obdoba vyrazu pro svatost, noib.?’
PriliSna antropomorfizace postavy Sinann a jeji nasledné pfiblizeni se k obrazu lidské basnitky
tak podle mého nazoru vyvolalo snahu se s problémem néjakym zplsobem vyrovnat — v tomto
pfipad¢ narativem, ktery ji zbavi antropomorfnim rysi a pienese ji na uroven, kde jeji
spoleCenské zarazeni lidskou spolecnost opét nemusi zajimat.

Protoze vSak Boyne pfedstavovala v irském prostfedi zdroj inspirace mnohem znamnéjsi, narativ
se tak mohl zéhy pfenést 1 na jeji ptibéh. Vzhledem k ponékud odlisnému pozadi jeji postavy
vSak méli jednotlivi autofi vétsi volnost ve specifikaci jejiho provinéni — a neni vylouceno, Ze
Cinaéd, autor verze snevérou, byl ovlivnén i stiedovékym ordalem, ktery irska spole¢nost
vykonstruovala na zakladé biblickych piibéhii: Zena podeziela z nevéry v ném byla vedena do
kostela a dostala napit otravené vody, pokud jeji uterus zabolel, otekl nebo snad zemfiela, jeji vina
byla prokazana. 228 Spojeni dvou prohteskli, usilovani o zisk inpirace a nevéry, tak mohlo
skute¢né byt podminénou jak Boanninym ptivodnim mytem, tak spole¢nymi prvky obou motivu.

vvvvvv

inspirace z mytt poskytujicich legitimaci basnikiim ¢i kralim, jsme rovnéz o krok blize feSeni
vztahu Boann a Sinann k porusenému geis.

Geasa a ptipady jejich poruSeni, kterd nachazime v irské literatufe, se obvykle tykaji pouze
muzskych postav. Pro¢? Geasa, chapand jako mechanismy slouzici coby pobidka k udrzovani
heroického étosu, stejné jako obecnd sada kvalit, kterd definuji daného ¢loveéka nebo jeho funkci
ve spoleCnosti, jsou v takovém pohledu v prvé fad€ spojené se statutem daného cloveka ve
spole¢nosti. A jak jiz bylo feceno, status i cena Zeny pro spolecnost byla v irském pravu
odvozena predevsim z postaveni nejblizSitho muzského €lena jeji rodiny — Phillip O’Leary tak
definuje Zenskou cCest jako primarné spojenou jednak se sexualitou, druhnak se cti jejiho otce ¢i
manzela. *° V tomto uspofadani Ize tedy patrné hledat divod, pro¢ se irské texty otdzkou
zenskych geasa obvykle nezabyvaji, zato Zeny Casto vystupuji coby vyzyvatelky: své muze
vyzyvaji k dodrZeni zésad cti, cizi muZe naopak pokousi.

Nékolik skrovnych zminek o Zenskych geasa vSak pfece jen nachazime: kromé probiran¢ho
narativu se jedna téz o ptibéh Aided Medba (Nasilna smrt Medb), ktery spolu s dvéma dalSimi

227 K. Ritari. ,Theology of Holiness in Early Medieval Ireland.” In Bergholm, Alexandra and Katja Ritari (eds.),
Approaches to Religion and Mythology in Celtic Studies. Cambridge: Cambridge Scholars Publishing, str. 264-
292.

228 [,. M. Bitel. Sex, Sin and Celibacy in Early Christian Ireland.” In Proceedings of Harvard Celtic Colloquium, Vol.
7 (1987), str.. 76.

229 P. O'Leary. ,The Honour of Women in Early Irish Literature,” str. 27-44.
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podobnymi variantami rozebird ve svém &lanku Ranke de Vries.”*® P¥i rozebirani jejich struktury
dosla k jednozna¢nému zavéru: zatimco muze zabijeji geasa poruSena, Zenu zabiji pravé snaha
jeji geasa dodrzet. Jejimu vykladu Ize namitnout, ze explicitné uvedeny geis se nachazi pouze
v pfipadé¢ kralovny Medb a zbylé dva pfipady predstavuji spiSe poslechnuti rozkazu
(dindshenchas o smrti Erne, Medbiny sluzebné) a zlo¢in ze zarlivosti, pramenici z zenského
soupefeni (Aided Derbhforgaill, Smrt Derbhforgaill), piesto slouzi k ilustraci potfebného —
poruseni geis Vv pfipadé¢ Boann (a eventualné téz Sinann) piedstavuje v irské literatufe vyjimku
z pravidel pro nakladani s geasa hned v n¢kolika ohledech.

Zaprvé, jedna se o poruseni geis ¢i obecné zakazu zenou, ktera nese stejné nasledky, jako kdyby
jej porusil muzsky hrdina. Za druhé, neni jasné, kam konkrétni geis zatadit: jak jiz bylo zminéno
v ivodu, dvé zdkladni skupiny geasa predstavovala vzdy hojnéjsi geasa osobni a pak geasa
spjata s uradem, nejexplicitnéji zndma u Gfadu kralovského. O Boannino osobni geis se rozhodné
nejednalo — text nam jasné tika, ze pramen byl zakazany vSem, krom¢é Nechtiana a jeho
deogbaire. Mohlo se jednat o Nechtanovo geis, obdobné k ptipadim obecnych geasa krale
Conaira mac Eterscéla, u kterych stacilo, porusil-li je nékdo za jeho vlady a katastrofa na sebe
nenechala ¢ekat? V takovém piipadé by se ovSem dalo pfedpokladat, ze cilem trestajicich vod by
byl sam Nechtan, stejn¢ jako se vinikem stal Conaire, kdyz jeho soukojenci porusili mir za jeho
vlady, nicméné o ni¢em takovém nemame ani zminku. Zbyva tedy moznost, Zze se jednalo o
geasa chéapana coby spjata s ur¢itym uradem — a to konkrétné, basnickym tradem. Této moznosti
by odpovidala realita pfisn¢ stteZenych bésnickych privilegii v sttedovékém Irsku i fakt, Ze se
nejednd o geis vylozené zaméfeny proti Boann (¢i basnitkach), ale obecné nekvalifikovanym
zajemcim o basnickou inspiraci. Aspirujici basnifka je pak patrné jedou z mala zen, kterda ma
narok na osobni stiet s geasa — jeji postaveni porusuje obvyklou spolecenskou strukturu a neguje
zavislost jeji cti na cti otce Zi manzela.

Spojeni basnikii s privilegiem piekracovanim hranic, v nejrané€jSich dobach predstavovanych
pravé fekami, pak poskytuje mozny diivod pro vybér postavy euhemerizované bohyné feky a
prvkil jejiho mytu pro konstrukci nového narativu, jehoZ vyznam v sobé poji pivodni
mytologické ozvény s optikou, skrze kterou bdsnickd tfida mohla nahliZzet na narativ o Zen¢
jdouci k prameni inspirace.

230 R. De Vries. ,Similarities in the Three Female Aided-tales.” In Studia Celtica Fennica VIII (2011), str. 18-28.
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6 ZAVER

“Tim tedy ziskavame triadu sil kontrolujicich Stésti a nestésti: zaprve, formalni sily oviddané
osobami reprezentujicimi formalni strukturu a uzivané kvuli této formalni strukture: zadruhe,
beztvaré sily ovladané osobami, které stoji v nejasné urcenych pozicich: za treti, sily neoviadané
Zadnou osobou, ale obsazené v strukture samotné, které zasdahnou proti jakémukoliv poruseni
formy. 2%

Piestoze pro jejich osobitou subjektivnost bylo zafazeni geasa mezi tabu v minulosti
problematizovano, domnivam se, ze chapeme-li tabu coby zptsob strukturovani svéta a ochrany
jeho jednotlivych kategorii a hranic, ktery konfrontuje ambiguitu a nejasnost piitomnou uvnitt
systému samotného, jako je tomu v piipadé Mary Douglas, *? dé se i na n& pojem tabu aplikovat.
Jejich subjektivnost této roli nikterak nebrani — hranice jsou tu pouze ur¢eny nikoliv ve smyslu
obecné sdileného, ale ve smyslu hranic pro jednotlivé osoby a profese, ktery odpovida touze
irského prava naprosto piesn¢ definovat pozici kazdého Cloveéka v hierarchii. V piipad¢ zde
probiraného narativu se tak patrn¢, alesponl na jedné rovni vnimani, mohlo jednat o snahu
vyrovnat se s problémem hranic opravnénosti naroku na ¢lenstvi uvnitf privilegované bésnické
tiidy. V souvislosti s uvodnim cititem této kapitoly lze podotknout, ze bychom v rané
sttedoveékém Irsku nasli ve spojitosti s konceptem geasa i ony tii kategorie moci: filidy, ktefi
vladli moci pevné danou jejich spolecenskou pozici a predstavovaly tfidu schopnou ptekra¢ovat
ony fyzické 1 spolecenské hranice beztrestné a méla to dokonce za povinnost; Zeny-basnitky,
které skrze své pohlavi pfedstavovali problém pro pevné strukturovany systém irské spole¢nosti a
byly tak asociovany s temné¢j$i moci satirika a s Carodéjnictvim; a nakonec pak feky a vodni
ziidla samotnd, nepersonifikované, neovlivnitelné sily, které minimalné v tomto narativu
automaticky trestaji poruseni hranic danych geasa. Mym zavérem tak je, Ze probirany narativ, ve
své star§i podob¢ a nez byl sklouben s paralelnim motivem nevéry Boann a Dagdy, piedstavoval
do jisté miry reflexi vztahu téchto tii sil k instituci geasa a k sobé navzdjem: legitimni bésnici
byly vynati z pluisobnosti geasa, satirici a basnitky svou existenci pokouseli hranice tohoto
uspofadani a na vyznamnych pfirodnich hranicich spocival tkol trestat pfekroceni hranic
spolecenskych, minimalné€ v rdmci imaginace obsazené v literarni tradici. Netvrdim tim, Ze zde
lezi kofen samotného narativu, ani Ze se jedna o jediny zplsob chapani textu — tvrdim pouze to,
ze na prelomu 10. — 11. stoleti, ¢i néjakou dobu ptfedtim, mohl piibéh o snaze dosahnout
pramene v&déni inspirovat pravé takovéto asociace, vychdzejici ze spoleCenského uspotradani
dané doby.

Stafi kultu vod v keltskych tradicich nelze popfit, nicméné soustfedime-li se pouze na takovyto
kult jako celek, dosdhneme vysledkl jen velmi obecnych. Jednotlivé keltské zemé, z nichz mame
dochovény texty, mély ptes urcité¢ sjednocujici znaky odliSnou historii i spoleCenské uspotadani
a lze tak ptredpokladat, Ze kazda z nich provedla reflexi spole¢ného motivu po svém zpisobu a
dle svych potieb. Tato prace se pokusila pfiblizit vztah mezi spoleCnosti a jejimi texty v rané
sttedovékém Irsku a jeji zaveéry nelze jednoduse prenést na situaci v jiné keltské zemi — ty ostatné
postradaji jak klic¢ovou instituci geasa, tak skute¢nou obdobu probiraného narativu. Otazka, zda
se v pripad¢ Irska jednalo o zachovani vétsi ¢asti predkiestanské tradice, nebo specifickou
inovaci, je pak jen velmi tézko zodpovéditelna — postradame zde material ke srovnani, nebot’ o

231 M. Douglas. Purity and danger : an analysis of concept of pollution and taboo. London, New York: Routledge,
2007, str. 130.
232 M. Douglas. Purity and danger : an analysis of concept of pollution and taboo, str. xi.
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starovékych Keltech madme informace jen velmi kusé a neromanizovanou keltskou spolec¢nost a
historické Irsko de€li fada staleti. Snahou této prace bylo mimo jiné ukazat, ze pouhy rozbor
mytologickych kotenii predkifestanskych k vykladu vybraného stfedovékého narativu nestaci,
nebot’ a¢ takovy postup poskytuje fadu zajimavych srovnani, mize se nakonec nékdy vskutku
jevit jen jako zmét barevnych, ale nesmyslnych motivli, k nimz jsme docista ztratili blizsi klic.
Takovyto vyklad totiz ¢asto neodpovidd na zakladni otazky, které si ohledné textu samotného
mizeme polozit — Vvtomto piipadé po vyznamu poruseného geis pro danou dobu, nebot
piedpoklad, Ze star§i kofeny narativu v oralni tradici a ddvnych mytech neguji moznost jeho
vyznamu v dob€ zdpisu, upira stfedovékym tvircim schopnost uvazovat nad tim, co zapisuji.
V odpovédi na to jsem se tedy pokusila ukazat, jaky podtext mohl mit tento motiv pro své vlastni
tvlirce, autory plné sttedoveké a znalé basnické ideologie i zakoni své vlastni spolecnosti, stale
vsak uvazuji znacné mytologickym zptisobem.

Vyklad samotnych postav Boann a Sinann tim vSak rozhodné neni ani zdaleka vy¢erpan — dalsi
logicky krok by patrné ptedstavovalo prozkoumani paralelnich hagiografickych motivi, zatim
pouze Caste¢né zminénych Johnem Careym® a vztahu mezi rozsekanou & znetvofenou svatou
ostrovni literatury na jedné stran¢, osudem Boann a Sinann pak na strané¢ druhé. Takovyto pfistup
by navic poskytl moznost porovnat zpisoby, kterymi s timto patrné starSim motivem nove
pracovala cirkevni i basnicka uéenecka tradice. Dal$i zpracovani by si téZ zaslouzilo i naznacené
téma spojeni mezi hranicemi spoleéenskymi a ptirodnimi a vztahu geasa k nim, nejen v piipadé
zde projednavaného narativu, ale s ohledem na klasi¢téjsi piipady poruSenych geasa, tedy
pfibéhy muzskych hrdinii — protoZe jak jiz bylo feCeno, pfibéh Boann a Sinann pfedstavuje do
zna¢né miry anomalii v rdmci irské literatury. Zde naznaceny vyklad, pfestoze dle mého nazoru
relativné dobfe pracuje s vybranym textem, muZze ziskat na hloubce a presnosti pouze pfi
porovnani s Sir§Sim vybérem dalSich porusenych geasa, ktera navic zohledni stafi jednotlivych
textll a zmény uziti samotného terminu, takovy vyklad by vSak vzhledem k obsahlosti irského
materidlu a ne zcela uspokojivé piekladové situace pfedstavoval projekt zna¢ného rozsahu a
narocnosti.

233 ], Carey. ,Irish Parallels to the Myth of Odin’s Eye,” str. 214-8.
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