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Anotace:

V této praci charakterizuji jednotlivé aspekty zenskych bozstev u starovékych Kelta a
severskych kmeni. Pii svém badani pracuji heuristickou metodou, ziskané informace ddvam
do souvislosti s jiz zndamymi fakty a ndsledné vytvaiim pravdépodobnou podobu bohyné, jak
Ji vnimali vySe zminéné skupiny obyvatel. Zamétuji se jak na samotné informace, tak na
zdroje, z nichz tyto informace pochazeji. V samostatné kapitole shrnuji nejdulezitéjsi shody a
rozdily mezi obéma kulturami, a zavér patii zhodnoceni pfinosu mé prace pro piipadné dalsi
badatele.

My work describes particular aspects of goddesses among ancient Celts and Nordic tribes. |
chose to work by the heuristic approach which allows me to put the new information together
with the previous one and create the possible image of the goddess similar to the one from
antiquity. I am focused not only on the information itself but on the sources of the information
as well. The separate chapture is dedicated to the summary of the most important similarities
and differences between both cultures and final summary contents of the evaluation of utility
for the future scholars.
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1. Uvod

Kdyz se fekne bohyné&, mnoho lidi si predstavi Zensky protéjsek urcitého boha. Diky sklontim
k antropologizaci bohl by ji popsali nejspise jako Zenu, nejcastéji doplnujici vlastnosti a schopnosti
svého druha. Jedinci hlasici se k nékterému z ndbozenskych smér, které maji korfeny na Vychodé,
mohou bohyni rozumét vice jako obecnému principu, jako jednomu z protikladl neustale se
navzajem misici s principem muzZskym. Ti, ktefi vyzndvaji monoteismus, se o bohynich zpravidla

z nejrtiznéjéich divodi nezmifiuji', aviak prvek Zenstvi se presto v jejich mysleni objevuije.

Kdo viak zcela jisté zahrnoval bohyné do svého panteonu, byli starovéci Sevefané” a Keltové.
Ackoliv jejich nabozenstvi byla aliterarni®, existujici archeologické nalezy i Ustni tradice potvrzuji, ze
ena hréla v téchto systémech dileZitou roli. A¢koliv tyto narody uctivaly spie chtonicka bozstva®,
bohyné byly vzyvdny pro své schopnosti plodit, 1éCit, ¢i vést valku. Mnoho Zen se snaZilo jejich
dovednosti a znalosti napodobit, jak dokladaji pisemnosti antickych autord’®, proto se dnes nedd vidy
spolehlivé urcit, zda se nalezy tykaji bohyné jakozto urcité bytosti nepozemského plivodu, ¢i spise

osoby, ktera skuteéné Zila, avéak pro své vlastnosti &i ¢iny zacala byt uctivana®.

Nutno pfiznat, Ze pojem Bohyné i bohyné obecné je dnes velmi oblibeny, zejména mezi
pfislusniky hnuti New Age, obracejicim pohled k jedinci a jeho kontaktu s universem. Mezi sméry,
které jsou do urcité miry s hnutim New Age spjati, vynikd ve zdUrazriovani role Bohyné moderni
Wicca. Jména a terminy, s nimiz disponuje, si ve vétsi mire vypujcila pravé z keltského ¢i nordického

vrs v ;. . s. . 7 .y .. . s s .
panteonu, ¢imZz mnohé jedince navedla k zajmu o tyto narody’. Zejména mezi lidmi zabyvajicimi se
Zivotem Keltll se povédomi o spjatosti tohoto naroda s Zenskym aspektem boZstvi velmi rozsitilo, coz
se projevuje nejen ve zpuUsobu, jakym se projevuji na verejnosti, ale téZ ve stylu mluvy a mysleni,

které pouzivaji v soukromi.

! Je tieba pripomenout, Ze jak v kiestanstvi, tak v islamu, existuji my3lenkové proudy odhalujici Zenskou &ast
jinak maskulinniho boha, a Vv liberalnim judaismu jsem se setkala s lidmi, jejichZ pojeti manzelek praotct by se
dalo chapat jako zboZzsténi.

2 Anglicky termin zni Nordic; agkoliv tento termin zahrnuje nékolik narodd, diky tomu, Ze pievazna vétsina
pisemnych zaznamu pochazi z oblasti Skandinavie a Islandu (Catterell, str.174), budu zde uzivat termin
Severané

® Irové zadali psat — latinsky — a7 v 7. stol.n.l., ale dochované materialy, ktery by osvétlily tradiéni viru,
pochazeji do pozdniho 11.a raného 12.stol. (Davies, str. 75)

* Jak je popsano napt. v irském rukopise Dindishenchas (Davies, str. 78)

® Plinius komentuje, 7e vid&l Zzeny, kterak si pomalovaly t&lo borytovou modfi pro ritualni Géely, a nahé
provadély pohiebni obfady. (O Driscoll, str. 205 — 206); z dal$ich uvedu napt. Diodora Sicilského, ktery

v 1.st.n.l. psal o Zenach: ,Keltské zeny nejsou pouze stejn¢ vysoké jako muzi, ale stejné tak odvazné... Ale
ackoliv jsou atraktivni, muzi se spiSe zajimaji o jedince stejného pohlavi...“ (O'Driscoll, str. 258)

® Napt. bohyn& Epona, bohyné — kobyla, miize byt povazovana za bohyn& plodnosti, v nékterych nalezech
povazovana za reprezentaci bohyné Matky; ve welSské tradici byva povazovana za bozskou kralovnu Rhiannon,
irské studie ji nékdy ztotozfiuji s Medb nebo Maeve, kralovnou, Connachtu, Machy a Ulsteru. (Davies, str. 82)
" Osobné& znam vice nez pét jedinci, ktefi se diky svému piisobeni v hnuti Wicca zagali aktivné zajimat o
zejména keltské bohy a bohyné



Jeden z hlavnich motivli mé prace je utfidit a zpfehlednit historické poznatky o pojeti rliznych
aspektl bohyné mezi starovékymi Kelty a Severany. Pracuji prevainé metodou heuristickou,
shromazduji informace z domdcich i zahrani¢nich zdrojd, které posléze navzajem porovnavam a
vyvozuji pravdépodobné zavéry tykajici se predstav a chdpani pojmu bohyné v dobach, kdy se na

Uzemi Evropy vyskytovaly keltské a severské kmeny.

Co presné minim pojmem keltské a severské kmeny, vysvétluji konkrétné v kapitole tykajici
se bud’ keltskych, nebo severskych predstav o bohynich. Zamérné jsem v ndzvu své prace poutzila
vyraz ,druidsky”, nebot druidové byli hlavni socialni vrstvou, ktera si predavala nauku o boZstvech,
kosmu a stvoreni. Ve své praci ddvam prednost pouZivani terminu keltsky, nebot vyjadfuje obecnéjsi
rovinu chapani. O druidech a jejich vztahu k mytim pojednavam v samostatné kapitole v oddilu

Bohyné v keltské spole¢nosti.

| pfesto, 7e severské kmeny mély takté? socialni vrstvu obyvatel® plnici obdobné funkce jako
druidové v keltské spolecnosti, zamérné je ve své praci nezminuiji. Literatura tykajici se druidl je
pomérné obsahla a pfimo se vztahuje k tématu mé prace, zatimco pisemné dlvéryhodné zdroje o
severskych knézich jsou velkou vzacnosti’. Voddile o severskych bohynich v$ak ddkladngji
pojednavam o vyvoji badani v oblasti zejména severskych mytd, nebot na tomto ptikladu je velmi
jasné patrné, nakolik se do vyzkumu promita znalost humanitnich véd, zejména psychologie, coz

mUze badani nejen napomoci, ale téz uskodit.

DuleZitym pojitkem obou narodl je predstava Bohyné Matky, ¢i Velké Bohyné, kterd vSak
nepochdzi ani od jednoho z nich. V této praci se pokusim ukdazat, odkud tato pfedstava vzesla, a jaké
dalsi spolecné charakteristiky Zenskych boZstev, nadpfirozenych postav ¢i mytickych Zenskych
hrdinek mohou obé skupiny sdilet. Uvédomuiji si, Ze téma mé prace je znacné Siroké a zcela jisté bych
nedokazala zohlednit vSechny mozZné aspekty Zenskych boZstev, proto se zamérim na nékolik

konkrétnich bod0 u vybranych bohyni, které mi pfipadaji nejdtlezitéjsi, a o nich zde pojednam.

& Vrstva kn&z, ktefi se nazyvali godi, jednalo-li se o muzského ¢lena, a gydji, byly-li to zeny
% Nejvice jsem se o nich dozvédéla v Dictionary of Northern Mythology, str. 114



2. Bohyné mezi Kelty

Keltové byli narodem, ktery Zil na mnoha Uzemich dnesSni Evropy, a proto se dochované
materidly mohou znacné lisit. Ve své praci se zaméruji na keltské dédictvi z oblasti Britskych ostrovi,
Irska a kontinentalni Evropy, zejména Francie, Némecka a oblasti, které zkoumala M. Gimbutas™®.
JelikoZ zaznamy o jejich Zivoté a zvycich pochazeji pouze ze sekundarnich zdrojl, je tfeba vidy zjistit,
z jakého prostfedi ten konkrétni autor pochazel a za jakym uéelem své zdznamy pravdépodobné

sepsal*’.

Zeny v keltské mytologii hraji pomérné dlezitou ulohu. Mohou byt uvadény pFimo jako
bohyné, ¢i jako bytosti z jiného svéta, duchové ¢i patronky. D. 6Hogain ve své knize Kolébka Irska
piSe, Ze béhem svého badani objevil v literature mnoho zminek o Zendch pochdazejicich z jiného
svéta'’. Jak uvadi i néktefi dalsi autofi, v keltské oblasti sice panuje zmatek, pokud se ma jasné
rozlisit, jak se kterda bohyné jmenuje a jakd témata a atributy se k ni vztahuji, avSak vzhledem

k ¢etnosti vyskytu jednotlivych zminek je tfeba brat myty o nich s vaznosti.

D. O hOgain téZ poukazuje na jazykovou strukturu jmen, kterymi byvaji zenské nadpfirozené
bytosti nazyvany. Tvrdi, Ze kdyZ vezmeme v Gvahu jejich jména, vétSinou se vztahuji k urcité lokalité a
k jejim vlastnostem. PFiklady takovych bohyni mohou byt Aine, Aoibheall, Cliona a Grian (coZ doslova
znamena slunce, tedy slunecni krajinu). Néktera jména se daji prelozit témér doslovné — Mérrioghain
(krdlovna fantom) ¢i Brighid (ta vzneSena), zatimco jméno Danu je rozsifené v mnoha ¢astech Evropy
a je pravdépodobné pivodem keltského ¢&i jesté dokonce predkeltského pdvodu®®. Rizné varianty
jejiho jména, které mlzeme najit po celém Irsku, mohou odkazovat na patronku zemédélstvi a
produktivity. Jiné jeji aspekty, naznacujici spojitost se zasvétim, napftiklad troji podoba ¢i schopnost

ménit podobu, byly s keltskymi bohyné&mi spojeny od pravéku™.

Jméno tedy Casto vyjadifovalo vazbu na konkrétni misto. Ovsem Zeny nadpfirozeného plvodu
Casto ochranovaly i kmen ¢i panovnika, ktery kmeni vladl. Priklad takové ochrany a spoluprace
mulzZeme najit napriklad v ritudlu posvatné svatby, v niz se kral ritudlné Zeni s bohyni zemé, které
vladne, a ta mu, pokud zachova jistad pravidla, bude naklonéna. Tento starobyly ritudl popisuji jak

anticti autofi pidici o Keltech, tak i nékteré pasaze v mytologickém cyklu. D. O hOgdin k tomu dodava:

19 Jelikoz M. Gimbutas zkoumala nalezy mnohem stari, uvadim je tu ve vztahu ke keltské kultuie jako zdroji,
z néhoz Keltové mohli prevzit kult Zenskych bozstev.

11 Jak uvadi M. Edel, B. Wallrath ve své knize Keltské myty, str. 21: ,,Témé&F viechny nage znalosti o svétd
keltskych mytti mame od prislusnikd jinych kultur, ne vSak od Kelt. Nesmime pfitom zapominat, ze se jedna o
zpravy vitéza, kteri chtéli zajména piredvést svou moralni prevahu ned premozenym neptitelem.*

2p o hOgéin, The Lore of Ireland, str. 275

13 Zmateni je nejlépe vysvétlitelné tim, e Danu bylo piivodn& jméno pro Fi¢ni bohyni, aviak postupem &asu a
migraci se pfeneslo do jinych koncin, kde se z ného stalo jméno bohyné zeme.

“D.O hOgéin, The Lore of Ireland, str. 275



,0d té doby, co bohyné zastupuji zemi, sily pfirody, a Zivot obecné, je kral jako jejich druh povinen
starat se o fad v socidlnich zéleZitostech. Tento mytus obsahuje spoustu nafizeni®, a irskd literatura

“1% Dalsim prikladem

bohaté popisuje, jakymi magickymi podminkami bylo panovani krdle podlozeno.
uzkého vztahu lidi a Zenskych nadpfirozenych bytosti mlze byt banshee a jeji ochranna vazba na

konkrétni rodinu (v irském folkloru znamenala zvéstovatelku smrti, viz nize).

Bohyné byla pro krale pritazliva a désiva zaroven. Ackoliv zminky o panovani takovych krald
pochazeji z mnohem pozdéjsich casli, je moZno dohledat pfibéhy s tématikou ritualniho sratku
panovnika a bozské bytosti v Ustnim folkléru jesté na konci 19.stoleti'’. | ostatni badatelé si viimli, ze
od dob, kdy se obecné blaho celé spole¢nosti odvijelo od vztahu, jaky mél kral s bohyni zemé, jista
témata se v pribézich o krdlich stale opakuji. Stredovéka literatura dovolila Zendm ze zasvéti stat se
pravoplatnymi manzelkami kralQ, a kralovny byly ovlivnény myty o bohynich jako o svych vzorech.
Nékolik Zen pochézejicich z jiného svéta — Aine, Aoibheall ¢ Cliona — se staly bajnymi kralovnami,
zatimco postava Uchvatné sklizecky je stdle pfitomna v legendach o Cailleach Bhéarra. Podobné jako
bohové, i keltské bohyné byly casto prevedeny do racionalni podoby a popisovdny jako bajné

historické postavy.™®

2.1 Prameny a zdroje badani

V badani o historii, vyskytu a podobé kultu bohyné se mizZeme opfit o tfi zakladni zdroje:
Ustni, pisemné a archeologické. Ustni podobu dokladd, alespori z oblasti Irska, se podafilo pomérné
presné zaznamenat v archivech Katedry irského folkloru UCD Dublin. Vétsina z nich je vsak v irském
jazyce, tudiz pro ¢lovéka neznalého tohoto jazyka nedostupna. Pisemné zdznamy vzesly plvodné
taktéz z ustni podoby. Prvni pisemné pamatky, alespon na Uzemi Irska, zacaly vznikat az po pfichodu
sv. Patrika a po zaloZeni prvnich klasterd. Dfive sice existovaly jisté psané vyroky'®, ale nam se
dochovaly pouze na nahrobnich kamenech ¢i na dfevénych pahylech, které prezily dlouha staleti

v mokradech.

1> Geis — termin vyjadiujici magické pozadavky, & povinnosti viiéi nadpiirozené bytosti — druzce panujiciho
krale

'® The Lore of Ireland, str. 276

7 Dolozeno v zaznamech archivu Katedry irského folkloru. Jméno & piesny vyskyt v takovém pripadé nehraje
podstatnou roli, dilezity je vztah, o kterém se v mytu vypravi.

¥ D. O hOgain, The Lore of Ireland, str. 276; o podobném ritualu se zmifiuje mimo jiné i M. Greenové na
nékolika mistech ve své knize Celtic Goddesses

9 Druidové znali pismo zvané ogham — soubor znakd, slozenych z vodorovnych, svislych & preskrtnutych Ear.
Dulezité aspekty svého uceni, pravni a jiné poznatky si vSak ptedavali vyhradn€ ustné, nebot’ jen mohli zarucit,
ze se informace nedostane k nepovolanym o¢im a usim. (existovaly ov§em i mnohé dalsi divody k pouze
ustnimu tradovani, mimo jiné i to, ze psani oghamem vyzadovalo velkou zrucnost a trpélivost.)



Podrobnéji se dédictvim irské zemé zabyvala napriklad Rosalind Clarkovd, ktera pise: ,,Jsou tu
dvé rGzné vétve dochované literatury zirského prostfedi — pisemna a Ustni literatura v irsting,
pochazejici z dob stfedovéku, a literatury psana v anglickém jazyce, kterd vznikla zejména v 19. A 20.
Stoleti. Staroirska literatura se dale déli na staré obdobi (pfed rokem 950 n.l.), stfedni obdobi (950 —

1200 n.l.) a rané moderni obdobi (od r. 1200 do 17. st.n.l.)*

Nejranéjsi irska literatura je zaloZena na plvodné pohanské tradici zapsané pozdéji
kfestanskymi autory. Abychom porozuméli irské literature tak, jak ji mame k dispozici dnes, musime
mit na pameéti, ze byla neustéle pretvarena k obrazu tehdy nového kfestanského zplisobu mysleni.
Mezi ranou irskou literaturou a literaturou 19. stoleti byla bezpochyby velkd pauza, a zmény
v pisemné tradici, které lze velmi snadno vystopovat, vznikly diky nékolika faktorim: Irsko se zménilo
z nezdvislého na kolonidlni Uzemi, zacalo se psat v anglickém jazyce, nové socidlni usporadani, nové

standardy literarniho vkusu apod.“*!

M3 prace vychazi z pisemnych a Ustnich zaznam{ pochazejicich zejména z oblasti britskych
zemi alrska, které jsem mohla podrobnéji prozkoumat. Z kontinetalni Evropy se pak zamérfuji na
hmotné dédictvi, znéhoZz se da rozpoznat spiSe obecnéjsi predstava o Zenskych boZstvech a
nadpfirozenych bytostech. Nékolik Zenskych postav, které se objevovaly v mytech dnesni Bretané a

prilehlych oblasti, zmiruji podrobnéji z dlivodu srovnani s predstavami ostrovnich Kelta.

Nasledujici informace pochdzeji z pfednasek profesora Nollaiga O’Muraile, avsak jsou
k dohleddni takté? v knihach od D. O hOgaina. Prof. 0'Muraile na zakladé studii ostatnich badatel(i
rozdéluje prameny irskych mytl do étyr vétvi ¢i cykll: Mytologicky cyklus, Ulstersky cyklus, Finnliv
cyklus a Historicky cyklus. NejddleZitéj$imi manuskripty jsou pak Kniha hnédé kravy®?, pochazejici
z prelomu 11. a 12. stoleti, Kniha Leinsterska z 12. stoleti a Rawlinsoniv rukopis nejasného datovani.
Pozdé&j$imi zdroji, pochdzejicimi ze 14. stoleti a dale, jsou napfiklad Zluta kniha z Lecanu, Velkd kniha
z Lecanu, Kniha z Ballymotu a dalsi. Prvni z vySe jmenovanych zdrojd obsahuje velmi dlleZity pfibéh

Tain B6 Cuailgne, v némi vystupuje, mimo jiné, bohyné Macha®.

Welsské zdroje pochazeji taktéz z predkiestanského obdobi, ackoli pisemné zachyceny byly
a# po ptichodu kFestanstvi. Stfedovéké veldské rukopisy, jako napfiklad Cervend kniha z Hergestu,
Bild kniha z Rhydderchu, Aneirinova kniha a Taliesinova kniha, se promitaji do nejznaméjsi sbirky

welSskych mytld — Mabinogi, o niz pojednavam nize. DalSimi zdroji jsou WelSské Triady ¢i Trinact

20 R. Clark, Great Queens, str. 1
2L R. Clark, Great Queens, str. 2
22 |_ebor na hUidre, The Book of Dun Cow; velmi poskozena, uchovava se v Irské Kralovské Akademii
% N. O'Muraile, Early Irish History, kopirované materialy k pfednaskim na Letni $kole keltskych studii



poklad@i Britskych ostrov(, které vsobé& zahrnuji takté? artudovské legendy. Cést artu$ovskych

pribéhd je pak obsaZena téz v Mabinogi**.

brehonské zdkony, dle nichz se fidil Zivot v rané keltské spole¢nosti na britskych ostrovech, a sbirku

mytl Mabinogi.

2.1.1 Mytologicky cyklus

Mytologicky cyklus je jeden ze ¢tyf hlavnich zdroju irské mytologie. Obsahuje ve své podstaté
pfibéhy o bozich, které se odehraly v bajném Zlatém véku. D. 6Hogdin pise, Ze mytologicky cyklus je
obecny termin odkazujici k pfibéhdm v irské literature, které popisuji konani bytosti z jiného svéta.
Zakladem pro tento cyklus je starovéky keltsky mytus, a mnoho postav je irskou manifestaci

keltského panteonu bozskych bytosti®.

Ustiedni piibéh cyklu se soustiedi kolem bitvy*® mezi dvéma nadpfirozenymi skupinami
bytosti. Toto téma nejspiSe neni plvodné keltské, nebot podobné druhy bitev mizeme nalézt téz
v jinych kulturdch. V keltském prostfedi se pravdépodobné rozvinulo na zakladé uéeni druid@®’ o

stfidani dne a noci, setkavani mrtvych a Zivych apod., které se vSak pozménilo do obecnéjsi roviny.

| presto, Ze se jednotlivi autofi snazili umistit bitvu do konkrétni ¢asti Irska, vzhledem
k mytologickému charakteru nelze konkrétnéjsi informace s urcitosti zjistit. Ony dvé skupiny
nadpfirozenych bytosti zde predstavuji bajni Fomhoirové, bytosti z podsvéti, a TGatha Dé Danann?,

ktefi se usadili v Irsku poté, co premohli piivodni obyvatele, Fir Bolgy®.

2.1.2 Ulstersky cyklus

Ptibéhy obsazené v tomto cyklu se jiz odehravaji po pfichodu kfestanstvi. Rozsahly soubor
hrdinskych pFibéht stfedovéké irské literatury vypravéjici o starovékych obyvatelich Uladu, po nichz
dostala jméno provincie Ulster v Irsku. Ti bojovali proti obyvatellm z provincie Connacht. Rlzné

elementy ulsterské tradice byly vetkany v sagu, ktera odrazi jejich narodni hrdost™®.

% Mabinogi, str. 146

®> The Lore of Ireland, str. 366

%8 Pro lepsi porozumeni doporuéuji knihu Ingeborg Clarusové Keltské myty (Sesky preklad), ktera sice neni
nejpresnéjSim prepisem keltskych mytu, a mnohé informace v ni jsou sporné, av§ak pro pochopeni
mnohovrstevnosti keltské mytologie je dostacujici. Ona bitva, ktera je v knize situovana do oblasti Mag Tuired,
probiha ve dvou fazich a dtlezitou Glohu v ni hraje slune¢ni bozstvo Lug.

" Viz napt. S. Piggot, The Druids

28 \/ prekladu Lid bohyn& Danu

% Tento piibéh se nachazi v pseudohistorickém traktatu Lebor Gabala

% D. O hOgain, The Lore of Ireland, str. 488



Nejpresnéji je souboj mezi kralem Uladu, kterého vede bohyné Medb, a connachtskymi
popsan v dile Tain Bé Guailnge, které je soucdsti Ulsterského cyklu. D. Hogdin se na zakladé studii
dalsich badatel domniva, Ze se v ni objevuje taktéZz nékolik motivi z rané irské tradice: boj dvou
kocar( tazenych korimi, stinani hlav pro ziskani vétsi slavy, bitvy mezi jednotlivci, pficemz zbytek
obou armad jen pfihlizi apod. V dochované verzi pribéhu vystupuje hrdina Cu Chulainn, ktery je
napolovic bohem, a napolovic ¢lovékem, a jehoz magické bojové dovednosti pochdzeji od

vychovatelky Scathach, ¢arodéjnice a bohyné zaroven.

Konecnd recenze pfibéhu, ktery byl zndm po celém Irsku, byl napsan v moderni irstiné
v 15.stol., a rGzné opisy byly pofizovany az do 19.stoleti. V Ustnim podani vsak tento pribéh témér

vymizel, a postupné se z ného stalo mistrovské dilo psané literarni tradice®.

2.1.3 Finnitiv cyklus

FinnGv cyklus téZ patii do skupiny hrdinskych sag. Poprvé se ziejmé v ucelené podobé objevil
kolem 3. stoleti n.l. Pfibéh se odehrava zejména na pudé provincii Leinsteru a Munsteru a pojednava
o skupiné bojovnikl Fianna, shromazdénych kolem Finna Mac Coola. NejdUleZitéjsi ¢asti tohoto cyklu
je bezesporu pribéh o Diarmudovi a Grdinne, dvou milencich, ktefi prchaji pred zdkonnym
napadnikem uchazejicim se o Grainne®. Zatimco v predchozich piibézich se alespori v nékterych
Castech vyskytovali bohové a jejich zasahy ovliviiovaly Zivoty smrtelnikd, v tomto cyklu se zminky o
bozskych bytostech vyskytuji pouze sporadicky, avSak pfesto je tento soubor cennym dokladem o

zpUsobu Zivota rané keltské spolecnosti.

I.Clarusova ve své knize piSe, Ze dlleZitost mytl o Fianné spociva ve wvyliceni vztahu
smrtelnika k zasvéti. Opét, podobné jako v pfibéhu o Cu Chulainnovi, zde vystupuje vychovatelka
mladého bojovnika, ktera je pro ného jakousi ochrannou bohyni. Vycvik a setrvani mladych muzl ve
Fianné lIze chapat jako iniciaci, v niz mlady muz musi zakusit ohroZeni pochdzejici z Jiného svéta, aby

obstal v budoucim Zivoté*.

2.1.4 Historicky cyklus

Tento soubor pribéhl se taktéz o bozich pfimo témér nezminuje, avsak je v ném jasné patrno
zhistorizovani plvodné boZskych postav. Historie zde neni podavana zcela popravdé, spise odrazi
vypravééské uméni bard( na kralovskych dvorech, ktefi méli za Ukol vytvorit genealogii kralovské

rodiny, kterd je za to svym zplUsobem vyplacela. Napfiklad pfibéh o Brian Boru, historické postavé, je

1 D. O hOgain, The Lore of Ireland, str. 489
%2 Tento piib&h byl s nejvétsi pravdépodobnosti piedlohou pro zndamy piibéh o Tristanovi a Isoldg.
%% 1. Clarusova, Keltské myty, str. 154



vykreslen tak, aby hrdinu ukazoval v jeho nejskvélejSi podobé, témér jako by nebyl hrdina, ale

nadpfirozend bytost.

2.1.5 Aisling

Aisling patfi mezi Zanr poezie, ktery vznikla na Gzemi Irska koncem 17. a za¢atkem 18. stoleti
v irsky psané poezii. V aislingu se objevuje irsky ostrov ve vizi basnika jako postava zeny, nékdy mladé
a kradsné, jindy staré a vychrtlé. Tyto Zenské postavy obecné se v bdsnich objevuji jako spérbhean
(nebeska Zena), kterd lamentuje nad soucasnym stavem irskych lidi a pfedpovida brzky navrat jejich

Stésti.

Podobny nazor zastdva ve svém ¢&lanku G. Cameron. PiSe, Ze v poezii aislingu je Bohyné zemé
Casto prezentovana jako nepficetnd a trpici Silend Zena, coZz ma ilustrovat skutecny stav zemé irské,
kterd se vté dobé nachdzela ve Spatném stavu. Vjedné basni je vykreslena jako ,nejjasnéjsi
z nejjasnéjsich”, ¢i jako ,,nebeskd Zena”. MliZe basnikovi pfinést moudrost a inspiraci z Jiného svéta a

pomoci mu odhalit jeho nejtemné;jsi obavy.>

Aisling neni v ¢eskych zemich pfili§ zndmou formou poezie, a pro mou praci ma spiSe hodnotu

dlkazu toho, Ze basnici vypravéli o irské zemi v Zenském rodé.

2.1.6 Brehonské zakony

Brehonské zakony jsou rané irské zakony, tykajici se zejména kazdodenniho Zivota a politiky,
pouzivané v dobé, kdy Keltové Zili na izemi Irska. Pfichodem NormanU byly ponékud zastinény, avsak
ve 13.stoleti opét vesly ve znamost a pouzivaly se paralelné s anglosaskymi zakony aZ do 17.stoleti.
,Rané irské zdkony” Casto, i kdyZ ne vidy, odkazovaly na prdvni texty nazyvané ,Fenechas”, zdkony
Feni, tedy svobodnych muzi Irska. Slovo ,Brehon” je odvozeninou slova breitheamh, irského vyrazu
pro pravo. Zakony byly plvodné tradovany pouze v Ustni tradici, a byly velmi podobné wel3skym
zakonlm. Zaznamenany byly aZ mezi lety 600 — 900 n.l. a misi se v nich plvodni irské zakony s ranym
krestanskym vlivem. Zde je zminuji jako jeden z dokladl o provozovani ritualni svatby krale s bohyni

zemé pfi nastupu do funkce.

Pozice Zen, jak je zobrazena v sytému brehonského zdkona Irska, v dobach, kdy ve vétsiné
spole¢nosti byly Zeny povaZovany pouze za kus majetku, byla neuvéfitelné silna. Zeny mohly zastavat
mnoho profesi, dokonce i jako soudkyné a pravnicky, jako tfeba Brigh, oslavovana brehonska Zena.
Zeny mély pravo uspét, a, jak je doloZeno, mohou dosdhnout svrchované autority, ackoliv kralovska

moc byla v historickych ¢asech pfenechana spiSe muzim.

% G. Cameron, Spiritual Crisis in Early Irish Literature, str. 23



2.1.7 Mabinogi
Mabinogi je, jak jsem jiz naznacila, soubor vel$skych mytd sestavajici ze Ctyf vétvi. Prvni

pribéh vypravi o Pwyllovi, vladci dyvedském, dalsi pojedndvd o Branwen, dcefi krale Llyra, treti je
zalozen na vypravéni o Manawyddanovi, synovi Llyra, a c¢tvrty na pribéhu o Mathovi, synu
Mathonwyové. Ctyfmi vétvemi se nazyvaji proto, Ze kazdy z piibéhl kondi slovy: ,, A tak se konéi tato
vétev Mabinogi.” Celad sbirka pochazi z konce 12. stoleti, avSak historikové se shoduji v nazoru, ze
vlastni tématika je mnohem starsi. Pribéhy zachycuji mytologické a hrdinské pribéhy z raného
pohanského obdobi, kdy keltska spolecenstvi bretonskych kmen( jednolité osidlila Uzemi dnesni
Anglie, Walesu a jiZzniho Skotska a pfenesla sem vlastni osobitou kulturu zaloZzenou na indoevropském

dédictvi.

Jednim zvyraznych aspektll celého dila je velmi sloZité vzajemné prolinani vedlejsich
pribéhd, postav, motivii a odkazi®®. Podobné jako irské pseudohistorické pribéhy, se i piibéhy
z Mabinogi plivodné vypravély na dvorech krald a kniZat jak pro pobaveni, tak pro pouceni. Bozské a
nadpfirozené postavy v nich hraji spiSe vedlejsi, pokud viibec néjakou roli, avsak lidské hrdinské

osoby ¢asto nesou atributy bytosti z jiného svéta.

I.Clarusova k tomu dodéava, Ze Mabinogi je vypravéni z povinného repertodru uchazecl o
hodnost barda; k tomu zakladnimu souboru mytd, kterym se Zaci udili nazpamét, pridaval pozdéji
mistr libovolny pocet daldich. Ctyfi vétve Mabinogi zahrnuiji ty nejstarsi povésti, jez zname z Walesu.
Zatimco z irskych mytl je patrny keltsky a predkeltsky styl mysleni, z Mabinogi jiz zazniva rytirska
kultura. Presto se vSsak mnozi badatelé domnivaji, Ze z ptibéhl obsaZzenych v tomto dile jesté dychaji

zbytky druidské moudrosti*®.

2.1.8 Hmotné pamatky

Vyskytovaly se na Uzemi celé Evropy i za jejimi hranicemi. Pochazeji casto jesté
z predkeltskych & rané keltskych dob. Ve svych knihach se jimi podrobné zabyva Marija Gimbutas®”. |
presto, Ze jeji vyzkumy se tykaji zejména oblasti Balkdnu a okolnich zemi, na nalezenych soskach je
velmi dobfe patrno, jaké asi tehdy méli lidé predstavy o objektech svého uctivani a jaké vlastnosti

k nim pfifazovali.

¥ Mabinogi, str. 147

% 1. Clarusova, Keltské myty, str. 187

%7 Viz naptiklad Bohové a bohyn staré Evropy 7000 — 3500 pt.n.l, ktera popisuje velmi rané doklady pro kult
Bohyné (bohyni)



Dle nalez*® je patrno, ze lidé v dobé paleolitu a neolitu pfi tvorbé sosek kladli ddraz zejména
na oblast Zenskych, ale i muiskych pohlavnich organ(. Zenské soky byly obvykle tvarovény
s dlirazem na prsa, bficho, hyZzdé a pohlavni organy. Sosky vyjadfujici muZskou plodivou silu byly
znazornény obvykle bud’ jako tycici se falus (z kamene ¢i ze dreva), Ci jako muiska postava se

zvétSenym pohlavnim orgdnem.

Lidé Zijici ve starovéku pouzivali zejména hlinu, dfevo, pozdéji téz zelezo. Nejstarsi nalezy se
datuji az do doby mezi 25 000 — 30 000 pf.n.l., kdy se v Evropé jesté Keltové nevyskytovali. Pfesto
jsou vsak nalezy z této doby nesmirné dulezité, nebot obyvatelé nové usidleni na tomto Uzemi zcela

jisté prejali do urcité miry duchovni i hmotné dédictvi pfedchozich spolecenstvi.

2.2 Zeny a bohyné v keltské spolecnosti

V tétio Casti své prace se zaméfim na specifika, kterymi se vyznacovala jak Zenska boZstva,
kterd uctivali Keltové, tak Zenské hrdinky a nadpfirozené bytosti, které se uréitym zplsobem tykaly
kazdodenniho Zivota keltské spolecnosti. Jak naznacuji na jinych mistech své prace, neni ni¢im
neobvyklym, Ze bohyné v mytech Ziji a jednaji jako lidské bytosti, a svou boZskou podstatu odhali az
ve spravnou chvili (v nékterém z pfibéh ji neodhali viibec). Spise nez o kultu ¢i uctivani se tak z mytd
doviddame o obdivu, UGZasu ci respektu vici bohynim, které vtéch mytech vystupuji. Nékteré
z zenskych postav se nedaji pfifadit ani k bohynim, ani k lidskym hrdinkdm. Ty tedy zarazuji mezi

ostatni nadpfirozené bytosti.

2.2.1 Keltsky panteon a kosmologie

Keltsky panteon boh( neni zdaleka tak rozvétveny jako germansky. Jak jsem uvedla vyse, ze
starovéku se dochovaly spiSe pseudohistorické hrdinské sagy neZ uceleny soubor mytl, jaky se
v severské tradici snazil zapsat Snorri. Pokud se podivame bliZze na predstavy o vzniku svéta, které se
nejspise tradovaly v keltské spolecnosti predkiestanské a rané kiestanské doby, nenajdeme zde
témér zadné zminky o bozich — stvofitelich. Lze se jen dohadovat, Ze poznatky o pocdtku svéta a
vesmiru byly soucasti tajnych nauk druid(, ktefi nanestésti o svém uceni nezanechali Zaddné pisemné

zaznamy.

Badatelé se vsak presto pokouseji nalézt vzaznamech krestanskych mnichd zminky o
keltském vnimani pocatku a kolobéhu svéta. D. 6Hogdin ve své knize piSe, Ze pro ziskani jasné
predstavy o kosmologickych predstavach predkiestanského Irska nemame piimé zdroje®’. MiZzeme

pouze odvozovat, Zze naptiklad Dagda byl blih souvisejici s kultem slunce, a Danu (v pozdéjsich

% Viz napf. soska z Catal Hiiyiik v centralni Anatolii (zobrazuje masivni tlustou Zenu, sedici & stojici,
obklopenou leopardy)
¥p.o hOgain, The Lore of Ireland, str. 29



pfibézich nazyvana Mér-rioghan) byla nejspie jeho chot spojovana se zemi a s vodstvem. Nékteré
doklady naznacuji, Ze spojeni téchto dvou bozstev mélo zajistit socidlni prosperitu, coz bylo véstbami
druidQ stvrzovano jako dar boh(. V propracovaném souboru doktrin byl kral povaZzovan za
prostfednika mezi sluneénim bozstvem a lidskou spolecnosti. Na obecnéjsi Urovni se vztah mezi

svétem mrtvych a Zivych zdal byt vyjadreni roz€lenénim ¢asu na svétlad a tmava obdobi.

Na keltskou kulturu mély vliv i daléi kosmologické ptedstavy, jak uvadi D. O hOgain®.
Podobné jako v ostatnich Indoevropskych mytologiich i u Keltl se objevuji pribéhy vypravéjici o
bojich mezi boZstvy zastupujicimi jednotlivé pfirodni sily, pficemzZ nejvétsi symbolika se nachazi ve
vypravéni o prvotni bitvé, kterd se odehrdla mezi dvéma skupinami boZstev (Tuatha dé Danann a

Fomhoiry, viz mytologicky cyklus).

Pravé v mytologickém cyklu se ndm dochovala pseudohistorie irské zemé pred pfichodem
keltskych kment. Vétsinu dochovaného materialu s kosmologickym tématem se zatim nepodafilo
publikovat jinak neZ mezi Gzkym kruhem badatell, presto se mlzZeme docist i v nékterych spise
popularné nauénych knihach*', 7e Keltové na irském tzemi zacali béh ¢asu poéitat od potopy. Blizsi
informace ndm podava Cormacuv slovnik: ,,Prvni zabor Irska probéhl jesté pred potopou. V Cele stala
Zena, Cesair, udajné vnucka Noeho, a jeji armada citala 3 muZe a 50 Zen. Nevéfila, Ze by v arSe
preZila, a proto se vydala hledat novou zemi pouze se svou armadou. Zabor se nezdafil, druzina se
rozpadla kvali nepoméru muzd a Zen. Jediny muz, ktery zUstal naZivu, se jmenoval Finn. PrezZil jen

diky tomu, Ze mél schopnost proménit se v lososa**“.

Dalsimi obyvateli Irska byl Partholén se svymi potomky. Pfisel asi 300 let po potopé, avsak
zemtel na mor. Asi 30 let po vyhynuti posledniho Partholénova potomka se na ostrové usidlil Nemed.
S nim a sjeho lidmi pfisla do Irska prvni kultura, zaCaly se pojmenovavat feky a vznikaly prvni
zemédélské usedlosti. Po ném pfisli bajni Fir Bolgové, ktefi obchodovali s ostatnimi narody, avsak
pravdépodobné to byli uprchli otroci. Byli porazeni lidmi Tdatha De Danndn, ktefi vSak taktéz valcili

s temnymi Fomoiry (temné bytosti ze zasvéti).

V mnoha pramenech se také docteme, Ze starovéci Keltové véfili, Ze jejich duse je
nesmrtelnd, coz profesor éHogain potvrzuje. Dokonce pise, Ze ,v raném irském folkloru se objevuje
myslenka, Ze mrtvi mohou Zit mezi Zivymi, k nimZ pfichdzeji skrze vchody z podsvéti, které Usti
v tumulech postavenych na kopcich. TéZz se véfilo, Ze duse na cesté do podsvéti bude potiebovat

stejné véci, jaké potreboval clovék za Zivota na zemi, proto se spolu s mrtvym télem pohtbivaly i dalsi

DO hOgéin, The Lore of Ireland, str. 30
* Viz Keltska kniha mrtvjch
*2 Citovano z D. O hOgain, The Lore of Ireland, str. 31



nalezitosti — jidlo, osaceni Ci zbrané. V nékterych castech Irska se véfilo, Ze mrtvy v hrobé zlstava
nejméné meésic, nez se vydd na svou cestu do zahrobi, a proto bylo tfeba pfindset mu na hrob
potravu kazdy den. O Samhainu®®, svatku slaveném posledni den v Fijnu, mrtvi, jak se vieobecné

véFilo, se vraceli na kratkou navitévu k hrobu, v ném? prebyvaji jejich hmotné ostatky™.

Tok c¢asu vnimali Keltové na zdkladé pozorovani stfidani dne a noci. Zakladni rozdéleni
v keltské mytologii bylo na tmavou a svétlou polovinu roku. Rok zacinal po oslavach Samhainu, kdy
nastala temna polovina roku. Svétla pak zacinala po oslavach Bealtainu. Na konci ledna a ¢ervence se
slavily je$té mensi svatky — Oimelg a Lughnasa®. Dochovany kalendat, kterym se zfejmé Keltové
v kontinentdlni Evropé Fidili, se délil na pétileté cykly a pochazel z Coligny. Casové Useky se odvijely
od obdobi viady urcitého panovnika — pfi zapisu jakékoliv udalosti se zaznamenalo, kolikaty den od

pocatku panovani se stala (napriklad stopadesaty paty den vlady Cormaca se stalo...).

Keltové, podobné jako ostatni narody, velmi dikladné pozorovali pocasi a jeho promény, na
kterych zavisel jejich Zivot, coZ jim umoziovalo presnéji stanovit spravnou dobu seti a sklizné. Svij
kalendar odvijeli od stfidani fazi mésice, jak vime z nékolika malo dochovanych oghamovych napist.
Promény okolni pfirody i kazdodenni Zivot keltské spolec¢nosti se pak promitd i do mytl o bozich a
bohynich, které se v kazdém z kmen0 predaval v pfibézich z generace na generaci. Uceni o stvoreni
svéta, o rGznych vyuzitich darl seslanych bohy, o 1é¢eni a dalSich Gkonech zlepsujicich kvalitu Zivota,
nejen béznymi prostfedky, bylo pravdépodobné uchovavano specifickou vrstvou knézi, nazyvanych
druidové. Dle dochovanych materialli mohly mezi tuto, ¢asto privilegovanou vrstvu obyvatel, patfit i

Zeny.

2.2.2 Druidové

V poslednich letech se literatura s druidskou tématikou prekvapivé rozrostla. Mnohé zdroje,
které napohled vypadaiji jako divéryhodné, vsak pti podrobnéjsim zkoumani odhali velké nedostatky.
Badani ztézuje skutecnost, Ze sami druidové nezanechali zddné pisemné pamatky — zprdvy o nich
mame pouze od antickych ¢i kfestanskych autorl. Vétsina z nich se shoduje na tom, Ze mezi druidy se
vyskytovaly i Zeny. Jejich zpravy doklada i cyklus o Finnovi, v némzZ se objevuje moudra Zena a
druidka, které vychovavaly mladého Finna namisto jeho matky. Ucila ho vésteckému umeéni, lovu a

rybareni, a vystupovaly také jako radkyné a privodkyné varujici ho pfed nebezpecim.

3 \/ dnesni dob& znamy jako Dusicky — Svatek viech svatych.

“0 Hogain, The Lore of Ireland, str. 131

** O svatcich v keltské tradici pojednava mnoho vice & méné relevantnich zdrojii, které viak dodrzuji alespoii
toto ¢tverné déleni. Samhain pripadal na 31. fijna, Oimelg na 1. inora, Bealtain na 30. dubna a Lughnasa na 1.
srpna (vSechna data Ize dnes povazovat pouze za priblizna, tehdejsi kolob¢h roku vcetné pocasi, na které byla
vétSina svatkll vazana, byl od dnesniho odlisny)



O Zendch mezi druidy se zminfiuje i César ve svém spisu Zapisky o valce galské. Jeho podani
nevyzni pro druidy, at muze & Zeny, piili$ lichotivé, presto se s ostatnimi antickymi autory*® shoduje
vtom, Ze Zeny jsou pfi nabozenskych uUkonech nepostradatelné a Ze pfiprava a podileni se na
zboinych tkonech je jejich hlavnim Gkolem ve spolecenstvi®’. Druidové obojiho pohlavi byli tradi¢né
chovéni ve velké Ucté a zucastfiovali se viech daleZitych shromaidéni. Zeny — druidky pak casto

zastupovaly bohyni pfi ritudlnim sfiatku s kralem*.

D. 6Hogain i S. Piggot se ve svych knihach zminuji o plvodu tohoto oznaceni. S. Piggot pise,
ze: ,Termin druid (druidai v fecting, druidae ¢i druides v latiné) se vyskytuje zejména v textech
z klasického obdobi. Lucan o nich piSe jako o dryadae, coZ vypada jako by byl ovlivnén latinskym
vyrazem pro vodni nymfy, dryades. Tvar slova nejspiSe predpoklada galsky plivod druvis, avsak

v fimsko-keltskych popiscich se nevyskytuje. Staroirsky vyraz zna drui, plural pak druid“*.

Autor ddle pokracuje, Ze klasické texty nas informuiji, Ze druidové se vyskytovali zejména na
Uzemi dnesni Galie a britskych ostrov(. César tvrdi, Ze na Uzemi Germanie Zadni druidové nefzili,
zatimco Lucanovy zapisky odhaluji, Ze druidové naopak z Germdnie pochdzeli. Diogenes Laertius
cituje ve svych dilech zdroje z konce 3. stoleti n.l. a piSe, Ze Keltové a Galové méli mezi svymi lidmi

osoby nadané neobvyklymi schopnostmi, které nazyvali druidae a semnotheoi*.

Pravdou je, ze postaveni druidd®® v keltské spole¢nosti bylo téma, které zajimalo nejen
antické autory. V mytech a sagach byvaji zobrazovani jako prostiednici mezi lidmi a bohy, ale mohli
byt téZz spolutvlrci zakonl, poradci v politickych zaleZitostech ¢i ucitelé dulleZitych osobnost a
budoucich nasledovnikll druidské tradice. Badatelé se shoduji vtom, Ze v keltské spolec¢nosti bylo
knézstvi, tedy zasvéceni do druidské komunity, zéleZitosti vysoce cenénou, dlleZitou a oddélenou od

ostatnich ¢innosti spole¢nosti®®.

v vev

D. 6Hogain se taktéZz domniva, Ze , 0znaceni Ci titul Druid byl tim nejprestiznéjsim, ktery mohl
clovék Zijici v keltské spolecnosti dosahnout. Druidové byli povérovani Cinit daleZitd rozhodnuti jak
v osobnich, tak ve verejnych zaleZitostech, a téZ méli za ukol zprostfedkovavat spojeni mezi lidskym

spoledenstvim a mystickymi silami osudu, nebot byli obezndmeni s boZskou pfirozenosti, coz jim

*® O Keltech psal téz historik Diodoros, zemé&pisci Strabon a Pomponius Mela, & spisovatelé Plinius starsi a
Lucan; in M. Edel, B. Wallrath, Keltové — duchovni déti Evropy, str. 20

4T Césara cituje mnoho autort zabyvajicich se Kelty. Ma voln4 interpretace je inspirovana D. O hOgainem a
knihou od M. Edel a B. Wallrath.

*® Viz zapisky ze staroirské literatury

*9'3, Piggott, The Druids, str. 100

%03, Piggott, The Druids, str. 101

*! Druidové byli, dalo by se Fict, skupina kn&zich, akoliv v trochu jiném vyznamu, nez jaky zname

z kirest'anskych zadznamt. Jinou skupinu moudrych muza pak ptedstavovali bardové a ovatoveé, ,,muzi uméni®,
jak je nazyvaji klasicti autofi. Souhrnné se pak moudii muzi nazyvali fili (viz Strabd, Caesar)

°2 3 Piggott, The Druids, str. 102



umoznovalo s ni komunikovat. | pfes obtiznost zkoumanych materiall je vice nez pravdépodobné, ze
jejich uceni spocivalo v preddvani propracovanych doktrin, které vzniklo jisté pred 5. stoletim
pr.n.1“>3. Anti¢ti autofi se takté? zmifuji o druidkach, které byly rovné? nepostradatelné. Jejich
studium probihalo povétSinou stranou od muzZskych ¢lenl spolecenstvi, a, jak piSe napriklad Strabd,
vyuka Zenskych clenek druidského spolecenstvi byla méné stresujici a zamérfeno na trochu jiné

aspekty (léceni, vésténi, ovladani Zivli apod.)

2.2.3 Promény bohyné v predstavach keltské spolec¢nosti
Keltové méli nepochybné mnoho predstav o boZstvech prejatych od obyvatel Zijicich na

uzemich jimi dobytych pfed nimi. Je zndmo, Ze mnoho kamennych svatyn, leZicich na dudlezitych
energetickych® mistech zemé, nepochazi z rukou keltskych muz(i. Podobné predstavy a uctivani

Zenskych bozstev pravdépodobné neni keltského plvodu.

Specifickou vlastnosti keltského panteonu je fakt, Ze bohové méli pfedevsim ndrodni ¢i
kmenovy charakter, zatimco bohyné byly spise lokaIni®. Tento vztah je velmi dobie doloZen ritudlem
posvatné svatby, o némi se podrobnéji zmifui voddilu vénovaném Matce Bohyni. Mnohem
dllezitéjsi roli, vzhledem k ostatnim narodlm té doby, tu taktéz hrala predstava o matefské bohyni a
jejich rlznych podobach, a proto se tu o ni zmifuji podrobnéji, ackoliv o konceptu Bohyné Matky

pojedndvam v samostatné kapitole.

Konceptem materské bohyné, specifickym pro keltskou kulturu, se zabyva nékolik autord (M.
Green, D. 6Hogdin, M. R. Dexter, M. Gimbutds a dalsi). Jak uvadi M. R. Dexterova, od pocatku bylo
nalezeno pouze par roztrousenych dokladl odhalujicich jejich jména a funkce. Jsou to matky bohd.
Anu, ¢i Ana, mater deorum hibernensium, “pecujici dobfe o bohy” dle stfredovékého komentatora
Cormaca®®. Munster vdé&i za svou plodnost Anu, bohyni prosperity a tam je také uctivana: ,Dva
prsy/pahorky Anu“ nachdzejici se v této provincii, jsou pojmenovany po ni. Anu byva vice ¢i méné
smésovdna s Danu, ¢i Dana, od niZ své jméno odvozuji Tuatha Dé Danann (Kmen bohyné Danu).
Nékdy se nazyvaji obecné Tuatha Dé (kmen Bohyné), ¢imz je myslena Danu jako bohyné ,par

excellance®’.

¥ D. O hOgiin, The Celts, str.27; Keltové v této dobé zcela jisté ucili své nasledovniky systematické nauce
spocivajici nejen v predavani znalosti o bozstvech, kosmu a stvoreni, ale téz o politickych zélezitostech
minulosti i pfitomnosti; uceni trvalo mnoho let a zacinalo obvykle v détstvi.

** Slovem energeticky zde minim energii nabité &i energii uvolitujici misto, napiiklad proto, Ze na n& slunce
dopadalo pouze ve specifickou ¢ast dne ¢i roku ¢i protoze lezela presné na stiedu energetickych silocar zemé.
Energie je zde pouzita ve smyslu duchovni sily.

% Viz galské evidence, D. 6Hogéin, The Celts, str. 26

*® Vice mozno nalézt v Cormac’s Glossary, str. 23, ktery sestavil J. O'Donovan

*"D. O hOgain, The Celts, Str. 24



Mater i Matrae, specifickd skupina bohyni, o nichZ pojednavam v ndsledujici kapitole, ma
mnohem rozsifenéjsi tradici, zejména v fimsko-keltskych oblastech (fimsti autofi, zejména Caesar, se
o téchto skupinach bohyni zminuji). V této kapitole uvadim pouze keltskou charakteristiku, ktera ma
0 hOgéinem, fadi do stejné tFidy jako Anu a Danu i dalsi bohyné par excellance — zejména , trojitou”
Brigitu. Ve svych dilech se oba autofi zminuji, Ze ,moZna to byly plvodné tfi sestry Brigity. Dodnes
preziva v podobé kiestanské Svaté Brigity, kterd patfi mezi nejvznesenéjsi irské svaté, podobné jako
pohanska Brigita byla nejvznesenéjsi bohyni. Svatost popravdé chranila samotny charakter bohyné:
jakoZzto bohyné — matka drzela strdZ nad porodem ditéte, jakoZto bohyné prosperity pfinasela
hojnost do srdce zemé, kterou navstivila, zanechdavajici za sebou stopy v prachu, a jako bohyné
rocnich obdobi/sezdénni, slavila sviij svatek v den pohanského svatku ocistovani, Imbolc, prvniho
unora, a konec¢né v podobé trojjediné bohyné byla usmifovana obéti slepice, upalené zaZiva v misté,

kde se slévaly t¥i Feky®.“

Zajimavé bezpochyby je, Ze badatelce Dexterové se nezda dulleZité presné rozlisit, zda tyto
bohyné byly skutecné ti rizné bytosti, ¢i zda jsou jedna a taz bohyné, jen uctivand v jiném obdobi ¢i
jinymi lidmi. Nejen ona, ale i dalsi badatelé se shoduji v tom, Ze vétsi dlleZitost spociva v charakteru
bohyné a v atributech, které ji byly pfipisovdny. Podle nich se daji jednotlivé bozské bytosti

rozpoznat.

Dexterova dale uvadi, Ze zejména ,v irskych epickych vypravénich mliZeme nalézt postavy
s podobnymi rysy, které tam vystupuji jako matky a ucitelky, avsak nikoli jako bohyné&>. lJinou
skupinou bozstev, vyjadfujicich komplementarni aspekty toho samého typu, jsou zejména sezdnni
bohyné, patronky velkych® svatk(i a posvatnych mist, kde se tyto svatky odehravaji®’. Prikladem
mUze byt Leinster, hrabstvi v Irsku, kde se svatek Lughnasad konal na Carmanu a na Tailtiu. Obé mista
nesou sva jména po mytickych Zenskych postavach. Tailtiu byla dcerou Mag Mora, muZe bajné rasy
Fir Bolgl. Poté, co tuto rasu pfemohli Tuatha De Danann, stala se Zenou jejich nacelnika. Jejim
schovancem byl bih Lug, ktery po jeji smrti na jeji pocest ustanovil mésic trvajici svatek. Carman byla
matkou tif synl, 'Divoky, Cerny a Hiidny'. Plenili spoleéné Irsko, matka svou magii a synové

drancovanim, dokud nebyli porazeni lidmi Tuatha De Danann®.

8 D. O hOgiin, The Lore of Ireland, str. 115; zminky o Brigit Ize najit i v jeho dalsi knize The Celts

% Viz Buanann & Scathach; Scathach byla mytickou ugitelkou bajného hrdiny Cuchulainna. Nepiedstavovala
nikterak kladnou postavu, jeji uceni spocivalo spiSe v prekonavani nastrah, které sama ptipravila. Mize se taktéz
vyskytovat Vv troji podobé.

%% Dexter, Whence the Goddess, str. 29/30

8! piikladem mohou byt bohyn& Macha, & Machy, Carman, Tailtu, Tea a dal3i. Po nich jsou pojmenovany mista
v Irsku, dfive nejspiSe zasvécena jejich kultu.

®2 Dexter, Whence the Goddess, str. 30



V mytech se objevuji téZ bohyné v rolich smrtelnic, které jsou urcitym zptsobem podvedeny
svym manzelem, & jinym muZem, a které pak na muze uvrhnou kletbu®. Podobné téma mdZeme
najit i vdaldich okruzich mytd, napfiklad ve weldské Mabinogi®®. Jak uvadi Dexterova, pribéh o
Branwen silné pfipomina irské myty. Objevuje se tam kotel znovuzrozeni a téhotnd Zena, kterd
porodila dité v plné zbroji. Bohyné vtomto pribéhu predstavuje bohyni matku, kterd vsobé

kombinuje téZ prvky sexudlni a vale¢né®.

Bohyné valky se nékdy objevuiji ve spojeni s anonymnim muzskym druhem. Dlivod je nejasny,
ale muze to byt vyrazem drivéjsiho stadia tradice, kdy bohyné mohla mit prfevahu nad svym muzskym
protéjskem, ktery odrdii matriarchdlni teorii v konfliktu se socidlnim rfadem keltskych komunit

v historickém ¢ase®.

Zatimco bohyné spjaté s valkou ¢i matefstvim jsou v keltské mytologii poCetné zastoupeny,
bohyné lasky ¢i vasné, podobné severské Freye Ci fecké Afrodité, zde chybi. Badatelé tento
nedostatek vysvétluji rizné. Dexterova napfiklad uvadi, Ze tento nedostatek mlze byt vysvétlovan
jako dlsledek sludnosti KeltQi ¢i prevahy matefského prvku nad milostnym®’. Kdy? viak vezmeme
v Uvahu obsahlou a ¢asto nerozliSenou aktivitu keltskych boZstev, které mlzeme najit v sagach a
pfibézich, vyjde najevo, Ze dojem nedostatku je iluzorni. Vétsina keltskych bohyn vyjadfuje vice Ci
méné jasné sexualni znaky. Greenova i Dexterova se shoduji v tom, Ze fakt, Ze v keltském panteonu
nenajdeme bohyni nesouci pouze milostné symboly, svéd¢i o pouZiti pro Kelty ciziho zpUlsobu

mysleni, ktery vede k mylné interpretaci tohoto déivérného systému®.

Bohyné ostrovnich Keltd maji samoziejmé svij specificky charakter, avsak mnoho aspektl je
spojuje s predstavami, jaké méli o svych boistvech kontinentalni Keltové. Z téchto aspekt( zde
vyzdvihuji dva, které jsou pro Kelty velmi charakteristické: Trojjedind podoba a napull zvifeci
pfirozenost. Dexterova tvrdi, Ze tyto dva aspekty odhaluji mnohem starsi zplsob mysleni, neZ které
nalézd své vyjadreni v osobach maskulinnich boZstev, které jsou jednoznacné antropomorfni a

jednoduché, tedy nevyskytuji se ve trojicich.

| presto, Ze rana irskd spolecnost byla spiSe muzsky dominantni, Zeny mély, alespon

v literatufe, dlleZitou roli. Zeny ovladaly svét nadpfirozena. Od dob piichodu kFestanstvi se viak

88 Viz mytus z ulsterského cyklu, kdy byla Macha v roli manzelky podvedena svym muzem (porusil prisahu,
kterou ji dal), a Macha néasledn¢ prokleje vSechny ulsterské muze.

** Dexter, Whence the Goddess, str. 26

% \/iz Mabinogi; Dexter, str. 36

% Voln& dle Dexter, str. 37 - 39

®7 Dexter, str. 37

% Dexter, str. 37, Green, Celtic Goddesses



z bohyii postupné stavaly lidské hrdinky, které jiz nebylo tieba uctivat, z jinych se staly vily & svétice®
- z Brigity se stala svétice, z Medb pozemska kralovna, pouze Morrigan zlstala nezménéna. Ackoliv ji
byly pfisuzovany straslivé nadpfirozené schopnosti, nemuze byt vidéna pouze jako zadporna postava,
protoze obvykle stoji na ,sprdvné” strané jak v mytologickém, tak v ulsterském cyklu. V Cath Maige
Tuired’° je pouze naznaéeno, nikoliv jasné vyjadieno, Ze je bohyni plodnosti a vitézstvi. Podobné jako
v Tdin B6 Cuailnge’, kde Morrigan predstavuje centralni postavu nezbytnou k tomu, aby se cely

pribéh odehral”.

Zminky o jakychkoliv Zenskych mytickych postavdch postupné mizely zirského folkloru.
Bohyné se témé&F nevyskytovaly ani v pFibézich, kde dFive hrély hlavni roli. Zenskd jména byla
dokonce vymazana téz z Cath Maige Tuired. Jak uvadi Clarkovda, ve viktoridnském a rané
postviktorianském obdobi jiz Zeny nemohly byt silnymi postavami, které mohou ovliviiovat déni ve

v, v7
svété”.

V rané irské literature je bohyné valecCnictvi zaroven i bohyni sexuality a plodnosti, zda se, Ze
stfedovéci kiestansti autorfi sexualni stranku zcela opomijeli. B€hem irské renesance jiz nebyla Zena
pfijimdna v tak silné pozici, dokonce ani v literatufe. NejspiSe je to dano i skutecnosti, Ze se prestala
praktikovat ritudlni mystickd svatba mezi kralem Irska a bohyni zemé, ¢imz byla v pohanskych ¢asech

dokazovana svrchovanost Irska. Toto spojeni mélo zajistit vitézstvi a prosperitu celé zemi’*.

Obecné se da shrnout, Ze keltské bohyné nebyly omezené pouze jedinou funkci, ktera by jim

byla pfisouzena. Jejich limitem se spis stal urcity kmen, ktery je uctival.

2. 3 Bohyné a jiné nadprirozené zenské postavy

At se jiz predstavy o bohynich promériovaly jakkoliv, jisté je, Ze v mnoha mytech vystupuiji
jako oddélené entity, i kdyZz v nékterych pfipadech maji trojjedinou podobu. Zatimco v predchozi
kapitole jsem nastinila pravdépodobny vyvoj keltskych predstav a vnimani obecné, nasledujici radky

jsou zaméreny na konkrétni bohyné, jejich atributy, charakteristiku a konani.

% Clark, The Great Queens, str. 1

" Druha bitva na Mag Tuired

™ iz Ulstersky cyklus

"2 Clark, The Great Queens, str. 2

" Clark, str. 4

™ \/ Druhé bitvé na Mag Tuired ulehne Morrigan s Dagdou, hlavnim bohem Tuatha De Danann, ¢imz zajisti
tomuto kmeni vitézstvi.



Bozské bytosti viak nejsou jedinymi nadpfirozenymi bytostmi v keltské mytologii. Casto se za
osoby pochazejici z jiného svéta povazuji i hrdinky myt(, které jsou bud' s nadpfirozenymi bytostmi

spriznéné (napriklad s obry), nebo k zasvétnim mistim primo odkazuji.

2. 3. 1Macha, Badb, Morrigan
Tato trojjedind bohyné je jednou z nejvice proménlivych nadpfirozenych postav v irské

mytologii. Pribéhy ji zobrazuji v mnoha rlznych podobach, avsak ponejvice stéle z(stava bohyni
valky, svéta mrtvych a magickych dovednosti. Néktefi badatelé ji striktné rozdéluji na tfi odlisné
osoby, které vystupuji nezavisle na sobé, jini naopak vnimaji jeji proménlivost a popisuji ji jako

trojjedinou celistvou bytost.

Pokud vezmeme v Uvahu, Ze by kazdd z téchto bohyni byla vnimana jako oddélena entita,
musime kaZdou znich studovat zvlast. Bohyné Macha, jak uvadim dale, je velmi zajimavou
mytologickou postavou. Vyskytuje se v nékolika pribézich, kde predstavuje velmi rozdilné postavy
MiliZeme vidét, v pfipadé ostatnich bohyni spojenych s dalsimi posvatnymi misty ¢i dalSimi svatky, Ze
z téchto rozdilnych element(l predstavuji tfi Machy rdzné kombinace: matefsky reprodukéni element,
ktery je zosobnén v postavé Machy, Zeny Crunnchu, zemédélsky (ktery je jinym aspektem prvniho
elementu, zejména od té doby, co je s nim spojen pojem plodnosti), ktery prfedstavuje Zena Nemeda
stejné jako Zena farmare Crunnchu, a vale¢ny element, ktery, ve spojeni se sexudlnim elementem, se

nachazi v dcefi Aeda.

Macha je pro vétsinu badatell, vzhledem k dochovanym mytldim, ponejvice valecnou bohyni.
D. O hOgdin ji popisuje jako ,samostatnou Zenskou bytost pochézejici ze zasvéti, zmifiovanou
v ulsterském cyklu. Jeji skute¢nou identitou je matka bohyné jako patronka vladnuti. Nékolik zdroju ji

popisuje jako bohyni valky, vétsinou ve skupiné s dal$imi Zenskymi boZstvy’.“

Slovo macha, jak se mGZeme do&ist napt. v knihdch M. Greenové ¢&i D. O hOgéina, znamend
,0znacena Cast pole”, a vyjadifovalo oblast, kterd obklopovala povsvatnou ¢ast Ulaidhu (viz Emain
Macha). Ackoliv se pti uctivani pouZivalo spiSe jména Morrigan, vysloveni nazvu mista, které je
zaroven i jménem bohyné, dodavalo celému obradu nejspiSe vétsi auru posvatnosti. V nékterych

zdrojich stfedovéké literatury se také uvadi, ze Morrigan a Macha byly jedna a tataZ bytost’®.

> The Lore of Ireland, str. 235

® D. 6Hogain ve své knize The Lore of Ireland pod heslem ,Macha“ podrobn& popisuje vysledky svého badani o
této bohyni. Zminky o ni Ize sice ponejvice najit v ulsterském cyklu ptibéhti a v Tain Bé Cuailge, ustni tradice
vsak stale prechovava nekteré jeji atributy ptipisované Zenskym nadpfirozenym bytostem riiznych jmen. (viz
zaznamy z archivu UCD ¢i The Lore of Ireland, str. 235



Macha vystupuje ve dvou riznych p¥ibézich.”” Prvni vypravi o tom, ze byla dcerou’® jednoho
ze tti krall, ktefi si domluvili, Ze se budou ve vladnuti nad irskou zemi stfidat vidy po sedmi letech.
Jeji otec vSak zemrel béhem své vlady a zbyli kralové ji odmitli nechat vladnout po zbytek stanovené
doby. Ona je vsak poratzila, a kdyz posléze zemftel i druhy krdl, vzala si posledniho z nich za muze. Syny
druhého krdle pak prelstila pfi hostiné, kdyz s kazdym z nich ulehla a omdamila je natolik, ze pro ni

postavili opevnéni (Eman Macha). Odtamtud nadale vladla celému Irsku.

Druhy pribéh se tyka pfimo ulsterskych muzd. Zde vystupuje pod jménem Morrigan, ktera
prijde k jednomu z ulsterskych muz(i, Crunnchovi, a zacne s nim Zzit. Pravé v dobé, kdy ¢eka potomky,
kona se shromazdéni, na kterém musi byt kazdy z ulsterskych muz( ptritomen. Morrigan zaprisaha
svého manZela, at se o ni ani sliivkem nezmiriuje. Na kralovském dvore se konaji zdvody koriskych
sprezeni, které vyhral kralGv kocar. Opily Crunnchu se profekne, Ze jeho Zena je natolik silnd, Ze by
klidné porazila i krdlovy koné. Kral se urazi a necha ho zavfit, avSak pokud by dokazal sva slova, dojde
milosti. Morrigan proto pfijde na kralovsky dvir, avsak kdyz se dozvi, co ma vykonat, vzpira se. Ani
pokrocilé stadium téhotenstvi vsak krale neobmékéilo a tak Morrigan splni, co se po ni Zada. Béhem
zavodu vSak porodi dvojcata, a nez zemfie, vyrkne nad ulsterskymi muzi kletbu — v dobach jejich
néjvétsi potreby je opusti sila a budou zaZivat stejnou bolest, jako Zena pfi porodu. Tato kletba se jim

pak stane osudnou v pfibéhu ,,Uneseni kravy z Cooley”.

Morrigan mlZe byt vnimana vice jako matefska bohyné. Jeji charakteristika je vsak natolik
spjata s ostatnimi dvéma bohynémi, Ze pfi jejim popisu nelze zbylé dvé postavy vyloucit. Jenningsova
o této bohyni pise, Ze byla Velkou Bohyni Keltll, primarné bohyni valky. Jak tvrdi, obvykle se vyskytuje
ve tfech aspektech: jako Macha, Badb a Nemain, které jsou povazovany za tfi aspekty mésice ¢i za
pannu, matku a stafenu. V prvnim aspektu je bohyni vale¢né viavy, v druhém vale¢ném bésnéni ridi
(mUZe se objevit jako vi¢ice ¢i medvédice nebo mlada krava, ale obvykle se, podobné jako Macha,
vyskytuje jako zahalenda vrdna, krmici se mrsinami z bitevniho pole). Jeji jméno znamena ,oparena
vrana“.”® M4 zjevnou asociaci se zemi a jeji aktivity maji ochranné rysy. Jeji promény do riiznych

podob jsou vyjadienim jejiho Gzkého vztahu s celym univerzem a v ném Zijicich tvor(.

Billington, Green uvadi, e obvyklym zdrojem badani o této bohyni byva Lebor Gabdla Erenn
— The Book of the Taking of Ireland (Kniha o zaboru Irska) — text, v némz se kosmogonicka tradice o
vytvareni a osidlovani zemé historicky zaznamenala jako série invazi. Nadptirozené bytosti jsou tu

zhmotnény v prehistorické obyvatele Tuatha Dé Danann, mezi nimiz nalezneme jména mnohych

" Prvni ptibsh je volnym pievypravénim mytu z ulsterského cyklu, druhy pochazi z Tain B6 Cuailge.

"8 \/ tomto piib&hu je znama pod prezdivkou ,,Rusovlasd Macha®, a jejim otcem neni nikdo jiny nez vyse
zminény Aed; viz napt. M. Edel, B. Wallrath, Keltové — duchovni déti Evropy, str. 110

™ Jennings, The Goddesses, str. 118



Zenskych bozstev. Tato jména jsou podavana genealogicky, a v asociaci s valkou se tu objevuji jména
tfi sester, dcer Ermas. Tato prace vSak pochazi z 18. stoleti, a jména tfi bohyn jsou uvadéna v riznych
variacich: nejc¢astéji Mdrrigan, Badb a Macha. Navic ani vztah mezi nimi neni uvddén nikde jinde —

v dal$ich vztazich najdeme uréity vztah mezi Mérrigan a Badb, ale Macha z(istava stranou®.

D. 6Hogain uvadi, Ze Morrigan je mocna a hrozivd bohyné, kterd hraje dileZitou roli
v Ulsterském a mytologickém cyklu. Jeji vlastnosti se pfibéh od pfibéhu proménuji. MizZe byt désivou
bohyni vélky, kterd se v podobé havrana vznasi nad bitevnim polem. Mlze predpovidat i pfinaset
vitézstvi pro armadu ¢i pro konkrétniho hrdinu. Pfedstavuje téZ bohyni velké sexudlni sily, kterd se
ritudIné spoji s kralem ¢i s hrdinou, ¢imZ mu zajisti vitézstvi. Nezda se, Ze by ji byly pfisuzovany
atributy bohyné matky, avsak v nékterych pfibézich ma syna Meche. Zcela jisté je bohyni zemé, ktera

ma zajistovat plodnost zemé®*.

Etymologie slova Morrigan muiZe znamenat ,Velkd kralovna“, ,Mofska panovnice” Cci
,Kralovna fantom”. Nejcastéji se pouzivd prvni preklad, z dlvodu pfitomnosti slabiky ,maér”,
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v prekladu ,velky

D. O hOgéin také upozorfiuje na to, e Morrigan byva velmi ¢asto ztotoZfiovdna s jinou
bohyni, s Badb. V nékterych pfibézich jsou jedna a tatdz postava (napf. v Tdin B6 Regamna), v jinych,

jako v Lebor Gabala, se objevuji oddélené jako soudasti trojjediné bohyné®.

Sjoestedt upozornuje na dilezity fakt pfi studiu Zenskych boZstev: ,Zndme pouze ty bohyng,
jejichZz jména se dochovala v zaznamech aristokratickych tradici. Mnohem vice zminek bychom zajisté

nasli mezi obyvateli venkova, jejichZ boZstva se do pisemnych zaznamd nedostala®.

Nékteré z bohyn symbolizujicich matku-bohyni se objevuji téZz jako bohyné valecnice. Je
dokonce skupina téch, u nich? charakteristika vale¢nictvi pfevaiuje. Casto se vyskutuji v triddach. Jak
piSe Sjoestedt: ,, The Badb /vrana/ and Morrigan /Kralovna fantomi/ jsou doprovazeny nékdy
Nemain /strach/ a nékdy Machou. Nemain a Badb se objevuji téZ jako Zeny davného boha valky Néta,
a jejich jména se vyskytuji v pluralu jako nazvy pro skupinu tfi sester (Morrigan) ¢i pro nadpfirozené

bytosti, které lovi na bojisti (Badb)“®°.

Ale tyto bohyné valky nebyly vidy samy bojovnice. Zatimco bohové (Dagda, Lugh ¢i Nuada)

vladnou kyjem ¢i kopim ¢i mec¢em, Morrigan and Badb vladnou nad bitevnim polem, ,,zahradu Badb*,

8 Billington, Green, The Concept of the Goddess, str. 142

8 D. O hOgain, The Lore of Ireland, str. 21

8 Tyto chrakteristiku muzeme najit v mnoha knihach pojednavajicich o tété bohyni, napr.v Lore of Ireland
& Trojjedina bohyng: str. 26: Badb, Macha a Morrigan, ¢ Badb, Macha a Ana

8 Sjoestedt, Gods and Heroes of the Celts, str. 31

8 Sjoestedt, str. 32



bez toho, aby se zapojily do bitvy. A kdyz uz se zapoji, nemusi nutné ustédrit néjakou ranu pro to, aby
zmatly armdadu. Morrigan napfiklad slibi pomoci Dagdovi, ale skrze svou magii, nikoliv vale¢nické

umeéni.

Je zajimavé, Ze kdekoliv se ve valec¢né viavé objevi Morrigan, je to diky urcitému mystickému
vlivu, ¢i pomoci kouzel, nebo se objevi ve zviteci podobé. Patfi k tém bohynim, které maiji schopnost

preménovat se do zvifeci podoby®°.

2.3.2 Cerridwen

Pfevazuje nazor, Ze Cerridwen byla welSskd ¢i cornwallska bohyné spojend se vzdélanim,
uménim, moudrosti, znalostmi a tvofivosti, stejné jako se zemédélstvim a magii. Byva téZ nazyvana
Bilou Pani inspirace a smrti. Vlastni magicky kotlik, ktery je povaZovan za bezedny, nikdy nem(ze byt
prazdny, vidy je plny jejiho magického napoje uvareného z Sesti mocnych bylin; trocha tohoto napoje

v G .87
zarudi jejimu pfijemci inspiraci a védomosti” .

Dle jinych badateld se jméno této bohyné objevovalo na uUzemi dnesniho Walesu. Zde
zastupovala funkci Matky Bohyné, pfipravujici ve svém kotliku Sestibylinny ndpoj moudrosti a
inspirace. Tato bohyné byva spojovana s mytem o Gwionovi, ktery nedopatfenim vypil tfi kapky
kouzelného napoje a ziskal tak znalost vseho. Tento napoj, jak uvadi J. VI¢kova, byl plvodné uréen
pro jejihpo osklivého syna®:. Poté, co Cerridwen zjistila, e Gwion tento napoj ochutnal, pfiméla ho
k mnoha proménam a nakonec ho, poté, co se proménil v zrno a ona ve slepici, poziela®. O devét

mésicl pozdéji pak porodila zndmého barda Taliesina, nejznaméjsiho ze vsech welskych basnika.

NejdlleZitéjsim atributem této bohyné je bezpochyby schopnost transformace. Pfi hledani
Gwiona se proménuje do nescetné podob a po porodu Taliesina ho symbolicky znovuzrodi tim, Ze ho
hodi do vody, odkud ho vylovi princ, ktery ho nasledné vychova. V tomto pribéhu se zda, Ze je
vladkyni nad znovuzrozenim a proménami podoby. Diky svému magickému kotli, v némz se misil
napoj umoznujici ziskat inspiraci a moudrost, byla ¢asto zpodobrnovana jako bild sova, symbol
moudrosti, ale také zasvéti a mate¥ské sily”. Nebylo viak nikterak snadné ziskat ndpoj moudrosti —

musel se vafit rok a den, aby dosahl potirebné sily.

8 Sjoestedt, Gods and Heroes of the Celts, str. 33; vice o Mase Ize nalézt napi. v knize J. VIckové Encyklopedie
keltské mytologie, str. 199

8 Jennings, The Gods and Heroes of the Celts, str. 163

8 J. Vlkové, Encyklopedie keltské mytologie, str. 61

8 pearson, A Popular Dictionary of Paganism, str. 34

% Viz I. Vickova, Jennings a dalsi



2.3.3 Brigid

Jedna zmala bohyni, které si svou charakteristiku i atributy udrzely téZz po ndstupu
kfestanstvi. Brigid ¢i Brigit byvd spojovdna sjarnim svatkem Imbolc, slaveném 1. Unora. Jejimi
atributy jsou ovce a kravy jako darkyné mléka; povést pravi, Ze pfi narozeni byla vykoupdna v mléce.

Je nazyvana bohyni ohné, skrze ktery se ve starovéku lidé mohli ocistit. Jeji plivod mohl spadat do

T Ly o091
predkiestanskych ¢asl

Podobné jako Morrigan, i tato bohyné se vyskytovala jako jedind i trojjedind, majici dalsi dvé
sestry. Kromé vySe uvedenych charakteristik byla uctivdna i jako bohyné lé¢eni, uméni a poezie.
Dokazala véstit a Zeny ji vzyvaly pfi zrozeni ditéte. Povédomi o ni mélo celé starovéké Irsko, ackoliv

hlavni kultisté se nachdzelo v Leinsteru. Jeji kulty byly spojovany téZ s plodnosti.

Néktefi autofi se shoduji v ndzoru, Ze Brigit je v mytech popisovana jako dcera Dagdy, jedna

’ . s v s 7.0 svo s v o v _vs s . . . 2
z bohyni moudrosti, ochrankyné basnikd, kovara a 1é¢itel(i. Preziva v kultu sv. Brigity z Kildare®.

D. éHogain ji ve své knize popisuje jako mytickou damu lidu Tuatha Dé Danann. Jeji jméno
pGvodné znamenalo ,uslechtild” ¢i ,vysoce postavend”. Nejpadnéjsim dlkazem o jejim uctivani je
doklad®® o existenci kmene Brigantd, jejichZz jméno vyjadfovalo pfisluénost k bohyni Brigit. Nejspise

s nimi prisel kult této bohyné do Irska; kontinentalni Keltové pro ni uZivali jmenné odvozeniny Briga®.

Briginti mohla byt galska a britskd bohyné, kterou Caesar pfirovnaval k Minervé, fimské
patronce uméni a femesel. Irsky glosar z devatého stoleti uvidi, Ze Brigid byla poetka a dcera boha
Dagdy. Byla bohyni, kterou basnici milovali, protoZe byla zndma svou silnou ochranou. Taktéz se o ni
pise v Lebor Gabdla, kde se uvadi, Ze ji patfili dva voli a sviné, ktefi po vyplenéni irské zemé zacali
plakat, coz mlze svédcit o tom, Ze Brigid mohla byt bohyni — ochranitelkou domacich zvifat. Tato
domnénka je jeSté podporena pozdéjsim kultem sv. Brigity, jehoz hlavni ritual se odehrdval prvni den

jarags.

Stfedovéci autofi ve snaze normalizovat jeji podobu, ji pfifkli manzZela Brease a syna
Ruadhdna. OvSsem v prohlaseni, Ze se stala ,matkou tfi bohl Danu“, zjevné reflektovali ranéjsi
podobu irského mytu. Srovnani s bohyni Danu, matkou bohd, vyjadfuje mozna plvodnéjsi aspekt

bohyné Brigit — jeji matefskou podobu. Mnoho kopct v Irsku vméstnalo do svych nazvi sloZeninu Bri.

°! Jennings, Goddesses, st. 20

92 Hrych, str. 278, téz Green, str. 50

% Usadili se v 1.stol.n.| v severovychodnim Irsku

% The Lore of Ireland, str. 365

%\ n&kterych zdrojich se nazyva Oimelg, coz znamena laktace; nesmise viak zaméfiovat za Imbolc, svatek,
ktery v pfekladu znamené porod



2.3.4 Rhiannon
Welsska bohyné mésice, jezdici na prekrasné bilé kobyle. Byva spojovana s nékolika aspekty,

vcetné slunce a zasvéti. Nejspise byla bohyni plodnosti, nazyvanou Rigantona, pochdzejici z drivéjsich
dob. V pozdéjsich ¢asech ji nazyvali ¢arodéjkou, a jeji magicti ptaci dokazali vzbudit mrtvé a zivé
uspavali na sedm let. Byvala spojovdna s vlddnutim, budouci kralové se s ni spojovali pfi ritudlu

posvatné svatby na Arbeth.”®

Jeji jméno se objevuje téZ ve sbirce welSskych pribéhl Mabinogi. Cotterell doklada, Ze tato
bohyné byla dle mytl nejprve pozemskou Zenou, ktera odmitla napadnika, kterému byla zaslibena, a
vdala se za krdle Pwylla. Jeji otec ji za to stihl mnoha kletbami, jejichz obsah snasela s neobvyklou
trpélivosti. Avsak skuteénym dlvodem toho, pro¢ byla v nékterych oblastech Walesu uctivana, je jeji
spojitost s konmi. Nabizi se tu proto vysvétleni, Ze Rhiannon muZe byt velSskou obdobou irské

bohyné Epony®’.

2.3.5 Ancamna a Damona

Té? kontinentalni bohyné®, zajimavé tim, e nemaji stale muzské protéjsky. Ancamna je
zndma pouze z epigrafl. Byla zndma mezi Treverany v Trieru, kde ji uctivali ve dvojici s Lenem
Martem. V jinych oblastech byli s jejim jménem spojovani jini bohové, coz odborniky vede k otazce,
zda se jedna o tutéz osobu v rlznych verzich, nebo jsou to odlisni bohové. Ve spojeni s Martem méla
schopnost chranit proti nemocem a pohromam, had s beranimi rohy, s nimz byvala zobrazovana,

symbolizoval uzdravovani.

Jméno Damona znamena ,boZska krava“ ¢i ,obrovskd krava“, coz muiZe odrazet jeji roli
bohyné zdravi a plodnosti. Uctivana vSak byla jako |éCitelka, a to zejména v Burgunddch. Méla téz
mnoho partner(, nejdilezitéjsi vsak byl Apollo Moritasgus v Alesii. Fragmenty jeji sochy odhaluji, Ze
byla zndzorfiovand podobné jako Sirona, avSak na rozdil od ni Damona byla spojovana
s terapeutickym spankem, ktery vyhleddvali poutnici, doufajic, Ze obdrzi I1éCivy sen ¢i vidinu od boZzské

|écitelky. Ve spojeni s dalsim partnerem muze uzdravovat skrze vodni Zivel.

MnohomuiZstvi vtéto souvislosti vyjadiuje zejména nezavislost bohyni na muZském
protéjsku. Jejich identita se neodvijela primarné od charakteristiky bozského partnera. Objevu;ji se i

nalezy dokazujici, Ze v nékteré z keltskych oblasti byla Damona uctivana bez partnera.

% Jennings, str. 92

7 Cotterell, str. 162

% O t&chto dvou bohynich se zmifiuji zejména S. Billington a M. Green ve své knize The Concept of the
Goddess, str. 155, ¢ D. O hOgain v n&kterych kapitolach o jinych bohynich



2.3.6 Epona

Bohyné — kobyla. Keltové si koni velmi cenili a spojeni Zenského elementu s timto zvifetem
saha hluboko do jejich minulosti. Lingvisté se domnivaji, Ze jeji jméno souvisi s latinskym slovem
equus (kGf), nebot jak latina, tak irsky jazyk, nékdy pouZivaji g jako p.*° Jeji sochy se nalezly ve
Walesu, Anglii, v alpskych oblastech, v Iberii, Panonii a na mnoha dalSich mistech. Diky symbolice
koné byla tato bohyné oblibena i mezi Rimany. Pro Kelty predstavovala plodnou silu a mivala

pfivlastek Bohyné matka.

Odbornici studujici velSskou mytologii ji ¢asto pfirovnavaji k bohyni Rhiannon — Rigntone,
bozské kralovné. Virské mytologii by mohla odpovidat Medb nebo Maeve, kralovné Connachtu a
Emain Machy, centrdlnimu mistu, které popisuje nejrozsahlejsi irsky epos. Zaroven byla tomuto mistu

patronkou.'®

Vjinych pramenech miZe byt nazyvdna té7 Etain — Rychld jezdkyn&. Matefskd bohyné,
nejkrasnéjsi a nejmilostivéjsi ze viech zen'®. Objevuje se v mytu Tochmarc Etaine — namluvy ¢ Unos
Etainé. Zde vystupuje v roli nejkrasnéjsi Zeny Irska, o niz bojuje Oengus, syn Dagdy, a Midir Hrdy,

ktery se staral o jeho vychovu'®.

Obvykle byvala zobrazovana sjednim ¢ vice kofimi, na nékterém znich obvykle jela'®.

Keltska bohyné spojovana s kofimi byla v Galii velmi oblibend. PovaZovali ji za keltskou Magna Mater.

104
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NejspiSe preziva v keltské literatufe jako Rhiannon, Zena Pwylla, Lroda z Dyfed™ . Vyznam koné jako

kultovniho symbolu je zfejmy z rozsahlého vyskytu tohoto zvifete na britskych mincich a na figurach

zobrazenych na kopcich'®.

Mezi Kelty mél dokonce i soudek vina hluboky naboZensky vyznam jakoZzto symbol
regenerace a znovuzrozeni. Kin predstavoval velkou plodivou silu a sexudlni obratnost, a pro lidi,
ktefi povazovali koné za téméF soucast sebe sama'®, byl téZ symbolem samotné Zivotni sily. Bohyné
byla ¢asto vidéna, jak drzi koSik s ovocem, stejné jako Deae Matres, Ci prileZitostné roh hojnosti, coz

zfetelné vyjadfuje jeji spojitost s plodnosti a hojnosti. Byla oblibena u nizsich vrstev obyvatel, mezi

% Viz J. VIgkova, Encyklopedie keltské mytologie, str. 100

190y O hOgain, The Celts, 26

102 Hrych, str. 278

192 Hrych, str. 304

193 Green, str. 93

19%\/iz Mabinogi

195 Webster, str. 70

106 \/zhledem k tomu, 7e koné& byli nepostradatelnou soucasti zivota viech keltskych kment a jeho ztrata velmi
ochudila majitele nikoliv pouze po strance hmotné, ale téz z hlediska vztahu, ktery mezi koném a jeho majitelem
zékonité vznikl



nimiz se rozsifil zplsob vykresleni bohyné jako koné, na kterém muze jet, ale také nemusi. Vtom
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pfipadé mohl byt bohyni samotny kdn (kobyla)™".

Zajimavé je, ze témér vSechny zdznamy o této bohyni pochdazeji z vojenského prostredi.,
v némzZ se Casto vyskytovali Keltové, které si najimala fimskda armada jako Zoldaky. Diky nim se
povédomi o této bohyni rozsifilo podél fek Ryn a Dunaj. Z civilnich pozlstatk( je zndama postava,
kterou jako eponu identifikovala dr. Anne Ross. Byla nalezena ve studni v Brookes v Winchesteru v r.
1971. Je to mald drevéna postavicka, ktera v pravé ruce drzi velky kli¢ a v levé kousek obleceni. Kli¢
mohl byt atributem mnoha boZstev, vyjadfuje otevirani dvefi do svéta nadpfirozenych bytosti.; téz
mohl byt vniman jako symbol sexualniho priniku a nasledného oplodnéni'®®. Epona a koné obecné
byly vidy uUzce spjaty se smrti a regeneraci, s ukonfenim cyklu. Jezdec na koni, fitici se pres
vyCerpaného nepfitele, byval ¢asto vyobrazen na fimskych vojenskych ndhrobcich, a vyjadfoval

vitézstvi nad smrti.

2.3.7 Sirona

Opét kontinentalni bohyné, vyznacujici se parovosti: jejim partnerem je bih Apollo Grannus,
kterému Keltové prisuzovali moc uzdravovat. Nékdy se vsak tato bohyné uctivala i samostatné
(Baumburg, Rakousko).V Corseulu (Britdnie) se nazyvala Tsirona, a jeji hojné rozsifeni souvisi
s faktem, Ze jeji moc byvala spojovana s duchem cisare. Nejoblibenéjsi byla mezi Tervery, zejména
v Casti Francie a Rakouska, jeji silu uctivali vSak i obyvatelé dnesniho Madarska, kde ji a jeji mu

druhovi vystavéli ve tfetim stoleti naseho letopoctu chram.

Na uzemi Némecka se nasly vysoké kamenné sochy zndzoriujici nejspiSe postavy Apolldna a
Sirony. Zatimco on je vyobrazen klasicky, ona pfedstavuje Zzenu v dlouhé rébé, s diadémem, s hadem
vinoucim se okolo pravého predlokti a s miskou s tfemi vejci, kterou dri v levé ruce'®. Had a vejce
zde symbolizuji schopnost regenerace stejné jako lécivé sily. Hadi klzZe, kterou zacind svlékat,

vyjadfuje viru ve znovuzrozeni a mozna i schopnost vysvléci se z neduhd.

Malé hlinéné figurky zndzorfiujici tuto bohyni se nadly i mezi nalezy v hrobkach'®. Poloha
vsedé spolu s postavou malého psicka vyjadfuje spojeni s matkou-bohyni a jejimi lécivymi
schopnostmi. V Irsku je symbolické spojeni psicka a lécitelstvi historicky doloZeno. Lingvisté spojuji
jeji jméno se slovem ,,star” — hvézda, coZz mozna poukazuje na temnotu, noc, pfipadné mésic a s nim

spojeny zensky menstruacni cyklus. Temna je i hloubka Zenského nitra.

197 Webster, str. 71

1% \Webster, str. 72

109§ Vlekova, Encyklopedie keltské mytologie, str. 272
119 Bijllington, Green, The Concept of the Goddess, str. 158



2.3.8 Cailleach Bhéarra

“ " Jedna zméné znamych, aviak presto vyznaénych bytosti irské

,Carodéjnice Beara
mytologie. Pfibéhy o ni se klenou skrze celou irskou mytologii. Je zmifiovana i v Aislinge Mheic
Conlinne a téZ v Expulsion of the Déssi. Profesor Mac Cana'* ji poklada za jednu z nejvyznaméjsich
Zenskych postav v mytologii Kelt(l. Jako symbol suverenity se objevuje ve stfredovékych textech pod
jménem Bui po boku boha Lugha, ktery je pokladan, mimo jiné, za symbol panovnictvi. Badatel J. G.

Vv

autofi povazuji tuto nadpfirozenou bytost za velice komplexni osobu.

Ve sborniku Béaloideas se nachazi vysledek studie o této bytosti z jiného svéta, ktery byl
sestaven nékolika badateli z Katedry irského folkloru UCD Dublin. Autofi uvadéji, ze z jednoho
pohledu by mohla Caileach Bhéarra zosobfiovat Matku Bohyni zndmou z indoevropského panteonu.
Jiny dhel pohledu ji zobrazuje jako boZzskou ¢arodéjku keltského a rané irského svéta, ktera ma uzkou
spojitost se svrchovanosti kralovské moci. Mlze byt téZ vnimana jako podoba nadpfirozené

cer

divoZenky Zijici na okraji spolecnosti, které ¢asto muize i Skodit.

Dochované materialy ze Skotska se vztahuji k osobé stejného jména, kterd byvala spojovana
s divokymi silami pfirody, zejména se zimnimi boufemi, ¢i s boufkovymi mraky nad buracejicim
morem. Byvda vztahovana k vySinam a k bazindm, a je vidéna jako zosobnéni Zivota v divocing, Ci

plodiva sila divoké zvére.

Jeji hlavni vyznam spociva v jeji proméné z chtonického boZstva spojovaného s Urodou skrze
postavu veskrze vdlecnickou, svdzanou se smrti, aZz kpostavé symbolizujici svrchovanost

pravoplatného panovnika'®.

Bui byla uctivana jako boZsky predek kmene Corca Loidge — hlavniho kmene ze zdpadniho
Munsteru. Profesor Wagner navrhuje, zZe dfivéjsi jména pro tuto bohyni mohla byt Sentainne (Bérri)
and Boi/Bui, odvozeniny od indoevropského zdkladu Senona a Bovina, coz znamena ,starodavna

7ena“ &, podobajici se kravé“, pozdéjsi oznaceni pro indoevropsky projev Velké Matky**.

Rany plvod této bohyné muZe byt vniman v modernéjsim materidlu zejména v jejich

aspektech Matky Zemé a Bohyné plodnosti.

111 Anglicky The Hag of Beara

12 proinsias Mac Cana, jeden z nejvétsich badatelii 20. stoleti v oblasti , keltologie*
113 Béaloideas, str. 154

114 Bealoideas, str. 157



Zminky o ni se vyskytuji ve dvou tradicich — literarni, a nezaznamenané, Ustni**™.

Postavou carodéjnice Beary se zabyval taktéZz profesor D 6Hogain. Uvadi, Zze Caileach byla
myticka stard Zena v irské literature, ¢asto popisovana jako ¢arodéjnice. Plvodné byla jisté bohyni, Ci
konkrétni manifestaci bohyné zemé (urcitého Uzemi). Nejspise ji bylo pfipisovano uzemi
severozapadniho Irska, které starovéci Keltové povazovali za Uzemi mrtvych, a této carodéjnici
pripisovali pochmurné a negativni vlastnosti bohyné vladnouci nad Uzemim mrtvych. Jeji jméno bylo
variantou slova bo (krava), a starovéka vypravéni ji davaji do souvislosti s bohyni krav, kterd se taktéz

vyskytovala na zapadé''®.

Poprvé je jeji jméno zminéno v bdasni, napsané kolem roku 900 n.l. Dle dHogaina je v ni
zobrazena jako ubohd stara Zena se Zlutou vrascitou tvari oplakdvajici své ztracené mladi. Sama o
sobé vypravi, Ze v minulosti byvala pfekrdsnd a ¢asto se zucastrfiovala pitek a bujarych oslav s krali
(podobny popis odkazuje na jeji spojitost s bohyni panovani). Slovo cailleach plvodné mélo spojitost

. s ’ . v v v . ’ s v 11
s irskym vyrazem pro jeptisku, aviak postupné se ujal vyznam ,stara zena'*’“.

Carodéjnice Beara neni tradi¢né zobrazovana jako jeptiska, ale spise jako moudra Zena a

v . v s v vevs , 11. v/ VL O v P Ve, 7 s y7
nékdy jako zlovéstna stafena. V ranéjsich verzich''® pribéht viak mohla mit i uréité aspekty mladi.
Jedna z verzi k tomu dodava, Ze méla milostnou aférku s vale¢nikem Fothadem a Ze jeji mladi mohlo

byt tajemnym kouzlem obnoveno po smrti jejiho pravoplatného manzela.

TaktézZ i tato postava mohla mit trojjedinou podobu, tak typickou pro keltské bohyné. Jeji dvé

sestry Zily v hrabstvi Kerry (poloostrovy Dingle a Iveragh; stejna jména nesou i jeji dvé sestry.

V nékterych legendach zosobriuje ideu zdravého Zivota, nebot jeji vék nelze odhadnout. Je
mnohokrat tazana, jak je moiné, Ze muze Zit tak dlouho. Ona odpovida, Ze na vrcholu jeji hlavy se
nikdy neprohdni vitr, chodidlo jeji nohy se nikdy nedotkne zemé, neji nikdy, pokud neni opravdu

hladova a nikdy nezlistava v posteli po probuzeni**.

Taktéz v nékterych verzich vlastni skvélého byka a kazda krava, ktera slySela jeho fev, se do
roka otelila. Jednou jeji byk plaval za kravou pres Uzkou zatoku, a carodéjnice skocila za nim, slehla ho
svym kouzelnym proutkem a proménila ho ve skalu v mofi. Tento dodatek je pravdépodobné starsiho

data, avsak jeji spojeni s dobytkem a jeho plodnosti je velmi staré.

115 Bealoideas, str. 158

'° The Lore of Ireland, str. 58

Y7 Cailleach je jednou z t&ch, které na sklonku svého Zivota, straveného v bujarych radovankach, kledi na svijj
zivot s moudrosti, ale i s litosti, kterou vyjadiuji odénim se do havu jeptisky

1818 y7erzemi zde myslim riizné podoby piibshii dochovanych v Gstnim podani a zachycenych na zaznamech
Katedry irského folkloru UCD, které pozdgji zpracoval profesor D. O hOgain

9 Jeji odpovédi mohou symbolizovat téZ jeji nadvladu nad Zivly a lidskymi zlozvyky.



Jeji kult se objevuje téZ ve Skotsku, kde vsak Cailleach podstoupila radikalni proménu.
Zosobriovala zde Zenského ducha divoké pfirody a ochranitelku divokych zvirat. V nékterych ¢astech
Irska (Connachtu, Leinsteru ¢i Ulsteru) se dochovalo jeji spojeni s irodou. V Munsteru vsak v Zadné ze

svych podob témér neni znama.

Muzi, ktefi méli rychlé nohy a obratné ruce a ktefi dokazali sklizet tak rychle, jako kdyz peldsi
zajic, byli nazyvani ,,Muzi Beary“. V legendé se pravi, ze carodéjnice z Beary méla velké kukufi¢né pole
a kdyz dozrdlo, usporadala soutéz ve sklizeni. Nikdo ji vSak nedochdazal porazit, svou rychlosti vidy
zvitézila. AZ jeden mladik si vSiml, Ze béhem zavodu se v jeji ruce skryva maly brouk. Zabil tedy toho
brouka, diky némuz ziskavala ¢arodéjnice pfi zavodu takovou rychlost, a tim ji porazil. Ona mu pak

jako vitéznou cenu prozradila tajemstvi svého dlouhého Zivota a jiné detaily ze svého Zivota.

Z ¢eskych zdrojd se o Cailleach zmitiuje naptiklad J. Vickova™.

2.3.9 Eithne

Dalsi z mytickych Zen Tuatha De Danann. Jeji jméno bylo zaloZzeno na slabice ,ét” (éad) a
vyjadrovalo v prekladu ,ta mald, co zavidi“. Vyjadrovalo vSak spise ,ta, co vyvolava zavist” mezi rivaly

bojujicimi o kralovstvi, a tento ji fadi mezi bohyné vladnuti.

Jako teritoridlni bohyné prezivala ve folkléru hrabstvi Kerry, kudy protéka reka Eithne.
Nékteré zdroje taktéz uvadéji, Ze Eithne byla variantou jména fi¢ni bohyné Béinn. Mohla byt taktéz
matkou kralQ (napf. Conaire), ¢i jejich Zenou (napf. Cormac mac Airt). Ma urcité spojeni i s pfichodem
kfestanstvi a se sv. Patrikem, jelikoz moudfi (féth fiadha) ji po jejim vychovani zanechali s Patrikem,
ktery ji obratil na kfestanskou viru, a poté, co ji chtél zpét kral Aonghus, Patrik se nelspésné snazil
obratit na kfestanstvi i jeho. KdyZ neuspél, Eithne zistala v jeho opatstvi, kde téZ zemfela a byla

pochovana se véemi kiestanskymi naleZitostmi'*'.

2.3.10 Arianrhod

Dle welsské mytologie byla dcerou bohyné DON a netef MATHA, krdle Gwyneddu. Svému
stryci méla hlidat klidny spanek, avSak neprosla zkouskou ovéreni panenstvi. BEhem zkousky porodila
dvojéata, na kterd vzapéti uvrhla fadu prokleti**’. Bohyné mésice, osudu a plodnosti, jejiz jméno

C endil 2 v o un e v 123
znamena ,,Stiibrné kolo“; jeji skutecné stfibrné kolo je vécné se tocici kolo osudu™"".

120§ Vlekova, Encyklopedie keltské mytologie, str. 57
'2L The Lore of Ireland, str. 192

122 Cotterell, Encyklopedie keltské mytologie, str. 98
123 Jennings, The Goddesses, str. 83



Na internetovych strankach vénovanych této bohyni se Ize docist, Zze Arianrhod byla Pani
zasvétniho stupné zasvéceni. Jeji kralovstvi bylo mistem, v némz basnici ¢erpali svou moudrost a kam
odchazeli mrtvi mezi dvéma inkarnacemi. V mytologii welSskych Kelt( zastdvala pozici ochrankyné pfi

porodu, byla bohyni Mésice, plodnosti a osudu™**.

2.3.11 Olwen

Bohyné zndmad z welSského cyklu artusovskych legend, dochovanych ve dvou svazcich: Red
Book of Hergest, ktera vznikla kolem r.1400, a White Book of Rhydderch pfiblizné z r.1325. Olwen je
zde dcerou obra Ysbaddadena, ktery nechce dat svou dceru jejimu napadnikovi, nebot to by
znamenalo jeho smrt'®, a proto mu uloZi nékolik obtiznych ukold. S pomoci Artuse viak dotyény

mladik obra zabije a ziskd Olwen za zenu'*®.

Jejimu népadnikovi, bratranci krale Artuse, bylo prorokovano, Ze si nemuZze vzit nikoho jiného
nez Olwen, dceru krale obr. Olwen nejprve sama nechce pfijmout svého napadnika, ale pak
porozumi predurcéeni a pfijede, oblecena v hedvadbné robé barvy ohné; na krku ma silny torc pokrzty
tézkymi smaragdy a rubiny. Mutzi, ktefi ji pozorovali zpoza zdi, byli uchvaceni; obdivovali jeji ruce,
nézné jako lesni kviti; Zasli nad jejimi zlatymi vlasy, nad jeji pleti hebkou jako mofsky pisek a nad
zpUsobem, jakym se jeji krasa dotykala vSeho okolo. Kamkoliv stoupla, pokryla se zemé jetelovymi

kvéty'?’.

Olwen posle svého napadnika za otcem, ktery ho pfiméje napfiklad pfinést nedosazitelny pici
roh, magické ptaky bohyné Rhiannon, magicky irsky kotel moudrosti a podobné. Zde mlizeme vidét
souvislost s jingmi bohynémi, jejichz atributy mda napadnik pfinést, ¢imz ziska i moc té které bohyné.
Nakonec jesté ziskd mec od jiného obra, kterym zabije otce své budouci nevésty. JelikoZ dle proroctvi

je tato Zena jeding, kterou muize pojmout za manzelku, vi, Ze nesmi selhat, a kazdy Gkol musi splnit.

2.3.12 Cliona

Nadpfirozend bytost zndma z pisemné i Ustni tradice. Jeji jméno nejspiSe znamend ,Ta
mistni“ a predstavuje funkci bohyné patronky. Pfi odhaleni jeji zasvétni povahy byvala nazyvana

svétlovlasa“*®,

124 http://inanna.virtualave.net/arianrhod.html

125 yiz J. VIgkova, Encyklopedie keltské mytologie, str. 245
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J. VIckova ji uvadi jako jednu z Velkych (Materskych) bohyni uctivanych na izemi Munsteru.
MUzZe se takté? vyskytovat v trojjediné podobé, doprovazena sestrami Aoife a Edain (Etain). Literarni
tradice ji povaZuje bud za krasnou a laskavou dceru ollama pUsobiciho na dvore krale Manannana, ¢i
za dceru posledniho irského druida a mocnou c¢arodéjku. Dle tradice vlasne zasvétnim ostrovim, jez

obyvaji ptaci se zlatymi zobéky, jejich? zpév uzdravuje nemocné a 1é¢i ranéné'®.

Stredovékd tradice vypravi o jeji ldsce k Aonghusovi a jeji cesté za nim. Jsou po ni
pojmenovana rizna mista virské zemi a nékteré z ptibéh( ji fadi mezi bajné Tuatha De Danann.
V post stfedovéké tradice je povazovdna za jednu z hlavnich Zen v zasvéti. Jeji palac stal pod skalou
v hrabstvi Cork, obklopeny kruhovymi kameny na povrchu. Pro basniky pfedstavovala hlavni zdroj
jejich inspirace, avsak byla povaZovana taktéz za velkou svidkyni, jak doklada basen pochazejici ze
zapadniho Munsteru, v niz svadéla basnika Cearbhalla, ktery ji pdvodné vzyval pouze pro inspiraci.
Ulehnout s ni na loZe by vSak znamenalo smrt, a proto odmitl, i za cenu, Ze nebude schopen sloZit

basen.

Zajimava legenda o ni se dochovala v hrabstvi Cork. Cliona a jeji sestra Aoife, o kterych se
povidalo, Ze byly dcerami druida Zijiciho nedaleko Castlecor. Obé se zamilovaly do stejného muze,
predaka rodu O Caoimh, aviak on si oblibil pouze Aoife a chtél se s ni oZenit. Proto Cliona poZ?adala o
radu starou chlvu, kterd se vyznala v magii, a ta zpUsobila, Ze se Aoife zacala sesychat trapenim az
témér k smrti. Cliona slibila, Ze sestru vyléci, pokud ona odmitne vzit si svého milého. KdyzZ sestra
odmitla, Cliona ji Svihla kouzelnym proutkem a proménila se v bilou ko¢ku. Vzala si onoho muze a

v v

spolecné Zili $tastny a dlouhy Zivot, dokud stard chlva téZce neonemocnéla. Chavu trapily vycitky
svédomi natolik, Ze si onoho muZe zavolala a povédéla mu, co se stalo. Ackoliv jiz nic nemohlo byt
vraceno, musz se natolik rozzufil, Ze svou zenu zavrhl. Ona od té doby Zije ve svém palaci pod zemi**,

kde téz porodila svého syna, ktery je povazovan za zasvétniho predka oné rodiny.

129 1 Vlekova, Encyklopedie keltské mytologie, str. 65
130 Kamen nazyvany Carraigh Caoimh je povazovan za vstup do jeji fise.



3. Bohyné severskych kmenti

Do pojmu severské kmeny v mé prdci zahrnuji zejména kmeny nachazejici se na Uzemi dnesni
Skandinavie, Islandu, Danska a Némecka, ackoliv je jisté, Ze alespon nékteré kmeny migrovaly a jejich
pozUstatky mUzZzeme nalézt i na Uzemi jinych stat. Migrujici kmeny si s sebou vétsinou prinasely i viru
ve ,své“ bohy, kterd se na dobytych uzemich misila s mistni virou. Pfesto jsem vsak v severském
panteonu, na rozdil od keltského, nenalezla mnoho odchylek od zakladnich pFedstav, které byly
vétsiné kmenl pravdépodobné spoleéné. Vzhledem k povaze své prace jsem se zamérovala
predevsim na jména a podoby Zenskych postav v boZiském panteonu, které, jak je patrné dale, se
samoziejmé proménovaly a prolinaly, avSak nikoliv v zavislosti na misté, kde byly nalezeny pozUstatky

po jejich kultu.

H. R. Davidsonova taktéZ uvadi, Ze mésic spojuje bohyni s pocitdnim casu a s Zenskou
menstruaci. Tfi faze mésice mohou byt trojim vyobrazenim bohyné jako mladé divky, matky a
stafeny. Divoka zvifata, za jejichZ ochranitelku mohla byt povaZovana, ji propGjéovaly symboliku
nespoutanosti. Postupné se také staly ochrankyni domacich zvifat, a dulezitou roli hrala i jako
patronka vod. Zatimco spojeni s mésicem znamenalo, Ze bohyné mohla stoupat do nebes, soucasné
byla spojovana s hloubkou zemé a vod, takze jejim ukrytem mohly byt jeskyné i pukliny v zemi, feky,
jezera ¢i more. Podobna symbolika mohla sice pretrvat aZz do historickych ¢as(, avsak je tfeba brat

zfetel na vyvoj a proménu téchto predstav'®'.

Spojeni s kravou, zvifetem, které bylo Zenami opatrovano, se zda byt v severni Evropé hojné

rozsiteny. Zda se, Ze tato bohyné mohla ochranovat i celd stdda. (viz krdva Audhumla).

Autorka piSe, Ze nejen kravy, ale i koné méli uzkou souvislost s bohyni, i pfesto, Ze to byli
obvykle muzi, kdo s nimi zachazeli a starali se o stada. Koné byli povazovani za symbol plodnosti; ve
Stredomofi vyjadiovala koriskd zobrazeni heroizaci smrti, zatimco mezi nomadskymi kmeny byla

vhimana jako bojujici zvitata ¢i jako osedlany kir pro bojovniky.

Psi Casto doprovazeli bohyni lovu, ale mohli byt téZ na vyobrazenich Matky Bohyné, a
obé&tovani na oltafich bohyné Ié¢eni™*. Jak psi, tak koné& méli silnou vazbu na zasvéti, a diky tomu, jak

se zd3, byli tak ¢asto spojovani s bohyni.

Briffault ve své knize Matky™* byl jednim z prvnich, kdo zdtraznil, jak velkou a d@leZitou

Ulohu hraly Zeny ve vynalézani a uplatiovani novych dovednosti v domdcnosti. Poznamenal, Ze

131 4, E. Davidson, Role sof the Northern Goddesses, str. 7
132 4 E. Davidson, Role sof the Northern Goddesses, str. 7
133 Briffault, The Mothers, 1927, str. 8



Uspéch Zen v nepramyslovych spolecnostech v rlznych ¢astech svéta spocival v praci s kizi zvirat,
vyrabéni a vysivani odévd, pleteni kosik(, tkani a predeni a dalSich dovednostech. Taktéz byla

povinnosti Zen Zijicich pospolu pripravit mladé divky na manzelsky Zivot, stardni se o starsi lidi, ktefi

se jiz nedokazali o sebe postarat, a pfipravovat zemrelé na zavéreény ritudini obfad pohibivani™*.

Duvod, proc je tak malo zminek o ritudlech konanych mezi Zenami ani nemusi byt jejich
utajeni, jako spise muzskad ignorance a nezdjem. V pozdéjsich dobdach se krestansti autofi snazili
pravdépodobné kazdou zminku o podobnych ¢innostech skryt, a Zeny mély maly motiv pro zapsani, i

kdyby k tomu mély moZnost.

Je nezbytné brat v potaz, Ze mnoho zasvécenych uctivacd bohyné byli muzZi. Nejvétsi
mnozZstvi dochovanych spistl o uctivani bohyné pochazi ze Skandinavie a Islandu pfed rokem 1000
n.l., nez tyto zemé ovladla kfestanska vira. Islandska literatura dokazala zachovat mnohé myty a
drivéjsi ndbozZenské tradice, presto viak se o bohyni zmiruje viceméné pouze v dodatcich k pfibéhlm
o muiZskych bozZstvech (Odin, Thor). Str. 10: KdyZ uz se ndm dochovala jména bohyni, a neni jich
zrovna malo, jak zkeltské, tak z germdanské oblasti, pfima zminka o nich se v literatufe moc
nevyskytuje. Nékterd jména mohou byt drivéjSimi tituly mocnéjsich bohyni, jind mohou patfit
lokalnim duchl konkrétnich mist spojenych s roénim obdobim, lesy ¢i kopci, nebo mohou byt

duchovnimi privodci mocnych rodin.

Jedina bohyné, kterd se objevuje v mytech ¢astéji, je Freya. Jeji kult je dochovany v obdobi
vikingské éry, kdy predstavovala bohyni plodnosti. TaktéZ Frigg, Zena Odina a kradlovna nebes, je
pomérné bohaté v mytech zastoupena. Bohyné Gefjon, Gerd, Fulla ¢i Skadi se pfilezitostné vyskytuji
v mytech, a mohou predstavovat dlleZité bozské postavy ranych ¢asl Severu, ale v ¢asech, kdy Snorri

sepisoval své knihy, o nichZ uz mnoho zminek nebylo.

3. 1 Vyvoj bdadani a teorie o funkci a vlastnostech severské bohyné

Pti objasnovani, jakym zplsobem se predstavy o bohynich promitaly do kazdodenniho Zivota
spoleénosti, je dalezité vzit v Gvahu, kdo a jakym zplsobem nalezené pozlstatky zkoumal. Vzhledem
k moznostem, jaké nabizela archeologie, ke stale se zlepsujici technice, ktera umoznovala presnéji
urcit stafi dochovanych nalezd, ¢i ke zvétsujicimu se poctu nalezenych pisemnych zminek a dstniho
podani mytl midzeme fici, Ze béhem dvacatého stoleti se povédomi o germanskych bohynich jednak
zvétsilo a jednak prohloubilo. Nové pohledy na dosud dochované pfibéhy mize dolozit nékolik

nasledujicich teorii.

134 Briffault, The Mothers, 1927, str. 9



Velmi dualezitym meznikem pro zkoumani mytd bylo bezpochyby Jungovo uceni o
archetypech. Pomdaha nam objasnit strukturu a plvod rituadl(i konanych (nejen) v severskych zemich,
avSak za predpokladu, Ze souhlasime s ndzorem, Ze moderni poznatky hlubinné psychologie Ize
aplikovat na konani a mysleni starovékych narod(. Zajimavy prehled nékterych teorii o badani popsal
ve své prispévku Indoevropské komponenty v germanském néabozenstvi Polomé™: ,Nové trendy
zamérily svou pozornost na vzorce a strukturu germanského nabozenstvi zejména podle tfi rlznych
pristup(: a) Videnské antropologické skoly, b) typologické analyzy Mircea Eliadeho, zaloZené na
konceptu archetypl vytvorenych C. G. Jungem a aplikované v religionistickych studiich Karla

Kerényiho a Ericha Neumanna, c) sociologicky pfistup, rozvijen zejména v pracich George Dumézila.

Zakladni ideou Videriské 3koly je to, Ze naboZzenské vzorce se rozvijeji v zavislosti na Urovni
kultury. Pfiklad byl dan napf. Aloisem Clossem vjeho pfispévku ,Die Religion des

1
Semnonenstammes“*®

, vnémzZ analyzoval ritual naznacujici mozné lidské obéti popsané ve 39.
kapitole Tacitovy Germanie. Ve své dalsi studii®®’ vysvétluje jejich hlavni fenomény a trendy vyvoje
v germanském naboZenstvi ve spojeni sjeho pohledem na germanskou etnogenezi na zakladé
urcitych subjektivnich teorii Wilhelma Schmidta o plvodnim monoteismu a o prehistorii Indo
Evropskych kmend. Jeho zavéry vsak nejsou pfilis origindlni: dospiva k nazoru, Ze a) plvod germanské
populace je zaloZena na smiSeni dvou rlznych populaci — pre-Indoevropskych zemédélcl a

Indoevropskych najezdnik( (cozZ je v3ak teorie pochazejici jiz od H. Glinterta) a b) naznaceni paralel

mezi germanskymi a italickymi ndboZenskymi tradicemi.”

Pokud se tyce druhého bodu, snazil se Polomé zejména zavrhnout béZznou interpretaci ritualu
k ucténi bohyné Nerthus jako symbolické hierogamie mezi bohem nebes a bohyni zemé, protoze tam
nebyla Zadna zjevna stopa muiského elementu hrajiciho dileZitou udlohu dfive. Jak piSe ve svém
pfispévku, sva fakta zalozil na analyze vyzkumu praci Mircea Eliadeho, a objevil, Ze ,,na starSim stupni
archetypalni Matky Zemé nic nenaznacovalo spolupfitomnost falického elementu, ktery se objevoval
v pozdéjsim vyvoiji; zemédélstvi bylo stale typicky Zenskou aktivitou ve dnech, kdy Zil Tacitus, a pouze
s jeho maskulinizaci se pozdéji objevi maskulinni bohové uUrody typu Ing a Freyr a Zenska bohyné
Nerthus se proménuje do muzské podoby nazyvané Njordr. (dtr. 58) Symbol zahrnuty do ritualu
uctivani Nerthus, ktery naznacoval knézim pfitomnost ,sily” vegetace v jeji proménlivé svatyni, byla
pravdépodobné zjevem konecné rostliny ¢i kvétiny. To by doplfiovalo vzorec ,bohyné-vegetace -

v v

posvatna zvirata — knézi“, tak charakteristicky pro Velkou Bohyni, protoZze germanska Bohyné Zemé

135 V/iz kniha Myths and Laws among the Indo-Europeans, ed. Jaanem Puhvelem, z r. 1970, str. 56 a dale
138 T the volume Die Indogermanen- und Germanenfrage, in Wiener Beitrige zur Kulturgeschichte und
Linguistik 4, ed. W. Koppers (Salzburg and Leipzig, 1936), pp. 549-674

37 Christus und die Religionen der Erde, in Wiener Beitrige zur Kulturgeschichte und Linguistik 9, ed. W.
Koopers, R. Heine-Geldern and J. Haekel (Vienna, 1952), pp. 66-107



by pak byla spojovana s vegetativnim symbolem stejné jako s jalovici tdhnouci jeji koc¢ar a s knézimi a
otroky, ktefi ji navstévuji. Autor reinterpretoval germansky ritudl jako pravni ustanoveni scénare sui
generis, zaloZzené na vzorcich, jejichZ variace napliuji mnohé kultury. To ovSem vylucuje jakykoliv

bliz&i vztah s kultem Kybelé ¢ jakéhokoliv jiné matefské bohyné v zdpadnim svéteé.“**

Autor uvadi, ze ,celkem odliSnd je situace v pfipadé Dumézilova vyzkumu zalozeném na
funkcionalni trojdilnosti socialniho Zivota: 1) panovnicka moc, s jejim dvojitym aspektem — pravnim a
magickym, 2) fyzicka sila, zejména pouzZivana za ucelem vedeni valky, 3) Urodnost, spolu s jejimi
korelaty: prosperitou, zdravim, dlouhovékosti, mirem, a podobné. Tady se Nerthus objevuje zcela
zfetelné jako predstavitelka tfeti funkce popisované v Tacitové Interpretatio Romana.“** Na dal3i
strané pak pise, Ze ,Je tfeba zminit i namitky proti Dumézilové teorii: v jednotlivych spolecenstvich,
ktera fadime ke germanské populaci, Ize nalézt zna¢né odlisnosti, v zavislosti na oblasti, v niZ tato
spolecéenstvi Zila. Proto se v jednotlivych oblastech mohly nalézt pozlistatky o tom, Ze se zde uctivala

v s v 1
odli$na bozstva.“**°

Podoba Nerthus jako ztélesnéni Velké Bohyné ¢i Bohyné zemé je pomeérné rozsifend. Avsak
nejdfive museli badatelé prijmout teorii, Ze mezi severskymi kmeny byla takova predstava vibec
mozna. Neni pochyb o tom, Ze po celé Evropé se naslo mnoho podobnych figurek™*! a sodek zenskych
postav, které zdlrazriovaly zejména pohlavni organy, hyzdé, stehna a prsa. Tvaf nebyla vétsinou
zfetelnd, nebot pro plodnost nebyla podstatna. Badatelé se nejprve domnivali, Ze tyto sosky
predstavovaly priklad magie plodnosti, kdy figurka méla podporovat plodnost rostlin a zvifat a zajistit
zdravi déti. Teprve pozdéji, pravé s pfichodem poznatkl z hlubinné psychologie, zacali badatelé

zkoumat tyto sosky z jiného pohledu.

Jak uvadi autorka H. E. Davidsonova, byl to pravé vyse zmifiovany Erich Neumann, kdo jako

2 Tato véemocna Matka Bohyné figurovala jako

jeden z prvnich vypracoval koncept Velké Matky
dominantni sila v ndboZenstvi az do pfichodu nejvyssi muzské bytosti. Neumann vyzdvihl rlizné
aspekty bohyné a bohatost symbolU, které se k ni vztahuji. Za nim nasledovali dalsi badatelé, vzdélani
v Jungové typologii archetypl, a postupné rozpracovali obraz nejvy$iiho Zenského bozstva'®?, a

tvrdili, Ze mnoho symboll je spjatych s jejim kultem.

138 Viz opét kniha editovana J. Puhvelem, str. 57

139 Tamtéz, str. 58

190 Tamtéz, str. 59

14! Napt. postava z Laussel v Dordogne, datovana kolem 25 000 pi.n.l., vyrobena z kamene.
1“2 H. E. Davidson, Role Severskych Bohyni, str. 2

%3 Viz. Anne Baring a Jules Cashford ve své spoleéné praci Mytus Bohyné z roku 1991



Jak uvadi autorka dale, teorii o Bohyni Matce jako nejvyssim boZzstvim pritakava i Marija

Gimbutas, kterd se zabyva kultem bohyné ve ,Staré Evropé'**“

mezi sedmym a tretim tisiciletim
pf.n.l., kdy se ujala predstava bohyné jako uznavaného symbolu smrti a zrozeni, plodnosti a obnovy,
ktera vlddne v mirumilovné a matriarchalni spole¢nosti, dokud ji nepremohli vale¢ni Indoevropané se
svym nejvyssim nebeskym bohem. Kult bohyné spojuje s mésicem, s kruhovymi ornamenty, s liniemi
naznacujicimi vodni tok, se spirdlami a dalsi vzory nalezenymi na rGznych mistech. S bohyni spojuje

145

téz zivé bytosti: ptaky, hady, ryby, zaby, vcely, jezky ¢i medvédy ™.

Je vsak tfeba uvést, Ze jini badatelé tento koncept odmitaji. Davidsonova jako protivahu tvrdi,
spolu s dalSimi badateli, Ze fakt, Ze by Zenské postavy z ranych loveckych komunit musely nutné
predstavovat nejvyssi bohyni, neni z nalezl nikterak patrny. Stejné tak by mohly, podobné jako tomu
bylo v Africe ¢i Indii, byt uZivany i kjinym uceldm — mély pomoci divkdm pfi jejich iniciaci do
dospélého stavu, jako ochranné amulety pro déti, ¢i jako rozpoznavaci znameni pfi setkani s jinymi
kmeny. Mohly také predstavovat odloené Zeny pfi menstruaci, ¢emuZz by vysvétlovalo pouZiti

rudého okru, kterym byly nékteré sosky pomalovany**.

Zcela jiné pojeti pak zastaval Alexander Marshack”’, ktery se domnival, Ze tyto postavy, spolu
s malbami zvifat, pfipadné muiZskych figur, mohly svij plvod zakladat na ranych vypravénich a
mytech. Zatimco vyobrazeni zvifat mohla byt dokladem pro Samanské ritudly, Zenské postavy mohly
byt spojeny s mystériem Zeny — darkyné Zivota. To vSak jesté neznamen3, Ze by byla uctivdna bohyné
jako nejvyssi bytost, spiSe to ukazuje na tradovani pribéhd o ,Siroce uctivaném Zenském byti“. Navic
je velmi nepravdépodobné, Ze by v tomto stadiu existovala predstava jedné bytosti jako nejvyssi —

doklady poukazuji spi$e na rozsifené uctivani nékolika oddélenych zenskych bozstev'*.

Obecné se vsak badatelé shoduji na tom, Ze koncept bohyné jako Pani Zvitat miZe pochazet
zvelmi raného obdobi a pravdépodobné md spojitost se Samanskymi ritudly. Bohyné spojované
s matefstvim a plodnpsti takté? pochazeji zraného neolitu. Str.6: Zenské figury mohou téi
predstavovat knézky, ¢i mohou byt votivnimi dary pro zaruceni zdravi ¢i magické ochrany. Musime
vSak predpokladat urcité promény, které se zcela jisté béhem neolitu, co se predstavy o bozskych

bytostech tyce, odehraly.

Jako Zenské pravodkyné byvaji interpretovany impozantni menhiry, nachazejici se v Britanii a

Portugalsku, s vytesanymi kruhy naznacujicimi Siroce oteviené oci, mala prsa a mnoho nahrdelnika.

144 Tam zahrnuje Recko, jizni Italii, Krétu a Maltu, dale pak jizni Polsko a zapadni Ukrajinu

145 yiz kniha H. E. Davidson, Role Severskych Bohyni, str. 3, & piimo M. Gimbutas, Bohové a bohyné Staré
Evropy

196 Tamtéz, str. 4

Y7 A, Marshack, The roots of Civilization, 1972

148 \/iz Davidsonova, str. 4, & Marshack



32 Prameny a zdroje badani

Svédectvi o bozZskych a lidskych predstavach nam poskytuji jak latinské, tak severské zdroje.
Podobné jako v pripadé keltské mytologie, an zde neuvadim prfehled latinskych autord, nebot chci
zobrazit prehled zdrojli pochazejicich pfimo od autor( pochazejicich z nékteré ze severskych oblasti.

Pribéhy a myty vSak povétsinou byly uchovavany v latinském jazyce.

Z latinskych autor(l je nejdllezitéjsi Tacitus, avsak spolehlivym zdrojem je taktéZ Adam
zBrém a Saxo Grammaticus. Zdaleka nejbohatsi informace z oblasti Staroseverskych predstav o
Zenskych bozstvech a hrdinkdch ndm muze poskytnout tzv. Starsi ¢i Poetickd Edda, zndma z rukopisu
Codex Regius'*®. Basné z pGvodni Eddy plus nékolik dalsich, nyni ztracenych, bésni, sesbiral a sepsal

Snorri Sturluson v dile zvaném Prozaicka ¢ Novéjsi Edda>°.

3.2.1 Eddické sagy

Pivodné vyraz Edda, jak pise Simek, oznacoval pouze Snorriho dilo, zndmé pod nazvem
Novéjsi ¢i Prozaickd Edda, nyni v3ak je tento vyraz uZzivany jak pro Snorriho Eddu, tak pro Starsi Ci
Poetickou Eddu. Slovo Edda v prekladu znamenalo ,prababicka”, kterd vsak jako vysvétleni nazvu
této knihy nestaci. Mnohem jasnéjsi vysvétleni podava preklad ,kniha od Oddiho“, coz implikuje

jméno mozného autora ¢ majitele této knihy.™*

Starsi Ci Poeticka Edda je souborem mytologickych a hrdinskych pisni. Autorstvi ani doba
vzniku neni znama. Nékteé pisné byly pravdépodobné zapsany jiz ve 12. stoleti, avSak ovéfitelnym
zdrojem, ktery na StarSi Eddu odkazuje, je aZ citace ze Snorriho Eddy, kterd vznikla ve 13. stoleti.
Jadro eddickych sag vSak vznikalo mnohem dtive v Ustni tradici, popisy v dile ukazuji na Skandinavii

9.a 10. stol.n.l., odkud jej pfevzali Islandané a dale rozsitili.

Snorriho Edda byla sepsana Snorrim Sturlusson pocatkem 13.stol.n.l. Autor ji pojal jako
ucebnici pro nastavajici skaldy, a na prikladech koennigli v ni vysvétluje gramatiku a strukturu jazyka
a basni. Jeho dilo je bohatym pramenem germanské mytologie, z niz cerpaji mnozi badatelé a tvirci.
Pro mou praci je tato Edda nejdllezitéjsi, nebot obsahuje hlavni kosmogonické myty Staroseverand,
které se dochovaly ve velmi dobré kvalité. | presto, Ze byl Snorri velmi ovlivnén kfestanskymi zdroji a

prostfedim, v némz se pohyboval, pfesto je jeho sbirka relevantni zdrojem informaci.

%9 Codex Regius je maly svazek &itajici 45 listil. N&které jeho ¢asti sahaji az do 12.stoleti, aviak sepsan byl
okolo r. 1270 na Islandu. Zd4 se, ze az do roku 1643 byl velmi Casto pouzivan. Poté se dostal do rukou biskupa
Brynjolfura, ktery ho o 20 let pozdé&ji poslal krali Fridrichovi III. Ten ho zatadil do své knihovny. Kodex skyta
29 versu tradovanych od 9. stoleti, a je rozdélen do dvou casti: 11 versi se fadi do tzv. mytologické casti, a
zbylych 18 do hrdinské ¢asti. (viz Jochens, str.4)

150159 Snorri se ve svém dile pokusil zachovat skaldskou poezii v podobg, ktera byla znama mezi ranym 9.a
14.stoletim. Neni vSak snadné umét ji pouzit a nutno priznat, ze skyta informace vice o zenskych nez muzskych
postavach.

151 Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 69



3.2.2 Saxo Grammaticus

Iy

V prekladu ,,Saxo Uceny”, osoba, Zijici ve 12. stoleti na Uzemi dnesniho Danska. Napsal prvni
ucelenou historii Danska, v niz vypravi pfibéhy o danskych hrdinech a taktéz podava ucelenou
genealogii danskych kralG. Pusobil pod tamnim arcibiskupem, tudiz je jeho dilo ovlivnéno
kfestanstvim mozna jesté vice nez sagy z pera Snorriho Sturlussona, avsak jeho dilo je taktéz cennym
zdrojem informaci, zejména o hrdinkach, které sice v jeho podani vystupovaly na Uzemi Danska,

avsak jejich vyskyt miZzeme nalézt po celé staroseverské oblasti.

3.2.3 Islandské sagy

Dalsimi dualezitymi zdroji informaci jsou sagy, pochazejici od rlznych autor(i: Naptiklad
v Codex Regius je dochovana nejstarsi verze legendy o prstenu Nibelung(, ktera se dochovala hlavné
diky autorovi, ktery sepsal Volsunga™? sdgu — prozaickou verzi tohoto pribéhu. Dalsi Zenské postavy
nalezneme té7 v Sagach Islandant (fslendingasogur), v kralovskych sagach (konungasogur),
v soucasnych sagach (samtidarsongur) a v zapsaném pravu, zahrnujicim islandské Grdgds a rGzné

oblastni zdkony pochazejici z Norska.

Simek se o vzniku a obsahu islandskych sag zminfuje celkem podrobné. Jejich sldva vzrostla
diky vikingské éfe a, jak uvadi Simek™, diky jejich jasnému a realistickému stylu a vysoké literarni
kvalité. Plivodné se, jako vétsina mytd, tradovaly Ustné (jejich vznik datuje Simek do 10.st.n.l.), a
zapsany byly pfiblizné v pllce 13.st.n.l. Simek vSak upozoriuje, Ze i tyto pfibéhy, které zahrnuji
popisy pohanskych zvykl a Zivota, se musi byt Cist kriticky. Jako kazdy zdroj z téchto dob, i islandské
sagy v sobé zahrnuji zdmér autora zobrazit severské naboZenstvi uréitym zplsobem, ktery nemusi
odpovidat skutecnosti. Pfesto vsSak tyto ptibéhy obsahuji asi nejpodrobnéjsi informace o zvycich a

Zivoté na Islandu v dobé Vikingd.

V ndsledujicich odstavcich budu odkazovat na nékteré zndméjsi sagy, které jsem zde
nejmenovala, avsak které jsou k dohledani i v ceském prostiedi, zejména na Katedre nordistiky

Filosofické Fakulty Univerzity Karlovy v Praze.

3.2.4 Kalevala

Kalevala je finsky narodni epos, sestaveny pravdépodobné E. Lonnrotem. Dilo je rozdéleno do
,run® Cili verst, které pojednavaji zejména o bozich a hrdinech zndmych ve finském tradovaném
folkloru. Dilo vzniklo aZz pocatkem 19.stoleti, o to vic je vSak oblibeno. Autor posbiral stfipky

vypraveéni z rlznych ¢asti finské zemé, proto tento epos obsahuje cenné a dullezité popisy hrdinskych

152 \/olsunga saga patii do zanru heroickych piib&hi.
153 Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 274



postav, jak si je lidé ve Finsku preddavali po mnoho staleti. Je patrno, Ze i jejich zdroje jsou

nadnarodniho plivodu.

3.3 Seversky panteon a riizné podoby bohyni
Seversky panteon je, jak je zfejmé, polyteisticky. Jak uvadi Jochens, nejdllezitéjsi informace o
kosmologii*>* severskych narodd nalezneme ve dvandcti versich nachazejicich se v prvni poloviné

Poetické Eddy a ve Snorriho praci, v niz zpracoval i jinde nedochované myty**.

Podobné jako keltské kmeny, i severské narody si udriovaly predstavu triadické struktury
okolniho svéta. Jochens a dalsi autofi pisi, Ze v jejich kosmologii existovaly tfikrat tfi, tedy devét
svétl, obyvanych rGznymi bytostmi. Avsak, jak zdlraznuje Jochens, pouze u Ctyf z nich — boiZstev,
obrd, skfitk( a lidi — je mozné rozdéleni na muzské a Zenské prvky a vystopovat vzajemnou

interakci™®.

Myty o stvofeni vseverském pojeti odraZeji zejména vnimani a predstavy o
plozeni/reprodukci. Severské pojeti stvofeni mlzeme nalézt zejména ve tfech kosmogonickych
basnich: Voluspd, VafbPrudnismal a Grimnismal (opét v Eddé). PiSe se, Ze prvni Zena vznikla z obra
Ymiho, ktery jesté nepotieboval k plozeni Zensky aspekt. Ta vSak nezplodila Zadné dalsi potomstvo.
Lidské bytosti a skritky dle mytd stvorili bohové. Stvoreni prvniho lidského paru bylo dilem tfi boh:
Odinem, Hoenirem a Lédurrem. Z téch dvou bytosti, Askra a Embly, vzniklo lidské pokoleni Zijici

v Midgardu™’.

Strukturu severského panteonu mlzZeme nalézt v rlznych zdrojich. Crossley-Holland ve své
knize o severské mytologii uvdadi, Ze struktura universa vnimaného lidmi se délila na tfi svéty —
v prvnim svété se nachazel Asgard, v némz sidlili bohové (Asové) &ili valeéni bohové spolu s hrdiny
padlymi v boji**®. Takté? tam prebyvali Vanové, bohové plodnosti, ktefi méli své vlastni sidlo —

Vanaheim, a elfové, Zijici v Alfheimu®®.

Druhou, pro sevefany pravdépodobné nejdilezitéjsi ¢asti, byl Midgard, svét, v ném?Z prebyvali

lidé. Ve stejné Urovni prebyvali taktéZ obrové (v zemi zvané Jotunheim), skfitci (v Nidavelliru, na

5% Ve své praci zestruénim piedstavy o uspofadani svéta a vzniku Zivych bytosti pouze na fakta, které se
n&jakym zpusobem vztahuji k Zenskym bozstviim. Jen pro zajimavost zde zminim, Ze dle severskych naroda
nevznikly zivé bytosti spojenim muzského a Zenského aspektu, ale jakymsi samoplozenim obra obra Ymiho,
ktery byl kojen kravou Audumlou . Jeho vnoucaty pak byli prvni tfi bohové — Odin, Vili a Ve. (viz napf. J.
VlIckova, encyklopedie mytologie germanskych a severskych narodt)

155 Jochens, Old Norse Images of Women, str. 49
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158 Ty sidlili v Odinové Valhalle, éekajici, az budou povolani k zavéreéné bitvé proti obriim, ktera nastane na
konci svéta (pii Ragnaroku)
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severu Midgardu) a temni elfové, jejichz ¥iSe se nazyvala Svartalfheim. Midgard byl obklopen
ocedanem, v némz lezel straslivy had Jormungand. S obéma Urovnémi byl spojen duhovym mostem

Bifrostem.

Treti drovni byla fiSe mrtvych, nachazejici se pod Midgardem. Nazyvala se Niflheim. Neni
jisté, zda fiSe Hel byla totozna s Niflheimem, pokud ano, pak by poslednim svétem mohl byt

Muspellheim, fi$e ohné™®.

Dillezité bylo té# vnimani ¢asu. Dle Jochense'® se ¢as délil — dle dochovanych zminek —
rozdéloval na Minulost, Pfitomnost a Budoucnost. Minulost byla jakymsi zlatym ¢asem, kdy vSichni

bohové 7Zili v miru, ,dokud nebyl mir porusen pfichodem 7en“'®’

. Pfitomnost poskytuje nejvice
mytologickych informaci a zahrnuje Sirokou paletu bohl a bohyni v Uzkém kontaktu s obry. Konec¢né
myticka Budoucnost s sebou pfindsi konec kosmu jako vysledek bitvy mezi obry a bohy, a naslednou

obnovu svéta, nékterych bohd a humanity.

liné rozdéleni nabizi starsi pojeti staroseverskych mytd. Jak uvadi Rydberg, ktery svou praci
sepsal jesté v 19. stoleti, ,,Dle Forspjallsljod je vesmir rozloZzen do tfi rdznych ¢asti: nebe, Hel, a ¢asti
lezici mezi Hel a nebem, svét, ktery obyvaji smrtelnici. Hel je v tomto pfipadé obecné oznaceni celého
nizsiho svéta. Kdyz si rozzufeni bohové preji dozvédét se néco od moudré bohyné nizsiho svéta, musi,
pokud se jejich touha po védéni a jejich obavy tykaji osudu Hel, se vztahovat zejména k oblastem kde
se nachazi Urdovy a Mimiho posvatné studny, nebot kdyby ta druhd studna, kterd omyva kofeny

stromu svéta, vyschla, nenastalo by nic mensiho nez konec svéta'®,

' Je to bytost budici hriizu,

Starsi badatelé, napfiklad Taylor, uvadéji, Ze Nat je matkou boh
uctivana, vzne$ena a dobrocinnd. Nikdy nepfekracuje hranice své moci; nikdy nevzdoruje posvatnym
zakonlm, které jsou v samych zakladech pofadku svéta. Je totiz starym indoevropskym pravidlem
pfifazovat svétlo k mordlnimu dobru a tmu povaZovat za symbol moralniho zla. Podle
Vafthrudnersmal (25) a Gylfaginning (10), Nat otravovala Dellinga, syna Daga, s nimZ se podélila o

usporadani 24 hodin, tedy dne a noci.

Jochens ve své knize zminuje Dumézilovo pojeti Aesird a Van(: Dumézil navrhl misto
konceptu odlideni teorii doplfiovani — Asové predstavuji prvni dvé funkce: spravedinost a valku,

zatimco Vanové zastupuiji tieti aspekt: plodnost. Obé dvé skupiny vytvareji jednotnou nabozenskou a

160 y/oln& podle Sturlussona a Crossley-Hollanda
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ideologickou strukturu. Badatel se vSak naprosto nezaméfil na obry, hrajici v severské mytologii

taktéz dlleZitou roli. Kontrast mezi bohy a obry je daleko patrnéjsi*®>.

3.3.1 Bohyné a Zeny ve staroseverské spolecnosti
Neni skutecné jednoduché rekonstruovat predstavy starovékych Severan( o Zenskych

boZstvech. Jak je zjevné, prfimych odkazl, které by nam pomohly jasné rozlisit funkce a vlastnosti
jednotlivych bohyni, neni mnoho. Autofi Taylor a Auden™®® ve svém Gvodu ke Star$i Eddé napiiklad
pisi, Ze: ,bohyné obecné hraly v poezii Sveranll velmi okrajovou roli, i presto, Ze napfiklad hrdinky
jako Bruhilda a Gudrun jsou v pfibézich, které o nich vypravi, hlavnimi postavami. Freya ma v pfibéhu
,Ukryt Thryma“ taktéz Ustiedni roli, kdy? si ji Thrym vy#ada jako zastavu za Thorovo kladivo, bez
néhoZ se bohové nemohou brdnit. Freya rdzné odmitla nasledovat Lokiho do J6tunheimu, a Thor sdm

se musel prevléci za bohyni*®’, aby Lokiho obelstil.“

To jsou ale spiSe okrajové pribéhy. Vétsina z Zenskych bozstev ma svlj muzsky protéjsek,
ktery ve vétsiné pribéhd hraje dllezitéjsi roli, jak se mizZeme docist ve Snorriho Eddé (ackoliv musime
brat v potaz, ze Edda byla sepsana kfestanskym autorem az ve 13. Stoleti, a nemusi nutné odrazet
zpUsob mysleni starovékych Severanl. Dokonce ani pfi stvofeni nehraly Zeny duleZitou roli, jedina
Zenska bytost podilejici alespon ¢dstecné na vzniku prvnich Zivych bytosti byla krava Audhumla. Jak
potvrzuje Jochens, Zensky podil na prvni fazi plodivého aktu vzesel ze dvou generaci Zenskych gigant(

a od kravy, ktera kojila obra Ymiho'®.

Z pohledll bohi se obryné délily na dvé kategorie: mladé a krasné, které casto svadély bohy,
a staré a osklivé, ke kterym bohové naopak citili odpor. Jochens piSe, Ze pfilezitostné bohové
adoptovali obryné jako své Zeny ¢i potomky (napf. Gerdr v nékterych mytech vystupovala jako
manzelka Freye, a Njord si vzal za Zenu obryni Skadi). Z manzZelstvi s obrynémi vSak malokdy vzesly

déti'®,

Snorri se pfi psani svych dél snaZil usporadat dochovany materidl tim, Ze se pokousel
vyjmenovat bohyné, které zmirnuje ve svych pracech — nejprve se dopocita Cisla ¢trnact, pozdéji tento

700 vétsiné z nich viak existuje velmi mélo dochovaného materialu.

seznam rozsifi na dvacet sedm
Crossley-Holland ve své knize uvadi Snorriho prehled ¢trndcti bohyni: ,Kromé Freyi a Frigg to jsou:
Gefion, ktera byla také Fazena mezi Vany, a pfibéh o tom, jak oblouznila Gylfiho, krale Svédska, ji Fadi

k bohynim spojovanym se zemédélstvim a urodou. Eir byla bohyni léceni; Sjofn a Lofn byly

1% Jochens, str. 49
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167 pievleceni muze do Zenského odévu bylo povazovana za jeden z nejpotupnéjsich ukoni
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odpovédné za rozniceni vasné mezi lidmi a opétovné shledani téch, kterym ,manzelstvi bylo
zakdzano nebo odepreno”. Var slychavala manzelské prisahy a trestala kazdého, kdo tuto prisahu
porusi. Vor byla bohyné, pred kterou nic nemohlo byt skryto. Ostrazitd Syn byla vzyvana
obzalovanymi pti soudu. Snotra byla moudra a jemnd a znala hodnotu sebeovladani. Saga se dala
rozpoznat jen podle toho, 7e kazdy den popijela s Odinem v jeho pokoji Sokkvabekk, a Lin, Fulla a Gna

nebyly nic vic nez sluzky Odinovy Zeny Frigg“*’".

Bozské zeny nebyly jedinymi Zenskymi stvoreni, o kterych se zmifiuji sagy. Casto se bohové i
bohyné vmésovali do lidskych zaleZitosti a mivali s lidmi milostné pletky. O Zenach, které mély pomér
s bohy, se zminuje nékolik autord, mimo  jiné i Jochens. Jak pise:
,Pozemska Zena, kterd méla sexudlni styk s bohem, bez ohledu na to zda byla jiZ mezi bohy ¢i ne, byla
nazyvana jeho elja. Toto slovo se béiné preklada jako konkubina, protikladem je (eigin)kona

/ . v 172
(pravoplatna manzelka)“ .

Velmi zajimavym poznatkem je, Ze zatimco bohové mohli sdilet loZe a vyvijet sexudlni aktivitu
takika bez omezeni, bohyné, pokud z podobné ¢innosti byly nafceny, bylo to povazovano za urazku
nejen bohyné, ale téz jejiho partnera (viz Lokasenna a ptibéh o I8unn, kterd byla Lokim nafcena, Ze
,touzi po mnoha muzich”). Bohyné obecné, dokonce i Freya, maji tendenci byt autory pfibéhu o nich
ocistovany od jakychkoli naznakl chtie, a pokud jiz pFipusti tuto vasen, vidy musi byt dobfe

zdlvodnéna.

Bohyné v severském panteonu Ziji povétsinou Zivot podobny smrtelnikim, samoziejmé
s pfihlédnutim k jejich povinnostem. Sdileji domaci prace s valkyrami zejména vtom, Ze serviruji
bohim napoje. Freya je pfikladem odvaziné bohyné, kterad jako jedinad se odvazila mabidnout napoj
obru Hrunghirovi béhem jeho navstévy ve Vallhale. Freya je také jedind bohyné, kterd za svym
manzelem cestuje, se vSechny ostatni spiSe zdrzuji na jednom misté, a nepodili se ani na boZské

snaze tvofit*’”>.

Pro muZe i pro bohy bylo podobné zahanbuijici, jak jsem jiz uvedla, a jak potvrzuje Jochens,
naréeni z toho, Ze se néktery z nich objevil v Zenskych Satech, pfipadné Ze byl zapleten do Zenskych
zéleZitosti — kojeni, magie ¢i rozmnoZovani. Mnoho zdkonuU v tehdejsi spoleénosti té7 trestalo a

zakazovalo homosexualitu'’®.

171 Crossley — Holland, Givodni strany xxx - XXXi
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Sexudlni chovani bohl vibec silné pfipominalo milostny Zivot islandskych a norskych
nacelnikl a jejich Zen, neprekvapi, Ze i politicky a socialni Zivot boZstev odrazel rozdéleni podobné
lidskym tvordim. Jak uvadi Jochens, bohové a lidé poradali politicka setkani s bohynémi a Zzenami i za
cenu ubohych socidlnich podminek. Zeny a bohyné sdilely polovefejnou roli obsluhovacek na
slavnostech. Podobné jako lidské Zeny v mnoha spole¢nostech a mozna i jako Zeny na kralovskych
dvorech, bohyné travily ¢as a energii pletenim se do zaleZitosti jejich manZeld a rodin'’®. Oceriovany
vliv spocival v emocni podpore muzll, zatimco za dvé zakladni Zenské Cinnosti, praci a plozeni déti, se

Zzadného ocenéni nedockaly.

MiZe se zdat, Ze pfi poctu c¢trnacti bohyn a tfinacti valkyr, avSak pouze tfinacti jmenovanych
bohl, je Asgard, misto, kde prebyvali bohové, vice enské ne muzské. To se viak zménilo od té doby,
co jsou do Valhally, Odinovy svatyné, zvani ti, kdo? hrdinné zemfeli na bitevnim poli (pFesnéji

polovina mrtvych hrdin().

| pfesto, Ze panny mohly byt symbolem ochrany ve valce, Zeny jako takové, naproti obecnym
domnénkdm, bojovaly jen vyjimecné. VSechny nadpfirozené bytosti, jakkoliv souvisejici s bojem, byly
spjaty s hlavnim bohem Odinem. Zeny za bé&inych dennich okolnosti nenosily zbrang, a v dobach
vybojli se spiSe staraly o Cleny rodiny a o potravu neZ by se vrhaly do boje. Dokonce i jazyk
(islandstina) ma pro vélecnictvi, presnéji pro vitézné valecnictvi, muzské terminy. Nékdy se Zeny
prevlékaly do muzské zbroje za Gcelem optického zvétSeni armady, avSak rozzurené valecnice vrhajici

se na protivniky byly, dle dochovanych materialG'’®, spise fantazijemi porazenych muz.

Str. 101: V obou ptipadech, jak piSe Jochens je dlisledkem to, Ze Zena, kterd popfe svou sexualitu , se
smi chovat dle muZskych norem chovani, a naopak, pokud svou sexualitu .pfijme, nem(Ze se chovat

dle muzskych spole¢enskych pravidel'”’.

Nutno ovSem pfiznat, Ze v historii severskych narodud se vyskytovalo nékolik, nejéastéji neprovdanych

vélecnic. Pfiklad miZeme nalézt v pfibéhu Prsten Nibelung.

At jiz starovéci Severané uctivali Bohyni jako jedinou nejvyssi bytost, ¢i at jiz kazda z entit
existovala samostatné a nezavisle jedna na druhé, je jisté, Ze v sagach se vyskytuji bohyné pod
riznymi jmény, majici své funkce, vlastnosti a atributy. PFi blizS§im zkoumani sice vyjde najevo, Ze
nékteré z nich jsou si natolik podobné, Ze by se daly témér zaménit, avsak presto je dulezité védét, co

nejspise mély predstavovat a jaké myty se k nim vztahuiji.

'’ Jochens, str. 72
176 \/ n&kterych ptipadech se mohou objevit rozzufené vale¢nice v islandskych sagach, ale to je spise vyjimka.
"7 Jochens, str. 101



NiZe uvedené informace pochazeji zejména ze Snorriho Eddy, ktera je pro tento pfehled
nezbytna. Cituji téz jiné autory, ktefi Eddu vice ¢i méné podrobné zpracovavaji, a jejichz vyklad je pro
objasnéni charakteru té které bohyné dulezZity. O nékterych z nich jsem dohledala pouze kratké
zminky, o jinych, zejména o Frigg a Freye, se rozepisuji vice, protoze ony jsou jakymsi centralnim

zdrojem badani o bohynich v severském panteonu.

3.3.2 Angrboda

Zminky o ni mlZeme nalézt jak v Poetické, tak v prozaické Eddé. Patfila do rodu obr( a
s Istivym Lokim zplodila tfi potomky — bohyni podsvéti Hel, hada Jormungandra, ktery obtaci
Midgard, a vlka Fenrira, ktery sehraje dileZitou roli, aZz nastane konec svéta, Ragnarok. Jeji jméno

muze byt prekladano jako , Ta, kterd nabizi milost”.

Simek se o ni zmifuje jako o Aurbodé, coZ poukazuje nejpsiSe na zaklad z latinského aureum,
zlato (to by odpovidalo tomu, jak o ni pisi islandské sagy). J. de Vries vsak jeji jméno preklada jako

1
vihkost“*’8,

3.3.3 Beiwe

Skandindvska bohyné slunce, ktera zajistuje plodnost viem rostlinam a zvifatim. Je spjata ze
jména se sobem, a starovéci Skandinavci véfili, Ze se svou dcerou cestovala kazdé jaro po obloze. Pfi
pfichodu arktického jara pfinasela zeler svétlo celé zemi po dlouhé a kruté zimé, v niZ dominoval

snih. Je jednou zmala bohyni, ktera byla vzyvana k Utése dusevné nemocnych a také byla

y y . y o . 179
pravdépodobné patronkou téch, kdoz s dusevné nemocnymi pracovali™ ~.

O této bohyni se vSéak mnoho autorl nezminuje.

3.3.4 Freya a Frigg

Dvé bohyné, o kterych Snorri sice piSe, Ze vystupovaly kazda v jiné podobé, avsak které se
navzajem natolik prolinaji, Ze je dobré uvést je v jedné kapitole. Kazda z nich ma své vlastni atributy,
je? ji ¢ini odli$nou, oviem dle dochovanych zminek si své schopnosti mohly vyméfovat'® a nasledné

jedna druhou zastoupit.

Freya je skutecné Bohyni mnoha jmen, jak uvadi autorky Billingtonova a Greenova. Snorri

tuto mnohojmennost vysvétluje v Gylfaginning (Oblouznéni krale Gylfa): Freyja je vdana za jistého

178 Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 23

179 Jennings, str. 104

180 im7 je mysleno, Ze v sdgach miZzeme narazit na jméno bohyné& Frigg konajici ¢innost charakteristickou spise
pro Freyu a naopak.



Odra. Kdy? jeji manzel odejde na daleké a nebezpeéné cesty, Freyja pro ného place éervenozlaté slzy.
Neslozi vsak ruce do klina, a i kdyz oplakava svého muze, vyda se ho hledat mezi lidi, kde vystupuje

pokazdé pod jinym jménem.*®!

Fakt, e Freya byla Zenou Oda, stvrzuje i Turville — Petre'®

. Je to zminéno ve VQluspd i
v Hyndluljéd, a opét té7 v pracech Snorriho. 08 miize byt ztotozriovan s Odinem — jakmile Odin zmizel
zvice nei jedné prilezitosti, taktéz O3 odesel, vydavaje se na dlouhé cestyi. Freyja se vydalal ho

hledat, a mezitim ronila zlaté slzy. Z tohoto divodu basnici nazyvaiji zlato , Freyjinymi slzami.

Tento posledni pribéh ukazuje, Ze Freyja nebyla pouze boZstvem plodnosti, ale, podobné jako
jeji otec, také boZstvem bohatstvi. Hallal spolu s dalSimi badateli ddle uvadi, Ze byla sestrou a
dvojcetem severského boha plodnosti Freye, a oba dva patfili mezi Vany. Freya byla mezi viemi
bohynémi zdaleka nejkrasnéjsi a patfila i k nejoblibenéjSim, nejen mezi Zenami, které ji uctivaly za
pomoc pfi sfiatku a rozeni déti, ale i mezi bojovniky a krali. Casto vodila do bitvy Odinovy sluzebnice

183

Valkyry, aby si vybiraly padlé hrdiny, kterym bude dovoleno vejit do siné mrtvych, do Valhaly ™.

Neni presné znamo, jak se dostala mezi svét £sQ, ale tvrdi se, Ze ucila magii, ,seidr”,
samotného Odina, a Casto bylo spolu s tim uvddéno, Ze se chovala nenasytné a lascivné. Méla byt
vzyvana v lasce a zvlastni zdlibu nachdzela v milostné poezii (mansQngr), za coz byla mnohokrat
stihdna dle obcanského prdva Islandu. Diky svému statutu bohyné lasky a sexuality patfila meazi
nejpromiskuitnéjsi z boistev. Ackoli prolévala zlaté slzy, kdyz ji opustil sukni¢kaFsky manzel Odr, brzy
nalezla Utéchu v pletkach s mnozstvim svych ctitel(, mezi které patfili bohové, dokonce i vlastni bratr
Frey, elfové i smrtelni hrdinové. Simek a Hallal o této bohyni tvrdi, Ze jezdi na voze tazeném dvéma
kockami. Umi ménit rychle svou podobu a Iétda nebesy jako sokol nebo se potuluje po zemi

184

prevtélena do kozy *". V podobé ptaka muze létat do zasvéti a prinaset odtamtud proroctvi a véstby

tykajici se osudd smrtelnych bytosti v Midgardu.

Kromé& manzela Odra je zndm i Freyin milenec Ottar, ktery je z kralovského rodu. Bohyné ho
Casto bere dold do podzemi (dle basné Hyndluljod), takze se muiZe poucit o svych kralovskych
predcich; to je jedna z pfileZitosti, kdy miZe byt tato bohyné vidéna jako nadpfirozenad nevésta

pravoplatného krale®.
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Freya mohla byt spojena s kralovskym statutem jesté davérnéjsSim poutem. Nasstrom uvadi,
Ze na mnoha figurach zpodobnujicich Freyu jako matku bohyni se objevuje odhalené nadro — symbol
fertility. Motiv mohl vzniknout i na zakladé pojeti kralovské moci — kral mohl byt tim, kdo symbolicky

sal z prsu velké bohyn&'®.

Ve Snorriho Eddé se taktéz piSe, ze druhé jméno Freyina milence Ottara je Hildisvini, coz
znamena ,bitevni sviné”. Jelikoz bitva jde ruku v ruce se smrti, byla Freya spojovédna téz se svétem
mrtvych Freyja téZ pfindsela ¢i strazila pfichod valky a smrti. V Grimnismdl se pise, Ze Zije ve
Folkvangr, coz se prekladd jako ,bitevni pole”. Kazdy den si voli polovinu téch, co padli v bitvé, a
odva?i si je s sebou do své fise, zatimco Odin ziskdva druhou polovinu. Snorri takté? uvadi, e méla

kocar tazeny kotkami'®’, s nimz vjizdéla pfimo do stiedu bitevniho pole®®.

OOdr je uvadén jako Freyjin manzel nejen ve Snorriho textu, ale také ve Skaldskaparmalu ¢i ve
skaldské poezii. V jinych souvislostech vSsak mlzeme Freyju vidét ve spojeni s O8inem, coZ obcas byva
vnimano jako pozdni vyvoj nabozenskych predstav, ve kterych Freyja prevzala pozici bohyné Frigg®.
Odin byl biih vladnouci magii (seidr), avéak Freyja byla tou, kterd ho tyto pochybné praktiky naucila.
Neprekvapuje nas, kdyZ se z pozdéjsich zdroji dozvidame, Ze Freyja byla vlastné jednou z milenek

Odina. Jak jiz bylo zminéno, Freyjin pravoplatny manzel O8 maze byt jen sté%i zcela odliden od Odina.

Turville — Petre piSe, Ze Freya ma mnoho spolecného se svym bratrem. Prasata byla posvétna

. .y v 190 . v , , . v ovava:
pro ni stejné jako pro ného~". Hallal potvrzuje, Ze spolu s Freyem vlastni zlatého kance, jehoZ stétiny
osvétluji svét', ale nejvice si ceni nahrdelniku jménem Brisingamen, klenotu tak krasného, 7e se
bohyné, jak pravi mytus, prodala jako prostitutka ¢tyfem trpaslikiim, ktefi nahrdelnik vyrobili, jen aby
ho ziskala'®>. To rozzufilo Odina, jen? byl jednim z jejich bozskych ctitell, a prikdzal zlomysinému

Lokimu, aby nahrdelnik ukradl a ptinesl mu ho.

Nebyl to snadny ukol: aby se dostal do nedobytné pevnosti Sessrymnir, kde Freya Zila, musel
se buh salby proménit v mouchu. KdyZz potom nalezl bohyni, jak spi v poloze, v niz nebylo moiné
Brisingamen vzit, byl nucen se proménit v blechu a Stipat ji na prsou, aZz se bohyné ve spanku obratila

a umoznila mu nahrdelnik rozepnout.

186 Nasstrom, Freya and Frigg, str. 34

87 Tyrville — Petre, Myths and Religion of the Celts, str. 175

188 Snorri Sturlusson, Edda

189 Hallal to ve svych studiich uvadi na nékolika mistech, viz str. 97 a dale

99 Turville — Petre, str. 175

191 Hallal, Encyklopedie keltské mytologie, str. 97

192 viz S. Sturlusson, Edda, ¢i Nasstrom, Freya and Frigg; Nasstrom uvadi, ze o tomto ¢inu se zmiiuje i Saxo
Grammaticus ve své praci Gesta Danorum (str. 107)



Kdy? Freya zjistila ztratu a stéZovala si Odinovi, souhlasil velky blih s tim, Ze nahrdelnik vrati

za podminky, Ze Freya ke svym mirumilovné;jsim povinnostem pfipoji i rozSifovani valek.

Zejména ve Snorriho textech vSak maji Freya a Frigg zvlastni postaveni. Snorri se o nich
zmifiuje v kapitole 34 v Gylfaginning, ktera byla vyhrazena bohynim bez partnera'®®. Zatimco Frigg
byvala spojovanad s Odinem celkem bez protestdl, u Freyi mlZe jeji partnertsvi s bratrem volné
prechazet do manzelského svazku, avsak jejich partnerstvi ma vidy neobvykly charakter. Ani jedna
z nich jisté nepredstavuje ideal kfestanské Zeny, na to se obé chovaji ponékud nemoralné a rozhoguji
se prilis samostatné. Freyiny milostné avantyry jsou notoricky znamé, dle Prymskvida je to pravé ona,
kdo si vybird své sexudlni partnery'®. Frigg zase spacha akt cizoloZstvi, mimo jiné, sdvéma

Odinovymi bratry, a v Grimninsmal se pravi, 7e svého manzela pfimo podvadéla'®

. Oboji poukazuje
na skutecnost, Ze Bohyné maji spolecny plvod, zahrnuji dva aspekty Velké Bohyné, které se objevuji

v rznych variantach v mytech — truchlici matky Frigg a smysIné bohyné lasky Freyi.

Dalsi podobnost obou bohyni je moZno spatfovat v tom, Ze Frigg zjevné vlastni podobnou
ptaci podobu jako Freya, a v jednom z ranych mytl je nazyvana ,vladkyné jestfabich per”. Freya je
zase spojovana s drahymi kameny; jeji slzy jsou zlaté, je povaZovana za bohyni-darkyni, pfindsejici
prosperitu a bohatstvi, podobné jako jeji bratr Frey a jeji otec Njord. Obéma vsak byla pfipisovdna

nezkrotna touha po zlaté a drahych Spercich.

Billingtonovd a Greenova vsak upozoriuji, Ze je tfeba rozlisSit mezi mytologii jakozto
vytvofenym konstruktem, a kultem, jak byl skute¢né lidmi zakousen. Z dalSich ndboZenstvi mame
dostatek dikazli o tom, Ze se ten samy blh ¢i bohyné mohli vyskytovat pod odlisnymi jmény. O Freye
se nékdy maze miuluvit jako o Mardoll, coz se da preloZit jako: Ta, ktera zafi nad mofem. Do urcité
miry se miZe vztahovat ke jménu bohyné Isis, a 0 mnoho pozdéji k panence Marii. Jind moina
interpretace je, Ze je to nardzka na Brisingamen (zafici ozdoba). Brisingamen byl, podle starsi teorie,

symbolem slunce, a jméno Mardoll bylo spojeno s vychodem a zapadem slunce nad morem™®.

Freya je, jak jiZz byla nastinéno, bohyni mnoha jmen a podob. Jedna z jejich prezdivek, Syr,

mUzZe stéZi znamenat néco jiného neZ ,prasnice”, a ona sama nejspise tuto podobu tézZ casto brala na

197 :198

sebe. Uvadi se, Ze jezdila na kanci do Vallhaly™’. Jeji kanec se jmenoval Hildisvini~° (bojovy kanec);
byl pro ni vyroben dvéma skrety, a diky svym zlatym stétindm se velmi podobal kanci, kterého vlastnil

Frey.

193 Nasstrom,Freya — the Great Goddess of the North, str. 99

194 Nasstrom, str. 99

195 Behave disloyally — nejen podvedla ve smyslu cizolozstvi, ale té byla neloajalni vii¢i svému muzi
19 Billington, Green, The Concept of the Goddess, str. 70

Y7 Tylville — Petre, Myths and Religion of the Celts, str. 173

198 Totéz bylo, jak jsem jiz uvedla, i jméno jejiho milence Ottara



Pozdéjsi pasaze Hyndluljod celkem jasné naznacuji, Ze Freyja ma vztah i k dalSim zvifatam.
Béhala za svymi milenci v noci a brala na sebe podobu rlznych zvifat. Napriklad v podobé mystické
kozy Heidrun béhala za svym milencem kozlem. Jako bohyné plodnosti a Urody a smyslnosti, byla

Freyja pfirozené spojovana, ¢ pfimo ztotoziovana s plodnymi a smysinymi zviraty'®.

Freyja, diky tomu, Ze se ji chtéli zmocnit obfi, mohla nést téz urcité znaky podobnosti s
Gerdou, kterd ze svéta obr(i pochazela. V predchozim odstavci byl pfibéh o Gerdé vidén jako pfibéh o
bozstvu sezénni sklizné, a Gerda byla témér identifikovana s Nerthus a Terrra Mater. Avsak Gerda,
jejiz domov mohl byt objeven pouze skrze magicky ohen, jezdcem na magickém koni, méla urcité
vlastnosti panny ochranitelky ¢i valkyry. Jeji matka se nazyvala Aurboda, coz se muze &ist téZ Qrboda

(nabizejici $ip), vhodné jméno pro valkyru, pravého démona smrti a vélky.*®

Je tfeba upozornit na fakt, Ze z mytl vime o bohynich celkem malo, a jelikoZ Snori prosazuje
jejich rovnost s bohy, mlzeme jen predpokladat, Ze nedmérné mnoizstvi pribéh, které se na bohyné
zamérovaly, bylo ztraceno. Crosley — Holland piSe, Ze Freya jej jedina ,bozskd” bytost, ktera prezila
v ptibézich v celé své impozantni krase. Byla vzyvana predkfestanskymi Skandindvci jako bohyné

lasky, a v mytech je popisovana jako sexudlni bohyné, kterd je vidy pfi chuti*®.

Samotna Frigg, kterd sdilela s Odinem znalost lidskych osudd, nejspié méla sv{j pfedobraz
v predstavé Matky Zemé. Byla vzyvana pracujici Zenami, a jeji materské kvality jsou patrné zejména
z pfibéhu o jejim synu Baldrovi, kdy truchli nad jeho ztratou. H.R.Ellis Davidsonovd se zabyvala
moznym propojenim Frigg a Freyi: ,NejspiSe pfedstavuji dva aspekty téZze bohyné — matku a milenku.

Matna postava bohyné Skadi — lovkyné mUiZe zaujmout tieti pozice v posvatné triadé.’?*“

Frigg je povaZovdna za Ustfedni postavu severského panteonu. Byla Zenou boha Odina,
matkou boha Baldra a dcerou jinak neuvddéného Fjorgynna. Sidli v Asgardu, v jednom ze tfech svétd,
spolu s ostatnimi bohy a jeji sluZzebnice se nazyvaji Fulla a Gna. Jejim atributem je Sat sokola a hlavni
Ulohu ma v mytu o Baldrovi, v némz pozaduje ptisahu od vSeho ve svétech, Ze nic nezrani jejiho syna.
Kvli této prisaze jede bih Hemodr k Hel do jeji fise, aby Baldra vyved! ze Heliny podsvétni fise?®.

Existuji vSak i dal$i myty, v nichzZ se tato bohyné objevuje.

99 Turville — Petra, str. 176

200 Tyrville — Petra, str. 177

201 Crossley — Holland, The Penguin Book of Norse Mythology, uvod (str. xxx)
292 Davidson, str. 59

203 Simek, str. 93



Ve 3.a 4. stoleti byla Frigg pravdépodobné zndma téz mimo skandindvské zemé&®®. V Fimské
mytologii byva za jeji ekvivalent povazovana bohyné Venuse. V poloviné prvniho tiscileti se zda, Ze

byla tato bohyné vice znama na jihu nez na severu.

Termin Frigg se da prelozZit jako ,Zena” (fri, fréo), v pripadé shody s Frija pak , milovana“. Frigg
tedy muzZe byt povaZovana za bohyni Zenstvi, partnerstvi a moznad i lasky. Frigg se v mytech objevuje
velmi ¢asné, a téméf neni pochyb o tom, Ze jiz od zac¢atku tradovani stala po boku boha Odina.

Vv

Pozdé&jsi kFestansti autofi prirovnavali tento bozsky par k feckym bohdm Diovi a Héfe®®.

Hallam dle Snorriho vypravéni uvadi, Ze Frigg byla druhou manZelkou nejvy$siho boZstva
severské mytologie Odina. Nazyvali ji ,krdlovnou nebes“ a byla matkou jasného boha Baldra a
slepého Hoda. Laskava bohyné plodnosti, jejiz zvlastni sférou vlivu byla domaci spokojenost a
uzavirani stastnych snatkd. Byla matefskym boZstvem. KdyZz mél Baldr sen o hrozici katastrofé, tu
rychle ziskala pfisahu od vSech stvofenych véci s vyjimkou jmeli, Ze jejimu synovi neuskodi. Vzyvaly ji

eny, které chtély mit dité, a obracely se na ni pfi porodu®®.

Ale ackoli byla Frigg uctivana jako Odinova manzelka, pfesto nebyla vidy vérnou Zenou. Na
pocatku jejich manzelstvi, kdyz ji Odin opustil, aby putoval svétem, dopfavala si Frigg potéseni
milostného pomé&ru se svymi bratry, Véem a Vilim, ktefi b&hem Odinovy nepfitomnosti pfevzali jeho
tran. Jejim dalSim milencem byl ziejmé Ull, bah zimy, lukostrelby a lyZovani. Presto byla jedinym
boZstvem severského panteonu, které smélo sedat na Odinové velkém triinu a vidét s nim, co se d&je

ve vesmiru.’”’

3.3.5 Gefjun

Dle Todda byla Gefjun byla povaZovana za panenskou bohyni (alespon dle svédectvi
kfestanskych autor(l), ktefi nékdy jeji jméno prekladali jako Athéna &i jako Vesta. Je ustredni
postavou Gylfaginning, kde krali Gylfimu poskytuje obveseleni, bezpochyby i sexudlni povahy. Po
tomto obveseleni je obtézkana ctyfmi syny, které proméni ve voly, aby mohli obdélavat zemi. Ackoliv
timto faktem je zbavena panenstvi, autofi psanych verzi mytd (napf¥. Snorri) ji nadale oznacuji jako
,maiden” (panna, panenskd), co? vyjadfuje jeden zaspektl Velké Matky. Pravdépodobné byla

uctivana neprovdanymi divkami®®.

2% viz, frigedeag, z néhoz pozdgji vzniklo Friday (Simek, str. 94)

205 Simek, str. 94

205 Hallam, str. 86

27 Elizabeth Hallam,, Bohové a bohyng&; Knizni klub a Bailos, Praha 1998
208 Todd, Germani, str. 100



Je tfeba vSak zminit, Ze Snorri daval prednost tomu zobrazovat bohyné jako jednotlivé
entity’®, co? dava prostor otazkam, které atributy autor prevzal ze stardi tradice a které, pokud tak
ucinil, pridal do svého dila jako doklad odliSnosti. Neprekvapi proto, ze Gefjun jsou pfipisovany
mnohé atributy, které zdroven patti i Freye: dostava ¢ast mrtvych, existuje pribéh o ozdobé jakozto
dlkazu jejich magickych schopnosti, kterych vyuZila pfi obveseleni krile Gylfiho. TéZ ji byvala
obétovdna krdva v ji zasvéceném chramu. Snorri vSak trva na tom, Ze na sklonku slavy severského

nabozenstvi byly tyto dvé bohyné striktné oddéleny?*°.

Greenova se zmifiuje o tom, e jednim z epitet pro Freyu bylo Gefn, ,Darkyné“.*** Toto

pfizvisko mlZe byt spojeno se jménem jiné germanské bohyné, Gefjon. Avsak ta méla docela
odlidnou osobnost ne Freya. Byla jednou z hlavnich bohyni germanského panteonu, pattila mezi Asy,
v pfibéhu o krdli Gylfim byla zminéna jako Zebracka. | zde je nazyvdna staroseverskym vyrazem
»,panna“, které oznacovalo jak sexudlné nedotcenou Zenu, tak Zenu, kterd nikdy nebyla vdana. Tohle

oboji oznacuje fyzicky stav této bohyné, a také jeji vztah k ostatnim bohynim, naptiklad k Freye.

3.3.6 Gerth

Greenova uvadi, Ze Gerth, ¢i Gerda, byla obryné, ktera je v mytech povazovana za manzelku
Freye (ktery ji svedl). Jeji ruce ozafuji svét, byla nejpravdépodobnéji slunecni panna, ackoliv se
nevztahovala pfimo k ostatnim indoevropskym sluneénim bozstviim?'?. Spise, jako mnoho jinych
germanskych Zenskych bozZstev, byla kombinaci bohyné a zranitelné smrtelnice. Jeji strach z osklivosti
poukazuje jak na specifickou Zenskou zranitelnost, tak na muzskou domnénku, Ze by toto mohla byt

pro zenu hrozna véc.

Ve Skirnismdl se piSe, Zze Freyr si vzal za Zzenu Gerd, jejiz jméno odkazuje ke gardr (pole), a
kterd zosobfiuje kukufi¢né pole, drzici pevné v drapech zimy, tedy v drabech ledovych obra®®.
Takové vysvétleni naznacuje, Ze Gerda se ponékud odliSovala od Nerthus, Matky Zemé. TéZ to muze
naznacovat, Zze Skirnismdl odrazi urcity ritudlni akt ¢i drama predstavujici svatbu mezi bohem

slunecniho svitu a plodnosti s jeho pozemskou nevéstou.

3.3.7 Hel

Vyraz Hel se pouzival jak pro samotnou fiSi mrtvych, tak i pro bohyni, kterd tomuto svétu

vladla. Prvni kennigy®**, v nichz se jméno této bohyné vyskytuje, se objevily nékdy na konci 10. & na

2%Todd, str. 104

20T0dd, Germani, str. 102

211 Green, The Celtic Goddesses, str. 103

212 Green, The Celtic Goddesses, str. 104

3 Turville — Petra, str. 174

2% Kenning — poeticka parafraze uréitého tématu v nékolika slovech, ktera se vyskytuje v Eddé a skadské poezii.
Mytologickému kenningu je téméf nemozné rozumét bez znalosti odpovidajiciho mytu (Simek, str. 183)



pocatku 11. stoleti. NejCastéji byva podsvéti nazyvano: ,Dim samotné Hel“ ¢i ,,Chodby bohyné Hel.”
Nejpodrobnéjsi popis bohyné a jeji fise se vyskytuje ve Snorriho Eddé, v niz je Hel dcerou boha Lokiho
a sestrou hada Midgarda a vlka Fenrise. Dale uvadi, Ze: ,,Bohové zvédéli, Ze jim od téchto sourozencl
hrozi nebezpeci, a proto se rozhodli uvrhnout kazdého z nich mimo tento svét. Hel uvrhli do
Niflheimu, a svéfili ji vladu nad deviti svéty, aby v nich pridélovala ptibytek tém, kdoz k ni budou

poslani. Ma tam velika sidla, kolem nich? je ukrutné vysoky plot s mohutnymi m¥izemi.“**®

Hel byla oznacovana za personifikaci sféry mrtvych stejné jako smrti samotné, k niz odchazeli
lidé, ktefi zemreli na nemoc ¢i sedli stafim. (Ti, kdoZz zemfreli na bitevnim poli, patfili Odinovi).
V germanské mytologii neni pobyvani v fiSi této bohyné trestem ani peklem. Pokud vSak nékdo
odesel do Fide Hel, jiZ se nikdy nemize vratit*'®. Jako Bohyné vladne nad podsvétim, do jeji fise vede
most Gjallabrt a v nékterych pramenech strazi vchod do fise hel té7 pes Garm®"’. Tato predstava se

s v s v s v g v s s v 7 qver v s v s vrv v 21
napadné podobd feckym predstavam o podsvéti, které té7 uvadéji, Ze do zasvétni fise vede feka*®.

Diky svému jménu, ndpadné se podobajicimu vyrazu ,hell” je tato bohyné nejspiSe Uzce
spjata s kiestanskou tradici’’®. Podobné jako v kiestanstvi i zde hraje tato fise dileZitou roli pfi
prichodu konce svéta.””® P¥i ném zanikne ¥i$e boht (Asgard), zatimco podsvéti pretrva. Bude to

defintivni zanik vSech svét(, a ,podsvéti“ pretrva pro ty, ktefi za Zivota v tomto svété pachali zlo.

Hel jako bohyné pak byva spjata s myty o bohu Odinovi a Njérdovi, kterym bylo dovoleno

vladkyni smrti oklamat (nikomu z fi$e lidi ani bohd se to nikdy predtim & potom nepovedlo)®**.

Rydberg ve své knize pise, Ze srovnani riznych pramenti®*” odhaluje, ze bohyné osudu Urd a
vladkyné podzemni fise Hel byly nejspiSe jednou a tou samou bohyni. Ta, ktera rozdava Zivot, rozdava
i smrt; je to ona, kdo, spolu se svymi sestrami sluzebnicemi, je vladkyni nad minulosti, pfitomnosti a
budoucnosti, a taktéz vladne svému krédlovstvi, kde shromaZduje vSechny generace z minulosti,

pritomnosti a budoucnosti*®.

3.3.8 Idun

Bohyné majici za ukol starat se o vééné mladi bohU. Strazi jablka mladosti ve své truhlici; tato

jablka pomahaji bohlm znovu nabyt ¢i udrZet si mladi. Jeji jméno je zmiriovano velmi zfidka; Snorri

21> Sturluson, str. 65

21° Simek, str. 137

217 Balders draumar 3 a 4

18 Tato predstava se objévuje téZ u severskych naroda, viz Voluspa 36

219 Simek, str. 138

220 \/ geverské tradici se konec svéta nazyva Ragnardk; viz. VIickova, str. 178, Simek, str. 259

221 y|gkova, str. 101

222 Autor se zmiiiuje zejména o basnich kiestanského barda Eilifa Gudrunsona a o Grimnersmal — viz str.
307,308

223 Rydberg, Teutonic mythology, str. 308



ve své Eddé pouzil zminku o ni pochazejici z predkrestanskych dob, v niZ ma za manzela boha poezie
Bragiho. Byva spojovana s mytem o bohu Lokim a obrovi Bazim, v némz je Idun i se svymi jablky

ob&ma unesena®®.

Loki se dostane do nesnazi a slibi obrovi Pjazimu, e mu z Asgardu pFivede Idun spolu s jablky,
ktera strazi. Simek tento mytus popisuje tak, ze Loki prelsti bohyni, aby opustila své jabloné tim, Ze ji
vyzve, aby sva jablka porovnala s jinymi. Poté, co vyhde ze své zahrady, ji obr Bazi unese do svého
domu. Bohové zacnou starnout, a teprve poté, co zabiji obra a Idunn se smi vratit zpét, mize byt

obnoven poradek svéta.

Jiné prameny, které nejspiSe pochazeli zdob prfed pfichodem krestanstvi, se o ni vsak
nezmifuji. Jedna z mala zminek pochazi z Lokasenny 17°*°, kde je obvinéna z toho, Ze stravila noc
s vrahem svého vlastniho bratra. Pokud by vsak pochdzela z pohanskych ¢as(, patfila by mezi bohyné

plodnosti, a to diky svym atributdm (jablka).

3.3.9 Nerthus

Matka zemé a bohyné plodnosti, nékdy zaménovana za Njorda; souvislosti s touto bohyni
jsou nejasné.’*® Page uvadi, 7e i Sevefané znali uctivani Bohyné zemé&, Nerthus, jejiz kult byl spojovan
s mirem a plodnosti*®’. Cituje ve své praci Tacita, ktery popsal obfad, jeho? byl Gidajné svédkem na
jednom z ostrovl. Tacitus doslova pise, Ze: ,Knéz pozna pfitomnost Bohyné ve voze, ktery je ji
zasvécen, zaptrahne do ného jednou v roce koné a cestuje s nim po ostrové. V tomto Case se nevedou
valky, je zavieno veskeré Zelezo. Lidé se raduji a slavi. Jen tak dlouho je vSak zndm mir a pokoj, jen
tak dlouho milovan, dokud tyZz knéz neodveze bohyni zpét do chramu, kdyZz uz ma styku s lidmi
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dost“““°. Mnoho svych atributd sdili s bohyni Freyou.

| dalsi badatelé se shoduji v nazoru, Ze kult bohyné Nerthus byval spojovan s uctivanim Velké
Matky a posvatnou svatbou (hieros gamos)**°, v niz se kral ,zeni“ se svou zemi. Potize viak nastavaji
pfi lingvistickém rozboru terminu Nerpus, ktery se vyskytuje v Tacitové Germanii®®, ktery je téze
formy jako jméno severského boha Njordra (jméno je uvedeno v pluralu). Jednim z vysvétleni mize

byt uctivani obou boZstev v jednom kultu, podobné jako tomu bylo napfiklad s Freyem / Freyou.

2% \fiz Simek, Dictionary of Northern mythology, str. 171

225 Snorri, Edda a Sdga o Ynglinzich, Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 172
226 Hrych, str. 351

22 page, Germanské myty, str. 33

228 page, str. 32

229 Simek, str. 230

230 pyevzato z Simek, str. 230



Jinou moZnou variantou pak muZe byt, Ze toto boZstvo bylo hermafroditni povahy. Pravé vyskyt

jména Njordr v mnozném &isle viak poukazuje spise na prvni moznost™'.

Znama badatelka Greenova pak tuto bohyni pfirovnava k irské bohyni, valecnici a kralovné
Medb. Podobné jako ona i Nerthus je Tacitem®* popisovana jako ta, ktera krouzi kolem bitevniho

pole ve svém kocare®*?, ¢ekajici na tlovky v podobné padlych bojovnika.

Todd potvrzuje, 7e Nerthus byla uctivana kultovnim procesim jako bohyné plodnosti®*”.

Nasstrom uvadi, Ze podoby bohyné nemusely mit pouze podobu malé sosky, ale je téZ moiné, ze
bohyné byla vytesavana i do skaly. Skalofezby**® mohly vyjadiovat symboly & jednotlivé ¢asti téla
bohyné. Mnohem c¢astéji vSak byla bohyné zobrazovand symbolicky, zatimco jeji muZsky protéjsek
mival antropomorfni podobu, co? nejspise vyjadfovalo jeji celistvost a posvatnost”°. Marianne

Gorman®*’

dokonce navrhla, Ze skalorezby jsou dilem nikoliv severskych, nybrz keltskych kmen(. Své
tvrzeni zakldda na srovndni Urnenfelderské a Laténské kultury a na tom, co je zndmo o keltské
kultufe obecné. Pfesto se vSak mnoho autorl shoduje vtom, Ze, bez ohledu na jejich plvod,
skalorezby sice poskytuji bohaty material ke zkoumani, nicméné vykladat je jako religdzni obrazy je
oSemetné. Tyto obrazy, jak se zda, neodrazeji Zddnou postavu z ndm zndmych mytd. Doba bronzova

byla zndma uctivanim slunce.
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Snorri ve svych dilech fadi bohyné odlisné naptiklad od Tacita®®. Je zde patrny vétsi vliv

patriarchalni struktury spolec¢nosti, kdy bohyné byly automaticky pfedstavovany po boku manzela i

bratra (zde je tieba zdraznit, Ze to maze byt i pozdni vliv)**.

Turville-Petre rozebira pdvod jména Nerthus, ktery je, jak piSe, stdle opfeden tajemstvim.
MlZe se vztahovat kirskému ,nert” (sila), coz naznacuje, Ze Bohyné ztélesnovala plodnost a silu
zemé. JestliZze ano, pak se nejspiSe toto slovo objevuje ve staroseverské sloZzeniné njardgjord (opasek

sily), njardlass (mocny zamek)**°.

Nerthus, at jiZz byla jakéhokoliv pohlavi, patfila k bohtm z rodu Vanl, a jeji jméno odpovidalo
pfesné jménu boha. Uctivdni bohyné Nerthus je popsano v Tacitové Germdnii s neobvyklou

presnosti. Nerthus je povazovana za Terra Mater a véfilo se, Ze je zapletena do milostnych hratek lidi.

231 Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 230

232 pievzato z Green, str. 161

2% Green, The Concept of the Goddess, str. 161

234 Todd, Germani, str. 25

2% Rock - carvings

2% Nasstrom, Freya — the Great Goddess of the North, str. 38

287 Nasstrom se podrobngji zmifiuje o vysledcich badani této autorky na str. 38 - 40

238 Tacitus, Germéanie, str. 28; vypocet vSech kment, které zahrnuje pod termin Germani, dle tizei, na némz ziji
239 Nasstrom, str. 98; Sturlusson, Edda

29 Tyrville - Petre, Myths and Religion of the North, str. 171



Centrem jejiho uctivani byl ostrov v mofi, kterym mohl byt néktery z ostrovll patficich k Dansku.

Uctivani Nerthus je zde pfipodobriovano k uctivani Freye.

Nerthus nemuze byt jind nez Njord, avSak norsti autofi nds zpravuji o tom, ze Njord byl

muzského a nikoliv Zenského rodu; je povazovan za otce Freye a Freyiy**!

. Tento problém ohledné
zmény pohlavi nejspis nebude nikdy vyresen s konecnou platnosti, ale miZeme predpokladat, Ze
Nerthus byla pivodné hermafrodit, pfipadné Ze mame co do cinéni s bozskym parem bratr — sestra
podobné jako jsou Freyr and Freyja. Njord mél svou sestru za Zenu; Freyja zas sdilela loze s Freyrem a
incest byl mezi Vany bé&Znou praktikou. Turville — Petre tvrdi, Ze vtomto pfipadé mohla byt Nerthus
Yena i muz. Bylo navrieno, 7e Njord, jeho? jméno se objevuje v nazvech nékterych mist ve Svédsku,
nebyl bdh, nybrz bohyné. Kocar, ktery ji pfisuzovali jeji uctivaci, je tfeba povaZovat za zpUsob

prepravy mrtvych na Onen svét, & symbol spojeni smrti a plodnosti***.

3.3.10 Nehalennia

Todd uvadi, Ze chram zasvéceny této bohyni stal ve 2. a 3. stoleti v Domburgu na ostrové
Walcheren, a byl pomérné hojné navstévovany. Bohyné se ¢asto znazornuje na trlinu, s obilim nebo
ovocem na kliné. Vedle trinu se nékdy objevuje lod a pes, jediné zvite, které s ni bylo spojovano.

Jako u mnoha jinych bohyri plodnosti sahala jeji moc az do zéhrobi**>.

Také Jenningsova piSe, Ze tato bohyné germdanského panteonu ,byla zmifovdna na mnoha
posvatnych oltafich od 3. stoleti naSeho letopoctu. Jejimi atributy jsou povétSinou kosik s ovocem,
coz je podobné zobrazeni, jaké se objevuje na monumentech znazoriujicich kult Matron, a pes. Kosik

mUzZe poukazovat na symboliku plodnosti, avsak pes by mohl byt charakteristicky spiSe pro bohyni

.o . . 244
smrti, viz latinské nex, necare — zabijet” .

Simek dale dopliiuje charakteristiku této bohyné dodatkem, Ze diky hojnému vyskytu jejiho
jména mezi obchodniky miZeme soudit, Ze méla téZ urcité spojeni s atributy bohyné plavby a

245

namorniho obchodu“™. Opét citoval z Tacita, ktery spojoval jeji atributy s atributy fecké bohyné lsis.

V jeho podani viak spojuje uctivani této bohyné s kultem bohyné Nerthus**®. Té7 jini autofi**’ se

21 Tyrville - Petre, Myths and Religion of the North, str. 172
22 Tyrville — Petre, Myths and Religion of the North, str. 173
243 Todd, Germani, str. 99

4% Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 229

245 Simek, str. 229
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domnivaji, ze Nehalennia byla lokalnim boZstvem zastupujicim vice obecné bozstvo plodnosti a

namornictvi**2.

Nehalennia je pro nékteré badatele obtiZznou postavou. Diky nalezim z dnesniho Danska neni
zcela jasné, zda tato bohyné byla skutecné spise germanského plvodu, ¢i zda ji Ize zaradit do
keltského kulturné naboZenského systému. | Greenova se v nékolika svych knihach zminfuje o tom, Ze

Nehalennia je pravdépodobné stari ne ostatni bohové germanského panteonu®®.

3.3.11 Skadi

Jedna z basni v Poetické Eddé se tykd této jinak celkem nezndmé obryné, kterd sice neni
pfimo bohyni, avsak diky svému sfatku s bohem mofi Njordem se stava soucasti panteonu. Byva
spojovana s lovenim pomoci luku, se zimou a s horami. Je zmifiovdna jak ve Sorriho Eddé, tak ve

versSich skaldské poezie.

Pribéh pravi, Ze Skadi byla dcerou obra Pjaziho, zndmého z pfibéhu o Idun. Bohové ji zabiji
otce, za néhoZ Skadi pozaduje ndhradu — manzela, a to nikoho mensiho nez boha Freye. Ma za ukol
ho poznat podle nohou. Skadi se v3ak splete a misto Freye si vybere boha mofi Njorda. V dile
Heiminskringla se uvadi, Ze se Skadi nakonec s Njordem rozvede a vezme si za muZe samotného

Odina, s nimz zplodi mnoho potomkad.

3.4 Ostatni nadprirozené Zenské postavy

V nasledujicih kapitolach se budu vénovat Zenskym boZstvlim, ktera nepattila do zadné z vyse
uvedenych skupi (obfi, skfeti, bohové). Zminky o nich se vSak vyskytuji na mnoha mistech jak v Eddé,
tak v islandskych sdgdach, a jejich ¢innosti v mytech utvati celistvy obraz o severskych naboZenskych

predstavach.

3.4.1 Sluzky (Fylgjur)

Vztahuji se k jednotlivelim, ale i k celym rodinam. Mohou byt vnimany jako zvifata ¢i lidské
bytosti, ale jsou vidy Zenského pohlavi. Nejsnaze se rozpoznaji dle oci. Jako duchovni privodkyné
pfipojend k Clovéku, fylgja a jeji znameni se stalo pro ostatni viditelné ve chvilich, kdy jejimu
chranénci hrozila bezprostfedni smrt, a tésné predtim, neZ se jeji moc presunula na dalsiho jedince.
Muzi a Zeny mohly tyto zvifeci sluhy ovladat, ale pouze muZi byli chranéni lidskou obdobou.

Nejpravdépodobnéji tyto dva druhy sluhl( byly plvodné navzdjem nesouvisejici. Zviteci varianta
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249 M. Green, The Myth of the Goddess



mohla mit své kofeny v primitivnim mysleni, zatimco Zenska fylgja byla pravdépodobné spjata

s kultem predkq. Fylgja také miZe znamenat znovuzrozeni*®.

Simek se o nich zminuje jako o dusich lidi, které se oddélily od jejich tél. Jsou vSak zcela
odlisné od krestanského pojeti odlouceni duse od téla. Mohou byt spatfeny pouze ve snech ¢i lidmi,
ktefi maji nadpfirozenou schopnost vidét véci pro ostatni neviditelné. Mohly byt spojeny s konkrétni

rodinou, jejiz ¢leny mély ochrariovat®".

3.4.2 Duchové - pruvodci (Disir)

Duchové maji tésny vztah k matres ci matrones (bohynim plodnosti), zndmym z archeologie.
V severskych zdrojich jsou Disy nej¢astéji zmifiovany souhrnné a je jim pfipisovdna odpovédnost za
fizeni lidského osudu, zejména pfi narozeni a pfi bojich. Snorri timto terminem nazyva v nékterych
pfipadech i Freyu. Nejdetailnéjsi popis a vyCet Dis je k nalezeni v pfibéhu o pohanském Islandanovi
pidrandim. V tomto pfibéhu jsou Disy spojovany s vale¢nickym chovanim, vlastnosti, ktera je taktéz
typicka pro itisi (Ci idisi; Zeny) popisované v takzvaném Prvnim Merseburském Talismanu,
sestaveném v Némecku okolo roku 900. Pouzitim kouzel, které povzbuzuji ¢i aktivuji valecniky, tyto
bytosti mohly ¢i nemusely byt podobné Disam. Toto chovani je taktéZ charakteristické pro severské

valkyry.?>?

Simek se o nich vyjadfuje velmi podobné, dle jeho nazoru jsou tyto bohyné spojeny
s oblastmi Norska a Svédska. Zmifiuje se o nich Snorri ve své Saze o Ynglinzich a stopy po nich
najdeme i v staroseverskych sagach. Nékteré eddické odkazy mohou disy popisovat jako valkyram
podobné bytosti, které se nejlépe ucti ritudlem zvanym disablét konanym v zimnich mésicich. Pfesna

role téchto bytosti viak zGstava nejasna. V zépadnim Némecku mohly souviset s kultem Matron®>.

3.4.3 Valkyry (Valkyrjur)

V severské mytologii jsou povazovany za nejmladsi skupinu Zenskych nadpfirozenych bytosti,
mozna pro svoji spojitost s Odinem, ktery byl do panteonu zarazen pozdéji. Na zdkladé dvou

Eddickych bdsni vypocitdva Snorri jména dvaceti valkyr. Str. 39:

Jak uvadi Jochens, vybiraji valkyry z Odinova nafizeni na bitevnim poli umirajici muze, které
mu privedou, a prezivsim zvéstuji vitézstvi. Jako takové jsou velmi dlleZitym pojitkem mezi bozskym

a lidskym svétem. Poté, co odvedly hrdiny z lidského svéta, valkyry se o hrdiny nadale staraly

20 jochens, Old Norse Images of Women, str. 37

! gimek, Northern mythology, str. 96

2 Jochens, Old Norse Images of Women, str. 38
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v boZském svété, kde jim servirovaly napoje. Tento obraz mlze byt podobny obrazim ze skaldské

poezie.

Simek tyto bytosti naopak popisuje jako plivodné démonické bytosti spojené se smrti. Jejich
jméno v sobé spojuje staroseversky termin pro bitevni pole a pro volbu. Autor tvrdi, Ze pGvodni
predstava pochazi od irskych Zen bojovnic, které Zily stale na bitevnim poli***. Bitevnim polem byla
v plivodnim slova smyslu i Vallhala, nez se zménila na rah pro hrdiny. Snorri, jak piSe Simek, udava

rlzny pocet téchto bytosti.

3.4.4 Norny (Nornir)

Pradleny osudu. Jsou spojeny, jak tvrdi Jochens, s kontinentalnimi Matres and Parcae diky
svému poctl tii, severské norny také sdileji s Disami roli boZzskych bytosti osudu, ale v mytech byvaji
povazovany za mocnéj$i>>. Snorri je spojuje s valkyrami tim, Ze tu nejmladsi, Skuld, umisti mezi
valkyry. Zbylé dvé se jmenovaly Verdandi a Urdr, a dohromady drZely pod svou kompetenci nejenom
vSechny lidské bytosti, ale pravdépodobné také bohy celého severského panteonu. (Seversti bohové

nebyli vSemocnil!) Zminky o nich najdeme v eddické basni Voluspa. Norny Zily uvnitt ¢i blizko studné

nazyvané Urdarbrunnr, pojmenované po té z nich, kterd byla nejdllezitéjsi.

Jochens i Simek uvadéji, Ze jména tfi noren jsou ¢asto vnimana jako vyobrazeni tfi ¢asovych
pasem v mytické posloupnosti — Minulosti (Urdr), Pfitomnosti (Verdandi) and Budoucnosti (Skuldi).
Slovo Skuld vSak oznacuje mnohem silnéji zavazek nez pouhou volba. Norny pak spolec¢né symbolizuiji
udalosti, které se jiz odehraly, které se pravé odehravaji, a které se ze zfejmé nutnosti musi stat.
Vsechny udalosti, at jiz bozské ¢i lidské, se nakonec nashromazdi v prostoru, kde sidli Urdr, & se utopi

ve studni®®®.

At jiz jsou norny vSeobecné vidény jako pfimo ¢i nepfimo zodpovédné za nevyhnutelnost
osudu, podstatny rys spociva v tom, Ze oba typy bytosti, Sibyly i Norny, byly povaZovany za Zenské

bytosti nadané nejvétsi moudrosti.

3.4.5 Sibyly (Volur)

Osoby nadané vésteckymi schopnostmi. Mohly byt dvojiho druhu, jak uvadi Jochens: Bud

’

Zenské postavy vyskytujici se zejména v préze, které mély véstecké a magické schopnosti, pomoci

kterych predvidaly pocasi a Urodu farmara ¢i osudy lidi; byly téZ povazovény za carodéjky. Nebo to

mohly byt nadpfirozené postavy znamé z basni, nesmirné stard a moudra stvoreni, casto povazovana

2% Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 349
2% jochens, str. 39
26 Jochens, str. 40; Simek, Dictionary of Northern Mythology, str. 236



za mrtvé, avSak ochotna sdilet svou modrost, pokud jsou sprdvnym zplisobem vzyvana bohy,

bohynémi & lidmi. Jsou povaZovéna za velmi stara stvoreni®>’.

Bozské a smrtelné volury odrazeji vnimani Zenské moudrosti mezi starovékymi germanskymi
kmeny, zobrazené zejména ve vésténi budoucnosti, jak ho popisuje Tacitus. V Eddé mizZzeme nalézt

pét odkazl k nadpfirozenym véstkynim. NejdllezZitéjsi ¢ast se nachazi ve Voluspa.

Jochens dale uvddi, Zze pokud se blize podivdme na kultury, v nichz se tyto véstkyné
nachazely, (jejich vyskyt se neomezoval pouze na severské kmeny), vSimneme si, Ze jsou povétsinou
patriarchalni struktury. Je tedy vysoce nepravdépodobné, Ze by Zeny samy tyto véstecké schopnosti
vynalezly ¢ dokonce o nich stvofily pfibéhy**®. Mnohem pravdépodobnéjsi je, Ze muzi se v zajmu
politiky ¢i jinych dualeZitych oblasti obracely na Zeny, o nichz kolovaly povésti, Ze jsou nadané urcitymi
schopnostmi. Ony, neschopné odmitnout, splnily jejich pfani, vystavujic se tak nebezpedi toho, Ze
prorokovana véstba se nenaplni. Pokud vSak nastalo to, co dotycna prorokovala, povést o jeji

schopnosti se rozsitila a prohloubila.

Jochens se domnivd, Ze tyto postavy se v prostfedi muzské nadvlady dochovaly i proto, Ze,
ackoliv Zenam jiz bylo vlidcovstvi odepreno, doba jesté nedozrala k tomu, aby nad celym pozemskym
i nadpfirozenym svétem prevzala vlddu jedna bytost muzského pohlavi®*®. Proto se jednotlivi vladci ¢i

jiné dlileZité postavy obracely na Zeny, které jim mohly ukazat predpokladany vysledek.

27 Jochens, str. 41
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4. Matka Bohyné - spojujici predstava

Je vysoce pravdépodobné, ze v dobé neolitu hral Zensky aspekt okolniho svéta
dilezitou roli. Doklady o vnimani muzsko Zenské polarity nachazime jak v hmotnych
pamatkach, tak v mytech dochovanych alespon v zdkladni podobé. Vyse uvedné kapitoly
ukazuji, Ze 1 pres rozdilné pojeti mytl a dochovanych materidlti existuje urcité spolecné téma,
z né¢hoz Keltové i severské kmeny vychazeji — dédictvi v podobé uctivani Matky Bohyn¢.

K tomu, abychom mohli Iépe pochopit zplsob mysleni keltskych a severskych kmend, je
nezbytné sezndmit se s doklady o obyvatelich usidlenych na Uzemi dnesni Evropy pfed nimi. Jak

uvadi, nejpodrobnéji zpracovala neolitické nalezy ve svych knihach Gimbutas®®

. Jedna se zejména o
archeologické ndlezy sosek a rGznych votivnich dard uloZenych v hrobech a v mistech, kde stavala
neoliticka sidlisté. Autoti popisuji zplsob pohrbivani podobny poloze, v jaké je dité ulozeno v déloze,
coZz mélo evokovat novy pocatek, a o podobach jednotlivych nélezl, na nichZ jsou opét zdlraznéna

/261
prsa a pohlavi®®'.

4.1 Materskada Bohyné jako spolecné dédictvi

Jediné doklady pro existenci prehistorickych bohyn spocivaji v nepisemnych zdznamech,
napriklad vikonografii ¢i varcheologickych nalezech. Mnoho postav bylo nalezeno
v nespecifikovaném kulturnim prostfedi vykopanych sidlist. Nekteré z nich se nachazely nedaleko

ohnist, skladist, odpadnich jam a hrob(*®*.

Tyto nalezy vSak nemohou byt dokladem, Ze vdobé vyroby téchto figur fungoval
matriarchat®®®. Uctivani Zenského boistva nemusi a nejspise ani nemlZe byt srovnavano

s postavenim Zeny ve spolecnosti.

Jak jsem jiz uvedla vySe, zdkladni charakteristikou prehistorickych, a pozdéji téZz v mytech
zachycenych evropskych a asijskych bohyni byla nejenom sexualni, ale také materska stranka —
bohyné byly ,zodpovédné” za kolobéh Zivota: narozeni, smrt a znovuzrozeni, dale za plodnost lidi,

zvitat i rostlin, za moudrost, uméni a femesla. Teprve v pozdéjsich dobach, jak pise Youngova

280 Barring, Cashford, The Myth of Goddess, str. 56, Gimbutas
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se to zda spise nepravdépodobné.



v Encyklopedii Zen a svétovych nabozenstvi, kdy spolecnost potfebovala zajisténi ochrany, se bohyné
staly spiSe ochrankyné mést Ci pfijaly atributy vdleénych bozstev. Bohyné tak mély mnoho funkci a

mohly reprezentovat jak Zivot, tak i smrt*®*.

Geografické doklady svédci o tom, Ze kult bohyné nélezel do paleolitického obdobi. Postavy

1°®°. Jejich Zenské proporce byvaji

se nachdzeji po celé centralni Evropé, na Malté i u jezera Bajka
zdlraznény, zejména prsa a hyzdé. Tyto bohyné nejspiSe odrazeji rlizné faze Zivota Zeny, véetné
téhotenstvi, a jejich podoba nebude nikterak vyrazné zménéna ani po prichodu keltskych a

germanskych kmend, které si tuto symboliku osvoji.

Kromé vytezl a figurin ndm mohou poskytnout dalsi pfiklady Zenské symboliky téZ nahrobni
kresby®®®. Na keramice se nalezly réizné mal(ivky Zenského pohlavi a rukou. Abstraktni zenské figury

s dvéma pary prsou pak vyjadfuji posloupnost z pozdniho paleolitu do neolitu.

Jak uvadi Encyklopedie, zobrazené bohyné se mohou proménovat do mnoha zvitecich podob:
ptaka, hada, Ci jakéhosi ptakohada, jezka, Zaby a dalSich. Neolitické bohyné na Uzemi Evropy byly
produktem usedlé zemédélské populace®’. P¥ichozi obyvatelé si pak spojili Zenska bozstva zejména
se zvifaty, ktera byla velmi plodna ¢i silna, pficemz nékteré dFivéjsi zvifeci symboly odsunuli do

pozadi.

Bohyné uctivané prehistorickymi evropskymi narody se neshoduji s témi, které byly uctivany
mezi kmeny tzv. ,,Proto Indoevropant”, ktefi uctivali vale¢ného boha nebes jako svého krale, a ktefi
méli ve svém panteonu jen malo Zenskych boZstev. Podle etymologickych doklad(i a srovnavaci
mytologie tito Proto Indoevropane uctivali slune¢ni pannu, bohyni Usvitu, bohyni vod a bohyni zemé.
Poté, co se asimilovali mezi neolitické Evropany, pfijali jejich multifunkéni bohyni do svého nebesky

orientovaného panteonu®®®,

Koncept bozské matky byl spole¢ny mnoha starovékym kulturam. Margaret Ehrenbergova
navrhuje, Ze univerzalni spojeni mezi plodnosti a materskou bohyni nejspise ziskalo na sile, alespon
Castecné, nebot v pozdnim mezolitu a raném neolitu to byly Zeny, kdo se staral o péstovani rostlin, a

je mozné, Ze pravé ony zacaly kultivovat rostliny.

264 Encyklopedia of women and world religiions, str. 373
265 Encyklopedia of women and world religiions, str. 373
266 Stale mam na mysli doklady z neolitického obdobi.
287 Encyklopedia, str. 373

268 Encyklopedia, str. 374



Greenova ve své knize Mother Godess tvrdi, Ze pro Kelty v Evropé byla v dobé fimské
se k jejimu uctivani odrazeji jeeji popularitu po celém keltském svété®’®. Aviak matka bohyné nemize

byt pokladana za pouze keltsky fenomén. Matky bohyné se objevuiji i v feckofimském svété.

Vnimani matky bohyné bylo vyjadifeno mnoha zplsoby, avsak pro Kelty, jak jsem popsala
v pfedchozi kapitole, bylo nejbéznéjsi pouzivani symboll vyjadfujicich plodnost a hojnost. Nékteré
reliéfy zobrazuji bohyni nesouci v naruci dité, ¢asto sobnazenym pravym nadrem. Na jinych
dochovanych artefaktech jsou bohyné v trojité podobé — jedna z nich je centralni, druhé dvé ji
obklopuji. Nalez z britského hrabstvi Gloucestershire’’! zobrazuje tii ddamy sedici na lavicce, kazda
doprovazena malym chlapcem (postava ve stfedu ho dokonce koji). Hlavni postava téz drzi na kliné
domaéciho psitka, co? mlze vyjadiovat prolinani symbol( plodnosti a uzdravovani. Dal$i kdmen®”
zobrazuje postavy tfi bohyn, z nichZ jedna drzi v narudi dité, a zbylé dvé kosik s ovocem. Zde to muizZe
vyjadfovat plodnost jak lidi, tak samotné zemé. Kaidd z nich ma odlisSny uces, coZ podporuje
myslenku, Ze kazda z bohyni méla predstavovat odliShou entitu. Centrdlni postava je nejvétsi a jeji

dvé sestry jsou k ni postaveny, jako by ji byly podtizené.

Na uzemi obyvand severskymi narody se nenasSlo mnoho soSek zobrazujicich trojjedinou
bohyni, a pokud ano, vétSinou nepochdzela z obdobi, kdy se na onom Uzemi severské kmeny
vyskytovaly. Mnohem vice vyjadfuji germanské bohyné (autorka doklada své tvrzeni nalezy z oblasti

*% 'V jejich kultu se objevuje lunarni motiv, co?

Poryni a Burgund®’®) svou spojitost se stromy a s hady
je vSeobecné povazovano za projev kultu plodnosti. Zajimavé bezpochyby je, Ze vétsina
z dochovanych nalezl byla vytvofena muzi. Tento fakt poukazuje na vysoko ocefiovany kult, jehoz
monumety vSak byly uctivdny jak muzi, tak Zenami. VSeobecné shrnuto, bohyné — matky
v germanském panteonu byvaly vysoce ocenovany, pravdépodobné intelektudlné vyspélymi

stoupencic z ¢ehoz se badatelé domnivaji, Ze muselo jit o vic nez o jednoduchou zpravu o

zdomacnéni blahobytu a hojnosti.

A. Barringova a J. Cashford tvrdi, Ze v neolitické dobé stale jeSté neni rozliSeno mezi bohyni

davajici Zivot a bohyni prindsejici smrt. ProZivani lidi v neolitu spojovalo zkusenost obojiho do jednoty

289 Aytorka pouziva plural, nebot’ z nalezi je ziejmé, e bohyit matek mohlo byt po celém keltském svéts vice
27% Green, Mother Goddess, str. 106

2! Green, Mother Goddess, str. 110

272 Green, Mother Goddess, str. 111

23 Green, Mother Goddess, str. 108, 109; o t&chto nalezech viak vice pojednava Gimbutas (Gods and Goddesses
of Old Europe)

2% Keltské bohyng, jak jsem popsala vy3e, taktéz mohly byt, a samoziejmé byly, spojovany se zvifaty a

s rostlinami. Z dochovanych nélezi archeologické povahy vsak je zfejmé, Ze zatimco pro bohyné z keltského
prostiedi bylo typické, ze se vyskytovaly v trojjediné podob¢, severské bohyné mély za charakteristicky atribut
zejména stromy ¢i hady.



skrze Velkou Matku jako Uplnost Zivota a smrti. Pfedméty znazoriujici postavy byly ¢asto umistény
v hrobech pravé proto, ze mély proménovat zkusenost smrti ve zkusenost znovuzrozeni do dalsi
dimenze. Vretenovité ryhy nalezeny se soSkami naznacuji pojeti bohyné jakoZto pradleny vlaken,

ktera se vplétaji do velké sité Zivota®”>.

Jsou vsak samoziejmé doloZzena zobrazeni boziské matky jako jediné bytosti. Jak ddle pise
Greenova, nékteré drzi v naruci kosik sovocem a jsou vdoprovodu divek (viz nalezy z Naix a
Chantorupt), které vlastni klice (moZny symbolismus vstupu do zasvéti. Malé sosky bohyn jsou pak
nejspise uréeny jako votivni dary v chramech®®, zatimco hlinéné sosky sedicich bohyn, nalezené
v domdcich prostorach, v hrobech a chramech, jsou spiSe uréené pro domdci ochranu. Greenova

~

tvrdi, Ze jsou znamé pod nazvem ,kojici bohyné“, nebot byvaji zobrazovany, jak koji jedno ¢i dvé

b

nemluvnata. Pfedstava nejspiSe pochazela od italickych vzor(, a tyto ,kojici bohyné“ se brzy rozsitily
po celém Ffimsko keltském svété. Nahrobni kontext nékterych figurin naznacuje, ze bohyné jednala
té7 jako pravodce mrtvych dusi’”’, zejména nasly — li se jeji sodky v hrobech (napf. v Sussexu &i
Alsasku). Badatelé (Greenovd a dalsi) se domnivaji, Ze mély potésit mrtvého a pozlstalé a

symbolizovat nadéji ve znovuzrozeni.

| dal$i badatelé se shoduji v ndzoru, Ze kult bohyné Nerthus byval spojovan s uctivanim Velké
Matky a posvatnou svatbou (hieros gamos)*’®, v niz se kral ,zeni“ se svou zemi. Potize viak nastavaji
pfi lingvistickém rozboru terminu Nerpus, ktery se vyskytuje v Tacitové Germanii*’”®, ktery je téze
formy jako jméno severského boha Njordra (jméno je uvedeno v pluralu). Jednim z vysvétleni mize
byt uctivani obou boZstev v jednom kultu, podobné jako tomu bylo napfiklad s Freyem / Freyou.
Jinou mozZnou variantou pak muZe byt, Ze toto boZstvo bylo hermafroditni povahy. Pravé vyskyt
jména Njordr v mnozném &isle véak poukazuje spise na prvni moznost®®°. Greenova pak tuto bohyni
prirovnava kirské bohyni, vélenici a krdlovné Medb. Podobné jako ona i Nerthus je Tacitem®®!
popisovana jako ta, kterd krou# kolem bitevniho pole ve svém koé&are®®?, cekajici na ulovky

v podobné padlych bojovnikd.

2’> Barring, Cashford, The Myth of Goddess, str. 57
25 Green, Mother Goddess, str. 112

21" Green, Mother Goddess, str. 113
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Bohyné majici spojitost se sluncem®®, jak pise Greenova, se velmi podobaji bohyni Venusi.
Maji u sebe symboly typické pro slunecni kult — kola, kruhy a radidlni motivy. Nékdy se symboly
slunce koncentruji na prsou, briSe a stehnech, pro zdlraznéni vzajemné propojenosti slunce a
plodnosti. Podobné sosky mohou téz vyjadrovat ritualni svatbu mezi nebeskym bohem a matkou

bohyni.

Vyznam kultu Matky — Bohyné je v predkeltskych a pfedgermdanskych dobdch znacny.
V neolitu byla Bohyné uctivana jak muzi, tak i Zenami, coZ je patrno z dochovanych votivnich dard.
Nékteré z bohyni se zdaji byt prfimo spojené s plodnosti lidi, pldy i zvére, ale zobrazeni jinych
vypovida spiSe o Uzkém sepéti se smrti, zasvétim, lidskymi osudy a kolobéhem Zivota a smrti.

DileZitou roli hraje i priivodcovstvi a zajisténi dobrého Zivota zde i po smrti***,

Jako trojjedina bohyné (dle dochovanych sosek) méla plsobit jako tfi rizné bytosti spojené
urcitou silou ¢i poslanim — jednotlivé persony na soskach byly odliSeny atributy ¢i vékem, nejspiSe i
proto, aby si stoupenec mohl vybrat, ke které z nich se obratit. MdZe to vsak byt pojimano i jako
trojity aspekt jediné bozské sily, zobrazujici rizné faze ¢i stupné bozstvi (pred — nyni — poté, nebe —
zemé — zasvéti apod.) Rozliseni véku mUizZe zobrazovat i tfi rGzné stupné Zenstvi (divka — matka —

stafena).

Velmi duleZita je trojjedina irskd bohyné zemé. Podobnost s Brigid, kterd taktéz byla silné
provazana s lrskem jakozto materialni pldou, neni ndhodna. Clarusova piSe, Ze Brigid jakoZto
ztélesnéni pldy ma mnoho jmen a vystupuje v mnoha podobach, z nichz nejznaméjsi jsou ,tfi

kralovny Irska“ — Eriu, Banbla a Fodla, které spole¢né ztélesfiovaly Matku Irsko®”.

Vzhledem k vyse uvedenym popisiim by se mohlo zdat, Ze predstava Bohyné Matky byla

pomérné jednoduchou. Gimbutas vSak upozorniuje, Ze ,Bohyné plodnosti‘ ¢i ,Matka Bohyné’ je

mnohem vice komplexnéji predstavou, ne? se lidé domnivaji*®®. V predstavach starovékych lidi

nebyla pouze Bohyni Matkou, kterd zajitovala plodnost, ¢i ,Pani Selem®’*, ktera zajistovala plodnost

28« nybrz smésice predstav

zvifat a Urodnost veskeré prirody, ¢i hrozivou ,Désivou Matkou
s vlastnostmi pochdazejicimi jak z predzemédélského, tak zemédeélského obdobi. BEéhem nasledujicich

let se stala primarné Bohyni regenerace, nazyvanou napfiklad Bohyné Mésice, a jako takova byla

%8 Green, Mother Goddess, str. 115 — 116; kult slunce byl v neolitu mezi Indoevropskymi kmeny rozsifen, aviak
povétsinou byl spojovan s muzskymi atributy. Spojeni Zenského elementu se slune¢ni symboly se zda byt
prirozenym procesem asimilace star$ich vrstev nabozenského systému do mladsich.

8% Vira v posmrtny Zivot se zda byt taktéz predkeltského a predgerméanského pivodu. Potieba vybavit jedince na
posmrtnou cestu se v riznych obméndch objevuje ve vétsing neolitickych kultur.

8 1 Clarusova, Keltské myty, str. 33
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produktem usedlé, matrilinedrni komunity, zahrnujici archetypalni jednotu a mnohost Zenské
prirozenosti’®®. Byla povaZzovéna za darkyni Zivota, zaru¢ovala zachovani Zivota a plodnosti Zivo&idné i
rostlinné Fise, aviak soucasné byla predstavitelkou nicivych sil pfirody. Zenska pfirozenost, podobné

jako mésic, je jasna stejné jako temna.

4.2 Historicko literarni komparatistika
PFi zpétném pohledu na obé skupiny bohyni je vidno, Ze rozdily mezi nimi nejsou nikterak
velké. V obou pripadech miZeme na pocatku vysledovat urcitou linii pfedstav, ktera se nadale rozviji

vvvvvv

tradici.

V nasledujicich odstavcich se zabyvam srovnanim nejdalezitéjsich aspektll Zenskych bozstev —
matefstvim, partnerstvim, panenstvim, plodnosti, ale i valecnictvim, a atributy v pozdéjsich dobach

pfipisované muzim.

Jak jsem jiz uvedla vysSe, lze povaZovat koncept Bohyné Matky za spojujici prvek mezi
keltskym a germanskym naboZenskym systémem. Oba dva uzndvali Matku Bohyni za boZstvo, které
je tfeba uctivat, ackoliv zdaleka nestdla na nejvysSim stupni panteonu (zejména severského).
Postupem casu se predstavy uvniti jednotlivych systéml samoziejmé vyvijely, a mnou nastinény
obraz bohyni je samozfejmé velmi schématicky, presto vSak muizZeme vysledovat urcité prvky ci

vzorce, které se u jednotlivych bohyni, stejné jako uvnitr celych skupin, do jisté miry opakuiji.

Z historiského hlediska jsou keltské myty starSi neili myty severské. V jejich predstavach
bohyné casto vystupovaly v trojité podobé, zatimco v germanském panteonu se trojitd podoba
vyskytuje vice u nadpfirozenych bytosti. Bohyné, patrné i diky zptsobu Snorriho zachyceni eddickych
pfibéhd, jiz jednaji spiSe jako jedineéné bytosti. Keltsky panteon nezna rozliseni mezi rdznymi
skupinami bohd, ktefi by méli rdzné atributy a charakteristiky. Jejich vnimani Zenského boizstva je

vice spojeno s konkrétni oblasti, v niZ se téZ odehravaji myty tykajici se té urcité bohyné.

Ani v jednom z panteon( neni bohyné povaZovana za (spolu)stvofitelku svéta. U Keltll toho o
kosmologii mnoho nevime, dochovany mytologicky cyklus ndm nabizi spiSe jakousi pseudohistorii
neZli néjaky uceleny pribéh o vzniku svéta a lidi. V germdnském prosttedi se sice Snorri snazil zachytit
urcitou tradici popisujici vznik svéta a boh(, ale v porovnani s ostatnimi kulturami je spiSe kostrou

neZli kosatym stromem. Pfesto vsak lze fici, Ze mezi Kelty vystupovala bohyné vice jako matka, jako

289 M. Gimbutas, Gods and Goddesses of Old Europe, str. 153



zdroj Zivota, aniz by bylo tfeba znat presny vyvoj od pocatku az do pritomnosti, zatimco

v germanskych mytech maji bohyné jiz jasnéjsi ulohu a charakter.

Velmi zajimavé je porovnani pojeti bohyné jako symbolu lasky a plodnosti. Bezpochyby si oba
narody byly védomy Zenské plodivé sily, a tudiz vznik Zivota v jeho surové, materidlni podobé pfricitaly
Zenskému elementu. Zatimco v keltskych mytech vsak vystupuje do popredi spiSe parova vérnost (viz
myty o mileneckych parech), a u Zenskych hrdinek se zddraznuje urcity odstup od vlastni sexuality a
touze po muizskych partnerech (avsak pokud jiz vasen vzplane, byva naopak popisovana jako vsechny
prekazky a tabu bofici sila), severské bohyné, zejména Freya, dle dochovanych mytl nemaji pfilisné
zabrany ukojit svou touhu s tim, kdo se zdd byt pravé pfipraven. KdyZz ulehne Macha s partnerem,
ktery ji neni preduréen, znamend to zkdzu tohoto partnera. Freya vSak své partnery dokonce
pronasleduje ve zvifeci podobé&, coz jiz trochu pfipomina kfestanské pojeti vasné jako zvifeci

zapovézeny cit.

Oba dva nérody znaly své bohyné i ve spojeni s valkou a bojem vseobecné. U Keltd to byla
trojjedind bohyné Morrigan, kdo vstupoval pfimo do bitevni viavy, kde si bral mrtvé a prezivSim
zarucoval vitézstvi. Podobné jako germanska bohyné Freya i Morrigan si brala do svého krdlovstvi ty,
kdoz padli v boji, avSsak u Morrigan se jeSté neobjevuje zminka o tom, Ze by se o svou kofist musela
délit s muzskym boZstvem. Morriganino krdlovstvi neni v mytech nijak pfesnéji pojmenovano ¢i
popsano (je pouze feceno, Ze se nachdzi na zdpadni strané irského ostrova), zato se vsak vénuje velka
péce tomu, aby mél mrtvy vse potiebné na cestu za ni. Freya ma svij pfibytek, kam si odvazi mrtvé
dokonce v kocare, a na rozdil od Morrigan neni popisovdna tak hrozivé. Jsou znamy pfibéhy o tom,
jak se padlym bojovnikim vtomto boZském domé dafti, a jelikoZ zde zaZivali dobré casy, da se

predpokladat, Ze podobna vypravéni méla za ukol povzbudit bojovniky pred dalsi bitvou.

Oba dva narody taktéZ popisuji vzajemnou provazanost bohl s obry a jinymi bytostmi.
Zatimco keltské sdgy podavaji spiSe povsechnou informaci o tom, Ze urcita bohyné byla dcerou toho a
toho obra, aniz by se blize zamyslely nad podrobnéjsi rodovou linii, severské myty jiz presné urcuiji,
odkud pochazeji obrové a jiné nadptirozené bytosti, a téZ Casto zobrazuji svary mezi obry a bohy.
Obrové casto bohyné svadéji, aviak potomci, jak je uvedeno v predchozi kapitole, se z téchto svazk(
obvykle nerodi. | tento fakt by mohl svédcit o tom, Ze severské kmeny jiz byly prodchnuty vlivy
feckofimské a krestanské kultury, tudiz pro né urcité roztfidéni, zarazeni a pokud mozno nemiseni

bylo nebytnym prvkem.

Urcité spolecné rysy bychom mohli najit v symbolech predstavujich plodnost, hojnost a
matefstvi. Kos ¢i roh hojnosti, kojici bohyné ¢i zvifata znama svou velkou schopnosti rodit se nachazi

v atributech jak keltskych, tak germanskych bohyni. Pravé diky této charakteristice byvaji Casto



spojovany se zvitaty. Zvifata kromé plodici sily také predstavovala spojovaci most do Jiného svéta,
ochranitelskou silu pfirody ¢i ohrozuji nevyzpytatelné udalosti. Zvlastni postaveni méla u Keltl
bezpochyby krdva, kterd pro né znamenala nejen darkyni tolik potfebnych véci pro Zivot, ale také
bozské stvoreni. Keltové byli taktéz silné spjati s korimi, jak je vidno z pfibéhu o bohyni Eponé, a toto
spojeni pretrvalo i po pfichodu kfestanstvi. Podobné Uzké spojeni kravy ¢i koné s bohyni u German

nenajdeme.

Ackoliv bohyné byla silnou plodici matkou, v jeji fazi mladé divky byla ¢asto zminovana
dllezZitost panenstvi. Napriklad Gefjun je v textech povaZovana za panenskou bohyni i presto, Ze
porodi Ctyfi syny. Podobné téma bychom mohli najit ve welsském mytu o Arianrhod, kterd, ackoliv o
sobé tvrdi, Ze je panna, béhem zkousky porodi dvojcata. Vzhledem k atributlim, které jsou jim
pfipisovany (zejména Arianrhodino stfibrné kolo), bychom mohli tyto bohyné opravnéné pokladat za
symbol neposkvrnéné Matky Zemé, kterd je ,poSpinéna” teprve pfichodem c¢lovéka. Tomu by
odpovidalo i to, Ze Arianrhod své dva syny prokleje. Je vSak tfeba upozornit na posun vyznamu slova
»,panna“ — zejména ve staroseversting, jak jsem uvedla v predchozi kapitole, je terminem panna
oznacovdana i Zena, ktera sice méla sexualni styk, avsak nikdy nebyla vdana. (u Keltd tento posun

nenalezneme).

Jako posledni téma zde porovnavam pojeti nejvyssi moudrosti. Ve welSském mytu je to
bohyné Cerridwen, kdo je tvirkyni a patronkou kotle s ndpojem moudrosti. Severské myty uvadéji, ze
moudrymi bytostmi jsou norny, pradleny osudu, vyskytujici se ve trojici. Toto je velmi zajimavy
ptiklad, nebot obvykle je to naopak — keltska bozstva jsou zobrazovana v trojicich, zatimco severské
bohyné jsou samostatné. V obou pfipadech ma moudrost silné spojeni se zasvétim, s védomostmi

ziskanymi jinde nez zde, v tomto Zivoté.

Podobnych pfiklad bychom jisté mohli najit jesté mnoho. V této kapitole jsem pouze nacrtla
mozny zpUsob srovnavani jednotlivych aspektl Zenskych boZstev, které se bezprostiedné vztahovaly

k dennimu Zivotu starovéké spolecnosti.



5. Zaveér

Koncept Zenského aspektu boZstvi v témér jakékoliv kultufe je velmi obsahlym a sloZitym
komplexem predstav, ktery nelze vyjadrit v jedné praci. Mym cilem bylo vybrat ty nejdalezZitéjsi a
okruht. O nékterych z nich se dochovalo pouze malo informaci, ¢i se ve vétsiné zdrojl tyto informace

opakuji, avsak vzhledem k jejich dllezZitosti jsem je presto ve své praci uvedla.

Kapitola o keltskych a severskych bohynich ma odliSnou strukturu. Zamérné jsem zvolila dva
razné pristupy ¢lenéni, nebot kazdy z nich nabizi odli$ny nahled na problematiku Zenskych bozstev ve
omezenymi zdroji informaci, které jsem méla k dispozici. Domnivam se vsak, Ze to celé praci neni na

Skodu.

M3 prace si kladla za Ukol zpfehlednit a porovnat zdkladni aspekty pojeti Zenskych boZstev v
keltské a germanské tradici. Presto se v nékterych chvilich mlze zdat, Ze jednotlivé aspekty se pfilis
prolinaji. Tento fakt se tykd zejména pojeti Bohyné Matky, kterd se objevuje jak v kapitolach o
keltskych a severskych bohynich, tak i v samostatném oddilu. Mym zameérem vSak bylo zobrazit pravé

onu provazanost bozského a matefského, ktery, jak véfim, je nejlépe zobrazen pravé takto.

Jedna z hlavnich prednosti i nedostatku této préce je, Ze vétSina pouZitého materidlu pochazi
ze zahranicnich zdroja. Tento fakt sice zhorsuje jeji dostupnost a ovéritelnost, presto viak umoziiuje
ziskat odlisny nahled na celou problematiku, nez kdybych zlistala pouze u domacich prekladd.
Vzhledem k nedostatku prekladl v ceském prostfedi mUZe tato prace nabidnout poznatky ze

zahranicni literatury, ke které by se jinak ¢tendr tézko dostaval.

| pfes drobné nejasnosti, které mohou vyvstat pfi studiu mé prace, véfim, Ze je pfinosem
nejen pro mne, ale i pro dalsi ptipadné badatele z oblasti keltologie ¢i irské nebo severské

folkloristiky, kterych u nas stdle neni dostatek.



Srovnani Zzeny bohyné v severské mytologii a v druidské tradici

The Comparison of Mother Goddesses in Nordic Mythology and Druidic
Tradition

Mgr. Irena Hladeckova

This work is a collection of information about the main aspects of the Goddesses in Celtic and
Nordic society. Its main sources has come from the materials placed on James Joyce Library and in
archives of Department of Irish Folklore at UCD, Dublin, Ireland. | tried to show that the image of all
Goddesses is more complex than a definition and compare two mythological systems which are

concerned about the woman’s divinity.

Celtic divine panteon is based on many gods and goddesses who usually are not in direct
relationship. Most of the sources tell us about Mother Goddess as a basic but not omnipotent
divinity. Goddesses were not the distant creatures. They, as well as the gods, appear in an ordinary
life which is depicted in heroic myths and other stories. Knowledge about these divinities was
handed down by the specific society — druids, who were trained many years to get the level. Druids
were considered to be the mediators between the men and the divinities. Most of the goddesses
were connected especially with the land, particular animals or fertility, and the most characteristic

feature for them was to appear as tripple goddesses.

Nordic goddesses are more separate. Nordic panteon is, thanks to the books of Snorri
Sturlusson, quite complex, and Mother Goddess is mostly just a part of the characteristic of the other
goddess. The features of the goddesses can be mixed but they act as a separate divinities in most of
the myths. Snorri tried to put them into the close relationship so we can speak about the family of
gods. | managed to find the description about the progression in research of the Nordic Godesses
which is very important for understanding how the scholars describe this theme in a contemporary
literature. Understanding of Goddesses in this panteon seems to be very influenced by the

knowledge of modern psychology.

The third chapture is dedicated to the concept of Mother Goddess as a connecting line
between Celtic and Nordic divinities. | compared the view of the myths and sagas from these two
cultures and picked up the most important features for further comparison. At the end | summarised

the contribution of my work for other scholar and explained the presumable controversial points.
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