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Abstrakt

Tato bakalai'ska prace je vénovana problematice synkreze dvou velmi odlisnych duchovnich
nebo nabozenskych smért: buddhismu a Samanismu. V této praci jsem se zaméfila na konkrétni
uzemi, ve kterém se vyskytuje tento fenomén: soucasné Burjatsko, autonomni republika v Ruské

federaci, kde Zije predev§sim mongolské etnikum Burjati.

Abstract

This bachelor thesis is devoted to the syncretism of two very different spiritual or religious
persuasions: Buddhism and shamanism. In this work I focus on the specific area in which this
phenomenon occurs: current situation in Buryatia, an autonomous republic in the Russian

Federation, where the big Mongolian ethnic group (Buryats) lives.
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1. Uvod

Tato bakalaiska prace je vénovana problematice synkreze dvou velmi odlisnych
duchovnich nebo nabozenskych smérii: buddhismu a Samanismu. Tato synkreze se vyskytuje
v urcitych asijskych oblastech, ve kterych Samanismus, jehoZ koteny sahaji do nevyhledatelné

minulosti, byl ovlivnén novejsim buddhismem piivodné pochazejicim z Indie.

V této praci jsem se zaméftila na konkrétni uzemi, ve kterém se vyskytuje tento fenomén:
soucasné Burjatsko, autonomni republika v Ruské federaci, kde Zije pfedev§im mongolské

etnikum Burjatt (viz obr. 1).

Burjatsko jsem vybrala z téchto divodii — zaprvé ze jsem na tomto uzemi dlouhodobé
pobyvala a zadruhé: méla ptilezitost uskutecnit nékolik terénnich pobytl, zdjmena v oblasti
hlavniho mésta Ulan-Ude a v kraji Tunkinském a Barguzinském. Do své prace jsem také
zatadila vyzkum a data z Olchonského kraje v Irkutské oblasti (ostrov Olchon, vesnice
Jelancy a Cernorud). A&koli tento neni administrativni sou¢asti Burjatska, je diilezitym a
velmi vyraznym stfediskem burjatského Samanismu: nachazi se tady vice posvatnych
Samanskych mist, nez kdekoli jinde v Burjatsku (Tivanénko, 2012: 7). Stejné tak Marek
Havlicek pise, ze ostrov Olchon, jenz je soucésti Olchonského kraje v Irkutské oblasti, ,,je
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tradi¢né povazovan za centrum burjatske oikumeny*'. Proto bych rada hned na zacatku prace
upozornila, ze se prace bude zabyvat predevsim etnickym Burjatskem, nikoli

administrativnim.

Historicky a kulturni vyvoj Burjatska postupoval tak, ze mistni kulturu, kterou mizeme
oznacit jako ,,tradi¢ni* a ktera se zamétovala na uctivani ptirody, vyrazn€ ovlivnil

buddhismus. Postupné doslo k zajimavému splynuti téchto dvou duchovnich kultur.

Kdyz mluvime o Burjatsku, musime pocitat s faktem, Ze etnikum, podle n¢hoz se toto
uzemi nazyva a jehoz kulturou se ve své praci zabyvam, netvori vétSinu obyvatelstva tohoto
regionu. Burjatsko, zejména hlavni mésto Ulan-Ude, je hojné obydleno Rusy — podle Marka
Havlicka jsou Burjaté na druhém misté a zaujimaji pouze 24 % celkového poctu obyvatelstva
Burjatské republiky — vétsi pocet Burjatli viici ostatnim etniklim najdeme hlavné v Okinském,
Zaigrajevském, Kizinginském, Tunkinském a Kurumkanském kraji (rajonu) Burjatska

(Havlicek, 2007: 40).

1. Havlicek, M., (2007). Burjatsky samanismus. Praha: Univerzita Kralova v Praze. S. 27
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Nejrozsifenéj$im nabozenstvim Burjatska je ruské pravoslavné kiestanstvi, k némuz se
podle vyzkumu Ustavu Evropy Ruské akademie véd z roku 2012 hlasi 27 % obyvatelstva’.

cey

K tomuto nabozenstvi se hlasi kromé Burjatii zna¢né mnozstvi Rust, zijicich v Burjatsku.

Buddhismus podle nedavného vyzkumu ¢asopisu Novaja Burjatija vyznava 20 %
obyvatelstva’. Velkou skupinu tvofi také 25 % véficich obyvatel Burjatska, ktefi se nehlasi k

zadnému nabozenstvi.

Zajimavou nabozenskou skupinou, kterou také v Burjatsku nalezneme, jsou tzv.
semejskije — stroobtadci, ktefi by si zaslouZzili samostatny vyzkum. Tato skupina
etnicky slovanského ptivodu vznikla v 17. stoleti jako jedna z mnoha po

Nikonovych reforméch ruské pravoslavné cirkve (Havlicek, 2007: 39).

K polozce ,tradi¢ni nabozenstvi predki, uctivani sil prirody* se podle vyzkumu hlasi
pouze 2 % obyvatelstva’. Nicméng, nehledé na zfejmé maly podil oficidlniho $amanismu na
celém Uzemli, je velmi rozsifen v konkrétnich okrscich Burjatska a zdjmena ve vesnicich, které
jsou pomérné ¢asto geograficky hodn¢ vzdalené od mést a jeji obyvatelé se Casto

nezapocitavaji do poctu respondentt.

V soucasné dob¢ lze fict, ze se Samanismus v Burjatsku §ifi s novou silou — od 90. let
minulého stoleti vznikaji asociace Samanii, riznoroda stfediska, vénujici se archaickym

Samanskym a tengrianskym kultim (napf. asociace Samant Tengeri v Ulan-Ude).

Samanismus je tradi¢ni etnologické téma. Ve své bakalatské praci predkladam odbornou
studii, kterd se na zékladé kriticky zhodnocenych pramend, jimiZ jsou piislusna literatura a
vlastni terénni vyzkum, pokusi o synkrezi sou¢asného Samanismu s buddhismem na

burjatském uzemi.

2. Basajev S., (2012). Skol’ko pravoslavnychm starovérov I buddistov v Burjatii? Casopis Novaja

Burjatija. Dosupné z: http://www.newbur.ru/articles/10352

3. Basajev S., (2012). Skol'ko pravoslavnychm starovérov I buddistov v Burjatii? Casopis Novaja

Burjatija. Dosupné z: http://www.newbur.ru/articles/10352

4. Basajev S., (2012). Skolko pravoslavnychm starovérov I buddistov v Burjatii? Casopis Novaja

Burjatija. Dosupné z: http://www.newbur.ru/articles/10352
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2. Metodologie

Ve své praci jsem se zameétila predevsim na vztah buddhismu a Samanismu a snazila se

popsat nejvyrazné€jsi prvky, v nichz lze vyhledat synkrezi téchto dvou nabozenskych sméri.

Ve své praci jsem vyuzila odborné literatury, které je vénovana samostatna kapitola
Zhodnoceni literatury, a take terénniho vyzkumu, ktery se mi podarilo uskutecnit na uizemi

Burjatska a Olchonského kraje v letech 2015-2016.

Béhem pobytu v Burjatsku jsem se zaméfila jak na vyzkum Samanismu, tak na vyzkum
buddhismu, a ndsledné na jejich prolinani a vzajemném ovliviiovani. Ve vyzkumu jsem se
informatori) a majicim blizky vztah k duchovnim smértim, které se staly objektem mého
zajmu.

Podaftilo se mi navazat kontakt s lidmi, kteti se v soucasnosti ucastni Samanskych obtadi
na uzemi Burjatska, a také s né€kolika skute¢nymi Samany z Tunkinského kraje Burjatské
Olchonu Valentin Chagdajev, jenZ pfedvadi ,,Samanské* ritudly pro turisty. Zaroven jsem
kontaktovala lidi, kteti jsou ptiznivci burjatského lamaismu — vétSina z téchto informatori

pochézi z hlavniho mésta Burjatska Ulan-Ude a z Barguzinského kraje Burjatské republiky.

Ve vétSing pripadt se mi podatilo uskute¢nit fizené etnografické pohovory s vybranymi

respondenty, nékolikrat jsem realizovala i spontanni rozhovory.

Béhem vyzkumu jsem také zkoumala prvky Samanské a buddhistické materialni kultury
Burjatl. Navstivila jsem néktera dulezita Samanska obtfadni mista, oboo a také kolem Sesti
buddhistickych dacant a svatyn, mezi které naptiklad patii nejznamé;jsi Ivolginsky dacan a

stupa na ostrové Ogoj.

Béhem svého pobytu v Burjatsku jsem se inspirovala tfemi publikacemi vénovanymi
tématu terénniho vyzkumu: Terénni vyzkum v socialni a kulturni antropologii Martina
Soukupa, Uvod do etnologického vyzkumu Romana Douska a kolektivu a Terénni vyzkum
etnokulturnich tradic Toncrové Marty a Uhlikové Lucie. VSechny tyto prace vznikly nedavno

(roku 2014) a jsou zdrojem motivace a inspirace pro kazdého etnologa.



Prvni kapitolu — Pozadi a kontext: tengridnstvi — jsem vénovala zvla§tnimu asijskému
duchovnimu nebo nabozenskému fenoménu — tengrianstvi, které je povazovano za
predchiidce Samanismu. Domnivam se, Ze pro uplnost vyzkumu tento kontext nelze
opominout. Pro tuto kapitolu jsem pouzila predev§im prace Lva Gumiljova a Nurmugambeéta

Ajupova.

Na tengrianstvi navazuje dal$i kapitola, kterd uz poukazuje na synkretismus tradi¢niho
kocovnického nabozenstvi s buddhismem — Svétova hora a Svétovy strom v burjatském
Samanismu a buddhismu. Domnivam se, Ze tato nesmirné zajimava problematika by si
V této kapitole jsem Cerpala piedevsim z praci a vyzkumu odbornikti Mircea Eliadeho,

Ljubovi Abajevé a Natal'ji Zukovské.

Dvé samotné kapitoly — Burjatsky Samanismus a Burjatsky buddhismus — jsem
vénovala kratkému popisu téchto duchovnich smért, jejich rozvoji v pribehu historie

Burjatska a celého Bajkalského regionu.

vvvvvv

buddhismu v burjatské kultufe. Tuto ¢ast jsem setfadila podle synkretizovanych predmétii a
jevi: Synkretismus kultu uctivani lokdlnich boZstev a Synkretismus posvatnych mist.
Zvlastni ¢ast jsem také vénovala synkretismu kultu oboo, jelikoz tento jev nepatii ani

k synkretizovanym postavam, ani k synkretizovanym posvatnym mistim. V této ¢asti prace
jsem pouzila predeviim prace odbornic Ksenije Gerasimové, Sesegmy Zambalové a Natal’je

Zukovské a také vlastni zkugenosti z terénnich vyzkumt v letech 2015 a 2016
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3. Zhodnoceni literatury

Co se tyce literatury o burjatském Samanismu, existuje velké mnozstvi prament. VétSina
literatury, kterou jsem pouzila pro svou préci, je v rustin€ — coz neni piekvapivé, jelikoz
Burjatsko je nejlépe ptistupné rusky mluvicim odborniklim — a neni do Cestiny pieloZena.

Nékteré knihy a publikace ovSem existuji také v anglicting.

Nicméné nékteré vyborné bibliografické zdroje vydané v nedavné dobé (vétSinou po roce
2000) pochazeji od védcii z jinych zemi — Ceska, Polska, Velké Britanie, USA atd. Snazila
jsem se pouzit co nejkvalitnéj$i a také nejnovejsi prameny, abych ptedlozila nejaktualng;si
informace o Samanskych a buddhistickych tradicich v Burjatsku. Av§ak nebylo mozné

vynechat ani klasickou starsi literaturu o Samanismu.

Ze starSich prament jsem pouzila ptfedev§im vSeobecné znamou knihu Mircea
Eliadeho Samanismus a archaické techniky extdze z roku 1997, kterou povazuji za nejlepsi
zdroj o svétovém Samanismu viibec. Autor se v této publikaci zabyva Samanismem v rtiznych
astech svéta, véetné Sibife a zejména Burjatska. Samanismus a archaické techniky extdze je
pramenem Sirokého rozsahu: Eliade piSe jak o principech a kosmologii Samanismu obecné,
tak rozebird detaily, jakymi jsou napiiklad konkrétni Samanské ritudly v riznych regionech
svéta. Intenzivné se v ném také vénuje komparaci konkrétnich Samanskych praktik u riznych

narodda.

Z klasickych literarnich praci jsem pouzila také studie vyznamného ruského historika a
etnografa Lva Gumiljova. Ve svych knihach Hleddni vymyslené rise (rok vydani 1970)
a Drjevnije tjurki (1967) uvedl obrovské mnozstvi faktl a teorii zalozenych predevs§im
na analyze ptvodnich asijskych kronik. Data z publikaci Lva Nikolajevice jsem pouzila v

kapitole o tengrianstvi.

Zminim jesté dva klasické autory, vyznamné etnografy, kteti psali o sibifském
$amanismu: V. Michajlovskij a D. Zelenin. I kdyZ jsem jejich prace — Samanstvo z roku 1892
(Michajlovskij) a Kult ongonov v Sibiri z roku 1936 (Zelenin), vyuzila v porovnani s
ostatnimi pomérné malo, tyto prameny o Samanismu na Sibifi jsou nepochybné velmi

ptinosné pro jakékoli zkouméni oblasti Samanismu.
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Velice ptinosnou praci o Samanismu a tengrianstvi ve Stfedni Asii se pro me stala kniha
odbornice Ljubov Abajevé Kult gor I buddizm v Burjatii z roku 1991. Touto knihou, jejimz
ucelem je predevsim analyza riznorodych obtfadl a ndbozenskych piedstav spojenych s
kultem hor v Burjatsku, jsem se inspirovala zejména béhem psani kapitoly o Vesmirné hote a

strom¢ u Burjatq.

Znacny piinos pro mou praci znamenala také vyborna publikace Buddizm I tradicionnyje
verovanija narodov Centralnoj Azii z roku 1981, ktera zahrnuje n€kolik praci od rtiznych
odbornikil na téma buddhismus a tradi¢ni naboZenské predstavy u etnik Stfedni Asie.
Redaktorkou této knihy se stala Ksenija Gerasimova, proslula ruska odbornice, zabyvajici se
prevazné buddhismem v Burjatsku, ktera ptisobila v Ustavu mongoloistiky, buddhologie a

tibetologie Ruské akademie véd.

Z novéjsich publikaci, kterych jsem vyuzila ve své praci, byla nesmirné ptinosna
diserta¢ni prace znamé burjatské etnolozky Sesegmy Zambalové Profannyj I sacralnyj miry
olchonskich burjat (XIX-XX vv.) z roku 2000. Tato monografie, popisujici proces formovani a
rozvoje kultury ostrova Olchon v pribéhu d€jin na zédklad¢ archivnich prament, literatury a

terénniho vyzkumu, je podle mé nejlepsi praci o kultufe olchonskych Burjath viibec.

Zaroven jsem pouzila nékolik viceméné soucasnych literarnich prament o Burjatsku,
vydanych po roce 2000. Lze fict, ze zdmérem vétSiny soucasnych odbornikl na burjatsky
Samanismus uz neni pouhé popsani Samanismu anebo lamaismu v konkrétnich oblastech
zemé. VEtSina novéjSich vyzkumi je zamétena predevSim na problematiku Samanismu
v modernim kontextu a na vliv globalizace na tradi¢ni Samanskou kulturu. Ackoli toto téma se

presné netyka ucelu mé prace, pouzila jsem i nékolik praci na podobné téma.

Naptiklad prace Modern forms of Buryat shaman activity on the Olkhon Island z roku
2013 polské autorky Alexandry Wierucky, ktera uskutecnila dlouhodoby terénni vyzkum na
ostrové Olchon a vénovala se tam pfevazné sou¢asnym Samanskym ritualim a vlivu
globalizace na né. Znac¢nou ¢ast své prace autorka vénuje konkrétnim olchonskym Samantm,
s nimiz se ji podafilo setkat. Podle mé je tato prace velmi uzitecnd — jejim hlavnim pfinosem

je popsani vlastni zkuSenosti se Samanismem na Olchonu.
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Jeste jednu novéjsi knihu o Samanismu jsem pouzila ve své praci — The Quest for the
Shaman Shape-Shifters, Sorcerers and Spirit Healers in Ancient Europe z roku 2005 britskych
autorti Mirandy a Stephena Aldhouse-Green. Tato prace analyzuje Samanismus na evropském
uzemi zejména pomoci archeologickych nalezi, a nezabyva se Burjatskem, nicméné je

vybornym pramenem o Samanismu jako celku.

Co se tycCe Cesky psanych prament, pouzila jsem piedevsim disertacni prace ¢eského
etnologa Marka Havlicka Burjatsky Samanismus z roku 2007. Myslim si, Ze tato prace je
v ¢eském jazyce jedinecna: podava Uplny prehled o burjatském Samanismu, jedna se o velmi

podrobnou a propracovanou monografii.

Nesmirn¢ zajimavé a solidni jsou prace ruské historicky a kulturolozky Natalie
Zukovské, ktera se prevazné vénuje buddhismu na uzemi Ruské federace a Mongolska.
Zukovska je nejvyznamngjsi soucasnou autorkou, ktera pise o Burjatech. Ve své praci jsem
pouzila jeji knihu O buddizme i buddistach. Stat’ji raznych let z roku 2013, coz je sbirka
knihy Buddizm i samanizm kak faktory formirovanija burjatskogo mentaliteta, v niz autorka

piSe o d¢jinach buddhismu na izemi Burjatska a jeho prolinani se Samanismem.

Dalsi knihou o buddhismu v Burjatsku se pro mé stal sbornik praci Buddizm
v obscestvenno-politiceskich processach Burjatii i stran Centralnoj Azii z roku 2012, jejimz
redaktorem je znamy rusky sinolog Leonid Jangutov. Nejpiinosnéjsimi z této sbirky pro me

byly pravé prace Jangutova, zamétujici se na d&jiny buddhismu na burjatském uzemi.

Jesté jednu nedavno vydanou knihu jsem ke své své praci piecetla, Legendy i predanija
ostrova Ol’chon, z roku 2014, od cestovatele a ¢lena Ruské geografické spole¢nosti Sergeje
Volkova. Ta celkove popisuje duchovni kulturu ostrova Olchon. Avsak toto dilo je tfeba
vnimat s ur¢itym odstupem: je pomérné povrchni, zaméfuje se na spoustu témat, ale nevénuje
se problematice do hloubky, ke konkrétnim informacim nedava odkazy. Je uzite¢na spise pro

obecné seznameni s tématem ostrova Olchon a kultury Bajkalského regionu viibec.
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4. Pozadi a kontext: tengrismus

Jako jeden z nejstarSich dolozenych nabozenskych kulta se u turkickych naroda véetné
Burjatl objevuje tengrismus — kult bozstva-stvotitele Nebe. Nelze fict, Ze je nejstar§im —
zfejmé pred nim se na izemi obyvaném turkickymi etnickymi skupinami objevuji solarni a
lunarni kulty (Abajeva, 1992). AvSak zaméfila bych se detailné&ji prave na kult Nebe, jelikoz

je, v souvislosti s pozdéj$imi Samanskymi a lamaistickymi kulty, pro tuto praci

vvvvvv

Samotné slovo ,.tengri* je podle odbornika Nurmagambéta Ajupova prototurkického
puvodu, poté preslo do hunského jazyka. Sklada se ze dvou kotenti ,,Ten a ,,ri*“. Prvni koten
znamena ,,Nebe* a druhy ,,cloveék* (Ajupov, 2012). U riznych etnik se toto slovo pise jinak: u
Altajeit ,, Tenri®, u Jakutt ,,Tanra®, u Mongolt ,,Tener*, u Burjatd ,, Teneri“, neméni se vSak
jeho zékladni vyznam. V nékterych soucasnych turkickych jazycich, véetné kazastiny, se toto

slovo pise a cte jako ,, Tonip* (Ajupov, 2012).

Podle Ajupova, jenz ve své praci odkazuje na praci Tengrianstvo i globalnyje probljemy
sovrjemjennosti zakladatele Mezinarodniho fondu vyzkumu Tengri (MFIT) Dastana
Sarygulova, tengrismus vznikl na uzemi Altaje minimalné pied 7 000 az 9 000 lety. ,, Toto
potvrzuji klinopisné prameny sumerské civilizace (XXIV pr. n. l.)a také obdobi rozpadu

altajskych ndrodii, které zachovaly tengrismus v regionech nového obydli ‘.

O obradech a obétech vénovanych Tengri neexistuji t¢éméf Zadné informace, jelikoz po
Turkitech se dochovalo velmi malo pisemnych prameni. Podle kazaSského védce Numeta
Abajeva je vSak mozné usuzovat na existenci obfadnych obétovani Tengri podle ceremonii,
které se zachovaly u pozd¢jSich turkickych narodti Sajanskych hor a Altaje. Tyto obiady
svédci o pritomnosti kultu Nebe. Jako konkrétni ptiklad podle Abajeva mize slouZit tuvinsky
Samansky obfad ,,osviceni nebe® (,,deer-dagyyr), ktery popisuje ve své praci Triadicnyje
obrazy v religiozno-mifologiceskich predstavienijach tuvincev filolozka Cudmila Mizit (Mizit,

2002).

Podle Lva Gumilova, byl obfad pfinaSeni obéti Nebi na konci 19. stoleti popsan u
Kacinct (jedna z etnickych skupin Chakasii). Tento obtad spocival ve spolecnych modlitbach,
obé¢tovani berana a ulitbou kumysu, mléka, ajranu a masného vyvaru. Objekty obfadu byly

nebe a slunce. (Gumiljov, 1967).

5. Ajupov N., (2012). Tengrianstvo kak otkrytoje mirovozzrjenije. Almaty: KIE. S. 28.
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Gumiljov také upozoriiuje na to, Ze tento obtad probihal bez Samana, coz svéd¢i o
skutecnosti, ze tento kult nemél nic spole¢ného s duchy zemftelych anebo tradi¢énimi duchy
(Gumiljov, 1967). Lze ptedpokladat, ze tengrismus alespon v pocate¢nim
obdobi nezahrnoval Zadné Samanské prvky: na obtadech se nepodilela zadna specificka osoba
(Saman). Pfesto nelze pfesné urcit, kdy se na tomto tizemi objevil prvni Saman, a je mozné, zZe

po dlouhé dobé¢ tengrismus a Samanismus existovaly vedle sebe a navzajem splyvaly.

Spojitost kultu Tengri s Samanismem je tézko prokazatelna, a jediny univerzalni nazor
v tomto piipad¢ neexistuje. Napiiklad, odbornik na nabozenstvi turkickych naroda Aleksejev
a odbornik na tzv. bily Samanismus Dugarov se shoduji v tom, Ze kult Nebe nema nic
spole¢ného s tim, co dnes nazyvame Samanismem (Konovalov, 2011:342). Naopak,
religionista Michailov a historik Konovalov pohliZeji na tengrismus jako na soucast celého
Samanského komplexu, jako nejvyssi stupeil polyteistické hierarchie bozstev Horniho svéta

(Konovalov, 2011: 342).

Prestoze Nebe je zfejmé nejvyssim bozstvem v predstavach turkickych narodd, nelze fict,
ze bylo jedinym. Napftiklad, ,,Tajna kronika Mongolt“, kterou ve svych pracich uvadi
Gumiljov, sv&d¢i o pfitomnosti jinych boZstev kromé nejvyssiho Tengri: je zmiflovana také
Zemé — Etugen. OvSem Nebe asi bylo uctivano vice nez Zem¢, protoze Nebe potad

je zminovano bez Zem¢, ovsem Zemée bez Nebe nikoli (Gumiljov, 1974).

Lze tict, Ze turkické narody, alespon nékteré, také rozliSovaly materidlni oblohu a
bozstvo-nebe. O tom se také zminuje Gumiljov ve svém ,,Hleddni vymyslené tise: ,, V'
,, lajné kronice * se tento bith nazyva Vecnym nebem. Mongolové rozeznavali materialni

,,modré‘“ nebe a duchovni ,,vécné nebe ‘.

Toto rozliSeni mlze souviset i se zfejme pozdéjSimi predstavami mongolskych
kocovnickych etnik o fyzickém a duchovnim rozd¢leni nebeské oblohy na vrstvy. Terminem
»tengeri® se pak zacala oznacCovat cela tfida nebeskych bozstev, kterd obyvala 17 nebi a 33
181, kazda z nich méla svého vladce — Chana Tengeri (Abajeva, 1991). Podle odbornice
Abajevé burjatska tradicni mytologie zahrnuje 99 tengrii, z nichz je 55 ,,svétlych® — hodnych,
zapadnich — a 44 | temnych* — Spatnych, vychodnich. Tyto tengrie neustéle proti sobé bojuji

(Abajeva, 1991).

6. Gumiljov, L., (1974). Hledani vymyslené fiSe. Praha: Mlad4 fronta. S. 138.
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Pozd¢ji kazdému z tengrit byla pfifazend urcita specializace (napiiklad obranna funkce,
1é¢ebna magie atd.). Z nékterych tengriti se stali lokalni duchové-vladcové anebo patroni
konkrétnich rodii (Abajeva. 1991). Eva Jane Fridman, s odkazem na S. Baldajeva, uvadi, ze
kazdy burjatsky kmen (rod) ma vlastniho pfedka — tengri (bozstvo)...“”. Podle Baldajeva
rodovi patroni tengri byli nasledujici: Echirit, Chuche Muche Tengri (vecerni modré nebe),
Bulagat, Budurgui Sagaan Tengri (patron sn¢hu), Chongodor, Uurag Saagan Tengri, Chori,
Sachulgaan Sagaan Tengri (patron nebezpeci a blesku) (Fridman, 1999: 51).

7. Fridman, E., (1999). Buryat Shamanism : Home and Hearth — A Territorialism of the Spirit.
Anthropology of Consciousness, 10 (4). S. 51.

16



5. Svétova hora a svétovy strom

v Samanské a buddhistické kosmologii

S uctivanim nebeské oblohy, slunce, mésice, piipadné i blesku miize souviset i kult hor,
jenz se ztejmé v duchovni kultufe Burjati objevuje pozdéji. Tuto souvislost by bylo mozné
logicky vysvétlit skutecnosti, ze v obou ptipadech (hora a nebe) se jednalo o vysku, a hory se
tak pro ¢lovéka zdaly byt nejbliz§imi objekty k nebeskym bozstviim, mozna se jevily i jako
prostiednici mezi nebem a zemi ptfipadné cestou, kterou tato bozstva mohla sejit dolti. V
ptipadé vysokych hor, jejichz vrchol se vétSinou skryva za mraky, skute¢né mohlo jit o viru

v jakousi cestu do nebe.

O uctivani hor jako prostiednicich mezi posvatnym a profannim pise ve své praci Kult
gor a buddizm v Burjatii Cubov Abajeva. Podle ni byla dulezita role hory u archaickych kulti
podminéna skuteCnosti, Ze umoznovala interakci ¢loveka s kosmickymi silami (Abajeva,

1991: 44).

Podle Abajevé tyto predstavy o horach odpovidaji archaickym predstavam
indoevropskych etnik o ,,svétové hote* jako o ,,0se vesmiru®, axis mundi, jiZ spojuje zem¢ a

nebe a kolem které se rozklada cely vesmir (Abajeva, 1991: 45).

V lamaistické mytologii se vyskytuje svétova hora (Suméru) jako hlavni element
buddhistického vesmiru. Obvykle je v lamaismu Suméru predstavovana jako obrovska
pyramida, obklopené sedmi fetézy hor, mezi nimiz je mote. Kazda strana pyramidy ma
ur¢itou barevnou charakteristiku: jih — modra, zdpad — Cervena, sever — zluta, vychod — bila

(Abajeva, 1991: 47).

Abajeva poukazuje na skutecnost, Ze pocetné informace sveéd¢i o tom, ze 1 Burjati sdileli
pronikat buddhismus. Dokonce v burjatské mytologii najdeme analogicky popis svéta, ve
kterém je pouzity i ndzev Suméru v jeho burjatské varianté — Sumber-uula (Abajeva, 1991:
47). Suméru se také zminuje v n€kterych burjatskych obfadnich pisnich — naptiklad béhem
obtradu uctivani rodového ongonu v obdobi novoro¢niho burjatského svatku sagaalgan v ulusu

Gutaj v Bicurském kraje Burjatska (Ocirova, 1981: 78).

Krom¢ svétove hory plni stejnou funkci vesmirné osy i svétovy strom — pojmy hory a

stromu se v tomto piipad¢ vétSinou prolinaji a stiidaji se.
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Pozd¢jsi modifikaci tohoto stromu mize byt Samansky strom, jenZ zaujima vyznamné
misto v Samanské kosmologii (Abajeva, 1991: 49). Svétovy strom v burjatské mytologii
slouzil jako kostra kosmologické struktury: jeho kotfeny oznacovaly podzemni (dolni) svét,
kmen — pozemsky (stfedni) svét, koruna byla symbolem nebeského anebo horniho svéta

(Zukovskaja, 1977: 36).

Podle Eliadeho, roli svétového stromu anebo osu vesmiru u Burjatl hraje bfiza: béhem

ritudlti na ni vleze Saman a timto podnikne extatickou cestu do Nebe (Eliade, 1997: 54).

Podle Abajevé kult Samanského stromu, ktery vychdzi jak z obrazu svétového stromu, tak
1 svétové hory, se transformoval v rozsiteny kult posvatnych stromi, ktery byl spojen s kultem
,»vladcli mistnosti a také s kultem posvatnych hor (Abajeva, 1991: 56). Stejné tak z uctivani

sveétoveé hory/stromu vychézeji stavby ,,0bo*, kterym je vénovana znacna ¢ast mé prace.

Konstrukei buddhistické stupy 1ze take interpretovat jako model svétového stromu, ve
kterém zaklad symbolizuje dolni svét a kopule — nebe. Spicka na kopuli miize

byt chapana jako vesmirna osa (Zukovskaja, 1997: 42).

Predstava o svétovém strom¢ existuje u mnoha piirodnich narodl nezéavisle na
skute¢nosti, jaké tzemi obyvaji: 1ze se s ni setkat v skandinavské, staroruské ¢i
mayské kosmologii a mnoha dalSich. S nejvétsi pravdépodobnosti jde v ptipadé tohoto
kosmologického atributu o univerzalni archetyp, ktery vznikl polygeneticky. Ov§em v piipadé¢
burjatské a tibetské lamaistické kosmologie 1ze uvazovat o jisté synkrezi predstavy o

vesmirném stromé, jelikoZ nazvy a popisy tohoto stromu se navzajem pftili§ podobaji.

Abajeva toto povazuje za diikaz o pfimém vlivu tibetskych etnik na ,,nejsevernéjsi okraje
mongolského svéta®, uzemi obyvané Burjaty jesté v predbuddhistickém obdobi (Abajeva,

1991: 51).

18



6. Burjatsky Samanismus

Jak piSe Natalija Zukovskaja ve své praci Buddizm i Samanizm kak faktory formirovanija
burjatskogo mentaliteta, Samanismus se na uzemi Burjatska objevuje v dob¢, kdyz Burjaté

jest& nebyli jedinym etnikem (to jest p¥iblizn& v 18. stoleti — Zukovskaja, 2013: 15).

Podle Marka Havli¢ka ,,Struktura a kosmologie tradicniho burjatského samanismu je
bohata a slozita, coz je také jeden z rozdilu oproti Samanistickym systémiim jinych narodu na
Sibiri‘®. Tato sloZitost podle autora souvisi se socidlni strukturou Burjatd, kterd je mnohem

diferencovanéjsi v porovnani s jinymi sibifskymi etniky (Havlicek, 2007: 43).

Kosmologicky je Samansky svét Burjatli rozdélen jako ve vétSiné Samanskych
spolecnosti do tii sfér: horni svét, obyvany nebeskymi bozstvy (tengriji), stitedni svét, jenz

patii lidem, a dolni, jenZ je ti$i mytickych podzemnich tvort (Erlik chan).

Pomérné dulezitou roli v burjatské kosmologii pak hraji nojonové — synové bozskych
tengriji, mocni duchové, kteti sesli z nebe na zem, aby vladli lidem a zvolili si jako domov
rizna mista. Jednim z téchto nojont je naptiklad Chan Choto baabaj, myticky vladce Olchonu

(Volkov, 2014: 26). Podle riznych prament je t€chto nojont 11 ¢i 13.

Vyraznym prvkem burjatského Samanismu je podle Mircea Eliade dualismus, ktery se
projevuje predevsim v rozdéleni na bilé Samany (saganibo) a ¢erné Samany (charainbo). Bili
Samani jsou v kontaktu s bozstvy, zatimco ¢erni s duchy. Také existuje rozdéleni na ¢erné a

bilé chany — polobozstva, ktera bojuji proti sobé (Eliade, 2004).

Rozdil mezi témito skupinami Samani se projevuje také v tom, Ze ¢erny Saman b&hem
transu navstévuje podzemi, zatimco bily Saman cestuje do nebeského svéta. Existuji také
Samani smiSeného typu, ktefi jsou schopni vyuzivat jak prvni, tak druhé. Na zna¢né rozdily

mezi bilymi a Cernymi Samany ukazuje také Alexandra Wierucka (Wierucka, 2013: 105).

K vyraznym prvkim burjatského Samanismu patii také kovaiskeé kulty, které jsou dnes
spojené predevsim s uctivanim ptedkt kovaiskych rodt (Tsydenov, 2012: 242). Na kovarstvi
se v burjatském Samanismu pohlizi nejenom jako na femeslo, ale i v §irSim smyslu, jako na

uméni promény jakékoli sféry materidlniho svéta (Tsydenov, 2012: 242).

8. Havlicek, M., (2007). Burjatsky Samanismus. Praha: Univerzita Karlova v Praze. S. 42
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Od roku 1920 byl $amanismus na tzemi Sovétského svazu zakazan. Samani nesméli
provadét obrady a byly jim zabaveny predméty, majici ,,magickou* moc. Také Samani samotni
byli Casto poslani do vézeni, ¢i dokonce popraveni (Wierucka,2013). Samoziejmé Samanské
praktiky ve skutecnosti preruseny nebyly — byly pouze oslabeny a praktikovaly se ilegaln¢ .
Reditel sou¢asné Samanské organizace ,,Boo murgel“ v Ulan-Ude Boris Bazarov vzpomina,
ze ,,V Echiritech, Priangarje, na Olchonu, v Barguzinském a Kabanském kraji, v Tunkinské
doliné, v horské Zakamné se dochovaly ustni tradice a rituadly, tam se Samanské tailagany
obrady uctivani kovarskych méchui neprerusovaly. Tyto ritualy se provadely ve velkém

tajemstvi od urednikii, tajilo se i od sousedii*”.

Odbornice na historii a kulturu Burjatska Marina Sodnompilova ve své praci Kljucevyje
Samanskije kulty zapadnych burjat v strukture prostranstva ziznéobéspécenija (The Western
Buryat Shamanic Key Cults in the Structure of Life Support Space) poukazuje na jakési
nabozenské ¢i duchovni znovuzrozeni Samanismu. Pfitom na tento aspekt pohlizi jako na
jednu z variant znovuzrozeni narodni kultury (Sodnompilova, 2010: 3). ,,Nabozenska situace
v etnickém Burjatsku se dnes charakterizuje rekonstrukci kolektivnich a individualnich

obradii, znovustvorenim praxe iniciace Samanii, rekonstrukci starych svatyn atd.“".

Jednou z nejzndméjsich organizaci v soucasnosti, ktera se zabyva se Samanismem
v Burjatsku, je ,,Tengeri“ se sidlem v Ulan-Ude. ,, Tengeri“ spojuje vSechny zdjemce o
Samanskou kulturu a potada oteviené tailagany. Vcelku podrobné se aktivitami Tengeri
zabyva kolektivni prace Finding “Their Own”. Revitalizing Buryat Culture Through
Shamanic Practices in Ulan-Ude od autori J. Quijada, K. Grabera a E. Stephena. Podle nich
je ,, Tengeri“ nejuznavangjsim oficidlnim stfediskem Samanismu v burjatském hlavnim mésté:
»Ackoli v Ulan-Ude je nékolik registrovanych samanskych organizaci s viastnimi
kancelaremi, v roce 2012, kdybyste se zeptali v taxi na “Samanské centrum”, ridi¢ by vds

99 ¢¢]]

nepochybné dovezl do “Tengeri

9. Bazarov, B., (2000). Tainstva i praktika samanizma. Ulan-Ude: Burajad unen. S. 10.

10. Sodnompilova M. Kl'u¢evyje Samanskije kul'ty zapadnych burjat v strukture prostranstva

zhizn€obéspétenija. Religiovedeénije 2010, Ne3. S. 3.

11. Quijada J., Graber K., Stephen E., (2015). Finding “Their Own”. Revitalizing Buryat Culture
Through Shamanic Practices in Ulan-Ude. Problems of Post-Communism,(62),258-272. S. 260.
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O vybranych obtadech, v soucasnosti provadénych v Burjatsku organizaci ,, Tengeri®,
pise ve svém odborném ¢lanku On the Some Rites in the Modern Buryat Shamanism J.
Tsydenov. Autor popisuje ritudly uctivani kovaiskych bozstev, mistnich bozstev, bozstev ohn¢
a vody, ale také 1écitelské ritualy a obtady spojené s lidskou dusi. Nekteré z téchto obtada

jsou synkretizované a vratim se k nim v kapitole Synkretismus uctivani mytickych postav.
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7. Burjatsky buddhismus

O historickém vyvoji buddhismu na tzemi Burjatska pomérné podrobné pise ve své
praci Buddizm v obscestevennych i politiceskich processach Mongolii i Burjatii rusky sinolog
Leonid Jangutov. Podle néj ptichazi mongolsky buddhismus do Burjatska jeste
b&hem siungnuské periody. Avsak pocatek jeho posileni a kone¢né sebeurceni saha do 16.

stoleti, do obdobi vlady Altan-chana (1507 az 1582) (Jangutov, 2012: 20).

Burjatské obyvatelstvo bylo od Mongolska odd€leno smlouvou o ustanoveni hranic mezi
Ruskym impériem a impériem dynastie Cching v roce 1727. Avsak obchodni, kulturni a
pribuzenské kontakty Mongolska a Burjatska zlstaly a v 18. stoleti zacinaji na uzemi

Burjatska ptichazet misionafi-lamové z Mongolska a Tibetu. (Jangutov 2012: 26).

Proces sifeni buddhismu mezi Burjaty je také zmiflovan v pracich odbornikti v 17. a 18.
stoleti, predevsim téch, ktefi pozorovali Zivot a byti tohoto etnika — naptiklad Peter Simon
Pallas. O ném piSe Sesegma Zambalova ve své praci Profannyj i sakralnyj miry olchonskich
burjat (XIX — XX vv.): ,,Pallas, kdyz shrnuje své zazZitky z priijezdu chorinskou stepi,
vyznacuje, Ze vétsina Chorincii jsou zatim Samanisté, ale lamaistické duchovenstvo se snazi
zvétsit pomoci nich mnozstvi svych prislusnikii“'?. Také podle svédectvi cestovatele Johanna
Gottliba Georgi praktikovali bohati lidé spolu s Samanskymi obfady pomoci lamu

buddhistické bohosluzby (Zambalova, 2000: 230).

Je pravdépodobné, Ze Gispésné Sifeni buddhismu v Burjatsku bylo v mnohém zptisobeno
jeho ideologickym vyznamem mezi burjatskymi rody, které byly podfizeny carské vlade a do
mongolského svéta uz nepattily. Buddhismus se tak stal faktorem jejich konsolidace, a také

duchovni a kulturni spojkou s jimi pfibuznymi kmeny, které zistaly na druhé stran¢ hranice.

Avsak svou roli v §ifeni buddhismu sehréla 1 fada jinych faktori. Podle Jangutova byl

vvvvvv

pro upevnéni svych pozic v tomto regionu (Jangutov, 2012: 26).

Marek Havlicek ve své disertacni praci Burjatsky Samanismus poukazuje na skutecnost,

ze konverze k buddhismu byla ¢asto podminénd i ekonomickymi vyhodami (Havlicek, 2007:

84).

12. Zambalova, S. (2000: 228). Profannyj i sakralnyj miry olchonskich burjat (XIX - XX ).
Novosibirsk: Nauka. S. 230.
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V prvni poloving 18. stoleti byl v Burjatsku vybudovan prvni dacan, coz je kombinace
buddhistického klastera a univerzity. Timto dacanem byl pravdépodobné Congol’skij dacan,

zalozeny mezi roky 1738 al741 ve vesnici Muro¢i nedaleko mésta Kjachta'® (viz obr. 2).

Gerasimova ve sv¢€ praci Tibétojazycnyje obrjadniki lamaizirovannogo kulta Samanskich
predkov uvadi, ze lamaistické duchovenstvo se chovalo vii¢i Samanismu vcelku negativné:
lamové usilovali o konec provozovani samanskych obtadu, palili Samanské kultovni atributy a

zakazovali pfinaset obéti Samanskym predkiim (Gerasimova, 1981: 26).

Nicméné od roku 1838 byl lamaismus na izemi Ruska sam pronésledovéan —
carsti Gfednici si uvédomili, Ze buddhismus mize byt pro christianizaci mistniho obyvatelstva
irkutského generalniho gubernétora Sin€l'nikova zlikvidovala policie 242 obo a 129
bumchanti (Gerasimova, 1981: 37). Tato pomérné velka ¢isla svédc¢i o skutecnosti, ze v tomto

obdobi uz byl buddhismus na tizemi Ruska zna¢né rozsiten.

Postupné lamaismus zménil svoji strategii — misto nasilného Sifeni a zakazovani zacal
asimilovat mistni pohanské a Samanské kulty, myty a posvatna mista: ,,Lamaisticka cirkev

asimilovala klicové, socialné vyznamné kulty, spojené se zdakladnimi zajmy lidského Zivota“"*,

Burjatsky buddhismus je v soucasnosti povazovan za nejsevernéjsi smér buddhismu —
smér mahéjana, ktery vznikl v Tibetu na konci 14. stoleti a byl pojmenovan ,,gelugpa‘“ nebo
,Skola Zlutych Cepic® (Abajeva, 1991). Avsak bylo by chybou tvrdit, Ze se na uzemi Burjatska
nevyskytuji jiné buddhistické skoly. Natalie Zukovskaja pise o nékolika netispésnych
pokusech vytvoreni tantristické skoly ve 20. letech 20. stoleti, a také o pomérné nedavnych
komunitach tibetského buddhismu Karma Kagjii, Ningmapa a Dzog¢hen, které se objevily na
tizemi Burjatska (Zukovskaja, 2008: 29). Lze v§ak dolozit, Ze burjatsky buddhismus je dnes

»monopolizovan‘ Skolou Gelugpa.

13. Zamsujeva D., (2009). Congo(lskij dacan. Istori¢eskaja encyklopédija Sibiri. Dostupné z:

http://irkipedia.ru/content/congolskiy dacan_istoricheskaya enciklopediya_sibiri_2009

14. Gerasimova K. M. (1981). Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj Azii.

Novosibirsk: Nauka. S. 36.
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8. Vzajemné ovliviiovani Samanismu a

buddhismu

Polska odbornice z Gdanské univerzity Alexandra Wierucka ve své praci Modern forms
of Buryat shaman aktivity on the Olkchon Island piSe: ,, O burjatském Samanismu nemuzeme
uvazovat bez zmineni jedné z forem buddhismu, ktera je nazyvana lamaismus. Forma
burjatského Samanismu je vysledkem vzdjemného ovliviiovani téchto dvou naboZenskych

systému “?.

Samanismus bych nenazyvala nabozenskym systémem, je spise archaickym
predchiidcem nabozenstvi, jelikoz se nejedna o instituci. Mizeme ho urcit jako zptsob

3

komunikace s nadpfirozenym, anebo pouzit Eliadovou definici ,,archaicka technika extaze®.

Jinak je pravda, Ze vétSina soucasnych historickych Samanskych posvatnych mist
v Burjatsku a v okoli jezera Bajkal je dnes vyuzivana také buddhisty a je pfeménéna na
buddhistické svatyné. Stejné€ tak nékteré ptivodné Samanské obiady a myty se postupné
objevily v burjatském buddhismu, proto tady miizeme mluvit o vyrazné synkrezi —

pochopitelné jde o ovliviiovani vzdjemneé.

Stejné tak jako Wierucka posuzuje synkrezi burjatského Samanismu a buddhismu Natalie
Zukovska. Podle ni neni mozné studovat kulturu burjatského $§amanismu oddélené od
burjatského buddhismu, protoze Samanskd a pohanska mentalni slozka v tomto prostredi se
spojila s buddhismem pfilis davno a vytvortila zvlastni obfadni komplex, ve kterém se Casem

promichalo viechno (Zukovskaja, 2013: 48).

Nicméné dodnes existuji v burjatském Samanismu prvky, které ziejmé nebyly ovlivnény
buddhismem (napft. rodové obfady uctivani predki ,,utcha®), stejné jako burjatsky
buddhismus mé své vlastni obfady a svatyné, které nemaji nic spole¢ného s Samanismem
(napf. sakralni kdmen bohyné Janzimy v Barguzinském kraji Burjatska, kde predpokladem ke

kultu se stal nalez sosky Janzimy v roce 1996 (Lygdenova 2015 (1), 60).

Proto se domnivam, zZe se jedna o dva zcela odlisné fungujici duchovni systémy v

Burjatsku, které maji pouze nékterou spolec¢nou slozku.

15. Wierucka A. (2013). Modern forms of Buryat shaman activity on the Olkhon
Island. Anthropological Notebooks, 19(3), s. 105.
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Je zajimavé, Ze synkreze §amanismu a buddhismu je podle Zukovské podminéné jeho
kulturné-ekologickym prostorem. Je to pfirozeny duchovni systém, ktery vétSina

Burjatil vnima jako néco samoziejmého (Zukovskaja, 2013: 48).

O tomto tvrzeni jsem se také ujistila béhem kratkodobého terénniho vyzkumu ve vesnice
Cernorud v Olchonském kraji v &ervenci 2015. Mluvila jsem s mistni respondentkou,
vnuckou jiz zesnulého, vyznamného mistniho Samana. Nesouhlasi s ndzorem, ze by $lo o
vyraznou synkrezi Samanismu a buddhismu — souc¢asny Samanismus pry funguje nezéavislé na
jinych nabozenstvich. O sobé tika, Ze vyznava pohanstvi a svou pozornost vénuje piedevsim k
uctivani ptirodnich sil. Nicmén¢ ucastni se také veskerych Samanskych obradii a svatkd, které
se vénuji uctivani rodovych piedkt. Buddhismus podle svého oficialniho postoje toleruje,
avSak do jisté miry: kdyZ se jeji dcera provdala za buddhistu, byla respondentka zklamana a
dodnes je vi&i svému zeti zna¢né nediveériva '°.

Konkrétni burjatsky rod miize mit jak vlastni Samanska, tak lamaistickd a smiSena
kultovni mista. Naptiklad G. O¢irova zmifiuje ve své praci Samanisticky kul't Gutaj n-
baabaja, vénované obyvatelstvu ulusu Gutaj Bicurského kraje Burjatska. Mistni burjatsky rod
Guciti mél vlastni lamaistickéd kultovni mista: Chundelenej obo a Muchar chada, a zaroven
Samanské mista: hory Nadarjchan a Gurban tolgoj. Pficemz na hote Gurban tolgoj se
nachézelo i lamaistické kultovni misto, totiz na jedné hote se provadély jak buddhistické, tak
Samanské obtady (Ocirova, 1981: 73). Tento ptfipad neni v Burjatsku ojedinély — naptiklad
hora Bucha-nojon s nadhernym mramorovym vrcholkem v Tunkinské dolin€ se stala
posvatnym mistem nejen pro Samanisty a buddhisty, ale i pro kiest’any. Na vrcholu hory byly

v 19. stoleti postaveny buddhisticky bumchan a pravoslavny kiiz.

Nehledé na pomérné vyznacné splyvani buddhistickych a Samanskych ritudli a
myti, obyvatelstvo Burjatska se kazdopadné rozdéluje bud’ na Samanisty, anebo na buddhisty,
ptfi¢emz nékde toto rozdeleni miize byt silnéjsi a nékde méné vyrazné. Napiiklad jak uvadi
Sesegma Zambalova, ,, Lamaisté Jeravninského kraje (vwchodni Burjatsko) si mysli, Ze neni
mozné se modlit ke dvéma bohum (dvéma stranam). Toto je podminéeno hloubkovym

zakorenénim lamaismu v jejich Zivotnim stylu“"’.

16. Respondentka Charmanova Galina, fizeny rozhovor, vesnice Cernorud, srpen 2015

17. Zambalova, S., (2000). Profannyj i sakral'nyj miry olchonskich burjat (XIX-XX vv.). Novosibirsk: Nauka.
S. 244,
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Ohledn¢ Samanismu a buddhismu v Burjatsku existuje mnozstvi fdm, z nichz
nejzajimavé;jsi popisuje Natalja Zukovska. Podle ni po uskutednéni prvniho §amanského
sympozia na Bajkale v roce 1996 doslo k povodni. Mistni obyvatelé rozhodli, ze byla
vyvolana nedavnym shromazdénim Samanii. I kdyZ Samani provadéli obfady na pocest duch,
mohli nevédomé narusit néjaka jejich pravidla, protoze sami byli pfisluSniky jinych kraju.
Obyvatelé se obratili s prosbou o pomoc k hlavnimu buddhistickému klasteru v zemi, k
Ivolginskému dacanu. Z dacanu piijelo nékolik lami, kteti odslouzili bohosluzbu, a jezero se

vréatilo do svych biehii (Zukovskaja, 2014: 69).
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9. Synkretismus uctivani mytickych postav

Velmi zajimavym rysem burjatského buddhismu je uctivani ptivodné Samanskych ¢i
pohanskych mistnich bozstev a duch, totiz ptijeti t€chto postav do rozsahlého
buddhistického panteonu nebo jejich ztotozovani s jiz existujicimi buddhistickymi

postavami. Toto je asi nejvyraznéjsi priklad synkreze téchto dvou duchovnich systémti.

Lamaistické cirkev se postupné na burjatském tzemi $itila a béhem toho do svého
panteonu zatadila nékterd lokélni bozstva. Tyto kulty byly ovSem pfizplsobeny tak, aby
zapadly do daného systému, taktéz ziskaly buddhisticky charakter. Ve vétSiné ptipadt
buddhisté zaradili do panteonu ty kulty, které byly na burjatském tizemi ptili$ rozsifené a
silné, a proto je buddhistické cirkev nebyla schopna zcela odmitnout a zakazat. Samansky
obtad uctivani bozZstva se také ménil a ziskdval univerzalnéjsi lamaistickou formu.

., Standardni forma obradu zajistovala postupny prechod od Samanskych kultii do
lamaistickych, protoze se zachovavalo spojeni se starym kultem, ale zatracovala se pameét o
jeho byvalém obsahu“". Nasledujici generace mistniho obyvatelstva uz si nepamatovaly
detaily Samanského obfadu, mytu a formy uctivani bozstva, ale véfili, Ze tento lamaisticky

kult ma starobylou narodni tradici (Gerasimova, 1981: 73).

Lamaismus, i kdyz potlacoval mistni pohanskou viru, se ukazal jako docela flexibilni
duchovni smér. Diky specifické formé lamaistického panteonu, obsahujici obrovské mnozstvi
ruznych kategorii, do néj 1ze zahrnout téméf jakékoli bozstvo, pokud to bude nutné. Dokonce
sami lamaisté obc¢as provadéli obrady uctivani lokalnich Samanskych a jinych bozstev za
ucelem jejich usmiteni. ,,V pripadé zviastnich kalamit lamaisté se modli k veskeré ,,Ciste“ a
., neciste “ sile tradicnich narodnich pover. Dokonce v roce 1979 v obdobi velkého sucha
burjatsti lamové obétovali staroindickym, tibetskym, nepdlskym a mongolskym boZstviim a
duchiim “"’. Obéti $amanskym boZstviim se pfinaSeji za u¢elem usmifeni bozstva a splnéné

prani obétujici osoby. Samanské duchy pfitom déli na hodné a zI¢ (Gerasimova, 1981: 114).

18. Gerasimova, K., (1980). Buddizm i srednévekovaja kultura narodov Azii. Novosibirsk: Nauka. S.

73.

19. Gerasimova, K., (1981). Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj

Azii. Novosibirsk: Nauka. S. 78.
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Podle informaci Gerasimové z roku 1981, lamaisté v Burjatsku do soucasnosti uzivaji
tibetsky a mongolsky psané ptirucky (,,obrjadniki*) u Samanskych kultovnich mist
v Chorinském, Kizinginském, Jeravninském, Bi¢urském, Zakamenském, Dzidinském kraji

republiky a v jinych oblastech (Gerasimova, 1981: 112).
9.1. Kult bozstev Dalcha

Kult bozstev nebo duchii Dalcha, ochranujici lidi, izce souvisi s kultem oboo. Podrobné
o Dalcha pise Ksenija Gerasimova (Gerasimova, 1981). Jménem Dalcha se oznacuji celé

pocetné skupiny bozstev, jako 3, 5, 7, 9, 13, 27 Dalcha a néktera jina bozstva.

Slovo ,,dalcha® je mozné pielozit z tibetStiny zhruba jako ,,bozstvo §tésti, blahoptani*

(slovnik Rinchena Nomtojeva), anebo ,,doméci bozstva* (Gerasimova, 1981: 8).

V nékterych slovnicich, naptiklad v tibetsko-anglickém slovniku autora Sarat Chandra
Das, se slovo ,,dalcha‘ preklada jako ,,bozstvo valky*. V piivodnim smyslu vSak o valku neslo

— je to pozd¢jsi modifikace kultu (Gerasimova, 1981: 8).

V Burjatsku se rozsifil zejména kult deviti bratri Dalcha, praveé ve své pozdéjsi
»~militaristické* forme — za Dalchu je povazovan nejstarsi bratr, ktery se zobrazoval ve stfedu
obrazku Dalcha. Ostatnich osm bratri bylo mensi postavy a stali vedle ného. Vsichni byli
zobrazovani ve vyzbroji (Gerasimova, 1981: 7) (viz obr. 3). Tento kult se zfejmé na tizemi

Burjatska rozsifil v 19. stoleti (Gerasimova, 1981: 43).

Gerasimova uvadi z burjatského obrjadniku informaci nezndmého autora jménem
Tsultim. Obrjadnik je sepsan na zakladé riznorodych spist o Dalcha. Podle tohoto autora se
na burjatském tzemi rozsifila tradice obétovani deviti bratriim Dalcha, ktefi fidi vojsko
béhem boje s neprateli. Jsou vykladani jako ztélesnéni Vadzrapani, jedno z nejznaméjsich
bodhisatvii v mahajanovém buddhismu. Obecné jsou Dalcha ochranci viry, napoméhaji miru i

shod¢ ve svété a odstranuji zlo, stvotené neptatelskymi duchy (Gerasimova, 1981: 9).

Dalcha je také spojeny s bleskem — Burjaté pfinaseli obéti Dalcha, kdyz ve vesnici nékdo
zemiel nasledkem tderu blesku. Podle Gerasimové se takova smrt pravdépodobné vykladala
jako hnév nebeského Dalchy. ,,Predpokladame, ze na uprave mytologického obrazu 9 Dalcha
— nebeskych vojevidcit a vojakii — se podilely tradice synkretizovanych kocovnickych pover,

zejména naboZenské predstavy o nebeské obloze, blesku a hromu‘®.

20. Gerasimova, K. (1981). Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj Azii.

Novosoborsk: Nauka. S. 9
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Podle Gerasimov¢ je kult Dalcha produktem synkreze pfedbuddhistickych nabozenskych
predstav Tibet'anl a jinych turkickych naroda a buddhismu: ,,Kult 9 Dalcha je vizce spojen
s pocatecnimi formami nabozZenstvi, ale s nejvétsi pravdepodobnostise zformoval ve vysledku
kontaminaci tradicnich pover Tibetanu a turkicko-mongolskych narodii v prubéhu uplatnéni
buddhismu v duchovni kulture obyvatelstva kocovnickych statii a na cestdach jeho rozsireni

z Indie na Vychod*'.
9.2. Chan Choto Baabaj, vladce Olchonu

Podle probuddhistického mytu, jenz uvadi ve své disertaéni praci Sesegma Zambalova,
Chan Chote Baabaj ptebyval na ostroveé Olchon a vladl Samanistim. Dozvédél se ale, ze
nekde na jihu néjaky kazatel pievadi lid na jinou viru, a poslal svého syna, aby zjistil, jak to
tam vypada. Syn se proménil v orla, vydal se na cestu a uvidél, Ze lidé ve velkém poctu
pfijimaji novou viru. Kdyz se vracel zpatky, ochutnal zdechlinu, a tak se nedokazal proménit
zpatky v ¢lovéka. Chan Chote Baabaj proto sam jel na misto, aby potrestal kazatele, ktery bez
jeho povoleni prevadel Samanisty na buddhismus. Byl ale ohromen obrazem ucitele, ztratil
fec, jeho slova ho piesvédcila a on se mu pokoftil. Za to ho buddhista povétil ochranou
buddhistické viry, zatadil ho mezi mistni buddhistick4 boZstva a pojmenoval Zamcaranem

(Zambalova, 2000: 236). Lamové, obzvlast’ chorinti, piijizdéli na Olchon, aby ho uctili.

Sergej Volkov uvadi jiny mytus o Chan Choto Baabajevi, také lamaistického piivodu, ve

kterém se postava Chan Chute Baabaje se pfedstavuje trochu jinak.

V mytu se vypravi, ze ve skale Samanka bydlel vladce viech Mongolti Gegen-burchan.
Stejné misto se vSak zalibilo 1 Chan Chute-Baabajovi, potomkovi nebeskych tengrijii a zacal s
Gegen-burchanem bojovat. Nikdo z nich ale nemohl zvitézit, a tak se rozhodli o misto losovat
—u koho v noci v §alku olchonska ptida z¢ervena, ten bude vladcem Olchonu. Chan Chute-
Baabaj se probudil jako prvni, a uvidél, ze ptida zCervenala v Salku Gegen-burchana. Chan

Chute-Baabaj vymeénil Salky a takto se stal vladcem Olchonu (Volkov, 2014: 29).

Podle Volkova z této legendy pochazi novy, lamaisticky nazev mysu Samanka — mys

Burchan.

21. Gerasimova, K. (1981). Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj Azii.

Novosoborsk: Nauka. S. 10.
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9.3. Bucha-nojon baabaj (Byk-pan otec)

Toto bozstvo je dilezitou postavou v Samanském panteonu nékterych burjatskych roda.
PovaZzuje se napiiklad za ptedka burjatského rodu Bulagatii, zaujima hlavni misto v souboru
nabozenskych a mytickych predstav a kultl bajkalskych Burjatd. V obtadni Samanské tradici
zapadnich Burjat Bucha-nojon baabaj také vystupuje jako otec a viidce zapadnich chat
(baruuni chad), obyvatel nebe, kteti jsou povazovani za svétla a kladnd bozstva ochraiiujici
lidi od zlych boZstev a s nimi spojenych ¢ernych Samanii (Konovalov, 2010: 257). Podle
autord kolektivni prace Ethnic and Cultural Genesis in the Baikal Region (Middle
Ages), bulagati kazdoro¢né potadali tailagany na pocest Bucha-nojona a jeho synti-chatti
(Konovalov, 2010: 257). Uctivani zapadnich chati a Bucha-nojona bylo rozsiteno také u jiné
zapadni etnické skupiny Burjati — chongodorti (chongoodor), kteti bydli v Alarském kraji v
Irkutské oblasti, Tunkinském, Zakamenském a Oninském kraji Burjatska (Konovalov, 2010:

257).

U tunkinskych a zakamenskych Burjati se v 19. a na poc¢atku 20. stoleti uskutecnila
lamaizace kultu uctivani Bucha-nojona, jenz byl spojen s obfady, provadénymi u oboo
(Konovalov, 2010: 257, podle Gerasimové 1969: 122). Bucha-nojon Babaj byl piijat do
buddhistického panteonu jako Rinchen-chan. U obyvatelii Tunkinské doliny se toto boZstvo
povazuje za vladce stejnojmenné hory Bucha-nojon v Tunkinské dolin€ vedle vesnice Tory
(Konovalov, 2010: 257) (viz obr.4). V soucasnosti se na hote provadé¢ji jak Samanské

tailagany, tak i buddhistické obfady oboo na poc¢est Bucha-nojona (Rinchen-chana).
9.4. Saman Dajan-derche

Tento synkretizovany kult je velmi zajimavy ptfedevsim z toho divodu, ze v tomto
ptipadé nejde o bozstvo, nybrz o pivodné lidskou postavu. Miizeme jenom hédat, nakolik je
Saman Dajan-derche skute¢nym hrdinou, avSak piedpoklada se, Ze opravdu existoval. Kult
Dajan-derche podrobn¢ rozebira Ksenija Gerasimova ve své praci Tibetojazycnyje obrjadniki

lamaizirovannogo kulta Samanskich predkov.

Zakladem kultu je obraz mocného Samana, proslulého tim, Ze provadél krvavé rituély a
pouzival lidské obéti. Pravdépodobné jde o mocného $amana, jehoZ zabil Cingischan anebo
¢chingsky bogd-chan Edzen-chan. Jménem Dajan-derche se zaroven nazyva obelisk
s vyobrazenim tohoto Samana, ktery se nachdzi na biehu jednoho z piitoki feky Egin-gol
v dneSnim Mongolsku. Podle Gerasimové byl tento kamen povazovan za lé€itele, proroka a

patrona skute¢nych Samanii (Gerasimova, 1981: 127).
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Piekvapivé se kult Dajana-derche rozsitil nejenom v Mongolsku, ale i u sousednich
turkickych etnickych skupin véetné Burjatska, Altaje a Tuvy. Nasledné byl tento kult
lamaizovan a Dajan-derche byl zatfazen do lamaistického panteonu, do skupiny
nebuddhistickych bozstev, kterd byla ,,podtizena“ buddhistim a musela chranit buddhistickou
viru (Gerasimova, 1981: 126). V tomto pfipad¢ lamaisté ptijali do svého systému silny

Samansky kult, protoze se ho ziejmé nebyli schopni zbavit.

V Burjatsku, jak uvadi Gerasimova, kult Dajana-derche existoval zejména
v Zakamenském a Tunkinském kraji, pficemz jenom v lamaistické podobé&. Mistni obyvatelé
m¢éli tibetské obfadni texty a lamaistické obrazky Dajana-derche u domacich oltari
(Gerasimova, 1981: 127). Néktera vyobrazeni Dajana-derche Ize dnes vyhledat v Narodnim

muzeu Burjatska v Ulan-Ude.
9.5. Gutaj n-baabaj

Toto bozstvo, které v prabchu Casu ziskalo jak Samanské, tak buddhistické prvky, je na
rozdil od Chan Choto baabaje nebo Bucha-nojona pouze lokalni postavou. Gutaj n-baabaj je
ptikladem klasického mistniho bozstva, vladce konkrétniho kousku izemi — ulusu Gutaj

v Bicurském kraji. Toto bozstvo tady uvadim jako zajimavy ptiklad lokalni synkretizované
postavy.

Samansky obfad uctivani Gutaj n-baabaje je velmi dobie popsan v praci G.
Oc&irové Samanisticky kul't Gutaj n-baabaje, ktera je zalozena na terénnim vyzkumu v ulusu

Gutaj v 70. letech minul¢ho stoleti.

Toto bozstvo ziskalo mezi obyvateli ulusu velmi dilezité postaveni, proto neni
piekvapivé, ze v prub¢hu casu kult Gutaj n-baabaje pfijal i nékteré lamaistické rysy. Oc¢irova
ze slov jedné respondentky uvadi, Ze ,, ...drive Gutaj n-baabajovi se modlili stejné, jako
béhem obradu uctivani kovarskym méchiim, pomoci ukazovaku a prostiedniku pravé ruky u

cela. Ted’ se modli podle lamaistického obyceje pomoci spojenych dlani ‘.

22. Gerasimova, K. (1981). Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj Azii.

Novosobirsk: Nauka. S. 76.
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9.6. Vodni duchové

Vlédci vod, v burjatsting ,,uhan chany*, jsou povazovani za produkt tradi¢nich
bajkalskych Samanskych ptedstav (Konovalov, 2010: 209). Podle kosmologickych ptedstav,
tito duchové zaujimaji prostor dolniho, pozemniho, svéta vody az do fiSe podzemniho vladce

Erlik-chana (Tsydenov, 2012: 243).

Tito duchové patii ke svétlym, hodnym bozstviim, pfinaSejicim lidem dobro. (Havlicek,
2007: 45). ,,Jsou predmétem modliteb za viahu a bohatou urodu, na pocatku léta je jim
obétovan specialni tailagan. EZinii vod je celkem dvacet sedm, ovsem zndamda jsou jen
23

jména nékterych “~. VétSina téchto bozstev je personifikaci urcité vlastnosti ¢i aspektu vody

(Havlicekk, 2007: 45).

Avsak v sou€asnosti nazev ,,uchan chanové® plati pouze pro zapadni Burjaty, ktefi nebyli
natolik ovlivnéni lamaismem. Ve vychodni ¢asti Burjatska jsou tito duchové vétSinou
nazyvani jménem tibetského piivodu — lusad, které na bajkalské izemi ptislo spolu
s buddhismem (Tsydenov, 2012: 243). Obéti témto duchiim ptinaseji jak Samanisté, tak
buddhisté.

23. Havlicek, M., (2007). Burjatsky Samanismus. Praha: Univerzita Karlova v Praze. S 45.
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10.  Synkreticka posvatna mista

10.1. Ostrov Olchon: mys Burchan a ostrov Ogoj

Ostrov Olchon je nejzndméjSim geografickym objektem celého Bajkalského regionu,
kazdoro¢né ptitahuje spoustu turistli a poutnikil, ptizniveid jak Samanismu, tak buddhismu.
Domnivam se, Ze cely ostrov 1ze vnimat jako synkretizované posvatné misto, 1 kdyz zadny

buddhisticky klaster na jeho izemi doposud neni.

Zambalova pise, ze ,,Md se za to, Ze tento ostrov zachoval nejvice ,,archaickou* vrstvu

burjatské kultury, a mnoho Burjatii, bez ohledu na jejich nabozenstvi, vydavaji se na pout na

wevr
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(Bernstein, 2008: 28). V soucasnosti se na ostrove pravidelné provadeji Samanské tailagany.

Za nejposvatngjsi misto na Olchonu se povazuje skala Samanka, neboli mys Burchan
(viz obr. 5). Tento mys je pfedev§im znam jako misto lokalizace vladce Olchonu, Chan Choto
Babaje (viz kapitola Synkretismus uctivani lokéalnich bozstev a duchti). Nicméné v 19. stoleti
byl tento mys lamaizovan: podle svédectvi Karla Rittera a Vladimira Obruceva se v jeskyni
uz v tuto dobu nachazely lamaistické pfedméty: ikony, khatagy (ritudlni Saly), obétni misky a
nadoby (Zambalova, 2000: 236). V soucasnosti jsou skéla a jeskyné uctivany jak $amanisty,

tak buddhisty z celého Burjatska.

Prvni buddhistické stavby na na Olchonu se objevily docela pozdé — v letech 1910 az
1920. Byly to tzv. bumchany, buddhistické kapli¢ky, postavené vedle ulusti Charanci a Ulan-
Chuzir. Poté byl v roce 1923 vedle vesnice Charanci vybudovan dugan, ve kterém slouZzilo pét
lamil. AvSak tyto nabozenské stavby existovaly jenom do roku 1930, poté byly opoustény

(Volkov, 2014: 85).

Pfestoze se lamim nepodatilo zachovat buddhistické stavby na Olchonu, v roce 2005
dokazali vybudovat buddhistickou stupu na malém, neobydleném ostravku

vedle Ogoj (plivodni ndzev — Ugungoj — v burjatsting ,,bez vody*, ,,suchy*) vedle Olchonu.

24. Bernstein, A., (2008). Remapping Sacred Landscapes: Shamanic Tourism and Cultural
Production on the Olkhon Island. Sibirica. S. 28.
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V soucasnosti je tato buddhistické stavba jednim z nejnavstévovangjSich objekti olchonského
uzemi a jednim z jeho symbolt (viz obr. 6). Podle Volkova, stupa byla postavena navzdory

protestim olchonskych Samanti (Volkov, 2014: 86).

vvvvvv

buddhistickych objekti. Ma uvniti riizné buddhistické relikvie a bronzovou sosku dakyné

Troma Nagmo, ktera je v tibetském buddhismu povazovana za matku v§ech Buddhi.
10.2. Jezero Bajkal

Toto obrovské, nejhlubsi jezero na svéte bylo vzdy v d€jinach obdivovano a uctivano
riznymi narody. Co se ty¢e puvodnich obyvatelti Bajkalu, o tom se vedou spory. Burjaté
ziejme prisli na pobiezi Bajkalu pomérné pozde€ — jeste v 18. stoleti vétSina bajkalského tizemi
byla obyvéana Tungusy (Tivanénko, 2012: 19). Prvni kulturou, ktera na pobtezi Bajkalu
zanechala stopy své existence, se stala takzvana kurumcinska kultura, datovana do 6. az 10.
stoleti n. 1. Nalezisté této kultury se nachéazi na obou pobiezich Bajkalu a na ostrové Olchon

(Volkov, 2012: 61).

Dnes je Bajkal obyvan pievazné Burjaty, Rusy a v severnich oblastech také Evenky.
Burjatské etnikum toto jezero povazuje za svoji svatyni. ,, Burjaté, kteri se diive usidlovali
primo na pobrezi Bajkalu (tunkinsti, barguzinsti), a ti, kteri doted’ u Bajkalu bydli (olchonsti,
kabansti), a take ti, kteri se nachazeji ve vzdalenosti do 500 kilometrii (chorinsti, kiZinginsti,
selenginsti, aginsti atd), nezavisle na vzdalenosti povazuji Bajkal za svou pravlast, sakralni

objekt uctivani“?

S ptichodem buddhismu se stal Bajkal buddhistickou svatyni: na jeho bfezich v riznych
oblastech Pfedbajkalského a Zabajkalského kraje se provadéji spoleéné buddhistické meditace
a obfady, jelikoz lidé véfi, Ze jezero je nevycCerpatelnym pramenem mocné energie. Meditace

a obfadni koupani v Bajkalu se napfiklad provadéji v bieznu na ostrové Olchon®.

25. Zambalova, S., (2000). Profannyj i sakralnyj miry olchonskich burjat (XIX-XX wv.). Novosibirsk: Nauka.

26. Vlastni terénni vyzkum, Cervenec 2015, ostrov Olchon. S. 191

34



11. Synkretismus kultu oboo

Oboo (v tibetsting lhatce nebo lobcze) je posvatné misto, u kterého se provadéji obtady
na pocest lokalnich boZstev, vladct (ezinll) mistnosti (viz. obr. 7). Tato posvatna mista
predstavuje vétSinou pahorek z kament nebo strom a jsou zdobi je rliznobarevné pasky
zejména modré, bilé nebo zluté barvy. Tyto kameny, pasky anebo vlajky jsou dary mistnim
bozstvlim a jsou vétSinou doplnény mincemi, sirkami, bonbony a jinymi pfedméty, které by

nezasvéceny pozorovatel mohl vnimat jako obycejny odpad.

Vedou se spory o tom, zda budovani oboo patii k Samanskym a pfedSamanskym tradicim,
nebo je prvkem, ktery prinesl teprve buddhismus. Podle Gerasimové, naptiklad plati prvni
varianta: ,,Vétsina takovych kultovnich mist ma Samanistickym néktera i predsamanisticky
puvod, coz bylo zkoumano a zjisténo diky terénni praci v Tunkinském, Barguzinském,
Chorinském, Kizinginském, Jeravninskem, Zakamenskem, Bicurském, Kjachtinskem kraji
Burjatska‘?’. Podle Gerasimové, kult lokalnich bozstev, vladci hor, skal, fek, jezer a pramenti

existoval u vSech etnickych skupin Asie (Gerasimova, 1980: 76).

Oboo je vétSinou pozoruhodné, néc¢im neobvyklé misto v ptirode: vétSinou je miZzeme
vidét v horskych sedlech, na vrcholech hor a kopcti, v priissmycich silnic. Vybér téchto mist je
pochopitelny: pro provadéni Samanskych obradii byla vzdy vybirana zvlastni geograficka

poloha, jejiz atmosféra méla zvysit efekt ptisobeni ritudlu (Aldhouse-Green, 2005: 15). Stejné

vevr

Vetsi ucté se tési”?

V soucasnosti 1ze oboo vyhledat nejenom v Burjatsku, ale i v jinych ¢astech Sibife: na
Altaji, v Tuvé, Jakutsku atd.

Slovem oboo se zaroven oznacuji obfady, provadéné u téchto posvatnych mist, pfi¢emz
jsou podobné typickym burjatskym Samanskym tailaganiim — rodovym obtadiim, u kterych

se setkavaji vSichni clenové rodiny jednou za rok, aby provedli obétovani svym predkiim.

27. Gerasimova, K., (1980). Buddizm i srjednévékovaja kultura narodov Centralnoj Azii.

Novosibirsk: Nauka. S. 81.

28. Havlicek, M., (2007). S. 42. Burjatsky Samanismus.. Praha: Univerzita Karlova v Praze. S. 42
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Tato udalost je pro ¢leny rodu velmi dulezitd. V kolektivni praci Finding “Their Own”:
Revitalizing Buryat Culture Through Shamanic Practices in Ulan-Ude autofi poukazuji na
skutecnost, ze mnoho soucasnych Burjati povazuje navstévu rodového tailaganu zaroven za
rodinnou povinnost a néco, co dé€la ucastnika ,,vice Burjatem* (Quijada, Graber, Stephen,
2015). Ukazuji také na spojeni tailagana a oboo, které zaznélo jesté v pracich Caroline
Humphrey: ,, (Humphrey) ukazuje na to, Ze termin tailagan byl vétsinou pouzivan mezi
zapadnimi Burjaty, kdyz vychodni Burjaté, kteri byli prevazné buddhisty, vymenili tailagan na
rodovy obrad oboo, jenz byl casto Fizen lamou. Nicméné, princip obradu, ktery spociva v tom,
Ze prislusnici rodu casto prijizdeji z obrovskeé dalky na uzemi predkii, aby navstivili ritudl,

«29

jenz je definuje jako cleny pribuzenské skupiny — plati v obou pripadech

Stejné tak Tsydenov piSe, Ze v soucasnosti obtad oboo je velmi ziidka provadén Samany:

ptedevsim je to ,,specializace® lamu (Tsydenov, 2012: 244).

Obrady oboo, vénované lokalnim bozstviim, jsou velmi rozmanité a vétSinou je jejich
ucelem nikoli uctivani bozstva, nybrz ziskéani jeho pfizné. Obéti eziniim se piinase;ji
predevsim pro vyfeseni vSednich problémt, vyskytujicich se ve sféfe zemédélstvi, obchodu,
cestovani atd. (Tsydenov, 2012: 244). Eziny jsou povazovani za vcelku vlivné bozstva a jejich
kult je v Burjatsku velice popularni hlavné diky tomu, Ze mtze byt snadno proveden na mist¢.
Velmi ztidka burjatské auto nezastavi v prismyku silnice u oboo: i kdyz spécha, vétSinou se
zastavi alespon na chvilku. Velice zjednodusena verze ritudlu uctivani ducha mtze mit formu
obé&tovani jidla ¢i piti (zpravidla alkoholu) nebo mince. Béhem cesty mtize burjatské auto
potkat n¢kolik oboo a u kazdého se zastavi. Tento obycej je rozsifen i mezi

ruskymi obyvateli Burjatska a nabyva ¢im dal vice rysy kulturni tradice.

Alexandra Wierucka piSe, ze vyznam ritudlu obétovani u oboo se 1isi u buddhistti a
Samanistd, 1 kdyz jeho pribéh vypada stejné v obou piipadech: ,, Lamaismus predpoklada, Ze
obéti jsou projevem lasky k bozZstvu, dobrych citii viici nému. V samanismu je obét vyrazem

strachu poskozeni, které miize ucinit nespokojeny duch“’.

29. Quijada, J. B., Graber, K. E., Stephen, E, (2015). Finding “Their Own”: Revitalizing Buryat Culture
Through Shamanic Practices in Ulan-Ude. Problems of Post-Communism,(62),258-272. S. 263.

30. Wierucka, A., (2003). Modern forms of Buryat shaman activity on the Olkhon island.
Anthropological notebooks 19 (3),101-119. S. 106.
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Kult oboo podle Gerasimové neexistuje oddélen¢ od kultd ,,mistnich vladct®, ezin,
kterym je vénovana pfisti kapitola. Oboo je predevsim kultovni misto, u kterého se

uskutecnuji obfady na pocest riznorodych bozstev (Gerasimova, 1980: 76).

Ptisnd a slozit4 pravidla budovani oboo a jejich klasifikace byla popséana v tibetském
traktatu Sumathi Mani Pradzni z 19. stoleti. Kratsi vyklad pravidel z tohoto traktatu uvadi
Alexej Vasiljevi¢ Tivanénko ve své praci Drjevnije svjatilisja Vostocnoj Sibiri (1994). Ksenija
Gerasimova uvadi také klasifikaci oboo, kterd zahrnuje Ctyfi typy téchto posvatnych staveb,

které se lisi podle vyznamu a mista budovani.

Existuje také paty typ tibetskych oboo, ktery stoji oddélené od prvnich ¢tyt. Tento
pozdé&jsi typ, jenz je v traktatu nazyvan ,,oboo hnévivého (vladce) a 13 malych oboo®, se
rozsitil v Burjatsku v druhé poloving 19. stoleti. Je neoddéliteln€ spojen s kultem deviti
bratrii-Dalcha, kterym je vénovana dalsi ¢ast prace — pravé u tohoto typu oboo se ¢tou

povinné modlitby a slavnostni zpévy na pocest Dalcha (Gerasimova 1981: 18).
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12.  Synkretismus uctivani ongonu

Pojem ongon ma v burjatské kultufe nékolik interpretaci. Predevsim je to atribut
materialni kultury: zobrazeni rodového piedka. Pfesto se ongony nazyvaji nejenom obrazky,

ale i samotni duchové ptedkd, a také rodové talismany.

Ongony byly pfedevsim talismanem, patronem, materidlni svatyni konkrétniho

I3

burjatského rodu. Zelenin ve své prace Kult ongona v Sibiri. Pérjezitki totemizma pise, ze

Jje ocividné, Ze spojent ongonii s rody bylo velmi hloubokym a starym ™.

Ongon vétSinou méa zoomorfni rysy. Napiiklad, nejpopularnéjSim u Burjati, podle
Abajevé, byl ongon, majici néjaké rysy zajice: zobrazeni tohoto zvifete anebo jeho kozku jako
atribut. U zabajkalskych Burjatli existovaly nasledujici ,,zaje¢i” ongony: Sandagata (,,majici
zajice, pro dobré hospodateni), Sandagan teebi (,,babicka zajic*, proti nemoci o¢i a zubil),
ongon v podobé¢ zajec¢i kozky zachranoval kojence, lovecky ongon, nazyvany Anda-bar byl

také ze zajeci kozky (Abajeva, 1991: 66).

Ongonem vétSinou miize byt zobrazeni mytickych predkii-zvirat. AvSak existuji i
antropoformni ongony. Tomuto pfedmétu se pfipisuji riiznorodé uzite¢né funce, z nichz

nejdulezitéjsi je 1é¢eni, pomoc béhem honu a chovu skotu (Zelenin, 1936: 29).

Kromeé toho, jak piSe Michajlovskij, za ongony byli povazovani nejenom duchové
predk, ale i neobvyklé predméty: “Napr. Burjaté mohou povazovat za ongon vysokou horu,

2132

skalu neobvyklé formy

Uctivani ongont v Burjatsku je velmi rozsifenym jevem, i kdyz tato tradice pon¢kud
splyva s kultem oboo a uctivanim Dalcha. Je avSak ptizna¢né, Ze obtady, vénované ongoniim,
byly vétSinou provadény stafeSiny vesnic a roda: jak uvadi Abajeva, na tradicni ritudl krmeni

ongont pted honem bylo zakazano zvat Samany (Abajeva, 1992: 47).

31. Zelenin, D., (1936). Kult ongona v Sibiri. Perjezitki totemizma v idéologii sibirskych narodov.
Moskva: Akadémija Nauk SSSR. S. 36.

32. Michailovskij, V., (1892). Samanstvo. (Sravnitélno-geograficeskije ocerki) (1). Moskva:

Vysocajse utvérzdjonnoje T-vo. S. 36.

38



Obrad rituadlnich krmeni ongony se provadél s konkrétnim ti€elem: pted honem, béhem
nemoci a také v obdobi svatku. Naptiklad v ulusu Gutaj podle svédectvi O¢irové rodina
provadi obtad ,,pohosténi ongonu jednou za rok, v den burjatského Nového roku. Béhem
ritualu se ongon okoufi dymem, je kropen vodkou, odevzdavaji se mu penize a zazpiva se

obradni pisen (Gerasimova (ed.), 1981: 78).

Samotny ongon je Cist¢ Samanskym piredmétem, ktery ziejme nema zadné spojeni
s lamaismem, jak to dokazuji prace Zelenina, Michajlovského a Ocirové. Ocirova dokonce
uvadi, Ze v rodin€ u Gutajcli se ongon Sandagata vétSinou piedaval od otce k synovi-
Samanovi. V piipadé, Ze vSichni synové se stavali lamaisty, ongon nebylo mozné piedat, a byl
odstranén z domova. Pficemz toto odstranéni se doprovazelo zvla§tnim povinnym obiadem,
ktery probihal nasledujicim zptisobem: lovil se zivy zajic, nad kterym se provadél ritual
osviceni, stejn€ jako nad ongonem, pak ongon véseli zajicovi na krk a propoustéli ho. BEhem
ritudlu ongon a zajice prosili, aby byl milosrdny k Zijicim ¢lentim rodiny, a vysvétlovali, Ze uz
neni nikdo, kdo by ho mohl uctit. Takovy zptisob odstranéni ongonu se povazuje za

wevr

utlaku lami péalily sviij ongon nebo ho véSely na strom, synové umirali a rod ziistaval bez

muzi, jeho pokracovateld (dcery se nepocitaly)“*.

Postupné byl kult rodovych ongonti lamaizovan a nahrazen buddhistickym obfadem na
pocest buddhistickych ,,sachjusanti, které se podobaji ongontim: ,, Buddhisticka cirkev
asimilovala stary kult rodinnych a osobnich patronii, ale vymeénila ongony za buddhistické

sachjusany (patrony), ve vétsiné pripadii ze tiidy srunma, cojdzinii anebo doksiti “.

Z vyzkumu G. Manzanova se velka ¢ast Burjatll v soucasnosti uc¢astni pravé obradu,
vénovanému sachjusantim (Jangutov (ed.), 2012: 119). Z domacich Samanskych modlitebnich
obfadl ,,cherek* se staly buddhistické obfady na pocest sachjusanti (Jangutov (ed.), 2012:
119).

Abajeva dodava, ze v procesu lamaizace byly kulty nejpopularnéjsich rodovych predki

proménény na kult oboo (Abajeva, 1992: 64).

33. Gerasimova, K., (ed.), 1981. Buddizm i tradicionnyje vérovanija narodov Centralnoj Azii.

Novosobirsk: Nauka. S. 80

34. Jangutov, L., (ed.) (2012). Buddizm v obscestvénno-politiceskich processach Burjatii i stran

Centralnoj Azii. Ulan-Ude: 1zdatél'stvo Burjatskogo gosunivérsitéta. S. 119.
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Konkrétni rody a rodiny mohou uctivat zdroven ongony a sachjusany, jak tomu bylo

podle Ocirové v ulusu Gutaj (Gerasimova (ed.), 1981: 79).

Podle informaci Manzanova, jednim z nejpopularnéjsich kultti sachjusant je ,,chii-
morin®, kterého se v roce 2011 zucastnilo 43,8 % obyvatel. V soucasnosti se tento obtad
provadi pomoci kousku latky se zobrazenim kong, na které se piSe jméno osoby anebo celé
rodiny, ktera obrad provadi. Tento chii-morin se vyvésuje na stromy v okoli buddhistickych
dacanii (coz také svédci o lamaizaci kultu), vedle oboo a také v blizkosti 1éCivych prament

(Jangutov (ed.), 2012: 119).
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13.  Zavér

V ptipad¢ synkreze buddhismu a Samanismu je t€zké mluvit o ,,kontaminaci nebo
»hegativnim vlivu“ jednoho duchovniho sméru na druhy, i kdyz fada autort védeckych praci
¢asto povazuji buddhismus za néco, co burjatskému Samanismu uskodilo. Domnivam se, ze
tato synkreze je, jako ve vétsing podobnych piipadi, z velké &asti piirozena. Samanismus je
produktem archaickych kultur, proto se dnes pro spolecnost jevi jako zajimavy fenomén, ktery
je potieba néjakym zpisobem zachovat. Nicmén¢, myslim si, Ze nelze vyZzadovat od produktu
archaické kultury, aby se i nadéale zachovéaval v podminkéch nastupujici globalizace
soucCasného svéta. Je pfirozené, Ze se méni, prizptisobuje se jinému obdobi, nebo dokonce

mizi v konkrétnich oblastech.

Samanismus byl ovlivnén nejenom buddhismem, ale i ruskym kfestanstvim, a v
soucasnosti se podrobuje vlivu celosvétového turismu: napiiklad na Olchonu
se poradaji ,,Samanské® obrady pro turisty. Tato témata jsou v soucasnosti také pomérné
popularni a fada autort se tomu vénuje (napt. nedavné prace Radka Nesrsty Jurodivost a
Samanismus. Svou roli samoziejmé hraje technologicky rozvoj a globalizace: na
socialnich sitich dnes lze najit webové stranky nejriznéjsich Samanskych organizaci, burjatsti
Samané jezdi na konference a vydavaji knihy (napt. publikace olchonského Samana Valentina

Chagdajeva nebo Borisa Bazarova).

Co se tyce lamaismu, myslim si, Ze se vii¢i buddhismu ukazal jako flexibilni a docela
pfiznivy smér: ve vétsing piipadi vidime, Ze Samanské ritudly a obyceje nezanikly, nybrz
pfijaly jinou formu (v nékterych ptipadech, jako u kultu Gutaj n-baabaje, se tato forma

projevila jenom v drobnych detailech — zpiisob modleni).

Soucasny synkretismus téchto kultur nepovazuji za Spatny, nebo dobry vysledek. Myslim
si, ze mym Ucelem jako etnologa a kulturologa neni hodnoceni etnickych jevl, nybrz jejich

kritickd analyza na zaklad¢ sbéru divéryhodnych fakta.

Skutecnosti je, ze vétSina moderniho burjatského obyvatelstva pfijimé ve své kultute jak
buddhistické, tak Samanské prvky a povazuje to za ptirozeny jev. Z uvedenych piiklad
synkreze je mistnimu obyvatelstvu vétSinou zndma jenom lamaistickd podoba konkrétniho

jevu.
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Avsak kdyz dorazime do malych, skoro zapomenutych vesnicek, lezicich daleko od
burjatského hlavniho mésta a buddhistickych dacani, neovlivnénych turismem, mizeme
narazit na prvky zachovalé prastaré kultury, které se na prvni pohled zdaji byt Cisté
Samanskymi: naptiklad, tradi¢ni uctivani rodinnych ptedki ,,utcha®, nebo léeni Samanem
mistniho obyvatelstva pomoci obfadl a bylin. Dokonce i v takovych turistickych mistech,
jako Chuzir (hlavni vesnice na Olchinu) Ize najit pozustatky mistnich §amanskych povér,
nehled€ na popularni turisticky Samanismus, oteviené velké tailagany atd. Naptiklad, béhem
mého terénniho vyzkumu na Olchonu v roce 2015 obyvatel Chuziru Alexandr T. vypravél, Ze
se nechodi 1éc¢it do obycejnych nemocnic, nybrz navstévuje svého souseda — dédicného
Samana, ktery umi fantasticky 1é¢it pomoci néjakych zpévi a bylin. Chodi se pry k nému 1é¢it
vetSina obyvatelstva vesnice. AvSak tento Saman nepiSe knihy a svoje uméni nerad ukazuje
cizim lidem, proto o ném skoro nikdo nevi*. Tento pfipad zfejmé neni ojedinélym — myslim
si, Ze téméf v kazdé burjatské vesnici se najde takovy ¢lovek, ke kterému lidé chodi v ptipadé
nemoci ¢i jinych problému. Otazkou je, do jaké miry jsou tito lidé opravdovymi Samany, a
jestli opravdu nejsou ovlivnéni lamaismem — protoze jak vidime, v nékterych ptipadech je
slozité uréit, zda tento prvek patfi do $amanské, nebo buddhistické kultury. Casto, jak uz jsem
psala vySe, obycejni lidé v Burjatsku pfijimaji rysy obou duchovnich sméra, které se v

prubéhu déjin navzajem ovlivnily.

35. Podle vypravéni respondenta Alexandra Avdé€jeva., fizeny pohovor, Olchon, 2015
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16.  Priloha 1 (obrazkova)

Obrazky, u kterych neni ukazan zdroj, jsou autorskymi

Obr. 1. Mapa Burjatska (zdroj: www.znaiulanude.ru)
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Obr. 3. Dalcha Sedguu, malba, konec 19. stoleti (zdroj: ¢asopis Buddijskaja
Zivopi$ Burjatii (1995), Ulan-Ude: Nutag).

Obr. 4. Skala Bucha-nojona (Rinchenchana) (zdroj: Reass.ru)

Copyright © Reass.ry
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Obr. 5. Skala Samanka (mys Burchan), ostrov Olchon

Obr. 6. Stupa na ostrové Ogoj
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Obr. 7. Oboo (Mongolsko)
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17. Priloha 2. Seznam informatoru

z terénnich pobytu

1. Galina Charmanova, u¢itelka, 65, vesnice Cernorud
2. Marina Charmanova, 29, vesnice Cernorud

3. Alexandr Avd¢jev, taxikar, Chuzir (ostrov Olchon)

4. Sofia Mitapova, studentka, 22, Ulan-Ude

5. Ljudmila Mordvina, v diichodu, 68, Ulan-Ude

6. Cingiz Alimov, 36, vesnice Kyren

7. Olga Petrova, 21, studentka a cela jeji rodina (Irkutsk)
8. Valentin Chagdajev, Saman, vesnice Jelancy.

9. Olga Minjelbajeva, 34, privodce, Chuzir (ostrov Olchon)
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