Seeberg Lughnasadh 2004 a VODNI BOZSTVA /Josef Ryzec

Inspiracni téma pro rok 2004 dava tentokrat ptilezitost Iépe pochopit podstatu keltského
svéta vidéného jak objektivnim vnéjsim pohledem (uvazovani o ném), tak subjektivné zevnit
na vs$e kolem (pozorovani vn¢jsiho svéta keltskyma o¢ima). Neni obtizné zjistit, zZe nejde o
Vv keltském svéte od sebe neoddélitelné, ale navic podfizeno tfetimu, vyhradné nezavislému
pohledu, jenz stoji sice mimo tento celek, je ov§em rovnéz jeho neoddélitelnou soucasti. Tim
tretim pohledem je ¢as. Keltové byli vzdy strazci ¢asu. Nikoliv jeho otroky, nikoliv jeho pany.
Jen s touto podminkou je mozno hovotit o nesmrtelnosti keltské duse. A prave o tom jsou ony
ptib&hy, jez si Keltové mezi sebou — z generace na generaci — vypravéji jiz od dob, které sami
nemohou ani pamatovat. Dobie pfitom védi, Ze si ty velmi vzdalené doby dodnes pamatuji je.

Voda a Bohyné Matka

Je-li tato stru¢na zminka o ¢ase nékomu stale malo srozumitelnd, je mozno neptetrzity
proud ¢asu ndzorné zobrazit napiiklad tokem vodstev koryty fek. Zdlraziiuji mnoha a mnoha
fek na riiznych mistech a v mnoha a mnoha rtiznych krajinach. Tento piiklad je pozoruhodny
tim, ze vSemi témito fekami (ale i fi¢kami, potoky a poticky, prameny, gejziry i vodopady,
tinémi, rybniky i jezery) protéka jen jeden jediny obsah. Jedna jedind substance, zdanlivé
obyc¢ejna voda. VSimnéme si, ze voda je vZzdy rodu Zenského. Voda, darkyné zivota, u Kelti
vzdy rodu Zenského. Tak jako mofte, tak jako Bohyné Matka, jedina svrchovana nejvyssi sila,
bez které by zivot nebyl mozny. Pokud kdy byla fec praveé o tomto nejvyssim mateiském
principu stvofeni, neméla Bohyn€ Matka zadné jméno. Nepotiebovala ho, byla jedina. Pokud
jméno nékdy piece jen dostala, Slo pouze o docasné prevtéleni, vazici se k néjaké konkrétni
situaci, jez v dané chvili vyzadovala nezaménitelnou individualni podobu. Nebo naopak, kdy
pouze zcela konkrétni bytost mohla sd€lit cosi zdvazného.

Kdyz se kratce po vyhlaseni ediktu mildnského zacali ostrovni Keltové prostfednictvim
Rimanti seznamovat s novym nabozenstvim, pfislo jim zcela nesmyslné, aby byl nejvyssi Biih
muzského rodu a za dost komickou povazovali bachorku o tom, jak byla Eva ,,vyrobena*

z Adamova zebra. Zpocatku akceptovali pouze Jezise Krista jako jeden z ptikladi ctnostného
zivota. Prvni teolog keltskych kiestant, Pelagius (354 — 422) - jinak Morgan (z moie zrozeny,
neboli syn keltské matetské bohyn¢), mnoho let marné€ vysvétloval sv. Augustinovi n¢které
zcela zjevné nepravdy nového nabozenstvi a poukazoval na néktera sporna mista, ktera pokud
by se nezménila, bylo by nové ndbozenstvi pro keltsky svét neakceptovatelné. Byla to zvlastni
debata Puna Augustina (ktery zcela nekompromisné€ zastaval nadtazenost muzského vid¢iho
principu pii tvorbé¢ a fizeni svéta) a Kelta Pelagia (ktery zasadné odmital akceptovat stav, kdy
zensky a muzsky princip nejsou v rovnovaze a uz vitbec ne ddvnou bizarni konstrukci bible o
udajném Adamov¢ prvotnim hiichu, kterou chtéli kiest'ané svazat navéky celé lidstvo vinou
za néco, co nikdy nespachalo). Teprve rok po smrti sv.Augustina se na koncilu v Efessu (431)
podarilo keltskym kfest’anim prosadit, aby se Panna Maria — Matka Bozi, stala svatou. Tim
bylo okamzit¢ umoznéno zakladani téz zenskych klastera, do té doby zhola nemozné. (Bylo to
ovSem vitézstvi kompromisem, nebot’ na stejném koncilu bylo Pelagidnstvi odsouzeno jako
hereze a sdm Pelagius jiz pted tim — v r.418 — byl cisafem fiSe, kterd uz neexistovala, poslan
do vyhnanstvi). Az v t¢ dob¢ (navic zvolna — 1 ptes rychle se ménici situaci v Evropé po padu
Rima v r.410) se situace v Irsku pro pfijeti novych myslenek uklidnila, piida pro p¥ichod
sv.Patrika (432) byla vhodné pfipravena a keltskd Bohyn¢ Matka mohla na sebe vzit podobu
Panny Marie, pfi¢emz se soucasné jejim atributem stal modry plast’ — symbolicka barva mofe.
Tehdy se modra barva stala rovnéz symbolem nadéje. U ostrovnich Keltli tomu pfedchézela
dlouha tradice (jiz Piktové pied smiSenim se Scotty méli za hlavni barvu modrou).



Bohyné Scotta

Néjakou dobu pied tim hralo u ostrovnich Kelti vyznamnou roli pfevtéleni jejich Bohyné
Matky do (v té dob¢ i na kontinentu velmi oblibené) egyptské bohyné matky Eset (Isis). Jejim
hlavnim atributem byl zndmy znak Zivota, egyptsky kiiz Ankh (horni vertikalni rameno ktize
tvoii jakési kapka padajici vzhiiru, jejimz prizorem je mozno spattit jak budoucnost, tak zivot
z druhé strany piichazejici), ktery i dnes pouzivaji potomci starych Egypt'ani — Koptové.
Bohyné Eset se dostala do Irska pti poslednim, Sestém, jeho z&boru Milesiany (syny Mila),
kte¥i pFistali na 36 lodich u bieht Irska po dlouhé plavbé ze Spanélska. Bohyné Eset, v trochu
posunuté transkripci Scotta, byla manZelkou Mila a matka jeho osmi synti. Typicky atribut
Scotty (stejn¢ jako Esety) je egyptsky kiiz Ankh. M¢li bychom védét i to, ze kult bohyné Eset
byl dlouho rozsiten v celém antickém svété, ve velké oblibé ji méli staii Rekové, kterym byla
ochrankyni motskych plavch. Byla obdatena neobycejnou krasou, uslechtilosti, starostlivosti
o vSechna prichazejici pokoleni a kouzelnou moci, jiz pouzivala vyhradné¢ ke konani dobra a
k hajeni spravedlnosti. Dal$im jejim atributem byly velké kravské rohy, dnes znamé spis jako
typicky doplnék starych keltskych helem. V té dob¢ se Irim fikalo Skoti, a az kdyz v Irsku
pievazila symbolika orla Eirina, zacalo se fikat Skoti Keltim na severu Anglie. Pozoruhodna
je téz shodnd doba konani oslav bohyné Eset (slavnosti Isia za¢inaly 31.10. a kon¢ily 3.11.) a
zacatku keltského Nového roku (Samhain za¢ina 31.10. a jeho oslavy trvaji zhruba 3 dny).
Dodam jen, ze diive na kontinentu hojné rozsifené¢ chramy (ptivodné) egyptské bohyné Eset
byly zruSeny az z piikazu cisafe Justinidna v roce 551 n.l., v€etn¢ ustfedniho na ostrové Filai.
To uz ovSem davno méla v Irsku hlavni slovo Panna Maria. Nova Bohyn¢ Matka, jejiz modry
plast’ jasné€ urcoval nejen odkud veskery zivot pochazi, ale i1 Zze vSe nové je vlastné velmi staré
a naopak.

Teprve nyni mlize byt spravné pochopen vnitini smysl vyse uvedené nabidky inspirace
tématem ,,Vodni bozstva®“. Zepta-li se nékdo o jakéa vodni bozstva vlastné ptjde, kde je brat,
odpovéd bude snadna: ,,Pifece vod ni!“ A bude to soucasné i potvrzenim nezbytné kontinuity.
I Jezerni Panna byla totiz jednou z podob keltské Bohyné Matky. Ten kdo se alespoii trochu
vyzna v keltské mythologii, nenecha se splést tim, jak nesmyslné a nespravné byla podana
uloha Bohyn¢ Matky v n¢€kolika zahrani¢nich filmech s Artusskou tematikou na podzim roku
2003 v nasi televizi a v ¢eském muzikalu Excalibur. Chaotické zamény postav pavodniho
mytu, mateni jejich pivodnich tloh, vkladani jim do ust slova, ktera by nikdy nemohly fict,
by mozna nestalo ani za zminku. Dluh znalosti keltskych myti je vSak stale pomérné velky.

Fomoriané

Proto uvedu nékolik ptikladi vodnich bozstev, vyskytujicich se v keltském svété. Budou
to jak zI4, tak hodnd. Za¢nu témi zlymi, kterymi jsou v irskych bdjich Fomoriané, moisti bozi,
obfi, ti z kraje pod mofem (jinak Fin Bolgové = lidé z Bolg), kteti pfipluli do Irska neznamo
kdy ani odkud, takze byli novymi ptistéhovalci brani jako soucast piivodniho obyvatelstva,
ackoliv jejich chovani a vzhled jakoby z oka vypadl riznym potvoram, proti kterym musel
bojovat Odysseus na své dlouhé plavbé. Fomoriané byli vétSinou jednooci netvofi s kozli
nebo ov¢i hlavou, nékdy jen s jednou rukou ¢1 nohou, v podobé velkych ryb jedoucich na koni
naopak s dvéma nohami a s neur¢itym poctem rukou, atd. Jinak feceno byli to démoni chaosu.
Zvitézil nad nimi az slune¢ni bith Lugh, viidce Tuatha Dé Danannd, kratce pted poslednim
zaborem Irska Milesiany (kdyZ se dva perou, tieti se smé&je). Da se k tomu Fici i to, ze v té
dobé& se nova podoba Bohyn& Matky jako Scotty mozné ukazala byt po zmateném obdobi
chaosu inspirativnéjsi a moudrejsi posilou, nebot’ bith Lugh po svém drtivém vitézstvi nad
Fomoriany ziistal se svymi pfili§ lidskymi nazory mezi obéma soupeficimi stranami navzajem
ptibuznych bohi (sdm byl Tuatha dé Danann, ale jeho dédeckem byl zly jednooky obr Balor,
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pfeZivanim v pfiZivnickém nicnedélani bez pravidel a mezi snahou o maximalni kvalitu



vysledku. Zvolil kvalitu, byl viibec nejlepsi ze vSech, s prehledem vyhral a piesto se nic
zasadniho nestalo. Kdyby neptisli Milesiané jako nova ozivujici voda, Irsko by asi vyschlo.

Dobra bozstva studanek a prament

Je nepsanym pravidlem keltského svéta od nejstarsich dob, ze se vSemi ptirodnimi zdroji
vody jsou spojovana ochranna bozstva zpravidla Zenského rodu. I kdyZ maji nejrizné;si
jména jak vzhledem k odlisnostem zvyku v riznych krajich, tak i pii pojmenovani rtiznych
zdrojii vody na relativné malém tizemi, v principu jde o rizné prevtéleni stale stejné Bohyné
Matky, ptipadné o nekterou z jejich dcer. I dcera je totiz vlastné€ jinou podobou své matky.
Uloha ochrance znamena pak mimo jiné mit dobré umysly i viiéi neptatelim. Tém je pouze
zamezeno Skodit, coz se déje pomoci zadsadné dobrych kouzel. Kdyz kiestané zakazali na
vSech pivodné pohanskych mistech uctivani ochrannych vodnich kraloven, staly se z téch
puvodné bohyn prosté vodni a lesni vily. Poetické zdobeni studanek pokracovalo i bez udani
konkrétniho jména. Nakonec bylo zakézano i to. U nés zakazal zdobeni studanek sv.Vojtéch.

Muzskou podobou vodniho ochranného bozZstva je naptiklad irsky Nechtan Mac Namat
(jeho jméno je odvozeno od stejného kotfene jako Neptun, jenz byl i v keltském svéte strazece
vodstev Jiného svéta), ktery byl tajemnym strazcem pramene v Sid Nechtanu (dnes Carbury
Hill), neboli posvatné studny moudrosti a inspirace, V jejiz vodé byl obsaZzen nebesky ohen,
ktery nesmél nikdo kromé Nechtana a jeho tii pomocnikt spatfit, aniz by oslepl. Nechtanovou
manzelkou byla mocné bohyné Boand (Boyne), jedna ze starSich podob Bohyné Matky, ktera
byla v té dob¢ jakousi spojnici mezi redlnym svétem a zasvétim. Zde je tieba pfipomenout, ze
vSechny studanky a pfirodni studné byly povazovany za hlavni vstupni brany do jiného svéta.
Bohyni Boand drazdil manzeltiv zakaz pohlédnout do studné v Sid Nechtanu natolik (ona byla
prece odpovédna za vSechny vstupy do Jiného svéta bez vyjimky), ze se rozhodla zméfit svou
moc s posvatnou studnou moudrosti a inspirace. Zvolila k tomu ale velmi nemoudry postup:
obesla studnu provokativné téikrat ve sméru tuathbel (proti sméru pohybu Slunce — doleva —
coz je zapoveézeny zaporny smér, znamenajici téz zruseni kouzla — oproti deisiol: doprava, za
Sluncem). Tim se uvolnilo kouzlo, drzici ve studni Sid Nechtanu dosud pohromad¢ tajemnou
vodu a nebesky ohen, v mziku se voda zacala vatit, vystfikla mohutnym proudem ven a zacala
téct krajinou az k mofi jako feka Boyne. V jejim proudu byl pak obcas spatfen védouci losos
moudrosti. I kdyZ Boand pfi tom zahynula, feka nese dodnes jeji jméno.

K tomu se vaze zajimava souvislost s nasi fekou Berounkou. Na soucasnych mapach byva
zésadné uvadéno, Ze za¢ina az za Plzni, jako soutok fek Mze, Radbuzy, Uhlavy a Uslavy.
Avsak dnesni Berounka se diive jmenovala Bradava, byla mnohem delsi a pramenila az na
Sumavé. Tam, kde dnes stéle prameni Brandlava, tekouci do nadrze v Zinkovech, ktera pak
odtud chybnym ¢tenim z roku 1712 pokraguje do Plzné jako Uslava a teprve potom do Prahy
jako Berounka. Tento vodni tok je na Ptolemaiové map¢ uveden jako feka Brodensia. Pokud
vime, ze keltské slovo bradan znamena losos, snadno pochopime, Ze Bradava je vlastn¢ nadzev
keltské Reky losost. A kdyz si miizeme piedist ve starych prazskych zapisech, Ze lososi, ktefi
se v Praze ve Vltavé objevovali, priplouvali po Berounce, za¢neme uvazovat i o tom, zda téz
v této Rece lososti mohl nékdy proplouvat (a byt spatien) védouci losos moudrosti — podobné
jako v fece Boand (Boyne) pobliz Tary a blizko New Grange. Vzdyt’ Stradonice jsou ptimo
nad Berounkou, vedle Tetina, naproti Konéprustim, atd.

Je vodnik dobrym, nebo Spatnym vodnim boZstvem ?

Zatimco keltské zenska vodni bozstva maji zpravidla podobu krasnych Zen (a vyznacuji se
vétSinou dobrou povahou, pokazenou nékdy jen Spatnou naladou), jejich muzska varianta
rozhodné zaddnou presvédcivou krasou neoplyva, a to ani kdyz jejich moc je pomérné velka.
Takovy Nechtan Mac Namat ani Neptun nebyli zadni krasavci. Nebyl jim ani Manannan Mac
Llyr, bih mote, sidlici na ostrové Man. Mozna proto, ze stfezit moiské podsvéti a vehody do



néj, nebo kouzlem svazané energetické zdroje neni Zadna legrace. Navic sama piedstava
moiského (i jiného) podsvéti je dost pochmurna a ¢loveéku spis zivot bere, nez dava. A pravé
zde je ukryt zasadni rozdil v chapani keltského a germanského svéta (a pozdéji i vikingského),
ktery prosakoval do ptivodnich keltskych mytt a postupné se s nimi promisil — tak jako lidé.
Keltsky svét je nepretrzity, trva v kterémkoliv okamziku ¢asu bez jakéhokoliv preruseni.
Proto zasvéti, podsvéti, neboli Jiny svét neni nikdy ani hrozivy, ani désivy, spi§ dokonce
legracni, kdyZ n¢jakéd nahoda takovy obraz vytvofi. Proti tomu germansky, vikingsky a dalsi
kontinentélni evropské svéty jsou pretrzité, slozené z nekoneéného mnozstvi uzavienych
celkt, které maji svilj zacatek a konec. Po n¢jakém konci sice hned nésleduje néjaky novy
zacatek, je vSak vzdy chapan jako jiny, nemusi nutné navazovat na to, co jiz skoncilo. Tato
pfedstava je skute¢né hroziva a proto strazce toho, co uz neni (a nikdy se uz nemuze vratit)
nemuiZe byt v jiném nez keltském podani Zadnym krasavcem. Pro€ taky. A navic: kdyz uz to
,,sve* podsvéti hlida tak dlouho, musi starnout s nim. Nemtize byt vé¢né mlady jako Kelt.

Cesky Vodnik (stejn& jako némecky Wassermann) je nepochybné poziistatkem tradiéni
keltské mytologie, spjaté s puvodnim izemim Boji a prevzaté pozdéji jak nové prichozimi
Germany tak je$té pozdéji i Slovany. Ze pfitom doslo ke vzdjemnému promiseni obyvatelstva
je dnes nepochybné. Pravidlo nepietrzitosti keltského svéta se da aplikovat i zde. Zivot totiz
nikdy a nikde ,,nefungoval — a nefunguje* podle predstavy ,,mechanismu ptetrzitosti“: jako
nekoneény sled zagatki a koncii. Podobné tomu bylo v Cechéch i jinde. V dobach, kterych se
to tyka, tedy lidé nejenze neptichazeli do liduprazdnych tizemi, ale naopak vyhledavali vSe,
co by jim mohlo pomoci rychle se zorientovat v krajiné o které nic nevédi a v které se viibec
zpocatku nevyznaji.

Da se s velkou jistotou piedpokladat, ze vSechny ¢eské a moravské feky, jezera, potoky,
studanky, vodni zdroje mély pivodné sva typicka Zenska keltska bozstva, zastupujici riizné
podoby Bohyné Matky. Znalost o tom sice S sebou odnesli naptiklad Keltové, kteti odesli
natrvalo jinam, my ale pravé proto miizeme irské, waleské ¢i bretonské povésti brat 1 za naSe.

Po zékazu (v 10. stol.) uctivani studdnek a vitbec vSech diive oblibenych pohanskych
bozstev bylo zcela netnosné svétrovat jakoukoliv ochranu postavam rodu Zenského. Lesni vily
nic nehlidaly, jen tak bez cile bloudily krajinou. Ty nestaly za fe¢. A co tieba nechat hlidat
prameny, potoky, feky postavami rodu muzského? To piece v keltském svéte nikdy muzi
nedé¢lali. Nebudou napadni a jako skieti, pidimuZici ¢i trpaslici a jind ,,trpénd* kouzelna havet
snad obstoji. Jenomze i1 zde cirkev nasla G¢inny protitah: dobfe, kdyz chcete vodnika, mate ho
mit. On vSak (kdyz uz hlid4 vodu a dost se pti tom nudi) obcas n€koho utopi. Zpocatku jen
tak pro své potéseni, pozdéji aby loupil dusicky (které patii nebi) a schovaval si je neznamo
pro¢ do hrni¢kd. V pohadkach uz nedoslo k tomu, aby s nima alespon obchodoval s Certy. Ale
moznd, Ze 1 vodnik je star$i vodni bytosti, nez by se mohlo zdat. Nas vodnik se totiZ velice rad
prevteluje do podoby koné. A to je typicky keltsky zvyk. Ve Skotsku pak existuje vodni duch
Kelpie, ktery se také velice rad probiha krajinou jako ki — pokud zrovna nesedi u své tiné a
¢eka na né¢jakého kolemjdouciho aby ho utopil. Také je jako na$ vodnik hrozné osklivy.

Slusi se zakoncit né¢im mélo zndmym. Zminim se tedy o Brigit. Tato prastara, snad téméf
nejstarS$i podoba Bohyné Matky, ktera byla kromé dalSich vyznamnych dovednosti téZ velkou
lécitelkou, ochrankyni zejména 1é¢ivych prameni a ochrankyni sklizné: v podobé fek padé
proptjcovala rodnost, ma velmi blizky vztah k Praze jiz z dob, kdy jesté nebyla méstem.
Hlavnim atributem Brigit byl ale ohen, jehoZ zdroj pochéazel ze samotného Slunce. Znamy
Brigitin ohnivy 8ip byl znamy nejen v keltském svété. Na vrcholku kopce zvaném Hrad¢any
bylo kdysi misto, kde byl zapalovan posvatny ohefi ohiiového znameni mezi Zavisti a Ripem.
Misto bylo zasvéceno bohyni Brigit a kopec se nazyval Brigha, Bragha nebo tak n¢jak. Kdyz
se knize Botivoj rozhodl piemistit své sidlo z Levého Hradce sem, musel nejprve postavit
novy kostel a ten zasvétil pfirozené Panné Marii. V jeho z&kladech byl pak pochovén jeho syn
Spytihnév s manzelkou. Riizné legendy o ndzvu Praha mély jen zakryt jeho pohansky ptvod.
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