Svity Blazej ako ,,vICi pastier v textovej tradicii
z Ceského, slovenského a madarského prostredia*

Martin Golema

The author of the study, working with less known texts from Czech, Slovak and Hun-
garian surroundings, tries to confirm conclusions about a mythological couple of “wolf she-
pherds® (its origin goes back to the early Slavonic text horizon) published up to the present,
but he also shows some other ways of reconstructing of the old myth linked with this mytho-
logical couple. St. Blaise was evidently established in the place under research as a common
interpretatio christiana of demonic and magic related member of this couple - the Slavonic
god Veles.

Mnoho vyznamnych zachovanych fragmentov praslovanskej mytopoetickej tradi-
cie, teda toho, ¢o podla Toporova tvorilo ,,predhistdriu literatary u Slovanov® (Toporov,
1998), sa viaze k mytologickej postave slovanského ,vl¢ieho pastiera® Velmi dokladny su-
mar k téme i zdvazné nové zistenia priniesli posledné vyskumy M. Mencej (1999, 2001).
Rozsiahly material, ktory Mencej zhromazdila a interpretovala, chceme doplnit a spresnit
v jednom bode: latka o ,vl¢om pastierovi“ podla autorky absentuje u Cechov a Slovékov
(Mencej, 2001, s. 159). Na mélo znamom textovom materiali z ¢eského a slovenského
prostredia sa chceme pokusit nielen potvrdit uplnt adekvatnost interpretacie M. Mencej,
ale aj naznacit niektoré dalSie moznosti rekonstrukcie starého mytu (mytov) spojeného s
postavou ,vl¢ieho pastiera®

Ludové podanie u Slovanov angazuje ako ochrancov dobytka najvyssie postavy
krestanstva (Boha, Jezi$a, Mariu) i cely zbor svétcov, u juznych Slovanov sa ako ,.vI¢i pas-
tier — substituent pohanského bozstva s touto kompetenciou a s vysokym postavenim v
praslovanskom pantedne - vyraznejsie presadzuje napr. sv. Juraj, v jeho tieni démonicky
Sent (Mencej, 2001, 1999), u Rusov je to napr. sv. Mikulas (Uspenskij, 1982) a sv. Blazej
(Toporov, 1998, s. 80-93; Ivanov — Toporov, 1973), ako interpretatio christiana ,vl¢ieho
pastiera® sa objavuju aj sv. Sava, Martin, Mikulds, Peter i Pavol.

KIuc¢ové zistenie, ze vo viacerych textoch odkazujucich k praslovanskému, ba do-
konca az k indoeurdpskemu textovému horizontu st vazne indicie, Ze neslo o jednu my-
tologicki postavu, ale o dve, kompetencne sa scasti prekryvajice bytosti (Mencej, 1999,
s. 198; Mencej, 2001, s. 179), otvara nové moznosti interpretacie mytologickych zlomkov
centrovanych okolo dvojice slovanskych ,vI¢ich pastierov®. Nazdavame sa, Ze tato istd dvo-
jicu mytologickych postav mozno pristihnut aj pri inom, v slovanskom prostredi bohato
dolozenom mytologickom tikone - pri ritualnej orbe, prostrednictvom ktorej si delia svet
na dve zény dve bozstva, spravujtce start indoeurépsku funkciu nabozenskej suverenity.

* Sttdia vznikla v rAmci riefenia grantu Vedeckej grantovej agentiry MS SR a SAV ¢&. 1/0583/08.
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Tato latka nie je len variantom ,,zakladného mytu® o boji Hromobijcu s jeho protivnikom
(aj ked sa tohto mytu dotyka, prepleta sa s nim, straca sa v jeho tieni, dokonca je nim po-
hlcovana), ide o relativne samostatnu latku, v ktorej démonického protivnika nezabija, ale
iba sputava a zapriaha do pluhu postava pohybujuica sa v blizkosti Hromobijcu Pertina,
ktorej kompetenciou je vykon prava a uzatvaranie zmluv. S démonickym protivnikom
Pertina, s Velesom, si vyoranim hrani¢nej brazdy deli svet. Vlci, pohybujtci sa v oboch
z6nach (ak zohladnime aj ¢asové hladisko, tak aj v sezénach; zimnej ¢i letnej) podliehaju
striedavo zvrchovanej moci vzdy jedného z dvojice ,vI¢ich pastierov®. Fragmenty takych-
to mytologickych latok sa pokdsime v nasej studii hladat v ceskej a slovenskej textovej
tradicii, v§imneme si niektoré madarské texty, pokusime sa aj o interpretaciu toponym z
oblasti Balatonu v Madarsku, ktoré by mohli mat povod v textovej tradicii asimilovanych
pandnskych Slovanov

Svity Blazej ako ,,vI¢i pastier v moravskych, ¢eskych a madarskych zaklinadlach

C. Zibrt (1864-1932) &esky historik, folklorista a etnograf v praci Staroceské vyrocni
obyceje, povéry, slavnosti a zdbavy prostondrodni (1889) upozoriuje na niektoré zaujimavé
kompetencie sv. Blazeja, ktoré mu boli pridané (alebo minimalne vyrazne dotvorené a
roz$irené z cirkevne uznévanych) ludovym podanim na Morave a v Cechdch. Upozorfuje
na viaceré zmienky v staroceskych pamiatkach, formulované kazateImi horliacimi pro-
ti ludovému ,kacirstvu® a povercivosti. Tieto ,,Judové“ kompetencie sv. Blazeja uz podla
nézoru teologicky vzdelanych kazatelov 17. a 18. storocia idd mimo ramca oficidlnych
cirkevnych kompetencii tohto svitca. Podla Zibrta sa v nich naviac skryvaju ,,zkomolené
a svatymi jmény misto boZstev pohanskych vyzdobené zlomky prastarych pisni obfadnich®
(Zibrt, 1889, s. 245), na tento nazor sa pokusime nadviazat a dalej ho rozvinut.

Uz prvy nabozensky spis M. Poli¢anského, na ktory upozornuje Zibrt, Pokuty a tres-
tani prestupnikilv boZich pfikdzani... (z 1. 1613), horli meziinym proti povere, podla ktorej
sv. Blazej vladne ,,vlky a jinou litou zvéri®, je teda ,ochrdncem stdd, patronem pastyii“
(Zibrt, 1889, s. 245). Este zaujimavejsi je podstatne rozsiahlejsi text kdzne horliacej proti
ludovému kacirstvu, dokazujuci, Ze sv. Blazej bol na Morave vzyvany ,,ve formulich, jimiz
pastevci zehnali stddo, vyhdnéjice je na pastvu®. Viaceré obsirne zehnania (zaklinadla) z
nezndmej zbierky zaklinadiel odpisal barokovy cesky kazatel, jezuita Bohumir Hynek Bi-
lovsky (1659-1725) a podrobil ich ako exemplarny prejav ludového kacirstva zdrvujicej
teologickej kritike v kazni,, W Utery Swatodusni“ vytlacenej v zbierke kazni Coelum vivum,
(Opava, 1724). Podstatnu ¢ast z tychto ,,zehnani“ publikoval naposledy C. Zibrt (1889,
245-247). Kedze ide o unikdtny a zaujimavy text, ktory sa pokdsime hlbsie interpretovat,
citujeme ho cely na zaklade vydania barokovej postily Coelum vivum z roku 1724:

»Jak wétsyho Zlodéjstvi/ KrddeZe/ tak opravdu wétsich Czdar/ Powér/ Nadseni/ Nawa-
Zactvi/ se sotva kde jinde nachdzy jak u Mysliwciuw/ nékterych Mlind#iw/ polnich Mistriiw
a pri Pastytich/ nebo ti/ a zwldsté posledni w nerozumné/ oskliwé/ a bldzniwé wécy/ a RZi-
kani az k Podiwu sylné wéti. Medle slyste jenom jak se Pastytowé modli/ kdyz stddo vyhdni/
a nebo pasou.

111 We Jméno BOhat Otce BOhat Syna/ BOhat Ducha Swatého. Pan Biih rdcil pociti/
téZ ja N. wyhdnim tento BOZzi Dobytek/ na to BOZi pole/ na BOZi louky/ wyhdnim na ty
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BOzi Prithony/ pod to jasné Slunécko/ pod oblohu/ pod Panny Marye jeji Swaty Pldst/ pod
Pdna Krysta Obranu/ pod Roucho Swatého BlaZeje/ jdéte mné ticho Stdado BOZi na to BOZi
Pole/ tak jakoz jest byl tichy a pokorny Berdnek Krystus JEZis/ kdyz ho nemilostiwé jali/
wazali/ mrskali/ bicovali/ Trnim korunovali/ ostrymi Hieby na Swatym K#iZi Ruce/ y Nohy
pribili: Anebo jakoz byla cistd a pokornd Panna Marya/ kterd Syndcka swého Krysta JEZise
Milého pod swym Srdcem nosyla/ a swymi ho Pannenskymi Prsy krmila. Jdéte mné Stddo
BOZi na to BOZi Pole po hromadé/ tak jakoz Zdstup jdouci z Kostela/ drzte se jedni druhych/
tak jakozZ jsou se drzeli Czerti nesprawedliwého Jiddse w Pekle/ proklaty CZerte/ odkud jsy
sem prisel/ jdi tam zas/ co jsy chtél zde uciniti/ ucini to tam/ toho mi bud na pomocy Biitht
Otec/ Biiht Syn/ Bith1 Duch Swaty/Amen.

Pdn Biih racil pociti/ tak téz ja N. wyhdnim té Stado BOZi timto Prithonem/ na to
BOzi Pole/ na to cisté Humence/ na BOZi louky/ pod tuto Nebeskou oblohu/ pod Pina JEZise
Obranu/ pod Panny Marye Pldst/ pod Roucho swatého Blazeje/ jdi tam Swaty mily BlaZeji/
do Bethléma k Panne Maryi/ at ti piijéi tfi Zamky/ t¥i Klice/ jdi tam k Wychodu/ k Poledni/
k Zapadu/ k piill Nocy/ zamkni Tlamy wsem Wikiim/ Wicicym/ Rystim/ Rysycym/ Hadim/
Hadicym/ Stiréim/ Stirycym/ srinym Dewaternicym/ CZarodejnikiim/ Czarodejnicym/ aby
tohto Dobytka necytili/ neslyseli/ kiize nedrali/ Chlupu nedrasyli/ Massa neZrali/ Krwe nech-
lamali/ Kosti nelamali/ ani tohoto BOZiho Stdda newidéli/ tak jakoZ jsou Zidé Pdna Krysta
nevidéli/ kdyz racil z mrtwych wstdti tHul/ Hul/ +Hil 1 lesni Psy/ Wlku diwoky/ potvoro
chlupata byllysy na tom Poly kdyz se byl Pan JEZis narodil/ kdyz byl obfezowdn/ kdyz byl od
Jiddse zrazen/ kdyz byl umrskdn/ ubicowdn/ uplwdn/ Trnim korunowdn/ ostrymi Hrebyky
na Swatém krizi pribity? Nebylly jsy jesté nebud. O proklati a zlofeceni Psy lesni/ Klin tobé w
twé Tlamé wézy/ Koudel tobé w twé Prdeli hoti/ Matka BOZi tobé na twém Krku stoji/ aby
jsy ty Proklaty Pse lesni nemohl widéti/ ani slyseti/ twé proklaty Tlamy odewtiti/ ani tomuto
Stadu uskoditi. Ja N. wds zaklindm ne swou Mocy/ nez Pdna Krysta pomocy/ zaklindm wds
Wicy lesni/ Didbly poslani/ Protiwnicy a Towaryssi neprawi/ zaklindm wds dewét 111111 Ti-
sycy/ dewititt1 sty/ dewadesdti deviti Rdnami Krysta Pana/ kdyz jest byl uktizowany/ zakli-
ndm was slapeji Panny Marye/ dwandcti Apostoly/ ctyfmi Ewangelisty/ toho my dopomdhej
Biiht Otec/ Biiht Syn/ Bitht/ Duch Swaty/ Amen.

Pan JEZis Krystus Syn Panny Marye rdcil pociti/ tak ja N. po jeho drahé Milosti wy-
hanim té Stado BOZi s timto Prithonem na to BOZi Pole/ s Panem JEzZiSem w Tichosti/ jdéte
mné Ticho Stado BOZi/ tak jakoz jsou sli wsecky milé Dusicky za Pdnem JEzisem Krystem/
drzte se jedni druhého/ jakoZ jest drzela Panna Marya Syndcka swého/ na swém Swatém
Liinu/ pfi jeho Swatym ki'tu/ stujt stujt stujt Stddo BOZi na tomto Roli/ tak jakoz jest stdla
Panna Marya s swatym Janem pod Kfizem/ anebo jako stoji drahé BOZi Télo/ a drahd BOz{
Krew w Kalichu na Swatym Oltdfi/ toho mi dopomdhej Bitht Otec/ Bitht Syn/ Bitht Duch
Swaty/Amen.

Pdn Biih rdcil pociti tak jd N. po jeho drahé Milosti wyhdnim toto BOZi Stado s timto
Prithonem na to BOZi Role/ Pane nemohu pro Wika/Wicicy/ pro Rysa/ Rysycy/ pro Stira/
Stirycy/ pro Hada/ Hadicy/ pro srsni Dewaternicy/ pro Czarodejniky/ Kouzedlniky/ pro ji-
nou diwokou Zwér/ jdi tam Swaty Pette k Panné Maryi/ na jejim Swatym Linu wezmi tfi
Klice/ tti Zamky/ jdi tam k tomuto Stddu/ kde se koliwék pdsti bude/ zamkni Tlami wsem
Wlkiim/ Wicicym/ Rysiim/ Rysycym/ y wsy diwoké Zwéti/ aby tomuto Stadu neuskodili/
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pokud mné N. Pisku z Mote newynesete/ Hwézdy na Nebi neprecitdte/ tak wy zli Towaryssi
poslani/ y neposlani Zadné Mocy neucirite; Toho mné dopomdhej Bitht Otec/ Buht Syn/
Bitht Duch Swaty/Amen.

Sla Panna Marya s Swatym Petiem/ Swatym BlaZejem/ Swatym Mikuldsem/ Swa-
tym Jozefem pres hory Chaldejské/ potkali se s nimi devadesdte devét Wikiiw/ a Wicic/ ptala
se jich Panna Marya/ kdez se berete wy proklati Wicy/ a Wicice? Jdeme tam na to Role/
abychom skodili tomuto stadu/ jdi tam swaty Petie k Wychodu/ Swaty BlaZeji na Poledne/
Swaty Jozefe k Zapadu/ swaty Mikuldsi k Piilnocy/ aby nad timto Stddem zZddné mocy ne-
mohli miti. Toho mi dopomdhej Bitht Otec/ Bitht Syn/ Bitht Duch Swaty/Amen.

Jdi tam Swaty Danyeli k mymu stadu/ zamkni Wikim jejich Tlamy/ a diwoké Zvéfi/
at neskodi tomuto Stadu/ z predku/ ani z zadku/ tak jakoz jsou neskodili Lwowé w Jamé
Babyloné tobé S. Danyeli; Toho mi dopomdhej Bith1 Otec/ Bitht Syn/ Bitht Duch Swaty/
Amen.

Pdn JEzis Krystus/ po swém Swatém Umuceni/ rdcil jest na KfiZi ticti to posledni
Slowo/ dokondno jest/ tak ja N. po jeho drahé Welebnosti a Milosti/ tento Spis/ tato prawd/
a swatd Slowa zawirdm/ aby toto mé Zehndni/ Zaklindni/ k dobrému prospéchu/ a uzitku
bylo/ tak abych jé N. s timto Stadem mohl bezpecne pdsti. Toho mné bud napomocnd Trojice
Swatd/ Biiht Otec/ Bitht Syn/ Bitht Duch Swaty/Amen.

Takowé a tém podobné Modlitby/ Zaklindni/ Zatikani a ZaZehndni maji/ Pastytowé/
polni Mistti/ a Hospoddfowé. CZim pak jich wice maji/ a uméji/ tim w wétsi Waznosti pri
Obcych postaweni/ wétsy plat dostawaji“ (Bilovsky, 1724, s. 307-310.)

Bilovsky v texte naznacuje, zZe text doslovne odpisal z akejsi zbierky zaklinadiel, v
texte je spomenuty ,spis“ a skratka mena N. odkazuje pravdepodobne na gramotného
pastiera, tvorcu tohto spisu. Spis pravdepodobne koloval medzi pastiermi v Bilovského
posobisku — Velkych Slaténiciach na Morave blizko Olomouca. V dal3ej casti svojej kazne
v duchu barokovej povercivosti Bilovsky vobec nespochybnuje Gc¢innost citovanych zakli-
nani, ale argumentuje veriacim, Ze ich u¢innost garantuje nie Svaty Duch, ale Diabol, aby
rafinovane zviedol duse krestanov od pravej zboznosti. Bilovsky v kdzni zachytava aj iné
ludové povery (pravdepodobne z regiénu Moravy, kde v dobe publikovania postily Coe-
lum vivum po6sobil) tykajice sa magickej ochrany dobytka, obracia sa na svojich farnikov
s otazkou, ktorej publikum asi velmi dobre rozumelo: ,Nez ptdm se tebe/ zdaliz to jejich
Haddni/ Zehndni Powéry/ Owsa na Hlawu Sypdni/ w jistym Poctu Ihly do Wody Hdzeni/
zdaliz Woda spdtecni z Kola mlynského/ a Kropeni jeji Dobytku twému pomdhd?“ (Bi-
lovsky, 1724, s. 318)

V zavere kazne pridava eSte odstrasujiice exemplum, odrazajice vSak povercivé
praktiky miestneho prostredia, aby svojich farnikov odradil od kacirskeho konania: ,,Swi-
ndcek jisty mél Hiil/ a w té Holy jméno swatého BlaZeje napsané/ v kterou Hill silné wéril/
Ze totizto skrze tuto Hiil Zddnému jeho Dobytku Wik neuskodi. A tak se ¢astéji stalo. Uhlidal
Wiky/ a jak toliko Holy zatocil/ Wicy utikali. Co wic? Tak w tu Hiil véfil/ Ze od Stdda odesel/
4 Hiil misto Wartyre pti stadé nechal. Stalo se tedy Ze jeden pobozny CzZlowék okolo stida
toho Cestou se ubiral/ a blizko stdda pekelného pastyte s Holy uhlidal. Co tu délds osmélil se
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ten SluZebnik Bozi/ a prawil/ co zde délas pekelny Skotdku? Swiné pasu odpovédél. Kdo ti to
poroucel? Anebo proc to délas? ptal se ten pocestny; za Odpovéd pak dostal. Pastyfowd Wira
w této Holy mne za Pastyre ucinila/ kterého abych w blazniwé Wite potvrdil/ Stado misto
ného pasu® (Bilovsky, 1724, s. 320).

C. Zibrt publikoval edte jedno velmi podobné zaklinadlo z iného zdroja, ktorym pri-
volavali pastieri na pomoc sv. Blazeja, prameniom mu bol blizsie ne$pecifikovany rukopis z
konca 17. storocia ,,od pana J.“, Zibrtovho krajana (islo o rukopisnu zbierku ,,rozmanitych
poveér a lékii). Aj tento text uvedieme v plnom znent:

»Pro pastejie: Bozi dobytecku, jdi na BoZi pole, pan Biith a matka BoZi bud pred vdami
i za vami a vSichni svati Bozi okolo vds, moji mili tovarysi od vychodu a zdpadu, od piilnoci
i od poledne, abyste neméli nad timto dobytkem Zddné moci, poroucim tento dobytek panu
Bohu, Zaddm pomoci vsech svatych. Jdi, svaty BlaZeji, k svatému Patronu (Zibrt sa domnie-
va, Ze v povodnom zneni bolo svatému Petrovi), vem od ného klice, zamkni vikiim hrdlo i
vl¢ici, Certiim i Certici, at nemaji v lese ani v poli nad timto dobytkem Zddné moci. Pfikazuji
tobé, dobytku, abys mne poslouchal, abys lidem v obili skody nedélal, abys tak byl slepy od
kazdého obili, jako byli slepi Zidé, pana Krista nevideéli, kdyz z mrtvych vstal. Toho mi dopo-
mdhej Bith Otec + Bith Syn 1 Bith Duch 1 svaty Amen® (Zibrt, 1889, s. 281).

V citovanych textoch, ktoré, okrem vodnej invokacnej a zavere¢nej formuly, nema-
ju oporu v oficidlnej cirkevnej tradicii, ma vynimocnu poziciu sv. Blazej (popri sv. Petrovi,
sv. Mikulagovi a dal$ich). Zaujimavé je, ze kompetenciu ochrancu dobytka - vi¢ieho pasti-
era (kluce) sv. Blazejovi deleguje panna Maria (po zavedeni krestanstva sa podla Toporova
diachronickym prediZenim a funkcionalnou zdmenou praslovanskej bohyne Mokos stali
osoby s charakteristickymi menami ako Mara, Morena, Marina, Margita, Margarita, Oh-
niva Maria (Toporov, 1998, s. 156)) alebo sv. Blazej funkciu prebera po sv. Petrovi, sv. ,,pa-
tronovi“ (obidve mena su zase foneticky podobné s menom Pertn, slovo patrén by sme
dokonca mohli interpretovat aj ako anagram teonyma Pertin, potom by sme v poslednom
zaklinadle nevideli chybu prepisovatela, ale urcity zamer, interpretovatelny v ramci toho,
¢o vieme o ,,zakladnom myte“ slovanskej mytoldgie rekonstruovanom V.V. Ivanovom a V.
N. Toporovom). Formula posielania choroby na opustené miesto, ktori Toporov (1969)
opakovane nachadza nielen v ruskych, ale aj v nemeckych, ceskych ¢i staroindickych za-
klinadlach, ma v tychto textoch svoju analdgiu: posielanie vlkov, ¢ertov tam, odkial prisli,
mimo [udsky svet. V textoch hra napadnu tlohu ¢islo devit, priznacné je i vymentvanie
nebezpecnych zvierat spdsobom samec/samica, vSetko toto ma analdgie v zaklinadlach u
mnohych Indoeurépanov, podla Toporova totiz vyskyt archaickych ritualno-magickych
formul tohto typu ma svoj pévod dokonca este v indoeurdpskom ,,poetickom” jazyku
(1969, s. 19).

Formalna stranka nami citovanych zaklinadiel tieZ odkazuje k predkrestanskej pra-
slovanskej mytopoetickej tradicii. Popri ustalenych privlastkoch a opakovacich figarach sa
v nich vyskytuje retarddcia pomocou trioletu, trojakého opakovania obmeneného motivu,
typickd napr. v ruskom bylinnom epose (napr. ,,na to BOZi pole/ na BOZzi louky/ wyhdnim
na ty BOZi Prithony*; , Wicy lesni/ Didbly poslani/ Protiwnicy a Towaryssi neprawi). Evi-
dentna v textoch je aj rytmicka tendencia k sylabickému nerymovanému versu s polver-
$ovou cezurou, ktory Toporov (1998) oznacuje za typicky pre mytopoeticku praslovansku
tradiciu.
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Uz Zibrt upozornil na podobnost citovanych moravskych zaklinani, obracajtcich
sa na sv. Blazeja, a Iudovej viery u Rusov, ktora tomuto svétcovi tiez delegovala zdsad-
né kompetencie ,,skotiego boga“ a vl¢ieho pastiera, praslovanského Velesa (jedno z rus-
kych zaklinadiel znie: ,, Yeoonux Bosxceii Bnaceii! He ocmage ckomunky 6 nyme u 8 0opoze,
umumo 6e30 ecaxosa npenamcmeust. Knou u samox — kpenxus cnosa” (Uspenskij, 1982,
s. 127); podobne podla slovenského zvyku z okolia Uhrovca ked gazdina na jar prvy raz
vyhdna kravu na pasu, vezme visiacu zamku, zamkne ju a polozi pred mastalné dvere,
takze krava musi cez nu prejst, tym ju ochrani pred vlkmi (Horvath, 1968)). Napadnu
analogickost Iudovych vier pripojenych k oficialnemu kultu sv. Blazeja na Morave, na
Slovensku a v Rusku je mozné vysvetlovat geneticky (rozsirili sa zo spolo¢ného centra,
do tvahy prichadza byzantskd misia posobiaca na Velkej Morave, z ktorej skusenosti pri
cielenej substitucii pohanskych slovanskych bozstiev postavami z krestanskej tradicie po-
tom Cerpali neskorsie byzantské misie u vychodnych Slovanov (Dvornik, 1970). MozZné je
ale aj typologické vysvetlenie (sv. Blazej mal vdaka oficidlnej legende potencie byt ,,obja-
veny“ opakovane v akomkolvek slovanskom prostredi ako vhodny nastupca pohanského
ochrancu stad).

Povercivé praktiky, ktoré kritizuje Bilovsky (,.... Owsa na Hlawu Sypdni/ w jistym
Poctu Ihly do Wody Hdzeni/ zdaliz Woda spdtecni z Kola mlynského/ a Kropeni jeji Do-
bytku twému pomdhd?“), st doloZené aj z iného konca slovanského sveta, z Orlovskej
gubernie v Rusku (Rybakov, 1981, s. 428-429); suvislost Velesovho kultu s pradenim, §i-
tim, nitami (a teda nepriamo aj s ihlami) i s vodou zase bohato dokladd Uspenskij (1982).
Pradenie a vlci spolu uzko stvisia aj v slovenskych poverach (napr. v okoli Uhrovca vo
S$tvrtok a v sobotu odpoludnia nikde nepriadli, aby zostali s vlkmi v dobrom priatelstve, v
opa¢nom pripade by vlci roztrhali ich ovce (Horvath, 1968, s. 109); nepriadli ani ,,odo dria
sv. Lucie az dotial, kym duchovny neskon(i svoje koledy..., aby vik neprisiel k ich ovciam a
nenarobil im skody“ (s. 111).

Zaujimavé zaklinadlo, angazujuce pri ochrane dobytka sv. Blazeja (presnejsie jeho
nitky) spolu so sv. Petrom a pannou Mariou, bolo zapisané rukopisne aj v Uhorsku v r.
1635 (rukopis knihy receptov od ,,Mdridssy Gyorgy“ pochadzajuci z archivu rodiny Rad-
vanszkych). Text uvddzame v pdvodnom madarskom zneni a v nasom preklade: ,,Hogy az
farkasok valaki marhdjat meg ne szaggassik, mondd ezeket az igéket hdromszor és hdrom
Miatydnkot” (Aby vici dobytok neroztrhali, povedz tieto slovd trikrdt a povedz tri Otlend-
Se):

En teneked parancsolok szent Péter apostol
Istennek szent igéjével

Bédogasszonnak szent igéjével

kossed nyakon az szent Baldzs agarait
kapcsold oszve az 6 kormeit

kocsol (1) Oszve fenevadaknak szdjait

hogy ezeknek az én marhdimnak ne drthassanak
és békességgel melldle elmenjenek

mondom az él6 Istennek szent parancsolatjaval
Bédogasszonnak szent igéjével

Szenthdromsdg Istennek hatalmdval. Amen
(Szem meglatott, sziv megvert, 2000)

Ja tebe rozkazujem sv. Peter apostol,
bozim prihovorom,

so svitou modlitbou Bozej matky,
zaviaz na hrdlo nitky sv. BlaZeja,
zopni ich spolu jej nechtami,

zatvor papulu divym zvieratdm,
aby tieto nemohli skodit ndsmu stadu,
ale v pokoji okolo neho presli,
hovorim svité prikazy Zivého Boha,
so slovami BoZej matky,

mocou svitej Trojice. Amen.“
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Mytologicku funkciu nitiek sv. Blazeja v zaklinadle moze osvetlit zvyk z madarskej
obce Hercegszanté — zeny v den sv. Blazeja uviazali svojim detom na krk roznofarebné
nitky a posuchali ich lojom posvitenej blazejskej sviecky. Deti to nosili ako ochranu proti
zaskrtu (v tom Case obavand detska choroba konciaca smrtou) az do prvého zahrmenia
jarnej burky. Ked deti poculi hrmenie, povalali sa po trave, strhli nitky z krku a dalej ich
nenosili (Bélint, 1977). Nitky, povrazky, stuzky s ochrannou funkciou sa spjali v Cechdch
aj s démonickym vodnikom (vodnik a sv. Blazej teda mali nie¢o spolo¢né). Deti, ktoré
maju na krku alebo na rukdch cervené stuzky alebo povrazky, sa neutopia, ani ich vod-
nik nepremeni na ryby, ak by spadli do vody (Kostal, 1892, s. 396). Ak vyviazne ¢lovek,
ktorému je sudené utopit sa, poznaci si ho vodnik ¢ervenou $nurkou, ktort nemozno dat
dole a takyto tboziak sa sdm utopi (Kostal, 1892, s. 397). Mytologickd hodnotu nitiek a
ich stvis s kultom Velesa mozu osvetlit tiez zakazy tykajuce sa pradenia u vychodnych Slo-
vanov, ktoré vysvetluje Uspenskij Specidlnym vztahom Velesa s vlasmi a nitou, porusenie
tohto zdkazu moze vyvolat trest zo strany ducha, ktory sa nazyva Volosen a je ocividne
svojou genézou spojeny z Velesom (Uspenskij, 1982, s. 176-179). Nitky, putd, slucky, siete,
povrazy st jednak atribtom ¢i ,,zbraniou“ Velesa (ale napr. i jeho indoeurépskych pribuz-
nych - Varunu, Odina), daji sa vSak pouzit aj na jeho sputanie (podla povery dolozenej v
Cechich je napr. mozné spttaf a zapriahnut do pluhu vodnika — démonického &ierneho
kona - povrazom z lyka (Kostal, 1892), v ceskom stredovekom prostredi je dolozeny zvyk
vyhlasovat vojensku mobilizaciu nosenim povrazu z lyka z dvorca do dvorca (Richter,
1959, s. 41), zvyk mozno intepretovat ako vyzvu sputat, ,zapriahnut do pluhu® Velesa, sy-
nekdochicky zastupujiceho vsetky nebezpecné démonické sily, ktoré tento pan divociny
a cudzincov stelesnuje).

V suvislosti so slovanskym ,vI¢im pastierom® (na ktorého odkazuju skimané zakli-
nadld) sa treba vyjadrit hlavne k zasadnému zisteniu, Ze v mytologickom prototexte sa o
tato kompetenciu delila dvojica mytologickych postav (Mencej, 2001, 1999) predstavuju-
ca pravdepodobne dve tvare indoeurdpskej ndbozenskej suverenity, ,,jednu viac kozmickii,
viac magickii a hrozni, druhti ludskejsiu, viac spojenii s pravom a zboZnejsiu“ (Dumeézil,
1997, s. 18), ktoré si medzi sebou podelili svet prostrednictvom vyorania hrani¢nej brazdy
(Golema, 2006, 2007) alebo spolo¢nym vypustenim mytologického jazera. Kazda z nich
rozkazuje vlkom (zamyka im papule) vo svojej zone (sezéne). V ne-Iudskej zéne je to dé-
monicky Veles spity z magiou (v slovinskom folklére mu zodpoveda mytologicka postava
Sent alebo vyrazne tériomorfny stary chromy vlk (Mencej, 1999)). V Tudskej zéne je ,vi¢im
pastierom” podstatne ldskavej$i suverén spity s pravom (stotoZnovany Casto s Perunom,
pretoze sa pohybuje v jeho blizkosti a straca sa v jeho tieni), mnohé jeho kompetencie
zdedil hlavne u juznych Slovanov sv. Juraj. Zaujimava dvojica ,,pastierov® - realny, ludsky,
spojeny s pravom a imaginarny, démonicky, spojeny s magiou — vystupuje takmer dodnes
na severe Ruska v subore zivych zvykov, predstavujucich absolutne presny a velavrav-
ny ritudlny korelat (komentar) aj k nasim textom z c¢eského (predovsetkym moravského)
prostredia. Pastier na ruskom Severe bol povazovany za ¢arodejnika majuceho vztah s tzv.
lesim (zoomorfnym duchom lesa blizkym Velesovi) a dalsimi temnymi silami. Verilo sa, Ze
pastier uzaviera s lesim zmluvu, podla ktorej mu obetuje najlepsiu kravu a zavizuje sa
dodrzat viacero zédkazov, napr. nezbierat lesné jahody a huby, neodhanat komare i muchy,
nerozryvat mraveniskd. Potvrdzujic zmluvu obchadza pastier okolo stada so zimkom a
i¢om, zakopava papier s textom zmluvy na odlahlom mieste, vyryva noZom napriec
cesty hranicu (tento ritualny tkon interpretujeme ako ekvivalent ritudlneho oboravania
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(Golema, 2007)), cez ktort nemozu prekrocit necisté sily (Plotnikova, 2002, s. 354). V
tejto suvislosti treba spomenut analogické povery zaznamenané v r. 1823 v Uhrovci na
Slovensku: ,Za najvicsich éarodejnikov povazujii vo vetkych dolindch ovéiarov... Ovéiari
vedia poslat jeden druhému nebezpecnych nepriatelov, ako sii napr. viky alebo hady...". Toto
remeslo, pozadujice znalost magie, predpoklada inicidciu: ,,Ked' stari ovciari zasvicuji
mladych do svojich taljnosti, vtedy ni¢ nerobia, iba v kolibdch 2-3 ba i 4 dni Zert a pijil.
Mladi im musia za to tri roky platit“ (Horvath, 1968, 5.109).

Mytologicku dvojicu ,vl¢ich pastierov® mozno teda pozorovat v akcii nielen pri vy-
hanani dobytka na pasu (hrani¢ny priestor, kde sa dotykaju zény oboch suverénov), ale aj
pri ritudlnom vyoravani ochrannej brazdy (napr. ikona sv. Blazeja (Vlasija) mala u Rusov
dolezita funkciu nielen pri prvom vyhanani dobytka, ale aj pri ritudlnom oboravani dedi-
ny (Uspenskij, 1982, s. 128)). Vodnik v Cech4ch a na Morave (jedna z délezitych hypostéz
Velesa) sa ¢asto zjavoval v podobe kona, ak ho niekto chytil do slucky z lykového povrazu,
vyuzival ho pri orani, ale nesmel mu umoznit kontakt s vodou (Kostal, 1892). Podobného
druhu je aj zvyk zapriahat medveda spolu s volom pri ritudlnej orbe ¢i folklérny motiv
orania na drakoch - ,,3meax” (Uspenskij, 1982, s. 101; Mencej upozornuje tiez na fresku
medveda zapriahnutého do pluhu z juznoslovanského prostredia ¢i na oranie na zapri-
ahnutych vlkoch spominané v Rgvéde (Mencej, 2001, s. 177). Zvlast zaujimava rusku
legendu spomina Uspenskij, sv. Juraj drakobijec zapriaha do pluhu sv. Mikulasa (¢as-
tého zéstupcu, ,,dubléra“ draka — Velesa v ruskom i polskom prostredi) a ,,orie na nom"
(Uspenskij, 1982, s.101). Sv. Mikula$ (,vodny boh®), v Rusku a v Polsku ¢asto zastupujtci
Velesa, vystupuje pritom charakteristicky napr. v polskych zaklinadlach v rovnakej ulohe,
ako cesky (moravsky) sv. Blazej, uvedieme niekolko prikladov:

~Swiety Mikolaju, wez kluczyki z raju:
Zamknij paszczeke psu wscieklemu,
Wilkowi lesnemul

Niech po bydlatku i po cielatku

Krewki nie chlipaja,

Skorki nie drapaja“ (Uspenskij, 1982, s. 50).

Swiety Mikolaju, wyjm kluczyki z raju,
Zamknij pysk psu wscieklemu,

Gadowi lesnemu, Suce morowej!

Zamknij psu morowemu i morowej suce
Pyszczysko,

Gardlisko.

Niech po polu nie lataja

Niech chrzescijanskiej krwi nie rozlewaja“
(Uspenskij, 1982, s. 51).

MozZme uzavriet, v skimanych zaklinadlach su popri krestanskych komponen-
toch pritomné fragmenty Velesovho textu. Toporov uvadza nasledovné dosial presved-
¢ivo rekonstruované fragmenty Velesovho textu: ,,*Peruns & *Veless, *Velesv & *nizo (&
*dolw), *Velesv & *voda (*vlena), *Veless & stado (& *skote & *konv & *korva), ... *Velesv &
*Zvmijv “ (Toporov, 1998, s. 80). Upozorniuje (podobne ako Rybakov, 1981; Mencej, 1999,
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2001) na premenlivi zoomorfnu (draciu, by¢iu, vi¢iu) podobu Velesa, dalej na spatost Ve-
lesa a jeho transformdcii s vodou, predovsetkym stojatou. Tectica, ,,oslobodend” voda sa v
ramci ,,zakladného indoeurépskeho mytu® asociuje s Pertinom (Toporov, 1998, s. 84-86),
to presne vysvetluje moravski poveru, preco je na ritualne kropenie dobytka potrebnd
»Woda spdtecni z Kola mlynského®, vysvetluje to aj pribehy o vyliati mytologického jazera
a jeho premene na rieku.

Povestové latky o vyliati mytologického jazera zo slovenského Povazia (bujak
Tur, vodny bujak, vodnik-starigan, divy byvol Tur, Blazej Tur, toponymum Velestur)

Na severe stredného Slovenska v regiéne Povazia a Turca sa zachovali viaceré zauji-
mavé povestové latky, majiice viac ¢i menej presné analdgie aj v inych castiach slovanskej
Euré6py (napr. Slovinsko, Ukrajina, Pomoransko). Za povrchovymi odli$nostami jednot-
livych podani sa velmi pravdepodobne skryva rekonstruovatelny invariant — prototext
mytu. Pokusime sa zhrnut kondenzovane vysledky nasej analyzy tohto textového materia-
lu, pretoze sa domnievame, Ze v nich mame docinenia prave s postavou jedného z ,vI¢ich
pastierov®, a to toho, ktory je ludom viac vzdialeny, tériomorfny az démonicky, spojeny s
vodou a v jednej z verzii nesie meno Blazej Tur.

O mytologickom Turovi (nazddvame sa, Ze jeho mytologickym ekvivalentom je napr.
slovinsky Sent) sa z ludového podania dozvedame toto: ,, Tam, kde teraz stoji Starohrad, vy-
pinali sa medzi Turcom a Trencinom nebotycné brald, v ktorych byval divy Tur a v paldci pod
Vihom strazil krdsnu kfiaznit Margitu. Vtedy este v dolindch Oravy, Liptova a cely Turiec boli
hlboké vody, konecne nasiel sa rytier, ktory bujaka Tura premohol a Margitu oslobodil. Cez
rozvaliny jeho paldcov stekala voda do sladkého mora. Meno bujaka Tura zachovalo sa vraj v
mene Turca...“ (Polivka, 1931, s. 329). Dalsi prameri Tura dava do spojitosti s vodnikom: ,,...
nize Beckova vidavajii pltnici vodného chlapa: telo md ako chlap, hlava jeho sa podobad Cier-
nemu baranovi. A raz predny pltnik, ked sa plavil okolo ,,sihoti zvanej Kniazky popod Mnich'
omdlel. Ked prisiel k sebe, povedal, Ze mu vyskocil vodnik na plf a podival sa natiho tak, Ze od
laknutia omdlel. Vodnik je , starigdni‘, md zelené vlasy a riicho, obuté boty, z lavého boku mu
vzdycky kvapkd, vabi ludi do vody a tahd ich do hlbiny. Inokedy pocujii pltnici ,vodného
bujdka’; ako buci, ale nic nevidiet. Tusim tam potuluje sa teraz ten divy byvol Tur, éo volakedy
pod Starohradom v braldch byval a v paldci pod vinami Vihu chrdinil krdsnu kfiahyfiu Margi-
tu“ (Polivka, 1931, s. 172). Dodajme, Ze v prielome rieky Vah pod Starohradom je dolozené
toponymum Margita oznacujtce pltnikmi obavanu skalu zasahujicu do koryta rieky.

Dalsiu verziu povesti o vyliati mytologického jazera v poetickej forme prerozpraval
slovensky romanticky basnik Jan Botto v basni Bdj Turca (Botto, 2006, s. 228-233). Za
¢ias ,knaz-Turana“ bol Turiec (irodnd kotlina obklopena vysokymi horskymi masivmi
na strednom Slovensku) ,,jazerom®, byvala v iom Biela panna v ,,palaci perlovom® ,Tu-
ran knaz“ sa ju pokusil chytit do siete utkanej z ,,medenych tenkych niti®, aby ho pritom
nevtiahla do vin, priviazal sa 0 strom mosadznou retazou, ta ale praskla. Dalej Botto neu-
presnyje, ¢o sa nasledne stalo, dozvedame sa len, ze ked Turan precitol:

e trikrdt sa zaklial Paromom
Na vodu, zem i nebe:

Ze zatial slovka neriekne

a nezazmuri oka,
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kym nebude, vraj, zorand
td prekliata zdtoka“ (Botto, 1955, s. 305).

»Sto obrov® potom preorie prielom medzi horami, stojaté pleso sa zmeni na te¢ticu
rieku Vah. T4 tzkym prielomom opusta Turiec (opét dodajme, Ze v najuz§om a najnebez-
pe¢nejsom mieste tohto prielomu bola nad Vdhom uz spomenuta skala zvand Margita,
opradend povestami, k nej sa este vratime). Udolie je ,,zorané*, Biela panna a ,vodné kasti-
ele” zmiznu, vznika novy svet (aj Kuzma a Demjan z ukrajinskych povesti tvoria novy svet
tak, Ze zapriahnu zmija a vyoru z nim brézdu od Kijeva az k Dnepru alebo k Ciernemu
moru (Trestik, 2003, s. 118-125), vyort teda vlastne koryto Dnepra, ¢o sa dd interpretovat
ako vypustenie mytologického jazera, aj ked to nie je explicitne vyjadrené v texte. Ina ver-
zia hovori o oborani Kijeva). Bottova Bdj Turca vznikla v r. 1867 z Tudovej predlohy.

Neskoro zapisant (a tiez poeticky zredigovanu) verziu povesti viazanej na tie isté lo-
kality, predstavil slovensky spisovatel pre deti a mlddez Rudo Moric (1921-1985) v knihe
povesti O BlaZejovi, ¢o sa nebdl (1975). Ako motto knihy cituje rozpravanie svojej starej
mamy (z ktorého vychédzal a ktoré, domnievame sa, reSpektoval a doplnial z inych uz za-
pisanych alebo pocutych verzii). Zachytil ho v tomto zneni: ,,Kedysi davno-praddvno bola
v Turci samd voda. Velikdnske jazero. Az raz vam sdm rohaty preoral brdzdu cez skaliskd
Povazskej diery a jazero sa stratilo (Rozpravanie starej mamy)“. V ivodnej povesti suboru
Ako sa stratilo turéianske jazero (Moric, 1975, s. 9-19) pontika urcite zredigovanu kosa-
tejsiu verziu tohto rozpravania: Knieza Turuz chce vysusit jazero tak, Ze najme mnozstvo
ludi, ktori sa pokusaju prekopat v skaldch ,,priepust® Nie st uspesni, vtedy sa objavi cud-
zinec Blazej Tur (chlap-medved), ktory sa pontkne kniezatu, Ze jazero vysusi a knieza
s nim uzavrie dohodu. V pripade Gspechu mu bude patrit §trvrtina vysusenej pody, na
ktorej si Blazej Tur moze postavit hrad. Blazej Tur nazenie Iudi a nuti ich pracovat, je ,,ne-
milosrdny ako diabol, s ludmi nevie ,,zaobchodit“. Milosrdny a stucitny Turuz mu zakaze
trapit Iudi tazkou pracou. Blazej Tur sa vSak nevzdava: ,A keby mi mal sam Cert pomdct,
aj tak vodu vypustim“ (Moric, 1975, s. 16). Vtedy sa zjavi diabol a uzavrie s Blazejom
zmluvu: Diabol preorie cez skaliskd brazdu pre jazernu vodu (jazero sa zmeni na rieku
Vah) a Blazej Tur mu za to po desiatich rokoch ma odovzdat svoju dusu. Blazej Tur teda
s diablovou pomocou splni svoju ¢ast dohody, vysusi tudolie a postavi si hradisko. Medzi
Turovym hradiskom a Turuzovym hradom potom za¢ne nepriatelstvo, Turovi ludia su
porazeni, pridu o pddu a stant sa z nich ,,zbojnici®. Blazeja Tura uchyti ,,sam diabol® a
ludom pribudni nové polia a stada dobytka.

Toto zredigované rozpravanie nadaného spisovatela obsahuje viaceré velmi archa-
ické prvky, nazdavame sa, Ze autor, aj ked latku poeticky okraslil, do zna¢nej miery re-
$pektoval hlbkovu struktiru rozpravania fudovych informatorov. V hibkovej $truktire
textov stoja v opozicii dva aktanty — dvaja suveréni, ktori si delia svet, jeden je ludsky,
laskavy, privetivy, asociuje sa s horami, druhy je démonicky, kruty, asociuje sa s vodou,
je tériomorfny, ¢o sa tyka mena (Tur), jeho prvé meno odkazuje k sv. Blazejovi, vl¢iemu
pastierovi a patrénovi dobytka z moravskych zaklinadiel. V skimanom rozpréavani sa sice
tento aktant ,,rozstiepi“ na dvoch aktérov (diabol a Blazej Tur; velmi podobné rozdvojenie
Velesa v sv. Vlasija (Blazeja) a diabla na jednej starobylej severoruskej ikone v stvislosti s
analyzou zaujimavého sekundarneho pramena Cxasanue o nocmpoenuu epada Apocnaens
si v§imli Ivanov a Toporov (1973, s. 55), na ikone je diabol s medvedou hlavou zobrazeny
vedIa sv. Blazeja).
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Meno Blazej Tur nepovazujeme za nahodne vybrané, v regidne sa vyskytuje miestny
nazov skalného brala Velestur, ¢o interpretujeme ako mytologicky motivované kompozi-
tum Veles-tur, ktorému po substittcii presne zodpoveda Blazej Tur, a to nielen menom,
ale aj funkciou v rozpravani. V regiéne je obec s nazvom BlaZovce, nazov obce mohla
motivovat existencia zaniknutej sakralnej stavby podobne ako nazvy susednych obci (Tur-
¢ansky Dur, Turciansky Michal).

Nazdavame sa, Ze v skimanych povestovych latkach vystupuje transformovany Ve-
les nielen ako zoomorfny protivnik boha burky - rytiera, ktory oslobodil knazni Margitu
(nejde teda len o transformaciu ,,zakladného mytu®), ale Veles (Blazej Tur) tu zaroven zre-
telne vystupuje aj ako zmluvny partner iného bozstva (vystupujiceho v Pertinovej blizkosti
a stracajuceho sa v jeho tieni) s vysokym postavenim v panteéne a kompetenciami v oblasti
vykonu prava a uzatvarania zmlav s kozmogonickymi dosledkami. Vysusenie mytologic-
kého jazera, litka zndma aj zo slovinského prostredia (Stular - Hrovatin, 2002; Hrovatin,
2007), je spolo¢ny vykon dvoch suverénov, ukon ma charakter zmluvy a nie boja, Veles sa
vzda suverenity nad vysusenou ¢astou sveta a prenecha ju svojmu partnerovi. Boj Hromo-
bijcu s protivnikom (Velesom) sa pravdepodobne odohra az nasledne po tomto kozmogo-
nickom ukone, uz v §trukturovanom svete, ktory sa vynoril z vodného chaosu.

Oficidlna legendova tradicia okolo Zivota sv. Blazeja (zhrnutd v znamej kompilacii
Legenda aurea v 13. storoci) ako dolezita sucast Blazejovho martyria uvadza netspe$ny
pokus utopit ho v jazere, do ktorého sa hadzali obete pohanskym bohom. Sv. Blazej je vsak
»heutopitelny*, jazero vysusi (alebo chodi po jeho hladine, ked sa o to pokusia pohania, 65
z nich sa utopi), sv. Blazej ma teda kompetencie do istej miery porovnatelné s vodnikom ¢i
Blazejom Turom (posledné rozpravanie o Blazejovi Turovi teda mozno ¢itat aj ako svojské
dotvorenie oficidlnej legendy, teda jej ,,pokracovanie silne kontaminované pohanskou
kozmogonickou latkou o rozdeleni sveta medzi dvoch suverénov). Recepcia oficidlnej le-
gendy v prostredi, kde este dozivali praslovanské myty, mohla (ba, vzhladom na pocetné
nahodné podobnosti v narativnej truktire, priam musela) vyustit do splynutia ¢i prekla-
du ,Velesovho textu a oficidlnej legendy do spolo¢ného archetypu. Mohli tomu, popri
epizdde s topenim v jazere, napomoct aj dalSie epizody v legende, umoznujtce dosadit
prave sv. Blazeja do uvolnenej funkcie ,vl¢ieho pastiera®: sv. Blazej donuti vlka, ktory vdo-
ve uchmatol svinu, aby ju vratil, sv. Blazeja poslichaju a chrénia pri jeho tkryte - jaskyni
divé dravé zvierata.

Knazna Margita, krasna knahyna Margita, pastorkyna Margita, toponymum
Margita

V textoch povesti z Povazia sa s vodou tizko asociuje Zenska postava Margita, aktér-
ka fungujtica v milostnom trojuholniku spolu s Turom, ktory ju pod vodou ,,ochranuje®
a rytierom, ktory ju vyslobodi. Poktsime sa ukazat, Ze tato mytologicka postava do seba
vstrebala a okolo seba sustredila dost nestirody textovy material pochadzajici pravdepo-
dobne z oficilnej legendovej latky o martyrke sv. Margite Antiochijskej, a tiez mytologic-
ky materidl tzv. Moko$inho textu.

Toporov upozornuje, ze vklad Mokosinho textu do ,,zdkladného mytu® je nemaly
a mozno s urcitostou identifikovat viaceré jeho fragmenty: ,,*Mokos & *Zena & *matv &
*déti; *Mokos & *Zeny(*baby); *Mokos & zemja; *Mokos & *bolto no i *vrche..., *Mokos &
*voda (*mokrs)...“ (Toporov, 1998, s. 93-94). Moko$ ako slovanska nasledovnicka trojmoc-
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nej indoeurépskej bohyne-rieky (kompetentna pravdepodobne vo vSetkych troch starych
indoeuroépskych funkciach, v zachovanych fragmentoch sa vsak akcentuje hlavne funkcia
plodnosti) u¢inkuje ako jedind zenska postava ,zakladného mytu®, spolu s Perinom a
Velesom v ramci ,,mileneckého trojuholnika® (Toporov, 1998, s. 88). Vo fragmentoch jej
mytu je zaznamenana trestuhodna blizkost Mokosi a Velesa, za ktor boli potrestani Hro-
mobijcom, to odkazuje na dve etapy jej Zenského osudu (*Mokos & *Peruns a *Mokos &
Velesw), ktoré nasli ohlas v rozirenom sujete. V lom Zena porusi akysi zakaz a tazko za
to zaplati. (Toporov, 1998, s. 91).

Nazdavame sa, ze v analogicky problémovej situdcii sa Mokos$ ocita aj v ramci mytu
o rozdeleni sveta medzi dvoch suverénov, spojenim s nou sa totiz sezénne aktualizuju
aj funkéné kompetencie jedného zo suverénov (,vI¢ich pastierov®). Najlepsie to ukazuje
zachovana bylinna latka, v ktorej vystupuje menovkyna Margity, Marina (sv. Margite zod-
povedd v rustine ceamas Mapuna, v gréctine Marina). Bylina Dobry#ia Nikiti¢ a Marinka
predstavuje zaujimavy ubostny trojuholnik, podobny povestovym latkam zo slovenského
Povazia nielen menom hlavnej hrdinky. Marinku charakterizuje striedanie milencov. Jed-
nym je Dobryna, tento nebojovny bohatier, expert na zmluvy, zdvorilost, zmierovanie a
vykon prava, ktory nema funkéne vela spolo¢nych vlastnosti s Perinom sustredenym do
bojovej funkcie a jeho epickou transmutaciou v bylinnom epose, svojim ,,druhym otcom®
Iljom Muromcom. Druhym je drak Goryni¢, ktory velmi presne zodpovedd Velesovi (s
drakom Goryni¢om si Dobryna v inych bylinach zmluvne deli svet). Velka ¢arodejnicka
Marinka Dobrynu najprv premeni na hnedého tura a na polrok ho oddiali od Tudského
sveta do mociarov, aby sa mohla nerusene oddavat laske s drakom Goryni¢om, po polro-
ku sa k Dobrymovi vrati. Dobryia po svadbe s nou, ktord sa odohra v $irom poli pod ra-
kytovym krom, za¢ne ,ulit“ - trestat ,, Marinu kacitku, dévku a bezboznici“ (Ruské byliny,
1964, s. 133) tak, Ze jej amputuje niektoré organy (prejavi sa ako expert na vykon prava,
nie ako vojak). Menovkyna sv. Margity, ¢arodejnicka Marina, je v byline podrobena tomu,
¢o Dumézil (2001, s. 155) v ramci skimania systému trojfunkénej indoeurdpskej ideo-
légie nazval ,,urcujuce mrzacenie®. V rdmci neho ur¢itd ludska ¢i bozska bytost ziskava
spdsobilost vykonavat svoju funkciu alebo je v tejto sposobilost trvalo potvrdena stratou
nejakého organu, ktory by mal za normalnych okolnosti byt nastrojom tejto funkcie. Ma-
rina strati tych organov napadne vela, nepovazujeme za nahodné, ze zodpovedaju prave
trom funkcidm - nabozenstvu, vojne a plodnosti. Obdobny pravny tkon je totiz dolozeny
v slovanskom prostredi nielen v epose, ale aj redlne, velkomoravské knieza Svitopluk
trestal najhorsich zradcov v roku 884 pocas svojej vypravy do Pandnie podla rovnakého
trojfunkéného kédu: amputaciou jazyka (1. funkcia nabozenskej suverenity), sicasne s
amputdciou pravej ruky (2. funkcia bojovej sily) a s amputaciou pohlavného udu (3. funk-
cia plodnosti), presne v intenciach systému trojfunkénej indoeurdpskej ideologie (zmie-
1nuja sa o tom Fuldské analy (Pramene k dejinam Velkej Moravy, 1964, s. 106-107)).

Dobryna Marinku za neveru s drakom potrestd nasledovne:

»Pri prynim ucleni utal ji ruku (funkcia bojovej sily, pozn. MG)
A pritom povidd:

» Tehleté ruky mi neni tieba,

Ta ruka drzela draka Gorynice.*

Pti druhé uceni utal ji nohu: (funkcia plodnosti, pozn. MG)

» Tehleté nohy mi neni treba,
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Ta noha objimala draka Gorynice.“
Pti tretim uceni utal ji rty

a cely nos:

»Téchletéch rtii mi nenf treba,
Tyhle rty celovali draka Gorynice.“
Pti ctvrtém uceni utal ji hlavu

A jazyk v ni:

» Tehleté hlavy mi neni treba,

ani jazyka, (pery, hlava a jazyk reprezentuju nabozensku funkciu, pozn. MG)
protoze byly samé kacitstvi®

(Ruské byliny, 1964, s. 133).

Marina je takto nepriamo charakterizovana (a teda interpretovatelna) ako epicka
transformdcia skutoc¢ne transfunkciondlnej (Puhvel, 1997) alebo trojmocnej (Dumézil,
2001, s. 107-129) zenskej bohyne (ak vychadzame z predpokladu, Ze aj Slovania pouzivali
trojfunkénd ideoldgiu v myte aj v epose podobne ako ostatni Indoeurdpania). V iranskej
Aveste jej zodpoveda bohyna Aredvi Stira Anahita (¢o znamena vlhka, silnd, neposkvr-
nena), ktort bojovnici prosia o rychle kone a najvyssiu slavu, knazi o poznanie a svitost,
dievcata na vydaj o stato¢ného hospodara a rodiace mladé Zeny o dobry porod (Obéti
ohniim, 1985, s. 87-98). Vo védskej Indii je takouto trojmocnou bohynou Sarasvati, bo-
hyna-rieka, najvy$sia matka, jej atribitom st nevycerpatelné prsia (tie sa zdoraziuju aj
ako atribuat Mokosi v ruskom prostredi). Sarasvati vedie, podporuje jednotlivé trojfunkéné
bozstva (Dumeézil, 2001, s. 110-111), spolu s niou ziskavaju aj svoje funkéné kompetencie.
Marinka v byline analogicky najprv deleguje suverenitu drakovi Gorynicovi (Velesovi)
tym, ze ¢arami zneskodni a premeni na tura jeho protivnika Dobrymu (zimna sezéna?), po
6 mesiacoch sobasom s nou ziskava vladu naspit Dobryna (letna sezéna?), sujet napadne
pripomina a mozno vysvetluje aj sezénne striedanie vo funkcii zistené u dvojice ,vI¢ich
pastierov (Mencej, 2001).

Pozrime sa teraz na oficidlnu legendu sv. panny mucenicky Margity Antiochijskej,
ktora dala, ako sa nazdavame, nasim hrdinkam, knaznej Margite z povazskych poves-
ti a Marine z ruskych bylin, nielen svoje meno. Bola to pastierka, pokrstend pestunkou
a nenavidena svojimi pohanskymi rodi¢mi, ktord sa musela rozhodovat v svojho druhu
Iabostnom trojuholniku medzi nebeskym Zenichom JeziSom Kristom a pozemskym
miestodrzitelom Olybriom, svojim napadnikom a mucitefom, nutiacim ju klanat sa po-
hanskym bohom. V noci sa jej vo vdzeni zjavil diabol v podobe draka, chcel ju prehltndt,
ked v8ak urobila znamenie kriza, drak zmizol (podla inej tradicie ju drak prehltol a ona sa
prezehnala az v jeho ttrobach, nasledne z nich vysla ziva a zdrava). Potom sa k nej opa-
tovne priblizil diabol v ludskej podobe, aby ju oklamal, ona ho zhodila na zem a polozila
svoju nohu na jeho krk (spomenme si na pasaz moravského zaklinania ,,O proklati a
zloteceni Psy lesni... Matka BOZi tobé na twém Krku stoji“, panna Mdria a sv. Margita, zda
sa, v [udovej imaginacii na Morave splynuli do exemplarneho archetypu, ktory zaroven
obsiahol aj pohansku zlozku, trojmocnt indoeurdpsku bohynu, ktorej pokracovanim v
slovanskom, pantedne bola najpravdepodobnejsie Moko§ (Puhvel, 1997, s. 270)). Diabol
sa jej predstavi, vola sa Veltis (!). Nahodnd foneticka zhoda s Velesom priam predurcuje
prave tato legendu a prave tato sviticu (ak sa motiv vyskytoval, ¢o je velmi pravdepodob-
né, v legende aj pred 13. storo¢im, kedy bol pisomne zafixovany v kompilate Legenda au-
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Margita

Obr. & 1: Uzky prielom Vihu so skalou Margita (medirytina Jozefa Fischera z r. 1844).

rea), aby bola s ohlasom recipovand v pohanskom slovanskom prostredi a z tohto dévodu
vyuzita pri bezproblémovej substitticii ¢i preklade analogicky $trukturovaného pohanské-
ho textu (nahraditelného na paradigmatickej osi a doplnitelného ¢i redukovatelného na
syntagmatickej osi jazyka nendsilne a ako celok prave touto krestanskou legendou). Sv.
Margita potom diablovho ,ministra“ Veltisa prepusti a on sa prepadne pod zem. Pocas
mucenia, ktoré nasleduje, je palena a polievana vodou, potom vychadza z vody, ktord je
pre nu pramenom krstu pre ve¢ny Zivot. Poc¢ut velké hrmenie, z neba prilieta holub a na
jej hlavu kladie zlatt korunu, nasledne 5000 Iudi uveri v Boha. Olibrius prikaze, aby ju
stali, ona pred smrtou vyriekne Zelanie, aby kazda Zena, ktora ju bude uctievat, porodila
bez bolesti zdravé dieta (Here followeth the glorious Life and passion of the Blessed Vir-
gin and Martyr S. Margaret..., online).

Knazna Margita (Biela Pani) z povazskych a tur¢ianskych povesti i Marinka z byliny
je klasicky archetyp, do ktorého sa skondezovalo viacero postav (fudova pamaét si nepa-
matd individudlne, ale exemplarne, ako upozorioval Eliade), ndjdeme v iom fragmenty
z oficidlnej lergendy o sv. Margite (tych je pomerne malo, napr. [ibostny trojuholnik, ale
zvlast zavazné je samotné meno hrdinky) skibené s fragmentmi Mokoginho textu (tych
je viac). Sv. Margita sa stala, domnievame sa, Ze uz na pociatku christianizacie Slovanov,
kvoli nahodnym $trukturdlnym zhoddm svojho pribehu jednou z vyraznych funkénych
nésledni¢ok Mokosi (popri panne Marii, na Slovensku aj sv. Lucii fungujicej v rovna-
kom ,libostnom trojuholniku® medzi nebeskym Zenichom Kristom a pozemskym na-
padnikom, dalSou je u pravoslavnych Slovanov sv. Paraskeva Piatnica, ta sa v tejto funkcii
vyraznej$ie presadila u vychodnych Slovanov). Napadné podobnosti medzi povazskymi
povestami a ruskym bylinnym eposom mozno vykladat geneticky (ohnisko, z ktorého sa
kult $iril, by potom bola Byzancia), ale aj typologicky, k objaveniu substitu¢nych moznosti
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Margitinho textu mohlo ddjst nezavisle a opakovane na viacerych miestach slovanského
stredovekého sveta.

Domnievame sa, Ze toponymum Margita, oznacujice uz spominand nebezpecnu
skalu v prielome Véhu, viazucu na seba analyzované povestové latky, odkazuje v tomto
priestore na existenciu sakralnej stavby zasvitenej sv. Margite Antiochijskej (a azda aj na
existenciu byvalého pohanského kultového miesta, ktoré tato stavba mala neutralizovat).
Vznik toponyma najpravdepodobnejsie spdsobil silny nazvotvorny potencial patrocinii,
ktory sa charakteristicky presadzoval hlavne na pociatku christianizacie (Huddak, 1984,
39-42), toponymum teda indikuje znac¢ne starobylu stavbu, ktora zanikla za nezndmych
okolnosti. Popri skale s ndzvom Margita (dnes neexistujticej, bola odstrelenad, lebo pre-
kazala pri budovani Zeleznice) viedla dolezita a jedind cesta Povazim, prave tu preko-
navajuca kriticky bod. Uz barén Mednansky v r. 1844 vyjadril udiv: ,,Preco pomenovali
tento vodny tisek, zndmy tolkymi nehodami, dievcenskym menom Margita, ktoré veru vobec
nie je priliehavym oznacenim hrozného miesta...“ [Obr. ¢&. 1]. Nasledne prijal vysvetlenie,
ktoré pontkala povest: Mlada vdova zo Stre¢na hnana nestastnou laskou k mladencovi
lubiacemu jej mladu pastorkynu Margitu vylaka Margitu na skaly nad Vahom a tu ju ,,po-
mstychtiva dracica“ soti do hlbin. Lasku mlddenca vdova v3ak neziska, preto dobrovolne
kon¢i svoj zivot vo vlnach Véhu (Mednansky, 2007, s. 78-79). Nazvotvornost podobnych
tragickych udalosti (ak aj boli redlne) je, na rozdiel od nazvotvornej sily patrocinii (a ich
vyraznej tendencie k nemennosti), minimélna. Ak sa ale pozrieme na hibkovu trukttru
textu povesti, zistime prekvapujiicu podobnost s predchadzajicimi povestami o kilaznej
Margite a Turovi. Margita nendvidend pribuznymi - macochou (prvok pritomny v legen-
de o sv. Margite) nemoze naplnit vztah s dedinskym mladencom, pretoze pri¢inenim dra-
¢ice-macochy, ktora je jej konkurentkou v milostnom trojuholniku, sa stdva obetou vladcu
hlbin (macocha sa s nim samovrazednym skokom do hlbin tGplne identifikuje, stotoznuje).
Mednansky sa zmienuje aj o dal$ej povesti, o ktorej pravdivosti vraj nepochybuje ani je-
den pltnik, Margita — najnebezpec¢nejsi tsek Vahu, kde kazdoro¢ne stroskotavaju plte - si
»kazdorocne vyzZiada aspori jednu obet™ (Mednansky, 2007, s. 77; neurcitd reminiscencia
spomienka na davne udské obete prind$ané vodnému bozstvu?).

Sakralne stavby, ako uvadza Hudak, boli ur¢ené bud na obyc¢ajné kazdodenné ale-
bo tyzdenné liturgické pouzivanie alebo sa mohli pouzivat len obcas, v urcité dni v roku
alebo dokonca len v jeden, vo vyrocity, pripadne mohli byt aj vysunuté za intravildn obce,
umiestnené vo volnej prirode, a malo sa k nim putovat (putnické kostoly a kaplnky). Hoci
tzv. ,zaludnenie® prirody sakralnymi objektami nastalo masivnejsie iba v barokovom ob-
dobi, ,,takéto stavby vo volnej prirode v skromnejsej miere existovali aj v stredoveku, a to
nielen ako relikty zaniknutych lokalit* (Hudak, 1984, s. 29). Huddk upozornuje, Ze zvlast
Casto islo o ,napospol Zenské patrocinid“ napr. Anna, Maria, Maria Magdaléna. Moznost
alebo pravdepodobnost existencie sakralneho objektu zasviteného Margite Antiochijskej
v tejto lokalite, ktory nie je pisomne alebo inak dosvedceny, naznacuje nielen samotné
toponymum Margita, ale aj analyzované povestové latky obsahujice komponenty legendy
Margity Antiochijskej. Starobylé zachované patrocinium sv. Margity je dolozené aj v bliz-
kej oblasti Turca (Turcianske Jaseno).

Ak odhliadneme od Panny Mdrie, zjavuje sa patrocinium sv. Margity Antiochijskej
ako prvé zenské patrocinium na Slovensku v povelkomoravskom a romanskom obdobi
(Hudak, 1984, s. 56). Jej kult povzbudil v Uhorsku kral Ondrej II (1177-1235), tym, zZe
z pute do Svitej zeme priniesol vzacnu relikviu jej hlavy a Margita sa tak zaradila medzi
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Obr. ¢. 2: Kostol sv. Margity Antiochijskej v Kopcanoch (online, http://geo-cz.com/margita/).

svitych patronov Uhorska (Gerat, 2002, s. 43). Poznamenajme ale, Ze kult tejto svétice ma
velmi pravdepodobne aj star$ie preduhorské korene. Spis O obrdteni Bavorov a Korutdn-
cov na vieru sa zmiefuje o tom, Ze salzbursky arcibiskup Adalvin v r. 865 slavil Vianoce
na Kocelovom hradisku ,,zvanom Blatnohrad®, a potom vysvitil na Kocelovych majetkoch
niekolko kostolov kdesi pri Balatone, medzi nimi aj kostol ,,svitej Margity panny®, pat-
rocinium sa teda vyskytovalo v 9. storo¢i v Zadunajsku. Patrocinium sv. Margity mozno
s vysokou pravdepodobnostou zaradit uz medzi patrocinid velkomoravské a predvelko-
moravské hlavne po neddvnom objave v slovenskych Kop¢anoch. Najnovsie archeologic-
ké zistenia po skonceni druhej etapy archeologického vyskumu cintorina pri kostole sv.
Margity Antiochijskej v Kopc¢anoch (na slovenskej brehu rieky Moravy, [Obr. ¢. 2]) v r.
2004 totiz potvrdili predpoklad, ze kostol bol postaveny uz v 9. storo¢i. Ide teda o najstar-
$iu dodnes stojacu sakralnu stavbu v rozsiahlej oblasti. Mozno sa opravnene domnievat,
ze patrocinium prezilo spolu so stavbou az do dne$nych dni, treba navyse zdoraznit, Ze
lokalita lezi v tesnej blizkosti archeologmi odkrytého rozsiahleho moravského hradiska v
Mikul¢iciach, nesporne jedného z najdélezitejsich hradisk Velkomoravskej rise (odkryli
tu zaklady 10 kostolov), od ktorého ju deli len rieka Morava.

Povestové latky o vyliatom mytologickom jazere zo stredného Slovenska maju
analégiu v slovinskych povestiach (Stular - Hrovatin, 2002, s. 43-68; Hrovatin, 2007, s.
105-115), v ktorych tiez zohrava doélezita tlohu sv. Margita, slovenského Tura tu zastu-
puje drak (alebo ina démonicka bytost). Jeden zo spdsobov zabitia draka zijiceho v jazere
je postavit na kopci kaplnku sv. Margity (Stular - Hrovatin, 2002, s. 47). Povest o vyliati
jazera v oblasti slovinského mesta Kamnik z r. 1684 hovori, Ze k zmiznutiu jazera doslo
nasledovne: drak rozbil dutd horu, ktora jazero zadrziavala. Drakovi potom chybala voda,
a preto zahynul. Ked svitci Hermagoras a Fortunat uvideli tento zdzrak, z vdaky, Ze sa
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Obr. ¢. 3: Podorys zaniknutého kostola sv. Blazeja v Olo-
mouci (V. Richter).

zbavili draka, si podla vzoru mesta Berita za ochrankynu vybrali sv. Margitu, ktora je este
aj dnes v erbe mesta (Horvatin, 2007, s. 107). Napadné podobnosti slovinskych a sloven-
skych povesti si konzistentne vysvetlitelné jedine tym, Ze ich spolo¢ny p6vod siaha az do
praslovanského horizontu mytov (hlavne Velesov a Mokosin text), ktoré boli kratko po
christianizdcii analogickym spdsobom hybridizované s oficialnou legendou o sv. Margite.

Hrovatin uvadza ako typické prvky slovinskych povesti:

a) existenciu jazera a jeho vyliatie

b) opevnené sidla a kostoly zemepdnov a farnikov na jeho brehoch

c) draka alebo int myticku bytost, ktora zapricinila vyliatie jazera

d) stopy a dokazy o jestvovani jazera a jeho vyliatia (Hrovatin, 2007, s. 108).

Slovensky povestovy materidl z Povazia obsahuje rovnaké komponenty, zachovava
ale v rozpravani aj dalsie prvky, ukazuje, Ze pri vyliati jazera spolupracuju dve postavy,
upresnuje ulohu Margity a pridava délezity motiv ritualnej orby.

Zaniknuty kostol sv. Blazeja v Olomouci a jaskyna sv. Blazeja pri Balatone

Prvé sihrnné spracovanie dejin cirkevného centra Moravy - mesta Olomouc, z
roku 1746, zalozené na dokladnom stadiu archivnych dokumentov, sa zmienuje aj o sta-
rej, pravdepodobne az do 18. storocia iba ordlne uchovavanej tradicii spojenej s dnes uz
zaniknutym kostolom sv. Blazeja v starom olomouckom podhradi: ,,... kostel sv. Blazeje...
prastary a podle tradice prvni farni kostel, je nyni filidlnim kostelem ndlezejicim k sv. Mofici.
Byl pry piivodné jesté v pohanské dobé modldaiskym chrdamem, jak jiz sama starogotickd
stavba na to ukazuje” (Loucky, 1991, s. 51).,,V tomto kostele sv. BlaZeje pry byvaly méstsky
faratr u sv. Motice pan Ferdinand baron ze Schreffenheimu nalezl v rohu za oltdfem od
praddvna uctivanou modlu, kterou dal spdlit“ (Loucky, 1991, s. 146). Nie je nam zname,
ze by sa niekto pokusil tato textovu stopu z roku 1746 zuzitkovat pri skimani mytologic-
kych predstav moravskych Slovanov, azda s vynimkou historika V. Richtera, ktory takuto
moznost stru¢ne naznacil.

Richter osudy tohto zaniknutého chramu sv. Blazeja bilancuje nasledovne: Prva ne-
priama pisomna sprava o kostole je z r. 1299, bol farnym kostolom v pozdnom stredoveku i
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Obr. & 4: Pohlad na zani-
knuty kostol sv. BlaZeja v
Olomouci (V. Richter).

v novoveku, kedy je nazyvany ,,pohanskou svétynou, za jozefinskych reforiem bol zruseny,
v r. 1839 zburany. Konstatuje, ze zni¢enim kostola ,,byla Olomouc ochuzena o znacné zd-
hadnou pamdtku, jejiz stavebni analysa mohla asi vrhnout diilezité svétlo na nejstarsi déjiny
podhradi. Opét i v tomto pripadé se kladou lokdlnimu vyzkumu nabddavé ndméty, k nimz
vSak nelze pristoupit bez tice“ (Richter, 1959, s. 113). Existuje podorys kostola z doby pred
jeho zburanim [Obr. ¢. 3]. ,,Pro historika je téméf nesrozumitelny. Chrdm se zde v rozvrhu
jevi jako amorfni iitvar, jenz jakoby se vymykal podstatnym normdm cirkevnych staveb.
Je jisté, Ze slo o mensi, chudou a architektonicky asi nepfilis vyznamnou budovu, o jejiz dispo-
zici by se snad dalo z vyhradami konstatovat, Ze v celkovém dojmu piisobi nejspise pozdnégo-
ticky. Moznd vsak, ze mnéla dosti sloZity stavebni vyvoj, k jehoz rozezndni zachovany pidorys
nestaci. Kromé piidorysu zndme také pohled na kostel kresleny F. Domkem [Obr. ¢. 4] r. 1835
(Richter, 1959, s. 113). Richter dalej predpoklada, Ze okolo kostola sa rozprestierala trhova
predmestskd osada sv. Blazeja, stard romanska osada, povodné olomoucké podhradie a
slovanské trhovisko, kde sa konavali trhy cudzich hosti asi uz od 11. storocia.

Richter sa v8ak vracia k téme svitoblazejskej ,pohanskej svityne® aj bez ,,fi¢e", na-
zdavame sa, Ze v opodstatnenych uvahach o existencii pohanského kultu vyssieho bozstva
na temene olomouckého kopca, pod ktorym bola situovand spominana osada sv. Blazeja.
Kultové miesto neznameho bozstva na temene kopca bolo podla Richtera substituované
svétynou archanjela Michala (v tychto tvahach velmi produktivne pokracuje Blaha, podla
ktorého je Michalsky kopec nad svitoblazejskou osadou ideovo-konstitutivne centrum
starého Olomoucka, Zial, izolovane si viima pohanské korene len pri tejto svityni, pro-
duktivnejsie by bolo podla nas sti¢asne sledovat konfiguraciu archanjel Michal drakobijca
(vrchol kopca) a sv. Blazej (okraj kopca dotykajuci sa volakedy pravidelne zaplavovanych
rovinatych brehov rieky Moravy), ma to analégiu napr. v Kijeve, kde idol Velesa stdl mimo
hradu, na rozsiahlom pastvisku pravidelne zaplavovanom vodami Dnepra).

Pri obidvoch olomouckych kostoloch sv. Michala i sv. Blazeja mohlo ist o substitu-
ciu povodnych pohanskych sanktudrii krestanskymi kostolmi. Tato moznost naznacil uz
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citovany Richter, podla neho: ,,V podhradni osadé bretislavského kniZeciho hradu, kterd se
v Olomouci rozklddala na jihozdpadnim svahu tohouto navrsi, byl v 13. stoleti farni kostel
sv. BlaZeje. O jeho zaloZeni neni nic zndmo a také archeologie nepomdahd, jelikoZ chrdm byl
zboten r. 1839. Lze ovsem sotva pochybovat o tom, Ze svatyné v podhradi pochdzela ze starsi
doby nez z 13. stoleti. Patrocinium tohto kostela v trhové vsi cizich hostii (napada nas v tejto
suvislosti tzv. ,,éudsky koniec* v Rostove, teda tiez predmestie, kde Zili cudzinci - Cudi,
prave tu stél idol Velesa, ktory dal znicit Abraham Rostovsky, pozn. MG) je dosti necekané,
dokonce i tehdy, kdyby se predpoklidalo, coz je pravdépodobné, Ze nejprve to byla svatyné v
knizecim kupeckém dvote. Sv. BlaZej, Blasius, je svétec vychodniho piivodu, pochdzel z kap-
padocké Caesarey. V nasich zemich bylo toto zasvéceni za romdnského 1idobi vzdacné. Pokud
vim, staval napf. kostel sv. Blazeje nezndmého urceni v piivodnim podhradi krajského hradu
staré Plzné. Ostatky sv. Blazeje se také pripominaji pfi svéceni basiliky sdzavského kldstera
(benediktinske opatstvo vzniknuté v r. 1032 so staroslovienskou liturgiou, ostatky sv. Bla-
zeja sa teda sem mohli dostat tou istou cestou ako jazyk liturgie, teda z velkomoravskych
cirkevnych centier, pozn. MG) na konci 11. véku, kde byli ulozZeny do oltdte v kapli na levé
strané kostela... Je zndmo, Ze orthodoxni cirkev substituovala u ruskych pohanskych Slovanii
umyslné cténi sv. BlazZeje za kult pohanského boZstva Velese — Volose, nebot jméno Blasius ve
slavizované formé Vlas se podobalo Velesovi (Richter, 1959, s. 34). Foneticka podobnost
mien je sice dolezity, ale, ako sa snazime ukazat, nie jediny a ani nie hlavny d6évod pred-
pokladanej substitticie Velesa sv. Blazejom (presadzoval sa hlavne v ruskom prostredi, ale
treba dodat, Ze uz grécka vyslovnost hlasky ,,“ v 9. storo¢i nebola ,,b% ale ,,v*, byzantské
misie teda pravdepodobne vyslovovali ,\Vlasius“; Vlasij teda nie je len slavizovand forma,
je sprostredkovana gréctinou). Napr. v moravskom a slovenskom prostredi st vdznou in-
diciou predpokladanej substitucie citované zaklinania pouzivané prave v blizkosti Olo-
mouca, ¢i povestové latky o Blazejovi Turovi zo slovenského Povazia..

Zaujimava je opakujuca sa, charakteristicka a pravdepodobne nie ndhodna lo-
kalizdcia kultovych miest Velesa (a tiez kostolov sv. Blazeja, ktorych tlohou bolo pravde-
podobne tieto miesta neutralizovat) pri vode, v podhradi (kde mozno prijimat cudzin-
cov), na lukach, kde sa pasie dobytok. Na opevnenych navrsiach nad tymito miestami
stali obvykle chramy drakobijcov (Juraj, Michal) a dalsich svétcov. Tato opakujtca sa te-
rénna konfigurdcia je dolozena v Olomouci (sv. Blazej v podhradi - archanjel Michal na
temene kopca), v starej Plzni (rotunda sv. Petra na hrade, kostol sv. Blazeja v podhradi
(Piter, 1988), ale napr. i na krakovskom Waweli v Polsku (nad miestom jaskyne mytického
draka (Velesa) sa nachadzali svatyne zasvitené drakobijcom archanjelovi Michalovi a sv.
Jurajovi), tiez v Kijeve (Pertn, neskor sv. Elid$§ na hrade, Veles na $irokom pastvisku pod
hradom). Chceme upozornit este na jednu ndpadne podobnu konfiguraciu stredovekych
kultovych miest, a to v Madarsku pri Balatone.

Mimoriadne zaujimavé miesto odkazujice na svojska recepciu kultu sv. Blazeja v
ludovom prostredi stredovekej Panénie je jaskyna sv. Blazeja (Szent Baldzs barlangja) na
vrchu sv. Juraja (Szentgyorgy-hegy) v blizkosti Balatonu pri meste¢ku Tapolca. V pripade
vrchu sv. Juraja, na upiti ktorého sa spominanad jaskyna nachddza, ide o vyrazny terénny
utvar s homolovitym tvarom dominujuci okolitej rovine, geomorfologicky sa velmi podo-
b4 na &eskt horu Rip, na ktorej dodnes stoji rotunda sv. Juraja (Rip je povestami oprade-
ny stred ceskej krajiny, je to hola ¢adic¢ova kupola uprostred $irej roviny stojaca osamelo
a horizont, ktory sa pri pohlade z nej otvéra, tvori hranice osidleného tzemia (Ttestik,
2003, s. 72)). Spojenim vrchu s jaskynou sa zase lokalita ndpadne podoba na polsky Wawel
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v Krakove (Wawel a s nim spojené povestové latky rozoberda podrobne Stupecki, (1994,
172-185)).

O jaskyni na updti tohto vrchu sa ako o ,,jaskyni sv. Blazeja (Baldza)“ zmienuje stre-
doveky madarsky Erdy kédex v kdzni na deii svitého Blazeja. Autor kédexu vychadzal v
kazni nielen z oficidlnej legendovej tradicie (z Legenda Aurea, z Debrecinskeho kédexu),
ale povazuje za vieryhodné aj prvky miestneho Iudového kultu tohto svitca, uvadza totiz,
ze sv. Blazej (Balazs) zomrel pri Balatone (!) na zaklade toho, Ze pri Balatone na vrchu sv.
Juraja (Szentgyorgy-hegy, na ktorom v stredoveku stél dnes uz bez stopy zmiznuty kostol
alebo kaplnka sv. Juraja spominany uz v r. 1083-1095), bola jaskytia, pri ktorej autor Erdy
kédexu zaregistroval zivy blizsie neSpecifikovany stredoveky kult sv. Blazeja (Horvath, H.;
online). Upozornujeme, ze pred prichodom Madarov v 9. storo¢i je v tejto oblasti doloze-
né politicky sformované slovanské osilenie (Pribinovo a Kocelovo kniezatstvo), v ktorom
sa postupne popri prezivajicom pohanstve snazilo etablovat krestanstvo (Stanislav, 2004;
O obrateni Bavorov a Korutdncov na vieru, 2007).

V pripade stredovekej tradicie viazanej na jaskynu sv. Blazeja lokalizovanu na upati
vrchu sv. Juraja mame docinenia s ndpadne archaickou ,architektirou® ¢asopriestoru
(chronotopu), jednoznacne nejde iba o symbolickd reprodukciu, ale doslova o stotoznenie
s yorigindlom"“ svitého miesta — teda jaskyne, v ktorej sa podla oficidlnej legendovej tradi-
cie ukryval kdesi vo vychodorimskej provincii Pontus tento biskup a mucenik (podobne
napr. Kalvarie vo vac¢sich mestach symbolicky reprodukuji svité miesta v Jeruzaleme, ni-
kto z nas ich v8ak, na rozdiel od predpisomnych kultdr, s tymito miestami priamo neiden-
tifikuje). Legenddrna jaskyna bola v ludovych predstavach priamo stotoznend s realnym
skalnym utvarom v doverne blizkom okoli, comu, domnievame sa, napomohol hlavne
stars$i pohansky kult viazany na tato jaskynu (a aj na horu ty¢iacu sa nad nou). Lokalizacia
krestanskych sanktuarii v jaskynnych priestoroch je velmi neobvykla a, navyse, $pecificka
konfiguracia kultovych miest prave tychto dvoch svitcov (sv. Juraj a sv. Blazej), v Iudovej
tradicii slovanskych populécii kompeten¢ne skibenych ,vi¢ich pastierov’, moze byt velmi
konzistentne interpretovana (a dokonca predpokladana) prave v kontexte badani o slo-
vanskej mytoldgii. Vyber jaskyne ako kultového miesta a jej stotoznenie s tou jaskynou, v
ktorej bol podla oficidlnej legendy sv. Blazej obklopeny a ochranovany divymi zvieratmi,
indikuje, Ze v miestnom fudovom kulte sa sv. Blazej spajal prave s touto charakteristickou
epizddou, v ktorej sa predstavuje ako ,vI¢i pastier spojeny s podzemim (*Veless & *nizp
(& *dol®)).

Dalsie kultové miesto v skimanom priestore bolo najpravdepodobnejsie na temene
kopca a patrilo tiez ,vI¢iemu pastierovi“ iného typu, sv. Jurajovi. Svaty Juraj v Iudovych
predstavéch nielen ochranuje dobytok a Iudi pred vlkmi (Mencej, 2001), u stredovekych
Slovanov napadne casto aj ,centruje” fudsky svet — na ¢o ukazuje lokalizacia jeho svityn
(Trestik, 2003, s. 200; Slama, 1977, s. 269-280). Ak berieme do uvahy iba ludové podanie,
sv. Juraj nie je Zabija¢ drakov a patrén rytierov, stredovekych dedi¢ov indoeurdépskeho
ponimania bojovnika stelesniujicich druhu funkciu vojenskej sily. Je to skor krotitel, spu-
tava¢ drakov, vlkov atd., vdaka zmluve, ktort uzavrel so svojim démonickym partnerom,
sa mohol uprostred divociny plnej démonickych tvorov objavit [udsky svet ako chraneny
priestor. Ludovu predstavivost pohanskych Slovanov na prahu christianizacie asi oslovo-
vala epizdda z oficidlnej legendy, v ktorej najprv svity Juraj draka len vazne zrani, tym
ho vlastne znehybni, skroti a spita, povie totiz oslobodenému dievcatu: ,, Nevdhaj a
hod mu na krk svoj pds! Ked to urobila, drak Siel za tfiou ako najkrotkejsi pes“ (Voragine,
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1984, 5.157). Domnievame sa, Ze prave v tomto bode deja (skrotenie, spitanie a nie zabitie
draka) boli pripojené relikty pohanskej tradicie, na zdklade ktorych ,prischla® v Iudo-
vom podani sv. Jurajovi kompetencia vl¢ieho pastiera, ,,pravnika, ,,centrujiceho” priestor
ludského sveta, chraniaceho jeho hrani¢nt zénu a zdroven dolezitu Cast, teda pastviny,
prostrednictvom zmluvy s druhym démonickym suverénom - vladcom vlkov a panom
divociny (Velesom). Tato hypotéza, ktort predkladdme na falzifikaciu, by mohla pomoct
pomerne konzistentne a mozno presnejsie ako iné osvetlit vynimo¢né postavenie a modi-
fikdcie kultu sv. Juraja u slovanskych stredovekych narodov, napr. budovanie jeho svityn
na miestach starych kultovych miest v strede obyvaného sveta. Mohla by vysvetlit aj ¢asty
vyskyt posvitnych jaskyn ¢i kultovych miest pri vode v ich blizkosti, na ktorych sa prak-
tizoval kult jeho zmluvného partnera (a aj jeho krestanskych transformaci, v skimanom
priestore zahriiujucom Cechy, Slovensko a zdpadné Madarsko to bol ndpadne ¢asto prave
sv. Blazej, ako naznac¢uju zhromazdené indicie).

Je zrejmé, ze v Erdy kédexe mdme docinenia s koncepciou ¢asopriestoru typickou
pre predpisomné kultury, u ktorych ¢asopriestor nepodlieha takému prisnemu chrono-
logickému a geografickému ¢leneniu. Jeho modelovi ¢asovu ,,architektiru® opisuje J. Le
Goff takto: najblizsia minulost sa tyka len malych skupin, potom nasleduje usek vyznam-
nych udalosti dolezitych pre kmen (zaplavy, epidémie, hladomory, vojny), tento cas sice
siaha ovela hlbsie ako historicky ¢as malych skupin, ale zaroven sa nepochybne obmed-
zuje na pétdesiat rokov. Za nim nasleduje ,,rovina tradicii, kde uz histéria ,vrastd do
mytickej Struktiry. Za hranicou pétdesiatich rokov sa potom taha horizont ¢istého mytu.
Tu sa zmie$avaju ,,svet, ludia a civilizdcia®, ktori ,,vSetci existovali zdroveri od toho istého
praddvna“ (Le Goft, 2007, s. 27) a dodajme, Ze aj na tom istom, doverne zndmom a bliz-
kom mieste, kde Zije komunita, ktora na nich ,,spomina® Rovnaku ,architektiru® ma aj
myticky chronotop (pojem M. Bachtina) ¢eskych i madarskych zaklinadiel, je tiez orga-
nizovany rovnako, spolu a sucasne tu maju zasahovat, dokonca napr. priamo na morav-
skych pasienkoch, nielen Panna Maria, sv. Jozef a sv. Peter, ale sticasne s nimi aj sv. Baldz
¢i sv. Mikulds. V slovinskych horach su zase spomienkou na mytologické jazera zelezné
kruhy, o ktoré si idajne privizoval svoju archu pri potope sveta Noe (Stular — Hrovatin,
2002; Hrovatin, 2007).

V Madarsku st dolozené (okrem uz spomenutych nitiek sv. Blazeja) viaceré zvyky
spojené s uctou k sv. Blazejovi, ktorych pévod mdze siahat k asimilovanym pandnskym
Slovanom. Ide napr. o posvicovanie tzv. ,blazejskych jablk“ pomahajucich pri choro-
bach hrdla, dolozené v stredovekych pramenoch (Rituale Strigoniense, Rituale Wes-
premiense). Szkharosi Horvat Andras, madarsky nabozensky spisovatel a privrzenec
reformacie v 16. storo¢i posmesne zaznamenava, zZe pastieri svoj urad ochrancov stad
proti vlkom prenechavaju sv. Blazejovi. Zaujimava je tiez predstava, Ze sv. Blazej panuje
nad vtakmi: v Algy6 vinohradnici odrezavali z kazdého kuta svojej vinice kondrik a v
den sv. Blazeja obisli so $tyrmi vetvickami cely vinohrad, aby ochranili budticu urodu
pred vtakmi (Balint, 1977). Na Slovensku i v Madarsku je dolozena tradicia $tudent-
skych blazejskych obchodzok obsahujicich medziinym aj archaicky pdsobiace fragmenty
ritualneho konania, ponasajice sa na novoro¢né koledovanie (na suvislosti novoro¢né-
ho koledovania s kultom Velesa v slovanskom prostredi upozorfiuje podrobne Mencej,
(2001, s. 161-175); novoro¢né koledovanie ako pohansky zvyk prisne zavrhuje aj poe-
nitencidl Prikazy svitych otcov z velkomoravského prostredia pripisovany arcibiskupo-
vi Metodovi (Pramene k dejinam Velkej Moravy, 1964, s. 276)). Spominaju sa tance
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okolo razia zapichnutého do povaly, ,,blaznivé“ blazejské skoky, Zelania prosperity i
Kkliatby, spev; niektori madarski etnografi predpokladali, Ze tieto zvyky roz$irené hlane
v severnych Zupach Zadunajska, mali slovansky pévod (Varji, 1915). Velmi starobylé
kostoly zasvitené sv. Blazejovi dali v Madarsku mend obciam Szentbaldzs v Somodskej
zupe, Zalaszentbalazs v Zalianskej Zupe, zaniknuté kostoly tohto svitca stali aj v obciach
Abda, Tata; v Ostrihome mu bola zasvitena kaplnka, takisto mu bolo zasvitené zanik-
nuté preposstvo premonstratov v Zsidé blizko Azsddu (listinne doloZené 1284, zaniklo
v 15. storoci). Zrucaniny svitobalazskeho kostola (z 12. storocia?) stoja v Zalianskej
zupe pri Balatone v blizkosti dediny Balatoncsicsé. Cast z tychto kostolov, koncentro-
vanych predov$etkym v Zadunajsku, mohla vzniknut na starych kultovych miestach
slovanského Velesa, ako to naznacuju zhromazdené precedensy a indicie nielen z pro-
stredia vychodnych Slovanov.

Zaver

Predlozené interpretacie vybranych textov a textovych fragmentov z ¢eského, slo-
venského a madarského prostredia sleduju transformacie dvojice mytologickych postav
- slovanskych ,vI¢ich pastierov, ktorych povod siaha az do praslovanského textového ho-
rizontu. Ako Casta interpretatio christiana démonického a s magiou spojeného ¢lena tejto
dvojice, slovanského Velesa, sa v skimanom priestore viditelne etabloval sv. Blazej. Po jeho
boku sa, spolu s jeho laskavejs$im a s pravom spojenym muzskym protipélom a partnerom,
objavuje aj zaujimava mytologicka Zenskd postava Margita, ktora okolo seba sustredila
dost nesurody textovy material pochadzajuci pravdepodobne z oficidlnej legendovej latky
o martyrke sv. Margite Antiochijskej, a tiez mytologicky material tzv. Mokosinho textu.
Na skimanom materidli mozno akcentovat zname zistenie, Ze proces christianizacie Slo-
vanov neznamenal uplnu likvidaciu predkrestanskej slovesnosti, dolezité indicie ukazuju
skor na masivnu hybridizaciu dvoch textovych tradicii.
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Saint Blaise as a “Wolf Shepherd” in a Text Tradition From
Czech, Slovak and Hungarian Surroundings

Martin Golema

The author of the study, working with less known texts from Czech, Slovak and
Hungarian surroundings, tries to confirm conclusions about a mythological couple of
“wolf shepherds® (its origin goes back to the early Slavonic text horizon) published up to
the present, but he also shows some other ways of reconstructing of the old myth linked
with this mythological couple. St. Blaise was evidently established in the place under re-
search as a common interpretatio christiana of demonic and magic related member of this
couple, - the Slavonic god Veles. An interesting mythological female character - Margaret
- is often described at the side of St. Blaise together with his kinder and law related male
counterpart and partner (strikingly often substituted for St. George).

Together with folk incantations addressed to St. Blaise as a “wolf shepherd® from
Moravia and tales about a mythological lake from the Slovak Vah region and its pouring
out (having an exact analogy in Slovenia) the author directs attention to an oral tradition
linked with the church of St. Blaise in Olomouc and the cave of St. Blaise near the Hun-
garian lake Balaton. He states that along with Christian components in the texts under
research there are fragments of Veles texts in them, showing his changing zoomorphic
(dragon, bull, wolf) shape as well as the connection between Veles and his transformation
into water, especially stagnant. In tales from the Vah region, water is together with Veles
(Tur) closely associated with a female figure Margaret — a character of a love triangle in
common with Tur, protecting her under water, and a knight, saving her by pouring out
a mythological lake. The author tries to show that the quite heterogeneous text material,
which very likely originated in an official legend about a martyr St. Margaret of Antioch,
as well as mythological material in the so called Mokosh text were absorbed by this female
mythological figure and concentrated around her.

The texts under research make it possible to accent a known find that the process
of Christianisation of the Slavs did not cause a total failure of the pre-Christian oral tra-
dition; there are important indications proving rather massive hybridisation of two text
traditions.





