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The study is looking for possible text sources of Lenten season girls’ spring rituals and
games of the West Slavs in selected texts of Byzantine-Slavonic Lenten season liturgy. It also
draws attention to some similarities of these rituals and games with the cult of the Indo-
European triple river Goddesses (Saraswati, Anahita).
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Piatemu tyzdnu Velkého postu v byzantskej liturgii (velmi pravdepodobne uz od
7.-8. storo¢ia) velmi napadne dominuje ucta k zZenskému elementu, kondenzovana do
niekolkych vyznamnych bohosluzieb. Prvou z nich je »Andréjevo stojanije« (Velikij sbor-
nik, 1974, s. 542-563), v ramci ktorého sa spieva Velky kdnon sv. Andreja Krétskeho, a tiez
sa ¢ita Zivot sv. Mdrie Egyptskej. Pre ttito bohosluzbu sa vZili aj variantné nazvy Mariino
stojanije!, utieren s poklonami, Poklony. Pokyny k sluzeniu Velkého kdnona tvoriaceho
jadro tejto bohosluzby totiz predpisujui po kazdom z 234 troparov (strof) spievat refrén
»Zmiluj sa nado mnou, BoZe, zmiluj sa nado mnou« (v gréckej povodine »éAénadv pe 6
O¢edg, EAénaov pe«, v cirkevnej slovancine »Pomiluj mjd Béze, pomiluj mjd«). Tento refrén
rytmicky signalizoval cas, kedy treba urobit 3 zemné poklony (tzv. velké metanie, pri
ktorych sa klaka a hlavou dotyka zeme). Spolu teda veriaci musel vykonat pocas sluzby
Velkého kdnona viac ako 700 (!) tychto zemnych poklon (Milko, 2005, s. 56) a 234 krat
aktivne zopakovat refrén, ktory uz 234 krat poc¢ul a opakoval (epizeuxou zdvojené ¢asti
az 468 krat!) v prvom tyzdni Velkého postu. I8lo a ide v byzantskom kulturnom okruhu

' Rusky Iudovy nazov tejto sluzby je »Mapumnso crosune«. ,Ha nsamoti ceomuye Benuxoeo nocma cosepuia-
emcs ympeHs, Komopyw 6 Hapode nPpuUHAmMo Hasvieamv »Mapuuno crmosHues. OObIMHO OHA cOBepUiaemcs
6 cpedy sevepom. IMo no-HacmosuLemy npooonxumenvHoe 6ozocnysxenue. Bo epems amoti cnyn6vr edun-
cmeeHHbLIL pa3 6 200y npouumoLeaemcs yeaukom Benuxuil kanon césmoeo Anopes Kpumckozo, komopuiii
4umancsa no wacmam 6 Havane Benuxozo nocma (nepsuwiii pas Benuxuii KaHoH, pazdeneHHvlll Ha Yemoipe
4acmu, YUmawnm 6 noHedeNbHUK, 6MOPHUK, Cpedy U Hemeepe nepeoil ceOmuubl Benuxoeo nocma). Take
Ha amoti cnyxbe npouumuvieaemcs xumue Mapuu Eeunemckoii. XKumue npenodo6roti Mapuu cocmasun
c6. Cogpponuii, nampuapx Hepycanumckuii, a cé. Anopeii Kpumckuii, nocnannoiii Mepycanumckum nampu-
apxom Peodopom Ha VI Beenenckuii Cobop (692 e.), npedcmasun smo xumue 6Mecnie co C60UM KAHOHOM.
Ymenue kanoHa ce. Anopes u sumus Mapuu Eeunemckoii Ha 5-il ceOmuye cosepuiaemcs Llepkosvio co
spemenu VI Beenenckozo Cobopa“ (Mapumno crosiHue, online).
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o kazdoroc¢ne sa opakujicu vysilujicu namahu, na ktoru si u¢astnici ritualu uréite dlho
pamitali. Tento hlboko kajucny kazdoro¢ny ritudl, slizeny ako tzv. celono¢né bdenie, sa
po schizme pravdepodobne z chramov u zdpadnych Slovanov postupne vytratil (nizsie
uvedieme argumenty a odkazy v prospech hypotézy, Ze v ¢asoch biliturgie tu mal svoj
priestor), no mohol byt, ak uz zacal byt vanimany ako dolezity, blahodarny, pre chod sve-
ta neopomenutelny, (v karnevalovom richu) imitovany nadalej mimo chramu, napr. aj
v podobe redukovanych citatov vo folklérnych textoch. V inej studii (Golema, 2009) sme
zhromazdili argumenty v prospech hypotézy, zZe aj postava prepodobnej matky Marie
Egyptskej, okolo ktorej je kdnon centrovany, a s ktorej legendou je spojeny do tzkeho
diptychu, z ur¢itych dévodov mocne zasiahla predstavivost slovanskych neofytov). Spo-
lo¢né spievanie (a ¢itanie) obidvoch liturgickych textov pocas 5. tyzdna Velkého postu
ustalil uz VI. vSeobecny cirkevny koncil v Konstantinopole, Triéda z 11. storocia (by-
zantska liturgickd kniha) predpisuje spievat Velky kanon v 5. nedelu Velkého postu’.

Okrem »Andréjevho stojanija« pripada na tento tyzden podla pdstnej Triddy este
jedno celono¢né bdenie, ktoré je posvitené Presvitej Bohorodicke. Taktiez sa sluzi na
utreni, avak na sobotnajsej, so zac¢iatkom v piatok o $tvrtom case v noci, ¢ize o 22.00
hodine. Toto bdenie pripada na noc z piatka na sobotu piateho tyzdia Velkého postu.
Inak sa tomu sviatku hovori aj Akafistna sobota, a to z dévodu, Ze je do utrene vloze-
ny najslavnejsi z vychodnych marianskych hymnov - Akathistos - ako vdakyvzdanie
Bohorodicke, zdchrankyni mesta. Ide o osobitny sviatok, zasvéteny zazra¢nej zachra-
ne Konstantinopolu pocas avarského ttoku v roku 626. Na pamiatku tejto udalosti sa
priblizne od prelomu 8. a 9. storocia slizi osobitna bohosluzba ako uz spomenuté tzv. ce-
lono¢né bdenie (Hurbani¢, 2007; Soroka, online). Dal$im vyznamnym liturgickym d4-
tumom uzatvarajucim 5. velkopostny tyzden je Nedela 5. tyzdna Velkého postu (ako to
v cirkevnej slovanc¢ine uvadza liturgickd kniha Triéd postnaja: »Nedila pjdtaja svjatdho
postd. Poslidovanije Prepodobnyja Mdtere ndseja Marii Jehipetskaja« (Velikij sbornik,
1974, s. 573)).

Takato liturgicka osnova 5. velkopdstneho tyzdna bola pravdepodobne uz usta-
lena v ¢ase misie sv. Konstantina a sv. Metoda. Uvedené za sebou nasledujtce sluzby
boli zdsadnou a ddlezitou sucastou byzantskej velkopdstnej liturgie, fixovanou pravde-
podobne aj v staroslovienskych prekladoch byzantskych bohosluzobnych knih. Viadsie
alebo mensie rezidua - citaty tejto liturgie (s naipadne dominujucim Zenskym elemen-
tom) mohli prezivat aj po ukon¢eni dominantného vplyvu byzantskej misie u zdpadnych
Slovanov, mohli bez prekazok pretrvavat aj v obdobi biliturgie az do konca 11. storocia
(v Uhorsku, ktoré bolo aj neskor otvorené byzantskym vplyvom, azda aj dlhsie).

Népadne pevné usadenie (nacasovanie) $pecificky zenského Iudového sviatku u
zapadnych Slovanov, ritudlu jarného vyndsania smrti v liturgickom roku - teda pre-
dovsetkym 5. nedela Velkého postu — odkazuje prave na moznd davnu spojitost prave
s touto liturgiou. Len u zdpadnych Slovanov zauzivany fudovy nazov 5. pdstnej nede-
le ako »smrtnej nedele« predstavuje celkom zrejme regiondlnu anomadliu, domnievame
sa, Ze aj datovatelna byzantsko-slovansku terminologicku fosiliu z ¢ias pred cirkevnou
schizmou.

2 Tpuoow XI 6. (Vat. 771) npednucoiéaem nemv B. k. 6 5-e 6ockpecerve nocma. T. 0., nepéonauanvHo B. k. 6virn
npussa3an K 5-it ceOmuye nocma, Ho He 00a3amenvHo k yvemeepey“ (Jlykamesnd, online).
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Navrhujeme alternativny vyklad vzniku paraliturgického nazvu »smrtnd nedela«
(< Nedela prepodobnej matky Marie Egyptskej), jeho podstatou chce byt to, Ze tento
nazov predstavujeme ako mozny (logicky, konzistentny a mozno az takmer nutny) vy-
sledok chodu inak dobre znamych mechanizmov transformacie textu, posobiacich na
paradigmatickej ¢i syntagmatickej osi jazyka, teda ako produkt procesov, ktorymi bez-
ne vznikaju nepriame (obrazné) pomenovania. V poeticky (¢i rétoricky) sformovanych
textoch sa bezne vyskytuje nahradenie sémanticky uz$ieho vlastného mena apelativom
v §tyle: Homér — knieza basnikov, Komensky - u¢itel narodov. Poetické slovniky takéto
obrazné pomenovanie nazyvaji antonomaziou a definuji ju ako druh synekdochy pou-
zivajuci namiesto vlastného mena osoby jej charakteristicku vlastnost. Antonomazia je
svojho druhu »generalizujica« synekdocha podobného typu ako napr. obrazné pome-
novanie »smrtelnici« namiesto »fudia«. Centrédlnou udalostou Zivota Mdrie Egyptskej je,
ako v kazdej legende, smrt tejto svitice, ktora je vak zaroven aj dies natalis, teda dilom
jej zrodenia do pravého Zivota.

Logiku predpokladaného transforma¢ného procesu mozno preto schematicky za-
chytit nasledovne: Prepodobnd matka Maria Egyptskd > Maria, Marej, Mara, Muria,
Morena, Marena, Marzana > antonomazie: ¢eské a moravské Smrtholko, Smrtonogko-
Velkono¢ko, Smrtni¢ko; slovenské Smertka, Smrt; luzickosrbské Smerdniza > z toho né-
sledne odvodend »smrtna nedela«.?

Svitec byva definovany svojimi atributmi rovnako, ako hrdinu eposu charakteri-
zuje jeho privlastok: sv. Katarina ma svoje koleso, sv. Juraj draka, sv. Martin plast, me¢
a zobraka, sv. Maria Egyptska »ma, popri smrti a smrtelnej vychudnutosti, svoje meno
(a jeho varianty), starca Zosimu, nahotu, problémovu minulost kurtizany, prisny post,
napucané hrachy ($oSovice?), rieku, vino a chlieb, pohreb. Vsetky tieto kltic¢ové atribu-
ty sa objavuji ndpadne frekventovane i v textoch jarného vynasania smrti (detailnejsie
Golema, 2009).

3 Zdanlivu paradoxnost a nenalezitost tohto typu negativnymi konotédciami zatazenych mien inak velmi
pozitivnej hlavnej postavy jarnych obradov moze osvetlit ruskd fudova »verzia« Zivota Mdrie Egyptskej
(ludovéa duchovna basen), publikovand s nazvom ITPO MAPHUIO ETMIIETCKYIO (na citovany text nas upo-
zornila $tudentka religionistiky z Karlovej univerzity v Prahe, Michaela Sebetovska):

»Ilowten cmapey, monumucs 6 sec, A mpuduamo nem Ha KAMEHU CIMOW —
Hawen cmapey, monsausyro, 3amonsato epexu eenuxue,

Monauwyto, mpyosuyro, 3amonsio epexu 6enuKo6myoHbLe».

Ha xameuu cmosugyio. A u mym xena npoceemunacs,

Bnacot y Hes 0o coipoii 3emau, Budom anzenvckum crmapuyy ompoiaacs,
Teno y nest — dy6osa kopa, W senena ona ecnomunamo ee,

JIuyo y Hest, aKu KOMAUHO OHO. Benuuamu Mapueti Ezunemckotl,

W mym cmapey, y6osncs es. W 0ana ona nucomena emy,

«A U Kmo ecnu, #eHa cmpaumHas: Ymo nucana oHa Ha KaMeHU:

Ynu ckomus mol, unu nromotii 36epo, JKumue ceoe Hozomouxamu.

Mnu muenue mHe, Unv npecmpamHas cmepmo« Y nowen cmapeuy, 6 6enuxuii 2pao,

Omna sice emy 6032na20108a14a: W npunec cmapey, scumue es,

»¥0u, cmapeuy, He yO0UCT MeHA,— W 830wmen cmapey, 6 yepxosv bosxcuro,
A He cxomus u He 110MubLTl 36epb, W senen cmapey, scnomunams xemy,-
A He mHeHue mebe, He NPeCMPAWHASL CMePMD, To ceamyro Maputo Ecunemcxky,—

A 60zamoeo kynua Kunpusnosea 0ouo, Bo namoii uemeepz Benuxa nocmac

A mpuduamo nem 60 nycmoiHe KUsy,
Tony6unas xuura: Pycckne napopubie gyxoBnble crvxyt XI-XIX . / Cocr., BCTynnT. CTaThs, npumed. JI. .
Conomenxko, 0. C. ITpoxoumHa. MockBa : Mock. pabounii, 1991, s. 351 [online, citované 2012, 15-02]. Do-
stupné z WWW: < http://www.booksite.ru/fulltext/gol/ubi/nay/akn/iga/index.htm >
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Pri nasej interpretacii jarného vynasania smrti sme vychadzali viac z obradu sa-
motného, z toho, ako bol prevadzany, ako a kedy bol vklineny medzi iné obrady, a nie
z toho, ako ho chapu a komentuji tcastnici ritudlu, zmienujici sa najcastejsie (v duchu
neskor sformovaného etiologického mytu) o vynasani smrti-zimy. Snazili sme sa zarocit
vazne upozornenia post$trukturalistov, Ze vyznam je vzdy »odkladany« a »nahradzanyx,
teda v principe nestabilny, »klzajtici« sa nielen po retazci oznac¢ujtcich (teda citovanym
etiologickym mytom v ¢ase zdokumentovania zvyku len prechodne fixovany v polohe
zima (< smrt < Morena < Maria Egyptska). Podobnému historickému »klzaniu« nutne
a paralelne podlieha, popri oznacujiicom zvukovom komplexe, i oznacované (signifié) —
teda konceptudlna predstava, znak je totiz arbitrarny ako celok - oznacované tiez nie je
¢asuvzdorné a je preto rovnako arbitrarne ako jeho akustické stvarnenia (zakladny smer
kizania po retazci oznadovanych v skimanom pripade ide pravdepodobne od predstavy
praslovanského zenského bozstva s indoeurdpskymi korefimi, spojeného s vodou (rie-
kou), k jeho krestanskej interpretacii, k predstave svitice-kajucnicky chodiacej po hladi-
ne rieky Jordan a ritudlne sa umyvajtcej vo vodach tejto rieky).

Pri interpretovani Casto vyrazne karnevalizovanych textov jarného vynagania
smrti sme nechceli vystacit s prostym »dekédovanim« v zauzivanom »meteorologickome
$tyle (zima-smrt), pokusili sme sa skor o abdukciu (hypotézu)*, tento $tyl podozrievavo
odmietajicu, upozoriujicu na niektoré velmi zvlastne (a zatial nepov$imnuté) okolnos-
ti. Tie mozu byt vysvetlené domnienkou, Ze ide o pripad ur¢itého v§eobecného pravidla
(byzantského vplyvu v stredovekej Sclavinii). V zavere takto opisatelného abdukéného
usilia sme navrhli zhromazdenym atribtitom Zenskej hrdinky typu post, starec, nahota,
rieka, chlieb, vino, kosik, smrt, pohreb + karnevalovy smiech pridelit dosial nekédovanu
denotaciu »sv. Maria Egyptska v ludovom karnevalovom ruchu.

Tym, Ze sme pridali a pri interpretacii akcentovali dosial ignorované okolnostné
selekcie, sme zdmerne skomplikovali kéd - dosial sa pouzivala ako hlavnd okolnostna
selekcia pri interpretacii tohto jarného dievéenského obradu trochu naivne aplikovana
»pohanska slovanskost« jarného vynasania smrti-zimy - my sme sa pokusili akcento-
vat nepov§imnutt, no moznu, hybridna »byzantsko-slovanskost« obradu, opretu o nie
nahodné rozdirenie tohto obradu iba a len medzi zapadnymi Slovanmi, ovplyvnenymi
najprv byzantskou misiou, neskdr isty, nie nevyznamny ¢as biliturgickymi.

Pokusili sme sa priblizit k vyznamu tohto obradu nie prostym dekdédovanim na
zéklade dnes plosne prijimanej konvencie, ale operaciou nadkédovania® - teda, ako du-
fame, v principe inovac¢nej aktivity obohacujicej kod, »kterd postupné ztrdci svou pro-
vokativni silu, a tim podnécuje socidlni akceptaci« (Eco, 2009, s. 168). Ponukli sme nova
hypotézu, v ramci ktorej sa nevysvetlované (len opisované a konstatované, zdanlivo ne-

* Abdukcia je tsudok »vytviren z pravidla a zavéru: Vsechny fazole z této tasky jsou bilé — dané fazole jsou
bilé - Dané fazole pochdzeji z této tasky (pravdépodobné)« (Eco, 2009, s. 164). Analogicky: Atribaty Marie
Egyptskej z textu oficidlnej legendy st rovnaké — ako atribtty smrti/ Moreny z textov vynasania smrti —
texty vynasania smrti vznikli (aj) transformaciou legendy o sv. Marii Egyptskej.

Tkonologick4 (teda hibkovd, na rozdiel od ikonografickej, teda povrchovej) analyza obrazov svitych iden-
tifikuje konkrétne zobrazenie spravidla prostrednictvom nadkédovania: »Budeme-li predpoklddat, Ze exi-
stuje kod, ktery clovéku umozni rozpoznat jako takové zobrazeni Zeny upirajici své oéi k misce, pak operace
ikonografického nadkédovdni ustanovi korespondenci mezi Zenou a sv. Lucii« (Eco, 2009, s. 167) — podla
legendy si totiZ sv. Lucia vylupila o¢i, aby sa nemusela vydat za pohanského Zenicha, za ¢o ju Panna Madria
obdarila este kraj$imi o¢ami, miska (obvykle s vylupenymi o¢ami) je tradi¢ne hlavny atribdt na vytvarnych
zobrazeniach sv. Lucie.

«
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motivované) »anomalie« v textoch vynagania smrti (napr. preco musi mat personifiko-
vana »zima-smrt« muzského protihraca, preco sa tak frekventovane oznacuje menami
odvoditelnymi z mena Mdria, pre¢o nam tak tporne priblizuje svoje postne zvyklos-
ti, pre¢o ma taky doverny vztah k vode-rieke, umyvaniu, hrachu, chlebu (mazancom),
vinu, kosiku, smrti, pdstu a pochovévaniu) odrazu stavaju o¢akavanym a dokonca az
predpovedatelnym vysledkom.

V tejto studii chceme vy$$ie naznacené zistenia podopriet novymi argumentmi
a zaroven texty jarného vynasania smrti uchopit v spolo¢nej perspektive s textami inej
jarnej zapadoslovanskej (i madarskej) obradovej dievéenskej hry, ktorej hlavna postava
mé obvykle meno Heluska, Heli¢ka, Hela, Mariska, [alia, liliomsz4l, ale tiez kralka, Dun-
da, gyongyom.

Ako sme uz spomenuli, existujui vazne indicie, Ze Velky kdnon bol pévodne slize-
ny v predvecer 5. velkopdstnej nedele (kanon svitého Andreja Krétskeho cirkevny typi-
kon rozdelil a zaradil ho na prvé styri dni Velkého postu, kde sa ¢ita na Velkom povece-
riji). V celom zneni je potom sliZeny v piatom tyzdni vo $tvrtok na utreni. Tato utrena sa
sluzi so zaciatkom vo §tvrty ¢as noci, teda 0 22.00 hod ako »vseno¢né bdenije«®.

¢ »Bcénousnoe 60énue (Bcenownas), 60z2ocnysenue npasociasHoll uepkeu, cosepuiaemoe HaKaHyHe 60ckpe-
cenuli u omoenvHvLx npasoHuKos. Bosnuxno e nepsvie sexa xpucmuarcmea, ¢ IV 6. pacnpocmpanunoco 6
Busanmuu u na npasocnasnom Bocmoxe, ¢ konya XIV 6. Ha Pycu. O6vedunsem cnym0Ovt 6enuxoii euep-
Hu, ympenu u nepeoeo 4aca... BCEHOITHOE BIJEHVE (scenowsHast, azpunnus) (epey. agrypnia, 6yke. —
becconHoe, 600pcmeosaniie), 6 6U3AHMUTICKOM 00psde mopiecmeeHHoe 6020CLyHeHUe, CO8ePULAIULeecsT
6 KAHYH B0CKPECHDLX U NPA3OHUUHDLX OHell 6 eeuepHee epems cymok. IIpedcmasnsgem co6oii coeduHerue
senukoil Bewepnu, npasonuunoii Ympenu u I-20 Yaca. Ilpakmuxa Bcenouyrnozo 60enus 603Huxna 6 cpede
MOHAX08, KOMOPble HUNU 6 0MMOeNbHbIX KeNbAX 6 omoaneHuu opyz om 0pyza u cobupaniuce émecme pas 6
Heoesio, 6 KAHYH B0CKPECHBLX U NPA3OHUUHDLX OHell 0715 COBMECHHOLL CIY#Obl, NPOOONIHABULETICS BCIO HOUD.
Jlpesnue monauteckue TunuKoHv npeonucbI8ani HAYUHAMb 6020CayHeHUe 80 BPeMS 3aX00a COTHUA U 3a-
KAHYUBAMb NPU €20 60CX00e, NPU IMOM MOTUMEbL U NeCHONeHUs Bevepnu u Ympenu cmpozo coomHocunucy
€ KOHKPemHbIMU 4acamu cymox. B ocHose 06biuas cosepuiamo 6ceHousHoe 60eHue nexana 3ano6edv Xpu-
cma: «Bodpcmeyiime, nomomy umo He 3Haeme Hu OHS, HU uacad, 6 Komopouti npuudem Coin Yenoseueckuii»
(Esaneenue om Mamdes 25:13). Haubonee parree ynomunanue o 6ceHouyHom 60eruu cooeprcumcs 6 Jles-
HUAX anocmonos. BcenowsHoe 60eHue nonyuaem ocoboe pazsumue 6 4 6., kozda 6nazodaps Voanny 3namoy-
cmy oHo npuobpemaem wuHonocnedosarue, onuskoe K cospemerromy. Oonaxo 6 4 6. Bcenouyroe 60erue co-
8epPULATIOCH NPEUMYULECNBEHHO 8 KAHYH Cy600mbl, a He nod sockpecenve. Om Hauana 7 6. COXPAHUNCS pac-
ckas o noceweruu (oxono 606) sockpectozo 60enus y cunaiickoeo assvt Huna unoxamu Voannom Mocxom
u Cogpporuem (cm. COOPOHUI (nampuapx Uepycanumckuii)), 6ydyusum nampuapxom Uepycanumckum.
Cxema 06uieti cryx6vL 6bi1a CXO0HA C COBPEMEHHOLL, 00HAKO N0 CIPO2OMY YCMABY MOHAXO06-0MULENbHUKOB,
Ha Bcenouinom 60eHuu He nonazanoct NeHus CMuXup u mponapei, Komopole 61U NPUHAOLEHHOCHIbIO
CO00pHDLX UepKBell U MeHee CIPO2UX MOHACMbLPell, NONA2ANI0Ch UL 00HO NCATIMONEHUE NPOUUMbIBATIACH
NOMHOCMBIO 34 00HY HOUb), umenue Cesujennozo Iucanus, monume »Omue Haui« u »['ocnodu, nomunyiic.
Bcenouynoe 60enue cocmasnsgem omnuuumenvuyio uepmy Mepycanumckozo 60zocnymebrnozo Yemasa; Cmy-
Jutickuti ycmae He npednonazaem Bcenouynozo 60eHus Hu 0715 00H020 OHA 2004 U NPEONUCHI8AEN 0MOeNbHO
cosepuiamo Beueprio, Ympenwo u 1-ti Yac. B namamnukax no3oHetiuiezo epemeHU 4UC0 exe200HbIX 6ce-
HOuwyHbLX 60enuti docmueaem 68. B ezo cocmas 8x00sm monumsnl, umernue Bemxozo 3asema, ncaamos u
noyuenuil, necHonenus u anmugonvt. B Pyccxoii IIpasocnasnoii Llepxeu Bcenougnoe 60eHue noseunocy
monvko 6 koHuye 14 6. — co s6ederuem Ha Pycu Vepycanumckozo Yemasa.
B namumckom 06ps0e 6ceHouyHble 60eHUS HaLe 6Ce20 YCMPAUBAIOMCS 6 HOUb HA HEKOMOpPbie U3 NPA30HUKOE
(ocoberno, Poscoecmeo u Ilamudecamuuuy) unu 6 nocnedHue OHyu CmpacmHoil Hedenu U coCHosm us cepuu
deticmeuii, He NPeONUCAHHBLLX KAKUMU-TUO0 NPABUIAMU, USOUPAEMBIX O YCMOMPEHUIO nacmblpeti U 06usuH
UNU UCX00S U3 YoHe CTIONUBULE20CT 00bIUAS: 6 UX YUCTIO MO2YM 6X00UMb 0020CTYHEHUS CYMOUH020 KPY-
2a, Mecca, numanuu, Posapuii, Kpecmuoiii [Iymo, omoenvruie monumevt, ymernue Ceaujennozo Iucanus
u Opyeux 671a204eCtU6bLX KHUZ, PASMbLUIEHUS, CONPOBOHOAeMble MONUMB0T U cobecedosanuem 6 Kpyzy
06wuHbl, U m. n. B nocnednue 200v1 6cenougmvle 60enus nonyuarom 6 Kamonuueckoii Llepxeu 6ce 6onvuiee
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Heluska, Heli¢ka, Hela, Marigka, Ialia, kralka, Dunda.

Treba dalej zdoraznit, Ze v byzantskej liturgickej tradicii sa »zacdtek liturgického
dne bézné pocitd podle Zidovského zpiisobu, tj. novy den zalind po zdpadu slunce dne
predchdzejiciho« (Bugel, 2009, s. 55). Napr. byzantska paschalna utrenia bola sliZena oko-
lo polnoci alebo vo v¢asnych rannych hodinach, av§ak vzdy pred svitanim.

Uvedené fakty otvaraju moznost novej interpretacie trochu »bizarného« variantu
vyna$ania smrti doloZeného v severnych regiénoch stredného Slovenska, v Turci i na
Liptove. Ide o tzv. no¢né vyndanie Murieny. V Turéianskej Stiavnicke a v Podhradi
Murienu vynasali v noci (Zelinova, 1992, s. 205). V Podhradi vynésali dvakrat, prvy
raz v noci priblizne medzi polnocou a tretou hodinou rannou to bola skupina mladsich
diev¢at, druhy raz rano okolo 7.-8. hodiny rdano. Aktérky no¢ného ritualu boli 12-13
ro¢né dievcatd, ktoré sa ete iba chystali »gu spovedi«. Zhotovili slamend figiiru v dome
jednej z nich, po skonceni priprav sa ulozili na symbolicky spanok - vsetky v jednej
miestnosti na slamu rozloZenu na zemi. O polnoci prechddzali s no¢nou Murienou po
dedine. Medzi 7.-8. hodinou rano vyniesli star$ie diev¢atd druhi Murienu, dennt alebo
velku. Po hostine isli diev¢ence (podobne ako v nedelu tyzden pred ritudlom) spievat
urcené nabozné piesne na vrch Hradok (ustdlend syntax segmentov ritualu bola takato:
spievanie naboznych piesni nad obcou - vynesenie no¢nej Murieny - prinesenie letka
- hostina - spievanie nad obcou (Zelinova, 1992, s. 209)). Podobny jav bol evidovany
v Pribyline a v Kokave na Liptove. V liptovskej obci Dovalovo v noci okolo druhej hodiny
sa mladenci a diev¢ata zisli na hornom konci dediny, z jedného snopka urobili babu, ob-
liekli ju do starych Zenskych $iat a z vy$ného konca niesli ju cez dedinu spievajtc (Huska,
1956, s. 505). Potom ju roztrhali a hodili do vody.

Tento mimoriadne zvla$tny no¢ny nedelny (mame pocit, Ze viac paraliturgicky
ako Tudovy) ritual moze byt, domnievame sa, Ze dokonca celkom uspokojivo a vycer-
pavajuco, vylozeny ako ludovy kontinuant uz spomenutého tzv. celono¢ného bdenia,
tzv. »vsenocnej« (v 5. postnom tyzdni si v ramci byzantskej liturgie ustalené az dve ce-
lono¢né bdenia, jedno sa liturgicky viaze na predvecer Akafistnej soboty, druhé sa viaze
s Velkym kanonom, ktory bol pravdepodobne p6vodne slizeny v predvecer 5. velkopdst-
nej nedele, zasvitenej pamiatke sv. Marie Egyptskej). Prijatie tejto hypotézy meni pohlad
na podivné no¢né nacasovanie ritudlu, z nevysvetlitelnej anomalie sa stava o¢akavany
vysledok.

Dalsi vazny argument v prospech hypotézy, ze Velky kanon (a s nim do tzko pre-
viazaného dyptichu spojeny Zivot Marie Egyptskej) patril urcity ¢as k liturgickému re-
pertodru (biliturgickych) zapadnych Slovanov, plynie z dejin byzantskej hudby. Vrcholna
doba vyvoja byzantskej hudby (7.-8. storocie) byva oznacovana ako »doba kanonov«. »V
druhej polovici 7. storocia bol kontakion (rozsiahla hymnografickd forma, ktord sa zaéa-
la objavovat v 5. storoci ako »dramatickd kdzeri« parafrdazujiica nejaky biblicky pribeh),
nahradeny novym typom hymnu, kdnonom. Pociatky kanonu sii spojené so sv. Andrejom
z Kréty (cca 660-cca 740) ... Kanon je v podstate hymnodicky komplex (siibor hymnov) po-
zostdvajici z 9 6d ... Termin kdnon znamenal jednohlasnii vokdlnu skladbu zloZenii z 6d,
z ktorych kazda mala niekolko strof ... byzantskd hudba obdobia po ikonoklazme (obdo-
bia, ktoré formovalo Konstantina i Metoda) bola akousi renesanciou tejto vrcholnej doby
kontakii a kanonov, bola hnand snahou »vratit sa« do »doby kdnonov«. Tato hudba je tiez

pacnpocmpanerue, 0C06eHHO 6 MOHAUECKUX OPOEHAX U KOHZPe2AUUAX U 6 XAPUSMAMUECKUX 00UUHAX, a
MaKie 6 HEKOMOPbIX NPUX00ax, 20e 0CYULeCMENAOMCA, KAK NPABUTIO, CUIAMU MONO0bIX npuxoxan« (JH-
LK/TOLIEMYECKIIT CTOBaps, online)
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vynimocne doleZitd pre hudbu karpatskej oblasti, pretoZe prdave v hudbe tejto doby vyra-
stali bratia Konstantin a Metod, neskorsi vierozvestcovia« (Marincak, 2010, IV). Velky kd-
non, ktory vlastne ako vzorové dielo »kodifikoval« tento hudobno-literarny Zaner, teda
solunski bratia museli poznat a v sulade s dobovym vkusom cirkevnych gréckych elit
i misijne uprednostiovat, presadzovat a asi aj branit pred konkuren¢nymi liturgickymi
formami, ktoré zavadzala medzi zdpadnymi Slovanmi latinska cirkev. Pravdepodobné
preferovanie prave tejto hymnickej formy obidvoma bratmi dokladuju i dalsie prame-
ne. Pédpezsky bibliotékar Anastdzius okolo roku 873 odpoveda Gauderikovi, biskupovi
veletrijskému, a informuje ho medziinym o obsahu gréckych spisov a o (dnes stratenej)
hymne, ktort zostavil Konstantin na pocest papeza Klimenta, a tiez o tazkostiach s jej
pretlmocenim do latin¢iny: »... svitok s hymnou, ktorti tenze filozof vytvoril aj na chvilu
Boha aj blahoslaveného Klimenta, neprelozil som preto, lebo keby sa preloZila do latinci-
ny, vznikol by niekde mensi, inde zase vicsi pocet slabik, nenastal by ani primerany, ani
zvucny rytmus« (Pramene k dejindm Velkej Moravy, 1964, s. 185). Z vys$ie uvedenych
téz historika byzantskej hudby Marin¢éka je zrejmé, Ze toto dnes stratené Konstantinovo
hymnické dielo bolo s najvi¢sou pravdepodobnostou kanonom.

Slavisti na zaklade spolahlivych nardZok v texte od6vodnene pripisuju solin-
skym bratom tieZ autorstvo Kanonu na sviatok Dimitra Solinskeho (Pramene, 1964, s.
282-283), tento kanon sa zachoval v cyrilskych rukopisoch ruského alebo bulharského
povodu z 11.-13. storodia.’

S Velkym kdnonom a s jeho charakteristickymi refrénmi a poklonami sa zapadni
Slovania mohli stretndt v dvoch jazykovych mutdciach, v (nezachovanom) preklade do
staroslovienciny i v gréckej povodine (existencia latinského prekladu je malo pravdepo-
dobnd, odborna literatira sa o ni¢om takom nezmienuje).? Papez Jan VIIIL. v roku 879
prikazuje Metodovi, arcibiskupovi pandnskej cirkvi: »Dozveddme sa tiez, Ze omse spie-
vas v barbarskom ciZe slovienskom jazyku; preto sme uz nasim listom tebe odoslanom po

Pavlovi, ankonskom biskupovi, zakdzali v tomto jazyku odbavovat svité omse, ale bud

v latinskom, bud v gréckom jazyku, ako velebi (Spasitela) boZia cirkev po celom okrsku
zemskom rozvetvend a medzi vSetkymi kmernmi rozsirend...« (Pramene, 1964, s. 188).

V pripade sluzZenia Velkého kdnona (alebo jeho casti) v gréctine prave akustic-
ké kvality viacnasobne opakovanych casti a sprievodnych textov (teda napr. refrénu
»ELENOOY pe 0 Oeds, ENénaoy pes; starogrécky [eleéson me ho theos, eleéson me]®; novo-
grécky [eleison me o theos, eleison me]) boli tym, ¢o muselo/mohlo (popri dramatickej
motorickej akcii - tzv. zemnych poklonach) utkviet najhlbsie v pamiti ¢erstvych neo-
fytov ako charakteristicky velkopostny zvuk, sezénne typicka akusticka kulisa, viazand
na isty kontext.!

N}

Detailne problém rozobera Marin¢ak (2003).

Etnomuzikologicka komparéacia hudobnej zlozky ritualu jarného vynasania smrti a prave tohto typu by-
zantskej liturgickej hudby by mohla priniest, ak kra¢came spravnym smerom, velmi zaujimavé zistenia (ale-
bo tiez nasu hypotézu kvalifikovane a korektne pochovat). Velmi poctivii etnomuzikologicku analyzu do-
stupného materidlu z Gemera (av$ak bez ambicie komparovat) publikovala Elschekova (1976), bez dalsieho
spresnenia v nej konstatuje, Ze skimany material hudobne patri k najarchaickej$im prejavom zo stranky
tonalnej i formélnej.

Niektor¢ cielene archaizujiice pokyny k vyslovnosti odporucaju éAénoov vyslovovat eh-leh-ee-sohn

(The Divine Liturgy, online).

12V tomto refréne vidime akusticky pramen (hypogram, podtext) invoka¢nych formdl s typickou epizeuxou
typu A+B+A, ktorymi zac¢inaju texty vyndsania smrti v Gemeri (juhovychodny region Slovenska) a ktoré

3

©

143



144

Heluska, Heli¢ka, Hela, Marigka, Ialia, kralka, Dunda.

Ak pozname mozné vychodiskové jazyky, pripadne pozndme celd inojazy¢nu fra-
zu, napadne viazanu na urcité okolnostné selekcie (¢as postu, izka spojitost s poklona-
mi - s velkymi metdniami, s kultom sv. Marie Egyptskej) m6Zeme na vyselektovanom
zachovanom jazykovom materidli hladat napadné fénické podobnosti, ozveny ddvneho
staroslovienskeho ¢i gréckeho refrénu, adaptacie a parafrazy liturgickych zvolani. V po-
eticky sformovanych textoch sa bezne stava, ze vyznamovo zdvazné slovo sa zvukovo
anticipuje alebo doznieva v okolitom kontexte.

Prave takouto ozvenou, doznievanim je, nazddvame sa, meno hlavnej postavy
z jarnych (va¢sinou velkopdstnych) dievéenskych obradovych hier typu Helugka''. Ide o
pozoruhodne jednotny typ jarnych zdpadoslovanskych ludovych kolovych hier oslavné-
ho typu. Kruh, vytvoreny spojenim rik hrajucich sa diev¢at (obvykle symbolizuje Dunaj
alebo raj), je »rdmcem, jenz vyzdvihuje centrdlni postavu jako svého mluvciho; nékdy jde
pfimo o oslavu osoby uzaviené v kruhu« (Zilynskyj, 1961, s. 610). Hrdinka tejto hry na
Morave a v Cechach niesla meno Heli¢ka, Heliska, Hejliska, Heryska, Herlicka, Hela (v
niektorych variantoch adideaciou priklonené aj k beznym Zenskym menam typu He-
lena, Eligka, obcas sa vyskytuje aj Liska). Na Slovensku nazyvali tuto hru Na Helusku,
PLaliju, Na Dunaj. "2

sa v nom potom pravidelne opakuju ako refrén (napr.: Hoj, Baba, hoj, kde ta ta nesiemo? (Hrusovo); Hej,
Hana, hej, kde ta ponesieme? (Chyzné); Marena, Marena, kde ta ta povedieme? (Helpa); HejZe, Marej, hejze!
Kde ta ponesiemo? (Muranska Zdychava); Hej, Hana, Hana, kde te ponesiamo? (Kamenany) (Elschekova,
1976, s. 259) Hé, Hana, Hana! De ta ponesiamo? (Kametany) 269 Hé, Hano, hé! (Sirk); (podrobne Elsche-
kova, 1976).
! Fonicku podobu mena Heluska s gr. é\énoov nepovazujeme za ndhodnu, Vychddzame z predpokladu, ze
skumané obradové texty mohli dlho tradovat aj synchrénne uz nemotivované slovd, frazy, refrény, ktoré
sa pretrhnutim kontaktov s vychodiskovym jazykom (gréctinou) aj denota¢ne vyprazdnili (napr. pokriky
typu »Helo, helo!« v textoch vynasania smrti ¢i podobné refrény typu »Héla, héla, pani nase...« v tzv. »hel-
skych« velkono¢nych obradovych piesiiach (zmienuje sa o nich Erben, 1864, s. 64). Prislu$na sekvencia
zvukov mohla byt dalej adaptovana v sulade s obsahom ritualu napr. na onomatopoicky motivované meno
hlavnej (Zenskej) postavy, mechanizmus takéhoto (fonického i sémantického) adaptovania mozno znac-
ne zjednodusene zachytit takto: sv. Maria Egyptskd, na ktorej pocest sa slazi Velky kanon > Heleysonka
(protetické »H« sa tu objavuje v typickej pozicii pred samohlaskovym zac¢iatkom slova ako obvykly a bezny
krok systémovej adaptacie cudzieho slova do slovenc¢iny; podobne napr. v slovich Hana < Anna, harest <
arest, atd., o protetickom »h« v slovenskych, moravskych a ¢eskych nareciach detailnejie pojednava napr.
Stanislav (1967, s. 571). Pritomnost po¢iato¢ného »H« v mendch typu Helugka teda nasu hypotézu vobec
nevylucuje, ba naopak, indikuje Ze meno pravdepodobne vzniklo adaptaciou cudzieho slova zac¢inajiceho
samohldskou. Stiepenie (skracovanie) a dal$ie adaptovanie pridlhého Heleysonka mohlo generovat mena
typu H-eleyska, ale aj H-onka > Anka, Hana.
Tento Zilynského inventdr treba este doplnit aj o obsahovo i rytmicky totoznu (prevzati) madarsku vel-
kopdstnu hru Héla, héla, héluska (so zaujimavym variantom Haj széndja, széndja... - takéto invokacné
zvolanie, preloZitené ako »Hej seno, seno...« prili§ sezonne neladi s obdobim Velkého postu, zéroven vsak
népadne akusticky pripomina pre Velky post typické liturgické zvolanie Hosanna (povodne z hebrejciny,
sprostredkované gréckym @oavvd), mozno konstatovat aj vyznamné fonické zhody s éAénodv. Podobne,
teda ako neuplny v texte roztriseny anagram (teda saussurovskou terminoldgiou paragram) dvojitého
éAénodv mozno vyloZit aj rovnako prekvapivi, sezonne neadekvatnu »invoka¢ni« otvaraciu formulu jed-
ného slovenského variantu hry na kralku: »Keby boli ceresne, ceresne, visne, visne, boli Ze by tie slovenské
dievéence pysné, pysné...« (Ondrejka, 1976, s. 178). Cielene nami zvyraznené hlasky, ktoré tvoria podla
Saussurom navrhnutej terminoldgie tzv. paragram, v tomto pripade zrejme odkazuju k eleyson. Text je
v obidvoch pripadoch nasyteny skor aféniami ako vyznamom a logickym zmyslom (akusticky v iom do-
znieva slovo-téma, teda hypogram). Pouzité terminy (afonia, paragram, hypogram) na uchopenie prave
takychto nedplnych a roztrusenych anagramatickych opakovani (fonetickych parafraz slova-témy) v po-
etickych textoch navrhol de Saussure. Podla jeho zisteni basnicky jazyk, ktory nie je ovladany obvyklymi

IS
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Podla zapisov z 19. storocia to je medzi Slovakmi najsldvnostnejsia a najoblube-
nej$ia jarna hra. Hravaju sa ju 8-12 ro¢né dievcatd. Utvoria Dunaj, t. j. pospéjaju sa
rozpustenymi rukami okolo vyvolenej Helusky-kralky. Koleso sa kruti a spieva, Heluska
napodobnuje pri kazdej slohe to, ¢o diktuje piesen. Napr. pri slovach: »vyndi von z Du-
naja«, vychadza Helugka von z kolesa popod zdvihnuté ruky niektorého paru a hned
potom sa vracia dnu pri slovach: »Zasa do Dunaja«. Pri ostatnej slohe si vyberie druzku,
s ktorou sa krti a ktord potom vchadza do Dunaja ako nova Heluska. Helusku dievky
spievaju obvykle na kuzelnu (Laetare), smrtnu a kvetnd nedelu. Uvedieme text dominu-
juceho variantu:

»Helu, Helu, Heluska!
Nalej si vodicky,
zatkaj si usicky.

Helu, Helu, heluska!"
Umyvaj si licka

ako dve jabltka.
Prihlad si hlavicku
ako makovicku.
Obliekaj oplecko,

mé milé srdiecko.
Podopri si bocky

na zlaté vidlicky.
Pripas si letnicku,
novii novucickii.
Vezmi Satku bielu

na dnesniu nedelu.
Opds zeleny pds,
pojdeme na sobds.
Obiivaj si boty,

zajtra do roboty™.
Vyndi von z Dunaja,
zase do Dunaja.
Vyberaj si pannu

ako sebe mladii« (Ondrejka, 1976, s. 137-138).

Niektoré varianty tejto hry, napr. Prejdzi sa, Marisko, po Dunaju (Ondrejka, 1976,
s. 213-214) ¢i Na Marisku (Ondrejka, 1976, s. 134-135), ale tieZ slovenské a ¢eské pri-
buzné hry typu na anjelov a certov (»Na Mdriu«, »Na Hiimbabu, jinak také »na pannu
Marii«, anebo »na pani RiiZi neb riizovou« (Erben, 1864, s. 66-68)), titulujice hlavnu po-
stavu napadne ¢asto derivatmi mena Maria, odkazujui, domnievame sa, skor k sv. Marii
Egyptskej ako k Bohorodicke.

komunika¢nymi cielmi, poskytuje va¢siu moznost takychto akustickych asocia¢nych procesov, poskytuje
priestor pre urcité mnozZstvo anagramatickych opakovani.

13 Refrén sa opakuje na zaciatku i na konci kazdej dvojriadkovej strofy, varianty hry pouzivaju aj refrény:
»Ani-Ani-Anicka, ty ¢ervena ruzicka«, »Hoja, falija« ¢i »Moja mild lalia« (Ondrejka, 1976, s. 248), posledné
dva refrény su fénicky odvoditelné z liturgického zvolania alliliiia, prvy trochu problémovejsie zo zvolania
eleyson (gemerskd invoka¢na formula »Hé, Hana, hél« tiez pravdepodobne vyrasta z netplného akustické-
ho parafrazovania refrénu Velkého kdnona).

' Pantomimické stvarnenie tohto tikonu pripomina poklaknutie, iné varianty priamo hovoria o klakani.
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Heluska, Heli¢ka, Hela, Marigka, Ialia, kralka, Dunda.

Typické tvodné invokacné formuly tychto textov, ktoré sa potom napadne Cas-
to vracaju v pevnom rytme ako opakujuci sa refrén, obsahuju vac¢$inou priame oslo-
venie Zenskej hrdinky zdvojené epizeuxou (charakteristicka epizeuxa typu A+A+B ale-
bo A+B+A, podobne syntagmaticky $trukturovany je aj refrén Velkého kdnona). Pasaz
»Vyndi von z Dunaja, zase do Dunaja« okrem rie¢nej sémantiky vyvolava/moéze vyvolat
aj interpreta¢ne opravnené fonické asociacie s menom inej hrdinky podobného jarného
obradu, s tzv. Dundou.

V dievéenskom jarnom obradovom folklére na Slovensku, Morave, ale i v Cechéch
a v Madarsku ma vyznamné postavenie tiez obvykle dvoma zbormi (antifonalne) spie-
vana hra na kralovnd, kralku (vi¢sinou typu »na mosty a vrata«) s typickym refrénom
po kazdom versi: »Hoja, Dunda, hoja« (moravské varianty niekedy aj: »Hoja, hoja, hojal«;
&eské: »Duli duli, hoj hojl«; madarské: »haja gyongydm, haja«). Slovenskd Dunda je dost
neurcito pocifovana (pocitovatelna) ako akési variantné meno (teda substantivum Zen-
ského rodu) hlavnej postavy jarného obradu (kralky)", madarské gyongyom (perlicka)
je vyznamovo (v systéme madarskej lexiky) uplne priezra¢né a kryje sa s popularnym
madarskym Zenskym menom.

Hra Hoja, Dunda, hoja sa vo viacerych regiénoch Slovenska inscenovala ako ob-
radna piesen pri vyndsani Moreny — Podjavorinsko', ako obradové chodenie na sva-
todusné hody - Cerovo, ¢i obradové chodenie na Velku noc - obec Klenov (Ondrejka,
1976, s. 17). Zaujimavy variant obradovej diev¢enskej hry na kralovnu s fénicky zna¢ne
podobnym refrénom zdokumentoval v Cechach Erben: »V pondéli svatodusni od poledne
chodi také po vsi diim od domu devét dévéat, jedna za krdlovnu pékné vystrojena, hlavu
véncem z kviti a stuzkami majic ozdobenou, ostatni co sluzky okolo ni, zpivajice ... Krd-
lovnou obycejné byvd dévidtko nejmensi, kteréz ostatni mezi sebou schovdvaji tak, aby
ji nebylo vidéti. Az kdyz potom po skoncené pisni selka se otdze: »A kde mdte krdlovnu?«
dévéata se rozstoupi, krdalovna vyjde a néjkolikrdt se otoci. Pred lety zachovavali pry dév-
Cata, chodice s krdlovnou, v Budéjovicku jesté obycej, kdyz jiz obesly celou ves, Ze potom
u prostied ndvsi, vezmouce se za ruce, provodily tanec na spisob kola, pti kterém zpivali
piseni s povéstnym: »Duli duli, hoj hojl« Nyni pry té pisné jiz neznaji. Slova: Duli duli, hoj
hoj! P¥ipominaiji pisen slovenskou: »Hoja! Dunda Hojal« (Erben, 1864, s. 74).

Vyznamovo dost neur¢ité (synchrénne uz nemotivované) slovo dwonos sa objavuje
napr. aj v ukrajinskom svadobnom rituali v piesiiach, spievanych po obradnej defloracii
nevesty (Zilynskyj, 1958, s. 57), »dido Donda« bol v niektorych regiénoch Slovenska
muzskym partnerom Moreny-smrti, $ari§ské ndre¢ové slovo Dundik, Dundi¢ek zna-
mend milac¢ik, milenec (Kolldr, 1953, s. 713). Fénicky zna¢ne podobny a aj podobne
segmentovany troj¢lenny refrén (s epizeuxou typu A+B+B) »Oj dondole dondole!« sa ob-
javuje aj v juhoslovanskej obradovej piesni (Belaj -~ Santek, online).

1> Vyro¢na, na Velka noc spievand piesen z obce Liptovské Sliace pracuje s inym mierne adaptovanym a zaujima-
vo rozvinutym pomenovanim:
»Hoja, Dunca tievelenca, hoja, hoja, hopa.
Hoja, Dunca, hoja,
Plnd vuorie hora.
Hoja, Dunca tievelenca, hoja, hoja, hoja« (Slovenské Tudové piesne, 1956, s. 246). Mytologicky vy-
znamny moze byt koren -vele- vo vyznamovo nejasnom slove nevelenca.
16 Aj v liptovskej obci Vrbica vecer pred smrtnou nedelou vynasaja »Marmurienu indée i Dundou zvaniic
(Luther, 1999, s. 127).
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Podla Zilynského najprirodzenej$i vyklad hlavne u Slovakov frekventovaného
slova-mena Dunda vedie k madarskému slovu gydngy (= perla, drahokam, prekrasny,
vzne$eny) (Zilynskyj, 1958, s. 57). Tuto tézu sa pokusime v principe falzifikovat, pozor-
nost chceme presmerovat k fénicky podobnym menam mytologickych bytosti u Slova-
nov a inych Indoeurdépanov, ktoré Zilynskij nevzal do tivahy. Okrem uZ spominanych
velmi pravdepodobne mytologicky motivovanych slov-mien, zachovanych obvykle ako
sucast rytmicky sa vracajucich invokaénych formul a refrénov, je to napr. Zenska postava
juhoslovanskej mytolégie, tzv. Dodola, spominand v magickych obradoch privolavania
dazda. Byva spajand, podobne ako Perperuna, hlavne (a mozno az prili$ tesne) s kultom
hromobijcu Peruina. Je tieZ zdokumentované i podobne znejice (paronymné) variantné
meno litovského Perkunasa — Dundulis a tiez luzickosrbské Dunder", tento typ mien po-
vazuju Ivanov a Toporov (1987, s. 391) za vysledok starej reduplikacie (zdvojenia) indoe-
urdépskeho korena dhu oznacujiceho napr. »trasenie bradou« v staroindickom slovnom
spojeni dodhuvad Indra, tento zdvojeny koren je podla nich pritomny aj v chetitskom
tethai — hrmiet. U Srbov v aleksina¢skom Pomoravi tzv. dodolice predstavuje skupina
Siestich diev¢at, zvycajne 12 az 16 roénych; $tyri spievajui, dve predstavuji Dodola' a Do-
dolicu (jeho Zenu). Ozdobuju ich vencami, leji na nich vodu s cielom privolat dazd.”
Pre juhoslovanské dodolské piesne st charakteristické motivy otvarania vrat (JIBaHOB -
Tomopos, 1987, s. 391) - pripomerime, Ze slovensko-moravsko-madarska hra typu Hoja,
Dunda, hoja je typickou hrou na vrita a mosty (detailne Zilynskyj, 1958).

V hodne diskutovanom a ¢asto hyperkriticky odmietanom zozname polskych po-
hanskych bohov sa stredoveky kronikar Jan Dlugosz zmienuje o troch Zenskych boz-
stvach (variantnych menach-aspektoch praslovanskej trojfunkénej bohyne?), z ktorych
jednou - popri Dziewanne a Marzanne - je aj Dzidzileyla: »Wenere nazywali Dzidzileylg
i mieli jg za boginie matzeristwa, wiec tez upraszali jg o blogostawienie potomstwem i
darowanie im obfitosci synow i cérek« (Gieysztor, 1986, s. 147). Analdgie mena sa hladaju
v stvislostiach s juhoslovanskou Dodolou, ale i v polskom bozstve (?) Leli Ileli, o ktorom
sa zmienuju ustanovenia cirkevnych synod v 15. storo¢i. Zaznam v Chronica Polonorum
(1519) sa zmienuje o piesni »Lada, Lada, I leli i Leli Poleli« (z akustickej dvojnosti sa
obvykle vyvodzuje, ze Lel i Polel st teonyma bozskych dvoji¢iek, skor by sme sa vsak
prihovarali za moznost hladat zdroj (jeden zo zdrojov) tohto mozno len »pijanského zvo-
lania« (Gieysztor, 1986, s. 151) napr. aj v liturgickom cirkevnoslovanskom zvolani alliliiia
(z gréckeho &AAnAovig) alebo v cirkevnoslovanskom liturgickom nazve frekventovaného
zalmického utvaru Polijeléj (Velikij sbornik, 1974, s. 28-29) z gréckeho IToAvéAeog.

17" Aj polstina pouziva toto slovo v archaickych frazach - kliatbach: »Niech ho dunder $wisnie, bodaj go dunder
Swisngt - niech przepadnie, niech go diabli wezmg« (Stownik jezyka polskiego, 1978, s. 468).

'8 Hromobijcu? Ivanov a Toporov (1987) v$ak trochu, a mozno aj v tomto pripade, interpreta¢ne naduzivaju
nimi rekonstruovany mytus o boji Hromobijcu s jeho protivnikom, vhodnejsim kandidatom podla nas je
viak iné slovanské bozstvo, neskor prekryté a interpretované sv. Jurajom.

19 Zaujimavé paralely s Dodolou su zistitelné aj v arménskom obrade privolavania dazda, ktory je znamy
pod nazvom Nurin-Nurin. Jeho aktéri zhotovili Zensku figiru z metly, na ktoru pripevnili »ruky« a ktorej
obliekli zenské $aty. Obchadzali s nou dedinu a oblievali figurinu Nurin aj G¢astnikov sprievodu. Spievali
pri tom piesenl o Nurin, podla ktorej Nurin, oble¢end v ¢ervenom prosi boha o dazd a Iudi o chlieb. Zbierali
pre Nurin potraviny, ktoré potom skonzumovali na spolo¢nej hostine. Etnografi sa domnievajt, Ze Nurin je
prezitkom Nar, niekdajsieho bozstva dazda a vody. S Nar sa spaja aj refrén viacerych ludovych piesni: »Nar,
hoj, Nar hoj dZan, hoj Nar« (Ciernikovd, 2005, s. 40).
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Podobnym spdsobom, teda tiez ako paragram liturgického zvolania Alliliiia by
bolo mozné interpretovat aj rusky napev invoka¢ného charakteru Lelij, Lelij, Lelij zie-
lenyj i Lado moje! (Gieysztor, 1986, s. 151)*; ¢i frekventované pomenovanie hlavnej po-
stavy — kralky z jarnych diev¢enskych obradov typu Ialia (napr. v refrénoch typu »Hoja
lalia«, ¢i »Moja mild lalia«).?! Slovo Ialia bolo pravdepodobne vybrané spomedzi inych
rovnako vhodnych nazvov kvetin (napr. ruza, fiala) nie nahodne, ale skor pre zvlast-
nu anagramaticku hodnotu svojho mena, vytvara totiz napadne podobne znejuici paro-
masticky retazec, ktory odkazuje k podobne znejicim liturgickym slovam a refrénom.
Gieysztor dalej upozornuje na akusticky podobne nazvany rusky zvyk »vodity leli - to
korowéd dla uczczenia mlodych mezatek« (Gieysztor, 1986, s. 150-151). Zaujimavy jarny
diev¢ensky obrad s podobnym ndzvom i refrénom bol zdokumentovany aj v Chorvatsku
v obci Gorjani (tzv. Ljelje/Kraljice).

Madarskd verzia dievéenskej hry typu Hoja, dunda s nazvom »Mért kiildott az
tirasszony?« (Po ¢o poslala vzne$ena pani?) a s refrénom »haja gyongyom, haja?« (haja,
perlicka, haja?) je typicka pre tzv. palockych Madarov Zijicich na juznom Slovensku a v
severnom Madarsku (Magyar Néprajzi Lexikon, online), teda objavuje sa v prostredi in-
tenzfvneho kontaktu so Slovakmi, z ¢oho mozZno korektne usudzovat, Ze bola od nich
prevzata. V tejto kontaktovej oblasti do madar¢iny prevzaté, synchrénne uz len slabo
motivované staré mytologické vlastné mend (varianty mien) typu Dunda, pocitované
véak stale ako substantiva Zenského rodu, stihol pravdepodobne ¢asty osud mnohych
inojazy¢nych vypoziciek. Prevzaté slovanské slovo-meno, v systéme madarskej lexiky
etymologicky spoc¢iatku nepriesvitné, bolo madarskymi pouzivatelmi etymologicky re-

0 Frekventované cirkevnoslovanské liturgické zvolanie znie: »Allilitia, alliliiia, alliliiia, sldva tebi Bozel« (Ve-
likij sbornik, 1974, s. 26 ).

! Niektoré frekventované liturgické terminy (i frazy), teSiace sa vysokej prestizi i po akustickej stranke,

solinski bratia a ich Ziaci (a ani iné misie naklonené prekladu liturgie) neprekladali, napr. hosanna, amen,
aleluja K neprekladanym mohla patrit aj velmi frekventovana kajicna liturgicka formula Kyrie eleyson (z
gréckeho Kipie, é1énoov, vyskytuje sa v gréckej forme napr. v Zivote Konstantina) a mozno tiez aj niek-
toré jej varianty. Prvy mersebursky biskup Boso (zomrel 1004), ktory inak kdzal na sklonku 10. storocia
Luzickym Srbom slovansky, tuto kajicnu formulku tiez neprekladal, narazil v§ak na zaujimavy problém,
ked ju uvadzal do Zivota: Sepsal BoZi slovo ve slovanském jazyce, aby mohl sobé svétené duse sndze poucovat.
Zddal je, aby spivali kyrie eleison, a vysvétlil jim jeho vyznam. Ti zlotilci to vak zesmésnili a zkomolili na
»ukrivolsas, coZ v nasi feci znamend »v kiovi stoji olse«. Ackoli se je pokousel opravovat, tvrdili: »Tak to fikal
Boso« (Détmar z Merseburgu, 2008, s. 72). Saussurovskou terminolégiou povedané — ironicky sa pohra-
li s liturgickou kajicnou formulou ako s hypogramom, ktorého zvukovi podobu sice do zna¢nej miery
re$pektovali, mierne ju vSak fénicky a dost zasadne sémanticky adaptovali na doméce pomery a z hypogra-
mu tak vygenerovali novy text.
Podstatne lahsie sa hlada hypogram k zdpadoslovanskym (liturgickym i paraliturgickym) terminom objavu-
jucim sa v Cestine (krles, krlesu, kirlesu, krilesu), polstine (kierlesz), hornej luzickej srbstine (kérlus), dolnej
luzickej srbstine (kjarliz - ma aj metonymicky rozsireny vyznam »cirkevny spev«) v starorustine »kurelésux,
»kirolésu« , »kirw eleisonwv«, »kireléison« a »kervlésv« (Ipatijevjevsky letopis citujiici bojovy pokrik Poliakov),
v bulhar¢ine (kirle resle), v srbochorvatskom »krlijési, plural (ikavsky kralis) - znamend »rosarium, ruze-
nec. Hypogramom je tu evidentne grécko-latinské Kyrie eleyson, ktoré je sice v staroslovie¢ine nedolozené,
v cirkevnej slovancine sa v§ak objavuje ako kurie eleisonw, kurieleiso, a kuriléisons, »vesmés jako varianta ke
Gospodi pomilui v Zivoté Konstantinové: prvni dvé podoby se objevuji v jihoslovanskych rukopisech, druhé
dvé v rukopisech ruskych; Gospodi pomilui sa vyskytuje jenom v ruskych rukopisech a je tfeba to povazZovat
za neptivodni variantu« (Mares, 2000, s. 414 — 417). Kyrie eleyson je prosba, »s niz se Slované sezndmili pfi
svych kontaktech s kiestany uz v praddvnych dobdch (vyraz slouzil jako kiestansky poktik v nouzi a v bitvé)«
(Mares, 2000, s. 414). V adaptovanej podobe Kirales (vo variantoch adaptované na podobne znejuce tira les) je
toto paraliturgické zvolanie pritomné ako refrén aj v juhoslovanskych folklérnych textoch o zelenom Jurajovi
a jeho druzke Mare (Katicic, 2008).
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interpretované a fénicky adaptované, bola mu (na zéklade nahodnej paronymie, teda
zvukovej podobnosti) prisudend (ludova) sekundarna motivécia. Jej podstatou byva
obvykle spojenie prevzatého slova s nejakym »silnym« domécim koreriom. Ten slovo
nasledne pevnejsie ukotvi v povedomi pouzivatelov, ide o spontannu instinktivnu reety-
mologizdciu — pouzivatel pri adaptacii slova vyuzije ndhodnu zvukovd podobu asocio-
vanych slov (detailne takéto procesy slovotvorby vo vSeobecnej rovine analyzuje Rejzek
(2009), my jeho pou¢né zistenia aplikujeme na konkrétny pripad). Svojimi zvukovymi
vlastnostami i sémantikou sa na tento tcel vyborne hodilo madarské slovo gyongy a vie-
ryhodné a prijatelnd etymologickd reinterpretacia slovanského slova Dunda mohla byt
k dispozicii.

Denotacne dost neurcity, aj pre slovanskych pouzivatelov uz takmer prazdny (no
nie v principe a tplne nezmyselny) zvukovy komplex typu Dunda, zachovavajuci akus-
ticky aku-takd vernost takmer zabudnutému teonymu (ako hypogramu), mozno dlho-
dobo tradovat ako neopomenutelnu textovu zlozku hlavne v invoka¢nych formulach
délezitého obradu, napr. z poeticko-magickych doévodov (¢o je podla nagho nazoru pri-
pad slovenskej a moravskej Dunde, polskej Dzidzileyly i neurcitého ¢eského duli duli).

Alebo sa dd na tomto slove trochu popracovat, adaptovat ho podla pravidiel pri-
jimajiceho jazyka, prerobit ho (adidedciou) na denota¢ne priezraénejsie slovo. Sta¢i mu
ludovou etymolégiou dorobit chybajuci Zivotopis, zvukovo ho potom mierne upravit, vy-
bavit ho takto »falo§nymig, ale v Iudovom, filologicky neskolenom jazykovom povedomi
lahko uznatelnymi dokladmi, s ktorymi moéze dalej ispes$ne fungovat (ako synchrénne
uz »spolahlivo« motivované) v systéme domaceho jazyka. Stoji za tym prirodzeny a po-
chopitelny »protest pouzivatelov jazyka proti arbitrdrnosti jazykového znaku« (Rejzek,
2009, s. 22), tuzba naplnit zmyslom, interpretovat, hladat a spriezra¢novat vyznamové
suvislosti a nachadzat ich (v prevzatych slovach) aj tam, kde nie st. Zvukova podobnost
(paronymia), pripadne uplnd ¢i ¢iasto¢na totoznost (homonymia) je v podstate jedinou
podmienkou takejto »reinterpretacie«, zaloZenej na synchrénno-asociativnych spojeni-
ach suzvucénych (paronymnych) slov (prave takouto reinterpretaciou sa pravdepodobne
aj z Heli¢ky, Helusky stala v istych variantoch jarného obradu Helena, Eliska alebo aj
liska).

Pripominame, Ze cudzojazy¢né vypozi¢ky maji podla Rejzka nepochybne vacsi
sklon podliehat [udovej etymoldgii nez domace slova. Také slova su v re¢i cudzorodym
elementom, ktory sa etymologizujuci instinkt snazi v¢lenit do jazykového systému a pri-
podobnit ho domdcim slovam (spomernime si napr. na polabské »ukrivolsa« < Kyrie eley-
son). Za archaickejsiu a pévodnejsiu verziu preto pokladame slovensku verziu mena typu
Dunda, madarska gyongy (perla) je len jej neskor$ou adaptaciou.

Popri citatoch a parafrazach pochddzajucich pravdepodobne z byzantsko-slovan-
skej velkopostnej liturgie skiimané texty diev¢enskych jarnych obradov a hier obsahuju
aj podstatne archaickejsie prvky, konfiguracie prvkov, dokonca celé koncepty odkazujtce
uplne inym smerom. Prekvapivo vyrazné paralely so zdpadoslovanskym jarnym vynaga-
nim smrti moZno napr. najst v su¢asnom velmi popularnom a vyznamnom jarnom hin-
duistickom (hlavne bengalskom) sviatku s ndzvom Vasant Panchami alebo tieZ Saraswati
Puja (Verma, 2007, s. 72-73). Sviatok sa slavi v 5. den hinduistického lunarneho mesiaca
Magh (podla nasho kalendara zvycajne vo februari alebo v marci). Sviatok je vnimany
ako prvy dei jarnej sezény a je zasviteny bohyni Saraswati, manzelke Brahmu (aktualne
hlavne bohyni poznania, vo védskom obdobi viak eite zretelne trojfunkcnej bohyni-
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rieke (Dumézil, 2001, s. 110-111)). Na konci oslavy st bohato zdobené sadrovo-drevené
idoly tejto bohyne nesené v slavnostnej procesii k rieke Gange (¢i k inym riekam, jaze-
ram, nadrziam i k moru) a tu su ritualne potopené.?? Ritual ponorenia bohyne — »Devi
Visarjan« je sprevadzany vyzvananim, trdbenim na musliach a skandovanim modlitby
»Maa tumi aabar eshol« (priblizny vyznam je: »Matka Saraswati, opét prid k ndm!«). Po
ponoreni idolu bohyne nasleduje ritudlne kropenie vodou z Gangy za mier vo svete (Dey,
online). Uz povrchny pohlad na tento ritual odhaluje tolko zrejmych podobnosti napr.
s »vynd$anim smrti«, Ze tu asi nevystac¢ime s len typologickym vysvetlenim ndpadnych
paralel, je uplne opravnené hladat korene oboch jarnych sviatkov v spolo¢nom indoeu-
répskom dediéstve.”

Ako podobny zaujimavy kontrastny material odkazujtci priamejsie a jednozna-
¢nejsie tiez k starému indoeurépskemu horizontu textov pouzijeme aj vybrané asti Jastu
5 Ku pocté Aredvi Stiry Andhity (Obéti ohniim, 1985, s. 87-97) oslavujuce starovekd
perzskd bohynu-rieku s vysokym postavenim v pantedne,* blizku pribuznu védskej bo-
hyne Saraswati. Jej trojité meno odkazujice na indoeurdpsku trojfunkénost znamend
doslova Vlhka (tento atribut ju spaja s praslovanskou Mokosou), Silnd, Neposkvrnena
(Dumézil, 2001, s. 108 ).

»Neposkvrnénou k Rddu pattici vodu Aredvi ... budeme ... ctit, a velebit a uspokojo-
vat a chvdlit ... Tuto mocnou, neposkvrnénou Aredvi ..., kterd utroby vsech Zen cini k po-
rodu dokonalymi, kterd zpiisobuje, Ze vSechny Zeny lehce rodi, kterd podle okolnosti a casu
zjedndvad vsem Zendm mléko, ... kterd vytékd z hory Hukairje a tece az k mofi Vourukasa.
Vsechny biehy v moti Vourukasa se rozbouti a jeho sted vzkypi, kdyz k nim pfitékd, kdyz
k nim proudi mocnd neposkvrnend Aredvi, jeZ md tisic zdtok a tisic odtokii ... Je silnd, svét-
ld, krdsné urostld, jeji vody ve dne v noci padajici proudi dolii v takové plnosti jako vsechny
vody zdejsi, které ze zemé tryskaji, ona tece plna sily vpred ... Ji obétoval Vistauru ... a takto
... pravil: ... dej mi tedy, mocnd neposkvrnénd Aredvi, abych presel suchou nohou dobrou
feku Vitanuhaitil - Ptiplula mocnd neposkvrnénd Aredvi v podobé krdasné divky, velmi
silné, krasné urostlé, vysoko prepdsané, ztepilé, bohatého piivodu, urozené, obuté zlatymi
strevici, bohaté zdobenymi, zaticimi. Jedny vody zastavila, druhé nechala odtéci, udélala
takto volny priichod pres dobrou Vitanuhaiti ... Chci uctivat vsemi velebenou zlatou horu
..., 0d niZ sem ke mné z vyse tisice muzii ptichdzi mocnd, neposkvrnénd Aredvi, panujici
nad tou velkou vysi jako nad viemi zdejsimi vodami tryskajicimi ze zemé, ta, kterd mocné
proudi kuptedu ... je vidycky k vidéni — mocnd, neposkvrnénd Aredvi - v podobé krdasné
divky, velmi silné, krdsné urostlé, vysoko prepdsané, ztepilé, bohatého piivodu, vznesené,
odéné drahocennym, velmi zfasenym pldastém ... je ozdobena ctythrannou zlatou ndusni-

22 Tisice potopenych idolov predstavuje dnes pre indické rieky a nadrze vyznamnu environmentalnu zétaz,
indicka vlada napr. predpisom upravuje, z akych materidlov sa smu tieto idoly vyrébat (Guidelines for idol
immersion, 2010).

» O pravdepodobne jarnom sviatku germanskej bohyne Nerthuz, v zavere ktorého bol jej idol ritualne omy-
vany v odlahlom jazere, sa zmienuje Tacitus (Schlette, 1977, s. 208 — 209.).

2 Krdsnd bohyné Andhitd ... méla na Irdné hlavni svatyniv Persepoli, kterou dal zaloZit krdl ArtaxerxesII. spolu
s dals$imi v Babyloné, Susech, Ekbatanech,, Baktrech, Damasku a Sardech jako velky ctitel bohyné. Sdsdnovci
boli piivodné ochrdinci onoho chramu v Persepoli. Za viddy Artaxerxa II. se objevuji v staroperskych ndpisech
poprvé tfi boZstva, kterd predstavuji nejhlavnéjsi ochrdance ¥ise a dynastie, Ahuramazda, Andhitd a Mithra
(Obéti ohntim, 1985, s. 318). Obvykly titul tejto bohyne bol Banu (= Pani, napr. Aredvi siira bani, Bani-
Pars — Pani Perzie, aban Banui - Pani vod (Boyce — Chaumont - Bier, online)). Vzhladom na tento perzsky
titul s zvlast zaujimavé niektoré prestizne mena-tituly hlavnej postavy zapadoslovanskych jarnych obra-
dov typu Kralka, KaniZa, ale tiez Bafia (=Pani?), (moravsk4) Carabaiia ¢i (madarskd) Banya.
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ci, na hrdle md vysoce urodzend, mocnd Aredvi zdtici Sperk, je vysoko prepdsand, aby se
ji fiadra krdsné utvdrela, aby se libila. Nahoru si mocnd neposkvrnénd Aredvi ptivizala
diadém posdzeny stem klenotil, zlaty, osmidilny, utvdateny v podobé vozové korby, ozdo-
beny pentlemi, krdsné zhotoveny, na ném vystupuje pruh. Sat z bobrii md na sobé mocnd
nepskvrnénd Aredvi, ze tii set bobfic, které vrhaji ctyti mladata, ze samicek, protoZe bobii
samicka je nejkrdsnéjsi, jsouc pokryta nejhustsi srsti. Bobr je vodni zvite. Pti sprdavné pti-
pravé v predepsané dobé zdri koZzisiny do oéi hledicich sttibrem a zlatem naplno ...«<*

Kult perzskej bohyne (s indoeurdpskymi korenimi) Anahity mal svojské a pou¢né
pokracovanie u starovekych Arménov (jej obvyklé privlastky boli: velkd pani, matka
vSetkych cnosti, slava ndsho ndroda davajtca Zivot, dobrodinka celého Iudstva, opat-
rovnicka, nou Zije nasa Arménia). Symbolom arménskej Anahit, neposkvrnénej, Cistej
manzelky najvys$sieho boha arménskeho panteénu, Aramazda, bola biela lalia. Na jej
pocest sa konal »sviatok Vardavar spojeny s kultom vody. V starych rukopisoch sa spomi-
na aj velkolepy jarny sviatok bohyne Anahit, ktory sa konal v aprili« (Ciernikova, 2005, s.
76). Anahit sa prinasali obety v podobe vencov a hustych vetiev stromu.?® Po prijati kres-
tanstva sa v Iudovych predstavach obraz Anahit zacal prekryvat s obrazom Bohorodicky
(Ciernikovd, 2005, s. 79), meno Anahid je stéle populdrne arménske zenské meno.

Spominany sviatok vardavar arménska cirkev slavi ako sviatok Premenenie pana,
ale uz ranokrestanski historici ho opisovali ako starodavny pohansky sviatok, konany
obvykle koncom juila alebo pociatkom augusta, uzko spojeny s uctievanim vody. »Ja-
zykovedci dnes vyraz vard v ndzve sviatku vysvetlujii hldskovou zmenou indoeurdpskeho
watar-vatr-vard, ¢o by svedcilo o velmi starom pévode tohto sviatku, nakolko v armén-
Cine sa voda nazyva dZur. Kapancjan sa domnieva, Ze ndzov sviatku moéze pochddzat
z chetitského vadr-aw-arra, ¢o prekladd ako »umyvanie vodou«. Aj u Chetitov boli zndme
sviatky, poéas ktorych umyvali sochy boZstiev vodou« (Ciernikova, 2005, s. 138). Vardavar
ma pohyblivy datum, ktory kazdoroc¢ne stanovuje cirkev. Pripada vzZdy na nedelu. Pocas
sviato¢nej om$e byvali chramy vyzdobené velkym mnozstvom kvetov, najma ruzi. V po-
hanskom obdobi to bol jeden z najvacsich sviatkov roka, zasviteny bohyniam Anahit
a Astghik?, zucastnoval sa ho aj arménsky kral. Sviatok sa povazoval aj za sviatok ruzi.
Predpoklada sa, Ze hlavny Zrec najprv oblieval sochu bohyne Astghik, potom kropil aj
ucastnikov sldavnosti vodou, nabranou z rieky Eufrat. Aj pocas su¢asného vardavaru sa
ucastnici sviatku navzdjom oblievaju vodou, pripadne sa sacajui do vody (dodavame, Ze
podobny zvyk sa u Slovakov a Cechov viaze na velkono¢ny pondelok, oblievané st vsak
iba dievcatd).

Hlavne vzhladom na juhoslovanské texty o »zelenom Jurajovi« a jeho druzke
Mare, v ktorych sa ¢asto objavuje motiv zasnubného jablka ( Kati¢i¢, 2008), je velmi
zaujimavé, Ze takmer vo vsetkych oblastiach Arménie bolo zvykom v den vardavaru
zasnubovat mladych Tudi prostrednictvom jablka. Jablko a dule boli symbolmi bohyne
Anahit (Ciernikové, 2005, s. 139).

> Ikonografia slovanskej »rie¢nej bohyne«-svitice (predovsetkym typu Heluska-Marika-Ialia) na rozdiel od
tu citovaného opisného textu je inak medialne sprostredkovand, ma podobu dynamickej akcie vyjadrova-
nej pantomimou centralnej postavy (obvyklé tikony st hlavne obliekanie, umyvanie, vstipenie do rieky ¢i
vysttpenie z nej, klaknutie pripominajice v niektorych variantoch velké meténie).

% § jarnym vynasanim smrti je u zapadnych Slovanov do kompaktného celku spojené aj tzv. »prinasanie
letka«, obvykle zdobeného stromceka ¢i vetvy (viazané obvykle na kvetnu nedelu).

7 »... nepeoHauanno Anaxum u Acmxux 6vinu MmeHamu 001020 6oxecmea. IlocmenenHo crmany no4umamocs
Kak 0ee pasnuurvie 6oeuru« (Mudsr Hapogos Mupa 1.,1987, s. 76).
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Aj arménska kvetnd nedela carzardar (¢o znamena »skraglenie stromami) absor-
bovala niektoré prvky kultu tejto s vodou velmi tzko spétej bohyne, viazané pravdepo-
dobne pévodne k jej jarnému (aprilovému) sviatku. Pocas kvetnej nedele mladi Iudia
ozdobovali v chramoch oltdre mladymi vetvami viby. V predkrestanskej Arménii fudia
prinagali ako dar bohyni Anahit do jej chramov »vence a husté vetvy stromov« (Cierni-
kovd, 2005, s. 135), svojské pokracovanie tejto tradicie — teda substitucia palmovych ra-
tolesti prave vetvickami viby — asi nebola nahodna. Niekde vetvickami viby $ibali mladé
diev¢ata, ked vychéadzali z chramu (Ciernikovd, 2005, s. 134); pripominame obsahovo
totozny ritudl u Slovékov, tzv. velkono¢nu sibacku (u Cechov pomlézku) spojent s oblie-
vackou, viazanud na velkono¢ny pondelok). Arménska Iudova tradicia tiez dobre pozna
aj osobitné jarné chorovody diev¢at a nedavno vydatych mladych zien okolo ohna (a tiez
jeho ritualne preskakovanie), viazané na iny jarny sviatok — sviatok ohnla tearnendaradz,
ktory sa slavi 14. februara a pévodne bol zasviteny bohu slnka a ohiia Mihrovi (Cierni-
kovad, 2005, s. 132-134; Mihr je zrejmym arménskym kontinuantom védskeho a irdnske-
ho Mitru). Tieto chorovody sa niekedy opakuju aj v den vardavaru.

Uzke spojenie zenskych a vodnych elementov, prizna¢né pre uréité segmenty by-
zantskej velkopostnej liturgie, a tieZ rovnako aj pre skiimané jarné (velkopdstne) folk-
lérne zapadoslovanské (i madarské) texty oslavujice centralnu Zenskd hrdinku, oprav-
nuje predpoklad, Ze mdme docinenia s hybridnym textovym materidlom. Kombinova-
nie a svojské spdjanie viac ¢i menej adaptovanych kompatibilnych textovych segmentov
(citatov, parafrdz a tiez paragramov), prevzatych z réznych textovych tradicii, mozno
sledovat diachronicky az k zdrojovym dokumentom byzantskej liturgickej tradicie. Iné
Casti tychto textov zase velmi pravdepodobne odkazuju k praslovanskému a tiez indoe-
urépskemu textovému horizontu (tymto smerom zase ukazuju aj dost ndpadné indické,
perzské ¢i arménske paralely).
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Helugka, Heli¢ka, Hela, Mariska, lalia, kralka, Dunda. Possible text sources of
Lenten season girls’ spring rituals and games of the West Slavs

Martin Golema

The study is looking for possible text sources of Lenten season girls’ spring rituals
and games of the West Slavs in selected texts of Byzantine and Slavic Lenten season
liturgy, particularly in the Great Canon of St. Andrew of Crete and in the Byzantine
legend The Life of St. Mary of Egypt. The name of the main hero of the spring ritual -
type Heluska, Helicka — , which is probably motivated by onomatopoeia, is explained as
a phonetic and semantic adaptation of the Greek liturgical term eleison or church Slavo-
nic alliliiia. The study pays attention to other variants of this ritual name as well. It also
draws attention to the presence of archaic configurations of elements in the texts under
research, which are typical in connecting female and water elements. They probably re-
fer to the common Indo-European mythological and ritual heritage, particularly to the
spring celebration of some triple Goddesses-rivers (Vedic Saraswati, Persian Anahita,
Armenian Anahit).



