Bohoveé sirsiho slovanského dosahu

* bohoveé presahujici hranice lokalniho vyznamu

e plvodné spolecni vSem Slovanim

— nejen v dobé slovanské jednoty, ale i vdobach etnogeneze (tj. doba
utvareni jednotlivych etnickych skupin) uctivali nékolik spolecnych
boht, kromé boht lokalnich

— kazdé vyznamné hradisko Ci osada mélo svatyni, zasvécenou
konkrétnimu bozstvu (podobné jako chramy v Mezoamerice,
Mezopotamii, Egypté ¢&i antickém Recku), tito bohové spoleéné utvareli
panteon slovanskych bozstev

— vyrazily-li slovanské kmeny, jichz se spojilo vice dohromady, do bitvy,
byla nesena v Cele kazdého Siku korouhev s vyobrazenim svého boha,
¢imz jela do boje v Cele vojska ,,armada slovanskych boht“ (napfr. ve
stfedni Evropé proti germanskym kmenlim, avsak poté co polsky knize
Mések prijal kifestanstvi, postavil se na stranu krestanskych mocnosti a
tedy i némeckych kmenu, které dosud valcily se Slovany na uzemi
soucasného V Némecka, Polska a Ceska)



— také stari Slované méli vice pokoleni boh (stara vs. mladd generace
boh( — viz napfr. Svarog-otec a Svarozic-syn)

— plvodni panteon nejspisS nebyl prilis pocetny (nebo o ném vime malo):
starou ,generaci” bohu tvorili 3 — 4 vyznamni bohové (Svarog,
Svarozic-Dazboh, Perun, Veles), existence vice puvodnich hlavnich
boh neni doloZzena (ale ani poprena, viz napr. Rod)

— ostatni bohové pfrisluseli k mladsi generaci a vyznamny byl jejich
lokalni vyznam

— vzhledem k obdobi ethogeneze se pozdéji nabozenské predstavy
promeénovaly: i podle mist, kde se jednotlivé kmeny usadily, nékdy
méneé vyznamni Ci lokalni bohové svym novym vyznamem zastinili
plivodni Ustfedni bozstva nebo doslo k transformaci hlavnich boht

e soucasné byl také udrzovan kult predku
* sochy (modly) slovanskych boht nazyvame idoly

— pojem z freckého slova znamenajiciho ,,podobu®, jak je to zaznamenano
v byzantskych a bulharskych pisemnych pramenech z 10. a 11. stol.

— dalsi pozdéji uzivany termin je , kap“ (kapisCe = obétisté) a jesSté pozdéji
v kfestanskych pramenech pojem ,,modla“



* idoly bozstev stavaly na kopcich, kde se pred nimi konaly
bohosluzebné obrady a prinasely se jim obéti
— Casto obéti zvireci, nékdy i lidské

* byly objeveny také zbytky idolG pozoruhodného stari

— v neolitickych sidlistich Litvy a Lotysska bylo nalezeno mnoho kosténych
a hlinénych antropomorfnich , bytosti“, mimo jiné dfrevény neoliticky
idol z pfimofského lazeriského mésta Sventoiji (Litva) v Narodnim parku
Zemaitija, kde byvalo na posvatném kopci Alka davné kultovni stfedisko
(starobyld svatyné Mikytai s obétni studnou)




pozn.: existuje teorie, ze stari Slované neméli zadného boha
s konkrétnimi atributy, ze méli jen predstavu o vSeobecném
bozstvu nebes a o mnoha bytostech nizsiho radu (prirodnich
ducht a démon) a Ze uctivali kult predkt (tzv. manismus)

— autorem této teorie je polsky historik Henryk towmianski (1898—
1984), po némz tuto teorii prejali i nékteri dalsi polsti badatelé (napr.
Wtodzimierz Szafranski)

— slovanské nabozenstvi podle néj mélo byt prototeistické (tedy
monoteistické s riznymi oznacenimi hlavniho boha), pricemz
nebeskou mocnost uctivali v jejich riznych podobdch: Svarog,
Svarozic, Dazbog, Radegast, Svantovit, Perun by tim padem byli jen
analogii ¢i modifikaci jediného bozZstva

— ved| ho k tomu fakt, Zze u vsech uvedenych boh( se jednalo o
personifikace silné, vladnouci nebeské mocnosti spjaté se Sluncem
nebo bouremi a hromobitim

— predstavy o bozich se podle néj mély u starych Slovan( vyvinout az
v historické dobé pod vlivem kfestanstvi — povysenim vegetacnich
démonu nebo vyznamnych predkl na bohy



— tato hypotéza vsak vychdzi z nedostatku materidli o ndbozenstvi
starych Slovanu, mylné jim pfisuzuje primitivni duchovni Zivot (naopak
se zda, Ze stari Slované meéli mimoradné bohaty duchovni Zivot)

— navic tomu odporuji poznatky archeologické, etnografické i lingvistické

— neni duvod, pro€ by ze vSech indoevropskych etnik, uctivajicich slozité
strukturovana bozstva, méli byt Slované vyjimkou

— zejm. archeologické nalezy jsou vice nez vymluvné (nejen co se tyka
objevenych obétist a zaklad(l svatyni, ale i nalezenych idolt
zpodobnujicich riznda bozstva starych Slovanu)

* nejstarsi objeveny idol pochazi z 5. nebo 6. stol. n.l.
z Altfriesacku u Neuruppinu (polabska oblast Némecka),
pricemz nevime, o jaké bozstvo se jedna

— ma Stihlou muzskou figuru, je z dubového dreva (coz by mohlo

odkazovat na Peruna), avSak otvor pro zvlast nasazovany falus
naznacuje plodnostni funkci boZstva (coz by odpovidalo spise Velesovi)

— nalez jednoznacné prokazuje, ze Slované uz v pocatcich etnogeneze
uctivali funkéneé rozlisované bohy

— dnes: Neues Museum Berlin
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Nejvyssi buh
* Slované uctivali vice bohu, podle dochovanych zdroju je
zjevneé, ze verili také v nejvyssiho boha, ktery stal nad
ostatnimi, v jakéhosi praboha (,,boha bohu a véstce véstctu),
byt 0 jeho jménu mame jen jakési indicie
— uz byzantsky historik Prokopios z Caesareie pise o slovanskych

kmenech na dolnim Dunaiji, ze ,,véri v jednoho boha, tvirce hromu a
vlddce nade vsim, jemuZz obétuji byky a konaji jiné posvatné obrady”

— krom toho uvadi ¢etna pfirodni bozstva a duchy, byt se podle vSeho
dostal do styku se Slovany jen povrchné

— zda se, ze v obdobi praslovanské kmenové jednoty viadla mezi
Slovany vira v jednoho nejvyssiho boha (obdobna vire v nejvyssiho
boha i u jinych plvodnich evropskych etnik)

— k pojmenovani nejvyssiho bozstva Slované nepfijali indoevropské slovo
,deva”, nahradili ho vSeobecné slovanskym oznacenim , bah*,
odvozenym ze sanskrtského slova ,bhdga“ tj. ,stésti” (sanskrtské
,bhdgavant” znamena ,stastny, velky, bohaty, svaty“)



— tyto vyznamy splynuly u Praslovand v oznaceni ,,bah“, coz byl plvodné
patrné vyraz pro bozstvo udélujici lidem bohatstvi (Urodu na polich,
prirustek dobytka, rozmnozeni statku i vlastni rodiny)

* sasky kronikar Helmold (misionar pobyvajici u pobaltskych
Slovand, zil cca 1120-1170/1177) napsal o pobaltskych
Slovanech v kronice Chronica Slavorum (Slovanska kronika)
mj. nasleduijici:

— ,Majice rtiznotvdrné bytosti bohd, jimZ pole, lesy, Zaly i rozkose
pridéluji, uzndavaji, Ze jeden buh na nebesich ostatnim vilddne, a jsa
velmi mocny, toliko o nebeské véci pecuje; ostatni pak bohové, majice
pridéleny jiné ukoly, poslouchaji ho, z krve jeho pry posli, a kazdy z nich

e zajimavym dokladem se ostatné zda byt i nejstarsi dochovana
forma staroceského chordlu Gospodine pomiluj ny (znaméjsi
nam v pozdéjsi kiestanské upravé), jejiz plvodni slovanské
znéni bylo:



,Gospodi, pomiluj ny, [7]

Jesu Kriste, pomiluj ny, [8]
ty spase wsego mira, [7]
spasiz ny i uslys, [6]
Gospodi, glasy nase. [7]
Daj nam wsem, Gospodi,  [6]
Zizn a mir w zemi. [6]
Krles, krles, krles!” [6]

ac je autorstvi tohoto chordlu pripisovano vérozvéstim Cyrilu a
Metodéji Ci sv. Vojtéchu, mohlo jit o prepracovani staré pohanské
pisné, pro coz by svédcila i délka versti — vSechny jsou 6 — 7 slabi¢né,
s vyjimkou 2., ktery ma 8 slabik, ¢imz je rytmicka struktura skladby
narusena (i proto v pozdé&jsi verzi upravili 1. vers na 8 slabicny:
,Hospodine, pomiluj ny“), Ize se proto domnivat, Ze v plvodnim textu
bylo ve 2. versi 2-3slabi¢né jméno slovanského boha stojiciho na
vrcholu panteonu

krles vzniklo zkomolenim reckého , Kyrie eleison” (tj. ,,Pane, smiluj se”,
pricemz jde o oznaceni kratké 3dilné litanie otevirajici msi: ,Kyrie



eleison. Christe eleison. Kyrie eleison.”), ve stfedovéké Cestiné byvala
tato fraze zkomolena do slova krles (Slované zboznovali hudbu, a tak se
ucili i latinské cirkevni choraly, jejichz text komolili)

[slyS audio nahravku choralu]

— veérozvéstové patrné pocitali s Ipénim lidu na vire otcu, proto jim
ponechali tradi¢ni pisen, v niz zaménili jméno boha (ostatné i Kosmas
zminuje, ze byl tento chordl u Slovant obliben)

— podle staroceského chordlu se tedy nejvyssi bah nazyval Gospodi (tj.
Hospodar, z néjz vzniklo oznaceni Hospodin), pozdéji bylo toto
oznaéeni v Cechdch pfeneseno i na vldadnouciho knizete a pozdéji také
na kfestanského boha-otce

e jihoslovanska prislovi ho zminuji pod oznacenim Gospod —

napr. ,Dabog car na zemlji a Gospod bog na nebesich”

e ulihoslovanu se také zachoval nazev pro nejvyssiho boha
Vysiji (viz hindsky Visnu) a u Slovaku Praboh

* ostatne Velesova kniha uvadi nejvyssiho boha jménem Vysen,
tedy nebeského boha ve smyslu ,, Nejvyssi“



* v litevské mytologii se dochovalo mytologické vypravéni o
nejvyssim slovanském bohu, zvaném Pramazinas:

— ,V nejvyssim nebeském vesmiru se nachdzi bozi palac, nazvany
Pramazu, v némz sidli nejvyssi vliadce vesmiru PramaZinas, coZ znamend
Vsevédouci osud. [snad slunecni bUh? viz Tri zlaté vlasy Déda Vsevédal
Jeho vlada se rozprostird nad nebesy, nad povétrim, nad vodami, nad
zemi a nad veskerym tvorstvem, které se vné Ci uvnitr zdrZuje. Jeho moc
nezna Zadné ohraniceni.

Jednou, kdyZ biih pohledél z okna svého paldce na zemi, vidél, Ze se tam
déje mnoho zlého. Vdlky, ndjezdy, vrazdy, bezprdvi a jiné nectnosti viadly
ve vsech krajinach. Velmi se rozhnéval a seslal na zem dvé mocnosti —
obrovské a zufivé — Vandu (vodu) a Veja (vitr — viz hindsky bah Vdju).

Ohromnou silou ptsobili oba obfi na ubohou zemi, kterd byla kulata i
splostéla jako talir. 20 dni a 19 noci ji pustosili tak, Ze vsechno zivé
zahynulo.

Pramazinas se podruhé zahledél na zemi pravé v okamziku, kdy pojidal

nebeské orechy, rostouci v jeho nebeskych zahraddch. Kdyz zjistil, v jak
velké tisni je zemé, hodil doli skorapku z orechu a tato dopadla



nedaleko nejvyssi hory, kolem niz se shromadzdila rozmanita zvirata,
ptdci a nékolik lidi, kteri se chtéli pred potopou zachrdnit. ProtoZe voda
jiz zalévala jejich pribytky, vsichni se schovali do obrovské skordpky,
kterd je potom undsela po rozbésnénych vodach.

Potreti se Pramazinas podival na zemi, slitoval se a povolal Vandu a
Veju zpét do nebes. Boure utichly, vody opadly a nebe se vyjasnilo.
Tvorové, zachrdnéni ve skordpce, se zacali opét rozmnoZovat a lidé se
po pdrech rozesli do vSech koutd svéta.”
* na staroslovanské Rusi vsak byl patrné jako nejvyssi bth
uctivan Perun

* protoze nejvyssi buh pecCoval o nebeské zalezitosti, musela byt
mezi nim a ¢lovékem i jina bozstva slouzici jako prostrednici, z
nichZ byli ¢tyri spolecni vSem Slovantim (jde o bohy, které
zname jménem):



Bohové spolecni vsem Slovanum

* hlavni bohy slovanského panteonu tvofi ¢tverice boh:
Svarog, Svarozic-Dazbog, Perun, Veles
— byli spole¢ni vSem Slovantim v dobé jejich jednoty

— po jejich rozchodu mame jejich uctivani dolozeno u V, Z i J Slovant
(at uz prfimo nebo nepfimo)

— plvodni panteon vsak byl evidentné Sirsi a
kromeé této Ctverice byli spolecCné uctivani i
dalsi bohové — napr. bozska dvojcata, jejichz
uctivani doklada archeologicky nalez tzv.
blizeneckého idolu [nal. r. 1969] v lokalité
Fischerinsel u Neubrandenburgu, pochazi
z 11.-13.stol. (dnes k vidéni v Museum
Neubrandenburg)

— o téchto bozskych dvojcatech a jejich
uctivani vsak postradame pisemné
svédectvi




Blizenecky idol — Fischerinsel u Neubrandenburgu



Fischerinsel u Neubrandenburgu



Fischerinsel u Neubrandenburgu






e ostatni dolozeni bohové maji pouze lokalni vyznam, ziskali ho
po prichodu jednotlivych skupin do novych lokalit, kdyz stanuli
nad ostatnimi ,starSimi“ bohy a zastinili jejich pivodni vyznam

(

e existence prvnich dvou z hlavni ¢tverice spolecnych , prabohu’
souvisela s uctivanim solarniho kultu

— stari Slované povazovali ohen za posvatny

Svarog — svetelny praotec bohu

e vsSevladny buh nebes

— etymologie: koren ,svar-“ ma 2 varianty, z nichz obé vychazeji z
indoevropského plvodu:
- zakladem je sanskrtsky pojem ,,svar®, jenz se objevuje v hymnech
Rgvédu ve vyznamu svétla zariciho z oblohy, nebeského jasu,
slunecniho jasu a ,,svarga“znamena nebesa (obyvana bohy) a
v hinduistické mytologii oznacovala rdj boha Indry nachazejici se na
vrcholku posvatné hory Méru, kolem niz se nachazela sidla dalSich
vyznamnych hinduistickych bozstev (ostatné , svarai” byl jeden
z pridomkd boha Indry)
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— 1) staroslovanska varianta: ,svar-“znamena ,nebeskou oblohu” a ,,-og
znamena ,,ohen”, Svarog by tedy znamenal ,,nebesky ohen“
- dalsi mozZnosti je ,,sva-“ ve smyslu ,svaty / svétly“ a ,,-rog“ ve vyznamu
yrodici, davajici” — tedy , davajici jas”, ,svaty ddrce” (a rozeni by mohlo
poukazovat na plodnost Ci zimni slunovrat, kdy se slunce znovuzrodi a
zacCinaji se prodluzovat dny)

- ovsem ,rog“ lze vnimat primo jako symbol slunce ve smyslu , kruh”
(,krug”) a stejné jako slunce byval i chléb u starych Slovan( kulaty,
nebot byl darem od slunecniho jasu a hrejivosti, byl darem a symbolem
slunce
- staroCesky Krok (bajny knize a zda se Ze i jeden z neprimo dolozenych
boh( staroslovanského panteonu) tak mohl byt vtélenim Slunce na
zemi: Krugem Ci Krogem
- v rumunstiné (silny slovansky jazykovy i nabozensky vliv) ma slovo
,Sfarog”vyznam ,suchy, prezhaveny“

— 2) indoiranska varianta: iranské slovo , hvar”znamena ,,slunce, svétlo
nebes, zare, svetelny kruh“



e o tomto bohu, jenzZ patfil k nejstarSimu pokoleni bohu, vSak
nemame dost informaci (na rozdil treba od Peruna ¢i Velesa)
— primo je dolozZen jen ve starych ruskych letopisech

— je ze starsi generace bohU — otec boha slunce (Dazbog) a boha ohné
(Svarozic)

— snad pravé on mohl byt onim nejvysSim bohem (,,bohem boht“)?

— mladsi generace bohl ho upozadila — proto se jeho idol neobjevil ani
v kyjevském panteonu knizete Vladimira

— ostatné nejvyssi blh, otec boht, byl uz v davnych dobdch svrzen ze své
svrchované pozice i ve vSech ostatnich indoevropskych nabozenskych
systémech, u Slovanu tomu bylo podobné

* v naboZenskych predstavach starych Slovanl pavodné
personifikoval nejspis nebeské svétlo a teplo (slunecni ohern),
snad nebeského kovare, jenz meél byt stvoritelem a
demiurgem vesmiru a vSech tvoru i véci a tvlircem zakonu
lidského spolecenstvi



e patrné byl ztotoznovan se sluncem jako nejzakladnéjsim
nositelem zivota na zemi, které odedavna v lidech vyvolavalo
strach i nadéji, a tim vzbuzovalo u archaickych kultur
posvatnou uctu

e patrné Slo o prvotniho plivodce svétla, premozitele vécné
temnoty, ktery svou vladou zahajil éru boht a stal se hlavnim
vladcem bohu

— asi néco jako v fecké antice Uranos, nez ho sesadil Kronos, jehoz pak
sesadil Zeus

* Velesova kniha o ném hovori jako o nejmilostivéjsim a
zaroven hrozivém bohu — Svarog podle ni ocekava lidi v
nebeském raji zvaném , Svarga“ i ,,Jasun“

— Svarog Zil ve Svarze, ktera byla nebeskym rajem (v sanskrtu jde o
oznaceni pro nékolik hinduistickych nebeskych svétl na vrcholku
mytické hory Méru, kde lezel také Indriv paldc obklopeny zahradami,
ve Svarze sidlili hlavni védsti bohové)



* po stvoreni svéta upozadén

— predal vladu patrné svému synovi Svarozicovi a prestal byt uctivanym
bohem slovanského kultu

— 0 jeho aktivnim uctivani nemame zadnou zminku, proto usuzujeme, ze
byl pasivnim vladcem vsehomira

— zda se, ze Svarog byl srovnatelny s védskym Brahmou — prvotnim
hindskym stvoritelem, ktery po vykonani své stvoritelské ulohy , odesel
na odpocinek® ¢imz se v ramci panteonu uchylil do Ustrani a nebyl tudiz
predmétem kultu (to umoznilo nastup boht mladsi generace)

e coby nebesky kovar byva pripodobnovan antickému Hefaistovi,
ktery jakozto bozsky kovar ukul slunce, usadil ho na nebe a pak
ho uved| do pohybu

— kdyz mu z nebe spadly kovarské klesté, lidé na zemi zacali kout zbrané a
valcit

* pozdéji byl slunecni kotouc ztotoznovan se Svarogovym synem
Svarozicem-Dazbogem



e v Ceském prostredi mame dolozeno uctivani Svaroga (stejné
jako u jiznich Slovanu)

— Svaroglv slunecni kult je dosvédcen jeho symbolem, jimz byl
rovhoramenny kriz v kruhu — takovy kriz vyryty do hlinéného kotouce
se nasel napfr. v Libusiné (dle Aloise Jiraska mytické hradisté knézny
LibuSe — Slo vSak o fikci zalozenou na podobé mistniho nazvu
[pochazejiciho z muzského osobniho jména Lubosa] a existenci
hradisté [které je mnohem mladsi, nez kdy se méla povést odehravat])

— na osamélém kopci Sobotce (vyhasla sopka = sopot; primo na jicnu
kopce stoji kostel sv. Kateriny z 9. stol.) stavalo slovanské bozisté,
stavala tam pohanska svatyné u vchodu do jeskyni (tahnoucich se pry
az do Svidnice), z jejichZz kamen je v Gurkové postaven zamecek, 3
zbylé kameny jsou v parku s vyrytym lezatym slunecnim krizkem a nad
tim kuzelovita hlavice sloupu

— u mista svatyneé jsou dodnes otlucené sochy podle mistni tradice
Svaroga a Zivy (s ndpisem Jungfrau mit dem Fisch und Bér), tato
zenska postava bez hlavy a noh je jinak celkem zachovana, v naruci
objima rybu; Svarog je otlucen, jen pahyl pravé ruky mu vycniva
z trupu, na obou je vytesan lezaty slunecni krizek



’

Svarog — slunecni kriz (MikulCice)



Svarogovy symboly



variace slunecnich symbol(
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slunecni kriz na gombiku z velkomoravskych MikulcCic




prolnuti slunec¢niho a kfestanského krize:
Luisin slunecni kfiz pod Pekelskym vrchem
v pozadi Slunecni buk
(lokalita: u Raspenavy, okres Liberec, pobliz polskych hranic)



Svarozic-Dazbog

neni zcela jisté, zda jde o jednoho nebo dva bohy

mohlo se jednat o pfibuzna, nicméné rozdilnd bozstva, nebot
ve staroruskych pisemnostech vystupuji mnohdy soucasné

jde tedy bud o boha ohné i slunce, nebo o 2 blizké bohy:
Dazbog by byl bohem slunce a Svarozic bohem ohné

— podle ruskych letopisti se davni Slované ,,modli k ohni, nazyvajice ho
SvarozZicjem*, jenz je uvadén v pisemnostech z 11. — 12.stol.
v souvislosti s Uctou k ohni — zatimco u polabskych Slovant byl
bohem slunce (vice o tamnim kultu pozdéji v okruhu boht SZ Slovand,
v souvislosti s jejich lokalnim bohem: Svarozic-Radegast)

tento buh — ¢i tito 2 bohové — méli byt syny boha Svaroga

mohli zrovna oni byt onémi bozskymi blizenci Cili dvojcaty?



k etymologii jména:

— pripona ,-ic” [archaiCtéjsi] Ci ,-ic” pridana k otcovskému jménu znaci

syna svého otce (napt. kral a jeho syn mlady kralevic, car a carevic
nebo napr. Anton Pavlovi€ aj.)

je vSak mozné (a€ méné pravdépodobné), zZe se jedna jen o
zdrobnélinu — v takovém pripadé by mohlo jit napf. o zdUraznéni
kladného vztahu k bohu, pripadné o bozstvo v ,,nedospélé” podobe,
patrné mladé, znovuzrozené slunce

pridomek Dazbog je nejspisS odvozen od , buh ddarce” Ci od ,,dej
bohatstvi“, tedy rozdavatel jméni (u nds napr. Boh-dalec, Boh-dal)

imperativ slovesa dat, tedy ,,dazd™ (,,dej!") se poji s podstatnym
jménem ,,bog”“ (bUh rozdélujici bohatstvi a stésti) tj. ,Bah-darce”,
stédre rozdavajici ze svého rohu hojnosti a vladnouci nad pfirodnimi
ukazy a nad urodou

ostatné v Povesti vremennych let je uveden coby Dazdbog — zdanlivé
by se tak mohlo zdat, ze se jedna o darce desté, souvisi to vSak s vyse
uvedenym imperativem ,dazd!“ (,,dej!”)

na souvislost se sluncem a ohném by poukazoval také indoevropsky
koren ,dag-“ci ,dah-“, znamenajici , palit”



zname i nékteré jiné varianty jeho jména:

z Dazboga patrné vznikl Dabog

dle nékterych badatell (napf. A. Briickner) jsou bohové SZ Slovani
Svantovit, Triglav, Jarovit regionalnimi obdobami Svaroga (jde vSak o
nepotvrzenou hypotézu)

tohoto Svarogova syna, mladsi bozstvo slunce a ohné, zname
ze vsech tri slovanskych vétvi (V, J, 7)

byva povazovan za prfimého potomka Svaroga a jeho zrozenim se
patrné trochu pozménily i pravomoci Svaroga, jenz byl nadale
povazovan spise jen za boha nebes

Svarozic byl chdpan coby blh slunce a ohné, Dazbog jako darce
(zprostredkovatel podminek zivota na zemi)

byl uctivan jako solarni bozstvo zejména v pravidelnych roc¢nich
rytmech slunovratli a rovnodennosti

snad mohl mit i jisty vztah k mrtvym — zejména vzhledem k zarovému
pohrebnimu ritu souvisejicim s ocCistnou silou ohné



e o0 Dazbogovi mame zminky i ve Slové o pluku Igorové (byt
bylo napsano az po pfrijeti kiestanstvi na Kyjevské Rusi), napt.:

,0leg Gorislavic zasel sémé hnévu,

kraj byl zpustosSen a zplenén rtiznicemi,
Dazbogovi vnuci houfné umirali,

oraci jen zridka halekali v poli,

krakot havrani se nesl ruskou zemi,
kavky slétaly se s krikem na mrtvoly.”

— knize Oleg i vSechen rusky lid jsou zde nazyvani ,vnuky DaZzbogovymi“,
coz svédci o oblibé jeho kultu
* Svarozic byl dlouho uctivan také u polabskych Slovanut
Obodrith v jejich sidelnim mésté Retre, kde mél vystavénou
slavnou svatyni, jez proslula velkym bohatstvim

— stal se symbolem polabskych SlovanU pfi obrané proti silici

germanské expanzi se snahou polabské Slovany pokfestanstit a ziskat
jejich majetek (vice viz pozdéji u bozstva Svarozice-Radegasta)




— z Retry mame (ale az z kfestanskych prament) o tomto bohu cetné
zminky jiz od 11. stol.

« v polabské oblasti byl coby obdobny blih uctivan Radegast

— ten ziskal k ptivodnim prirodnim atributim téz valecné atributy

— nase mésto Radhost byva spojovano s uctivanim pohanského boha
pohostinnosti, plodnosti a Urody Radegasta — podle legendy nechali
jeho idol na vrcholu hory zbofit solunisti misionari Konstantin a
Metodéj, kteri po svém prichodu na Velkou Moravu (roku 863) udajné
na Radhost jesté v pribéhu 60. let za timto Ucelem zavitali — je to
vSak jen lidova povéra (vice o tom v prezentaci o Z Slovanech)

* jeho obdobou byl Svantovit, ktery byl hojné uctivan i u nas

— 0 ném vice také pozdéji

* J Slované Svarozice uctivali pod jménem Bozic — ve smyslu
mlady buh, znovuzrozené slunce
— na jeho pocest zapalovali o svatcich zimniho slunovratu (nyni tak Cini
o Vanocich) drevény vyschly kmen (obvykle dubovy) zvany ,badnjak*
(srbochorv.) znacici ,,zastat vzharu“ i ,,budnjik” (bulh.) znacici
,budoucnost”



v

— zapaleni suchého kmenu Ci suchych vétvi patrné mélo ohném
obnovit v mrtvém dreve zivotni silu a tim ji ritualné predat
,hynoucimu” slunci

Badnjak
(Bélehrad)



Badnjak:
pozustatek slunecniho
symbolu na bochniku

(srbské vanoce)




Perun

e ve staroruskych spisech téz Peroun, bulh. Porun, pobaltsky
Peskunas

e bozstvo boure, hromu a blesku (tj. nebeského ohnég)

e stal v Cele slovanského panteonu

* hrom a ohnivé ulomky skaly vyrabél trenim obrfich mlynskych
kamenu (mlynsky kdmen je etymologicky spjat i s Térovym
kladivem MjolInir)

— podle nékterych teorii se na starou Rus uctivani Peruna dostalo az
kolem 6. stol., kdy se s timto bohem Slované setkavali pfi vojenskych
tazenich u litevskych a lotysskych spolubojovnik, ale tato teorie je
pochybna, spis se mohlo jednat nanejvys o ovlivnéni vnimani
hromovladného bozstva (snad i vzajemné vlivy)

— mohlo dojit spis k ovlivnéni vikingskymi Varjagy v 10. stol., kdy s nimi
Vladimir pritahl do Kyjeva, aby svrhl svého bratra Jaropluka, a
mnohym z Varjagu pak daroval vldadu nad rdznymi mésty a hradisti
(jak nds o tom informuje napfr. Nestoruv letopis rusky)



* pravdou je, ze ze 6. stol. o ném mame 1. pisemnou zminku od
Prokopia Caesarijského, v niz jsou vyjmenovany jeho bozské
vlastnosti, neni vsak jmenovan:

— jeho dilo Historia obsahuje 3 knihy o gotské valce (UcCastnil se v letech
527 — 536 vojenskych vyprav), pricemz ve 3. knize uvadi:
[Slované] ,,uzndvaji, Ze je jediny bah, tvirce blesku a vseho padn, i
obétuji mu skot a vselijakd zvirata. O osudu nic nevédi a viibec
neuznavaji, Ze by mél néjakou moc nad clovekem. Ale kdyz jim hrozi
smrt bud’nemoci stizenym, nebo do valky se chystajicim, slibuji,
vyvaznou-li, Ze ihned bohu obét prinesou za své zachranéni. Vyvdznuvse
obétuji, co prislibili, a domnivaji se, Ze si sjednali zachranu touto obéti.
Cti i reky a nymfy a nékteré jiné bohy. Vsem obétuji a pri obétech vestby
konaji.”

* Perunovo jméno je poprvé uvedeno az v 7. stol. v byzantské
legendé Demetria Solunského, licici mj. slovanské obléhani
Soluné:

— pred utokem se totiz Chatzon (vojevidce Slovan() ptal ordkula na
vysledek a dostal od ,,Pyréna” odpovéd, ze mésto dobude



— v prekladu Alexandreidy do bulharstiny z 10. stol. je nazvan Alexandr
Veliky ,,synem Perunovym® (srozumitelnym ve slovanském prostredi
coby syna hromovladce a vladce boht), coz odpovida , synu Diovu“

v reckém originale — Zeus byl Perunovou reckou analogii
e primé pisemné doklady o jeho uctivani z davnych dob vsak
mame pouze ze staré Rusi

e zoblastiZal Slovanu se jedna jen o rizné transformované
,dukazy“ o jeho uctivani — folklorni prvky (obrady, pisné,
rceni apod.), archeologie Ci toponomastika (toponyma =
mistni nazvy hor, obci atd.)

e |presto mame uctivani hromovladného Peruna spolehlivé
dolozeno ve vsech slovanskych oblastech

— napf. u Z Slovani mame uctivani hromovlddce doloZzeno ve zpravé
normanského mnicha Orderica Vitala (t1142) s tim, Ze Luticové
v Pobalti ctili jesté roku 1069 mimo jiné Tora (Tor byl germanskou
analogii Peruna)



* k etymologii jména:

— tradi¢ni vyklad pocita s praslovanskym plvodem a vyznam jeho jména
vyvozuje ze vSeslovanského korene ,per-“ od slovesa ,perti“, tedy ,bit,
tlouci” s priponou (sufixem) aktivniho Cinitele ,,-unv”, Cili ,, Ten, kdo
mocné bije, tluce, pere, napada“, v obecnéjsim smyslu v daném
kontextu tedy ,, buh hromovladce”

— ostatné i v Cestiné se rika, ze ,vitr pere do stromu”, ,viny perou do
skal”, ,,naper to do nich” apod. a slovo ,prsi“ Ci ,pradlo” pochazi ze
stejného zakladu (v bulharstiné dodnes neprsi, ale ,,pere”)

— navic v Cechdch mame ze 12. stol. doloZené vlastni jméno Perun (v
nekrologiu benediktinského klastera v Podlazicich)

— jde o vyklad logicky, uvédomime-li si Perunovu hromovladnou funkci,
takze s timto vykladem bychom se mohli uspokoijit... vyhlédneme-li
vSak za slovansky obzor, je situace slozitéjsi:

— v indoevropském kontextu nabyva Perunovo jméno souvislosti, které
se netykaji pouze uderu, rany, hromu apod.:

— podivdme-li se na pojmenovani hromovladcu v jednotlivych
indoevropskych mytologiich, zjistime, Ze jejich jména lze rozdélit do
nékolika skupin (vynechame germanské a keltské hromovladce)



— 1) Solitérni pojmenovani:
- indoiransky Indra — jméno oznacuje jeho hromovladnou a valecnou
roli (viz staroslovanské , jendr” = jadrny, tvrdy, pevny, silny), nehledé na
to, Ze Perun bojovaval s drakem — viz Indrlv souboj s démonem sucha
Vrtrou (cozZ bylo nasledné prevedeno na sv. llju, tato tradice je dodnes
Ziva u J Slovand, ¢i na sv. Eliase)

— pozn.: i v ruskych bylinach nalézame pribéh o sv. lljovi, jak zapasi
s drakem a vitézi — jedna se o prevedeni staroslovanského mytu o boji
Peruna s drakem, kdy Perun zabil na jedné hore hada/draka, aby
osvobodil dobytek od nedostatku vody (analogie se soubojem boha
Indry s démonem sucha Vrtrou)

- chetitsky Tesub (predovychodni jazykovy a kulturni substrat)

- fecky Zeus mél nékolik pridomku, z nichz jeden znél Keraunos, tj.
,blesk” (nékteri jazykovédci se snazi Perunovo jméno odvodit odtud)

— 2) Vztah pojmenovani k dubu:

- litevsky hromovladce Perkunas — litevské , perkone“ = vody se
zdzracnym ucinkem, , perkunija“ = boure



- lotySsky Perkuns / Perkonis — lotySsky , perkons sperot” = hrom bije
- prusky Perkuna / Perkunis

etymologicky snad ze staroindického vyrazu , perkunti“ = posvatny
strom se vztahuje k predpokladanému indoevropskému korenu
perku” =, dub” slovo ,perkuno“ znamenalo ,horu pokrytou lesem*

- staroruské ,,prjegynja“ = tézko pruchodnd krajina, chlum, kopec”

plvodni Perkuno ¢i Perkunio tedy znamenalo néco jako ,,Dubovy bth*
muzeme z toho usoudit, Ze ,,Perun” mohlo byt jen jedno ze slovanskych
epitet hromovladce

nejspise se jedna o variantni pojmenovani hromovladce, jehoz uctivani
souvisi s dubem, jak o tom svedci i tradice nejen slovanska a baltska,
ale i germanska, keltska, italicka, recka...

jeho kult vSak souvisi také se skdlou (staroindické ,parvata“ = , hora”,
viz napt. hinduisticka bohyné Parvati — dcera Himal3je)

plvod jeho jména tedy klademe hluboko do obdobi praslovanské
etnogeneze

skala, dub a hrom jsou soucasti sémantického okruhu hromovladce a
maji misto v jeho kultu i v predpokladanych mytech:



— skadla a hora jako jeho sidlo, kamenné ulomky jako hromovladcovy
stfely, dub jako drevina zasvécena hromovladnym bohdm (snad pro
pevnost dreva, které pomalu roste a je pevné, pri dlouhodobém styku
dubového dreva s vodou dosahuje jeho pevnost tvrdosti zeleza, proto
se stavély dubové hraze...)

* u jednotlivych slovanskych kmenu se tento buh objevoval pod
riznymi nazvy: Param, Parom, Paraun, Parchunus, Perkuns,

Peron, Pron, Pyron, Perkun, Perkunas apod.

* v néekterych staroslovanskych pisemnostech je zminovan takeé
pod nazvem Grom, pricemz toto staroslovanskeé slovo je
slozeno z predpony ,,g“ znacici bozskost (bog) a zakladu ,rom
oznacujici zvuk hromu

{4

e existuje i hypotéza, ze jako pan blesku byl pravé on nazyvan
Bélbog / Bélobog (ve smyslu Svétlonos)




* v dobé expanze Slovanu naJ a Z Evropy prevzal v panteonu
dominantni roli

v pramenech z 6.-12. stol. byva uvadén jako nejmocné;jsi blih
slovanského panteonu

nejvice zprav se o ném dochovalo z ruského prostredi, kde jeho
vyznam vzrostl az v obdobi slovanské expanze na zapad

poprvé se jeho jméno uvadi v rusko-byzantské smlouvé, kterou roku
907 uzavrel s Byzanci rusky knize Oleg

znovu je uveden ve smlouvé knizete Igora r. 945 a poté ve smlouveée
knizete Svjatoslava r. 971

ze smlouvy z r. 945 jasné vyplyva, ze slavnostni prisaha byla
provedena (podle kroniky v Kyjevé) u Perunovy modly, takZze Peruniv
idol stal v Kyjevé uz v 1. pol. 10. stol., tedy jesté pred nabozenskou
reformou knizete Vladimira!

e vyznamnou roli sehral u V Slovanu, kdyz se vladce Kyjevské
Rusi knize Vladimir (Vladimir Veliky) pokusil z Perunova kultu
utvorit statni ideologii zalozenou na tradi¢ni domaci vire



» stalo se tak poté, co zniCil své znepratelené bratry

— po smrti knizete Svjatoslava bylo knizectvi rozdéleno na 3 udély meazi
jeho 3 syny a propukl bratrovrazedny boj mezi Jaroplukem /
Jaropolkem (jemuz pfipadl Kyjev) a Olegem (Novgorod?), Vladimir
mezitim tahl z Novgorodu do Skandinavie, odkud se vratil s bojovymi
vikingskymi posilami Varjagy, s jejichz pomoci znovudobyl Novgorod,
svrhl i Jaropluka z kyjevského stolce a s podporou ruské elity sjednotil
uzemi Kyjevské Rusi

* r.980 reformoval rusky panteon a jako hlavniho boha vyzved|
Peruna, nechal mu v Kyjeveé na navrSi mimo opevnény dvorec
vztyCit velkou modiu

— okazalé uctivani Peruna mezi vsemi obyvateli mélo vyvolat vétsi
sounalezitost s noveé vytvorenym statnim utvarem Kyjevskou Rusi

— patrné hraly roli i Perunovy valecné atributy, jez byly v souladu
s valeCnou a centralizacni a expanzivni politikou Kyjevské Rusi

* tento slovansky pantheon mél 6 hlavnich boht:

— Perun (jeho idol ze drfeva posvatného dubu byl zdoben zlatem a
stfibrem, ostatni idoly byly z kamene)



— dale Chors, Dazbog, Stribog, Semargl a Mokosa, pricemz Sima a Regl
jsou 2 bohové ¢i 1 (Semargl), nevime to presné (viz pozdeéji v prezentaci o
ruském okruhu boh)

— chybéjici Veles a Svarog byli reformou upozadéni

* |eccos nasveédCuje tomu, ze Vladimiruv panteon nebyl narodnim
komplexem boht nybrz spiS panteonem knizete a vladnouci
druziny — a Perun v ném mél hlavni ulohu ochrance vojaku a
knizat

e popis reformy se dochoval v Povesti vremennych let:

— |l zacal knize Vladimir panovati na Kyjevé sam jediny. A postavil modly na
chlumu vneé dvora vézniho: Peruna drevéného, a hlavu jeho stribrnou, a
vous zlaty; i Chrsa, Dazdboha i Striboha, Sima, Regla i Mokose. | obétovali
jim, nazyvajice je bohy, a privadéli syny své i dcery, a obétovali je béstim, i
poskvrnili zemi trebami svymi, a poskvrnila se krvi zemé Ruska i chlum
ten...”

— dalsi zdroje dodavaji, Ze idol mél vous i usi ze zlata (snad analogie
odpovidajici obéma hlavnim nebeskym svétlim) nohy ze Zeleza a v ruce
drzel obrovsky kamen ve tvaru rozzhaveného blesku, zdobeny rubiny



Perundv idol stal také na bozisti zvanym Peryn v Novgorodeé [viz
kreslena rekonstrukce podle archeologickych vyzkumu], kde
Vladimirtv stryc Dobrynja vztycil Peruntv idol nad rekou
Volchovem v miste, kde voda vyvéera z jezera

— toto obétisté sestavalo z velké kruhové ploSiny (priimér 21m)
s 8kruhovymi vyklenky po obvodu a prikopem (celkovy primér 35m), ve
vyklencich horely ohné (nalezeny zbytky dubovych uhlikt i nedohorenych
drev) a ,vécény“ ohen horel i uprostred, kde stal hlavni Peruntiv idol
s obétinami a dalsimi 2 idoly vedlejsich bozstev — dolozeno podle
archeologického vyzkumu v této lokalité (V. V. Sedov 1948 a 1951 — 1952)

— uprostred plosiny byla jama o pruméru 60 cm,
1m hluboka — snad zaklad pro idol boha

— objekt zfrejmeé zanikl nahle, jednorazoveé a
zamérné — prikop (plvodné pokryty drnem)
byl zasypan zlutym piskem a sloup nejspis
vyvracen




obétisté Radimicu (zapadni Rusko)

archeologicka rekonstrukce



knize Vladimir si stale naléhavéji uvédomoval potrebu nové
viry — vhodneéjsi pro uskutecnovani zamyslenych
organizacnich, hospodarskych i kulturnich snah

— uz tehdy tam existovalo dvoji nabozenstvi: dominantni pohané i

minoritni kfestané Zili pospolu

Perunovu modlu po 8 letech od reformy, r. 988 — tedy hned
poté co prijal kifestanstvi kvUli upevnéni vztah( s Byzanci —
nechal potupné svrhnout do Dnépru a naridil hromadny
krest obyvatel Kyjeva ve vodach Dnépru

o tom pojednava opét Povest vremennych let

— in: Pitro; Vokac: Bohové davnych Slovanii (s. 35 — 37): ,,Jakmile tam
[do Kyjeva] prisel [knize Vladimir], porucil modly vyvratiti, nékteré
rozsekati a jiné v ohen uvrhnouti. Peruna pak porucil privazati koni k
chvostu a vleci s Hory po Boricevu na potok [PoCajna] a dvandcte
muZuv ustavil, aby jej bili proutim: a to ne proto, jako by drevo citilo,
ale na potupu bésu, jenz oklamaval tou podobou lidi, aby odplatu
dostal od lidi. Veliky jsi Hospodine, divni skutkové tvoji: vcera ctén od



lidi a dnes potupen. Kdyz pak jej vlekli po potoku k Dnépru, plakali
pron neverni lidé, neb jesté nebyli prijali svatého krestu. A privelkvse,
vhodili jej do Dnépru. | ustanovil Vladimir nékteré [lidi] rka: »Pristane-
li kde, vy odstrkujte jej od brehu, dokud neprojde skrze prhy, a potom
jej zanechte.« A oni ten rozkaz vykonali. Jakmile jej pustili, a prosel
skrze prahy, vyvrhl jej vitr na piscinu, a odtud nazvdna jest pisCina
Perunova, jakoZ i po tento den slove. A potom Vladimir poslal [vzkaz /
posla] po vsem méste, rka: »Neobrati-li se kdo zejtra na rfece [na
kfestanskou virul, budiz bohaty, nebo chudy, nuzny, nebo sluZebny,
bude mi nepritelem.« Uslysavse to lidé, sli s radosti, a radujice se a
rkouce: »Kdyby toto nebylo dobré, nebyli by kniZze a bojaré tebe
prijali.« A nazejtri pak vysel Vladimir s knézimi cisarovninymi [Anna] a
s Korsuniskymi na Dnépr, i seslo se lidi mnozstvi nescisiné, vlezli do
vody a stali nékteri po siji a jini po prsa [ve vode], a déti u brehu, a jini
deéti drzice, a dospéli brodili, knézi pak stojice rikali modlitby. | bylot
vidéti radost na nebi i na zemi, tolik dusi spasenych...

Kdyz pak lidé byli pokrteni, sli kazdy do domu svého. A Vladimir jsa
rad, ze poznal Boha sam i lidé jeho, a pohledév na nebe, rekl: »Boze,
jenz jsi stvoril nebe i zemi, pohled na novy lid tento, a dej jemu,



Hospodine, poznati Tebe, pravého Boha, jakoz poznaly zemé
krestanské, i utvrd’viru v nich pravou a nezvratnou, a mné pomoz,
Hospodine, proti nepratelskému vrahu, abych dovéruje v Tebe a Tvou
moc, premohl uklady jeho.« A toto povédeév, dal tesati chramy a
postaviti na mistech, kde staly modly, i postavil chram svatého Basilije
na chlumé, kde stala modla Perunova i jiné, kdezto kondvali jim obéti
kniZze i lidé. | zacal zfizovati po méstech chramy a knézi, a lidi na krest
privadeéti po vsech méstech i vesnicich.”

* 0 rok pozdéji (989) biskup reckého ptuvodu Joachim (feceny
patriarcha Achim) nechal , znicit svaté misto i sochu Peruna,
ktery se v Novgorodeé tycil na Peryni“i modlu novgorodskou,
kterou — podle Novgorodskeého letopisu:

,Nechal svazat provazy, vléci blatem, bicovat tak, ze bés zacal kricet:
»0, béda mné, padl jsem do nelitostnych rukou!« a vhodit do
Volchova. | nakazal Akim, aby ho [Peruna] nikdo neprijimal. Rano
sedél u reky muz, ktery chtél vézt hrnce do mésta, a tu Perun priplul k
brehu. Odstrcil jej holi, pravé: »Ty Perunisce, do sytosti jsi jedl a pil,
nyni pluj pryc, pluj ze svéta, potvoro... «“



* dokonce jesté roku 1654 si cestovatel Adam Olearius, ktery
navstivil i Novgorod, zapsal:

— ,,Obyvatelé Novgorodsti, kdyzZ jesté byli pohany, méli modlu, které
rikali Perun, neboli btiih ohné, nebot Rusové rikali ohni Perun. A na tom
misté, kde byla postavena tato jejich modla, stoji kldster, ktery si
zachoval jméno modly a byl nazvdn Perunovym klasterem. Toto
bozstvo mélo podobu clovéka s kremenem v ruce, ktery pripominal
strelu blesku nebo paprsek. Na znameni uctivani tohoto bozZzstva
udrzovali ve dne v noci horici, nikdy neuhasinajici ohen rozdéldvany z
dubového drivi, a jestliZze sluzebnik dopustil, aby ohen zhasl, stihl ho

trest smrti.”

* to nebyla jedina mozna podoba Perunova idolu — pobaltsti
Slované, jak doklada Saxo Grammaticus, uctivali pétihlavou
modlu nazyvanou Porenucij (Perun), jejiz idol mél ¢tvero
tvari na spolecném krku a 1 na hrudi

— jeho podoba byla tedy i polycefalicka (4 tvare s jednim temenem a 5.
tvar na prsou)



e ze stromu byl Perunovi zasvécen dub jakoZzto nejsilnéjsi a
nejtvrdsi strom, z keru liskovy orech a z plodin hrach
(hrachova kasSe ostatné patrila k nejoblibenéjsim slovanskym
jidlim)

— hrachovina méla bajeslovny vyznam a divotvornou moc, protoze
myticky souvisela s Perunem coby bohem ohné, nebot se snadno
zapari a vzedme plamenem, navic kdo pojedl hodné hrachové kase,
jako by potom z ného dunély hromy

* pisemné prameny z pocatku 14. stol. prinaseji zpravy o
Perunové dubu, ktery tehdy jesté stal v Halici u Premysle

— mame dolozeno, ze posvatné Perunovy duby nedlouho drive staly
také ve Stétiné, u Censtochové, ve Vagrii aj.

e zrostlin mu prinalezel kosatec (u J Slovanu nazyvan
,perunika“ a v Dalmacii ,bogisa“, Cili bozska rostlina) a
netresk byval vysazovan v blizkosti obydli jako ochrana proti
udereni blesku (proti ,tresku”, odtud nazev netresk)



e ze zvifat mu byli obétovani byci a cervené jalovice, kozy, kozli
a v drivéjsich dobach dokonce i lidé — 1. zprava o lidské obéti
pochazizr. 980 a zr. 983 mame podrobny a hodnovérny udaj,
ktery zanechal Nestor (5 let pred prijetim krestanstvi
knizetem Vladimirem), byt se autor popisu stavi vici takové
obéti s odporem — Nestoruv Letopis rusky uvadi:

— Vladimir po vitézstvi nad baltskymi Jadvigy , prisel do Kyjeva a
obétoval modlam s lidmi svymi. | fekli starci a bojaré: »Metejme los
na chlapce a divku: na koho padne, toho zarezem bohum. « Byl Varah
jeden, a byl dvur jeho, kdeZ jest chram svaté BoZi Rodicky, jejz vystavél
Vladimir; a byl Varah tento prisel z Hrek, i drzel viru krestanskou. A
mel syna krasného oblicejem i dusi; na toho padl los ze zavisti
dabelskeé... | rekli poslani prisedse k nemu: »Padl los na syna tvého,
zvolilit jej sobé bohové, necht vykondme obét bohum. « | rekl Varah:
»Nejsou to bohové, ale drevo; dnes jest a zejtra shnije, neb nejedi, ani
piji, ani mluvi, nébrzZ jsou udélani rukami v drevé. Ale Bih jest jediny,
kteremuz slouzi a klani se Hrekové, jenz stvoril nebe i zemi, hvézdy, i
lunu, i slunce, i clovéka, i dal jest jemu Ziti na zemi: A tito bohové coz



udélali? Sami udélani jsou! Neddm syna svého bésim. « Oni pak sli a
povédéli lidem, a oni vzavse zbran, sli nan, i rozbofili diim okolo ného: a
on stdl na sinich se synem svym. | rekli jemu: »Vydej syna svého, at jej
vzdadme bohim!« On pak odpovédél: »Jsou-li bohové, tedy at jednoho
z sebe boha poslou, aby vzali syna mého. A vy proc jim obétujete?« |
vzkriknuli a podsekali sini pod nima, a tak je zabili. A nikdo nevi, kde je

pochovali.”

* nechat obétovat viastniho potomka méla byt pro staré Slovany
cest (podobné to zname napt. ze staroveké Mezoameriky),
nebot knizeci poslové k Rekovi pfidli s informaci o losu o
obétovani jeho syna jakozto s radostnou zvesti

— lidské obéti bohllm mame dolozeny i u polabskych a pobaltskych
Slovanti

e znaradi a zbrani bylo Perunovi zasvéceno kladivo a sekera, jez

byla jeho hlavnim atributem
— ohniva sekera letici vzduchem symbolizovala na Rusi blesk

— sekera / valaska je mnohde dodnes soucdsti vybavy lidového kroje (napt.
u Chodu, na moravském Slovacku, na Slovensku aj.)



— u Pobaltskych Slovan( to bylo kamenné kladivo (oblibend zbran
Slovan)
— v mnoha pohrebnich mohylach byly nalezeny malé kovové amulety v

podobé sekerky (symbol Peruna), jez mély zajistit nositeli Perunovu
ochranu a zprostredkovat mu jeho silu (nosili je povésené na krku)




replika Perunova amuletu
(z 10. stol. na Rusi)



v prirodé byl jeho symbolem dub, kterému se prinasely obéti (podle
Povest vremennych let i lidské): rusti bojovnici obétovali kohouty,
slepice, chléb i maso

existovaly téz poutni duby, u kterych se obétovalo a kde putujici kupci
losovali o to, zda a jak obétovat kohouta atd. (posvatné stromy i
posvatné dubové haje jsou dolozeny na mnoha mistech osidlenych
Slovany)

dubovym drevem byl také sycen vécny ohen, ktery planul u Perunova
idolu v Novgorodu a téz u dalsich kultist jemu zasvécenych — sluzebnici,
ktefi meéli povinnost tento ohen udrzovat stale zapaleny, byli pri
poruseni ukolu ztrestani na hrdle

vSe dullezité, co zasluhovalo ochranu, zdobili stari Slované Perunovym
znamenim, kterym byl zkoseny kriz (X) Cili znameni bleskového krize

VVVVV

znamenim blesku se stari Slované zehnali pri bource i jinych
nebezpecdich, pfi tryznach (obradech za zemrelé), chranili jim sva obydli
i staje s dobytkem — timto zplisobem se méla zajistit ochrana pred
zasahem blesku i pred zlymi mocnostmi
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i pri stavéni majového stromu byval na jeho vrchol vsazovan
stejnoramenny drevény kriz, aby chranil pred uderem blesku vlastnim
znamenim boha Peruna (na tomto kfizi byval umistén drevény kohout
jako symbol vychodu slunce, ohné a plodnosti)

také do roh( vymezujicich pozemky poli umistovali stafi Slované malé
krizky na ochranu pred pohromami, zvlasté krupobitim

i pred zahajenim stavby domu se uprostfed zvoleného mista zakopal do
zeme dreveny kfriz

v lidovém umeéni (napr. na lidovych vysivkach) se tento symbol zachoval

v podobé krizkovych ornamentu (a dalsSi podobné tradice se mnohde
uchovaly dodnes)

za znameni bleskového krize byvaly povazovany i kfizovatky, jez byly
zasveceny Perunovi

jako ochrana proti uderu blesk( byvalo jesté na konci 18. stol. zvykem
zaCit pred boufi zvonit na kostelni vézi, nebot se mélo za to, Ze to
ochrani celé okoli pred blesky

milCicky rychtar Jan Frantisek Vavak zapsal ve svych Pamétech pribéh
pocasi béhem celého roku 1784 — dubnovy zapis obsahuje nasledujici
odstavec:



— ,Na zacatku dubna byl vyhlasen patent [Josefem Il.], ve kterém se
narizuje, aby se prestalo na mracna zvonit, nebot zvuk zvonu bourku
nerozhani, ale spise kov, ze kterého je zvon odlit, blesky pritahuje.
Dokazuje to lorisky rok, kdy pri vyzvdnéni proti bource véze i kostely byly
zapdleny bleskem a nékteri lidé pritom zahynuli. Tento zdkaz zvonéni pfi
bource udélal zase radost odpadlikiim, ktefi se katolikim vysmivali, Ze
po zruseni procesi je nyni zakazdno i zvonéni.”

— kvétnovy zapis pak uvadi mj. nasledujici:

- /.../ 1 kdyZ se béhem této velké bourky [na 1. mdje] nezvonilo, prece
vsak v Nymburce blesk uhodil do vysoké kostelni véze a hldasnou, kterd se
tam nachdzela, omracil.”

* obétisté byla puvodné v ohrazenych posvatnych hajich
s jedinym vchodem

— u dubu plal vécny ohen a pod stromem ¢i na jeho kmenu byval casto
umistén ¢i zpodobnén Peruntiv idol

— haj slouzil pro vyvolené (obétujici a zrece) a také pro prchajici jedince
hledajici ukryt



* pozdéji to byla spise kruhova bozisté (kapisce)

— obklopena kruhovym valem, idol boha stal ve stfedu (mohl byt

doplnéni o idoly dalSich bohd v mensi velikosti)
teprve v pozdé;jsi dobé se stavély bohtum (i Perunovi) dfevéné svatyné

e znama Perunova svatyne stala ve Vilniusu v Litve, NN autor
spisu Litevska mytologie ji popisuje nasledovné:

,Ve Vilné [Cesky nazev pro Vilnius], kde stoji nyni chram katedrdlni, byl
starozitny les dubovy, zasvéceny bohtiim pohanskym, na tom misté,
kde se Vilenka s Vileji spojuje. Zde u lesa byla velka svatyné Jovise
perunujiciho, Cili Perkuna, tj. boha himéni. BoZnice byla rozméra
velkych, 150 lokti délky a 150 lokti sire, pricemz stény na 150 loktu
byly vysokeé. Strechy zde nebylo.

Vchod vedl smérem od velké reky. U steny stala kaplicka, obsahujici
vselijaké svatosti a pod ni byl sklep se svatymi hady, zemnimi zabami a
plazy. Nad kaplickou cnél vysoky altan a v ném stdla drevénd socha
Perunova.

Naproti modle byl postaven oltar o 12 stupnich. Kazdy stupen byl
zasvécen jednomu znaku zodiaku a na téchto stupnich se zapalily



obétni ohné v den, kdy Slunce vystoupilo do toho kterého znameni.

Na vysokém oltdri, na némz bylo polozeno mnoho zubfich rohad, byly
pdleny obéti zvireci. Zaroveri zde horel vécny ohen pod osobnim
dohledem vysvécenych knézi. Ohnisté bylo tak usporadano, Zze ani dést,
ani snih i vitr nemohl ohen uhasit. Uvnitf mél oltar riizné komdurky, do
nichz se schovdvalo naradi...”

* funkci obétnikd a véstcu ve svatynich ¢i oplocenych
posvatnych hajich zastavali na Rusi tzv. volchvové

— neslo patrné o knéze v podobé, v jaké je zname napfr. z Mezopotamie,
Egypta ¢i Mezoameriky (netvofrili uzavienou pospolitost)

— provozovali vSak obrady (napf. pfi znich Ci slunovratech), které nemély
pouze uctit bozstva, Slo i o prechodové obrady (napr. postrigy
[postriziny], pfi nichz byli chlapci ve véku 3 let ,postfihovani“ a poprvé
usazovani na kone, dospelosti dosahovali ve véku 12 let, kdy jiz byvali
brani na prvni vojenské vypravy)

— hlavni obrady byly spjaty s vegetaénim cyklem — napr. Rusalie, které
byly kazdoro¢ni vyznamnou naboZzenskou slavnosti, nebot souvisely se
zacatkem vegetacniho obdobi



— dalSi souvisely s 1. urodou, Znémi, slunovraty, rovhodennostmi apod.
(pri mnohych slavnostech byvaly jednotlivymi muzi unaseny resp.
loupeny Zeny, existovalo mnohozenstvi snad proto, Ze muzu bylo malo,
nebot umirali pti bojich i pfi lovu; ostatné détska hra na honénou dili
chytanou je patrné pozustatkem zvyku Unosl Zen)

* navenkové prezival zejména Perunuv kult jesté pomérné

dlouho pod prikrovem krestanstvi
— mnoho Perunovych vlastnosti bylo
na Rusi prevedeno na starozakonniho
proroka Eliase — tzv. ,gromovnika Ilju”
(sv. llja-gromovnik viz obrazky)




sv. llja / Perun-gromovnik (Srbsko)



Perun byl rovnéz bohem prejicim i trestajicim a Slované pred
nim meéli respekt

— Staroslované se jeho jména dovoldvali pti zaklinani i pfi skladani slib

napfr.: ,At je proklet od boha i od Peruna, Ze prestoupil svou prisahu.”
,Aby ho Hrom vzal!“ apod.

* byl také bohem prava a pravdy
— jeho jménem stafi Slované soudili (nékde kazdé pondéli, kdy Sel
vojvoda s vrchnim soudcem/Zzrecem do posvatného haje, kde vynaseli
rozsudky, jez byly u lidu ve velké vaznosti)
* vrchni soudce drzel v jedné ruce zelezo a ve druhé korouhev,
mel nasazeny dlouhé usi (aby vse dobre slysel i hlasy jakkoli
vzdalené), korunu a pod jednou jeho nohou lezel zvonecek

Peruna lze — coby vladce bohtu — porovnat téz s celnymi bohy
mytologii jinych narodia (anticky Zeus/Jupiter, germansky
Thor, keltsky Taranis atd.)

— Keltové navic méli primo boha bourky, rikali mu Perkunia (snad jde o
spolecné indoevropské dédictvi)



— vyraznou podobnost s Perunem najdeme i v hindské mytologii u boha
jménem Pardzanja, vladnouciho bourkovym mrakiim, destim a
obecné pocasi (zjevoval se s hromy a blesky, kterymi porazel démony,
zlé lidi i stromy a vSude vzbuzoval hrlizu a Uctu — zdroven vsak
poskytoval i potfebnou ochranu a nezbytnou vlahou zajistoval
kontinuitu Zivota),nebyl vSak totozny s Indrou, byl jeho pobocnik

e archetyp hromovladnych bozstev byl celosvétovym
fenoménem archaickych kultur (nejen indoevropskych), viz
napt. téz jihoamericky buh Pariakaka (Peru), jenz predstavoval
mocného hromovladce sesilajiciho dést, vitéze nad démony

temnoty a byl také darcem plodivé sily

* buh Prove, uctivany slovanskymi Obodrity v dubovém hdji u
Stargardu (dnesni Oldenburg zapadné od Hamburgu) byl asi
obdobou Peruna Ci s nim dokonce totozny

— dokladem jeho indoevropského puvodu mélo byt, Ze mu byl zasvécen
Ctvrtek — stejné jako jeho germanskym ekvivalentim: Donarovi
Donnerstag, Thorovi Thursday, latinskému Jupiterovi Dies lovis
(francouzskeé jeudi)



— polabsky nazev ¢tvrtku znél perendan ¢i perundan (tj. Perun(iv den), ve
ctvrtek, v den volna se nemélo pracovat ani nic dilezitého podnikat
(kfestanskd cirkev ve snaze tento evropsky zvyk vymytit zavedla nedéli,
byt Stary zdkon uvadi jako den odpocinku sobotu, ten vsak drzeli Zidé,
proti nimz se kiestané potiebovali vymezit)

— potiz spociva v tom, ze oznaceni tohoto dne bylo zaznamenano jen u
nejzapadnéjsi ¢asti slovanského polabského osidleni — Drevanu (usidlili
se zapadneé od dolniho toku Labe, v blizkosti dnesniho Hamburku), ac¢
byli jako prvni ze Slovan( ovladnuti Franky, paradoxné (nebo prave
proto?) se z celé této zapadolabské enklavy udrzeli jako etnikum
nejdéle — jejich jazyk zanikl az v 18. stol. a dnes po nich zbyl jen
skanzen a typické kruhové vesnice v kraji Wendland (pfi severni casti
hranice mezi byvalou NDR a SRN), takovych vesnic se dochovalo kolem
100, v centru byval posvatny strom a snad i idoly bohti

— vyraz ,perendan” je vsak jen kalkem [pojmenovani vytvorené z
domaciho jazykového materialu napodobenim cizi predlohy]
némeckého , Donnerstag”, Cili ,den Hromu“ (der Donner = hrom) ve
smyslu bozstva Donneriv / Tortuv den — tento trend se pak Sitil i mezi
nékteré dalsi slovanské kmeny



Drevané a jejich
,Runddorfs”




Libeln ve Wendlandu (Runddorf)



» z velikonocnich svatku (spjatych u pohant s prichodem jara)
byl zvlasté ctén ,zeleny ctvrtek”
— Polaci v tento den volali pred vychodem slunce bohyni Vesnu a
ocCekavali 1. jarni hrom
— Rusové tento den privolavali dést a prosili o ocistu zemé i ducha
— zminény milcicky rychtar Jan Frantisek Vavak zapsal v Pamétech:

./ -../ Seti a ordni pokracovalo cely tyden, prestoze mrzlo a snih
neroztdl. 10. dubna, na Bilou sobotu, byl — dalo by se rici — 1. jarni
den, kdy se mohlo na poli sit bez kabdtu. V nedéli 11. se blyskanim a
hrménim ozvala 1. jarni bourka.” (jesté koncem 18. stol. tedy Slo o
vyznamnou, posvatnou udalost)

— i unas se udrzel zvyk vyckavani 1. jarniho zahfmeéni, kterym Perun
probudi zem a prirodu ze zajeti zimy a timto hromem probudi i
ostatni bozstva — a to jeste v 19. stol.

— kdyz lidé prvni hrom toho roku zaslechli, klekali na zem a libali ji

— v lidovych zvycich bylo 1. zahfméni znazornovano pri velikonocnich
obycejich: zelena pomlazka spletenda z vrbovych prutl byla symbolem
jarotvorného blesku a jeji praskani bylo symbolikou hrméni



Perunovi slibovali stari Slované obéti, hrozilo-li jim nebezpeci
(valeCné, nakaza) a kdyz vyvazli, bohaté mu obétovali

na nalezené Perunoveé sose se dochovala stara modlitba
slovanskych Rataru, zapsdna runovym pismem:

— ,Perune, bozicku, nebij nade mnou!”“ [nebij = nehromuij]

e v prastareé slovackeé pisni jedna sloka popisuje, co ucinil Perun

cikanské divce Radce za to, ze své pokakané dité ocistila

chlebem a ne plenou:

,Buoh Parom za oblakmi

uvidi to nahnévany

tresk! zahrmi jej do celaq,

hned i s déckem zkamenéla.”
v jedné litevské lidovce se popisuje, jak se kdysi na jare
ozenil Mésic se Sluncem — v noci se vSak Mésic zatoulal a
zacal si namlouvat hvézdu Jitfrenku, za tuto nevéru Slunci na

sebe uvrhl Perunuv hnév, ktery ho za trest rozpulil ohnivym



mecem a odsoudil k tomu, Ze sotva doroste, zaCne se opét
zmensovat

fakt, Ze u Z Slovani mame Peruna dolozeného jen nepfimo
(na rozdil od V Slovanu), mUze znamenat nejen moznost, Ze
se zadny doslovny pisemny zaznam o ném nedochoval, ale
také to, ze byl uctivan pod jinymi teonymy Ci epitety (napr.
obodritsky Prove odkazujici k atributu prava) casto slozenymi
ze 2 slov, viz: Jaro-vit, Rugie-vit, Pore-vit, Radi-gast, Tri-glav,
Svanto-vit

u J Slovanu je vira v Peruna pisemné primo dolozena dokonce
az z 18. stol.

i u nas byl Perun uctivan — napr. v Praze staval jestée v 11. stol.
Peruntiv dub v posvatném haji na Petfinském vrchu u horni
stanice dnesni lanovky, kde je Kostel sv. Vavfince (puvodné
romansky kostelik pfipominan poprvé r. 1135, dnes v barokni
prestavbe s kopuli a 2 vezemi — pod Petrinem je ovSem jeste



jeden kostel sv. Vavrince)

— knézna Libuse (8. stol.) k posvatnému dubu pravidelné jezdila
obétovat a jesté behem nasledujicich 3 stoleti poté se zde lidé
schazeli ke starovérskym obradlim a poboZnostem

— ne zcela spolehlivy zdroj Vaclava Hajka z Libo€an o ném ve své
Kronice ceské mj. pise:

,Na Petriné délali si o zimnim &ase néktefi Cechové u velikého dubu
ohen, ve kterém podivné lidské tvare se jim ukazovaly. Tomu ohni Cinili
pohané velkou uctivost a jemu se klanéli, prichdzeli k nému o nocnim
case, prikladali drivi a vidice vselijaké tvare v tom ohni, sami k sobé
pravili, Ze tu se duse jejich otct a predkt od hricha ocistily. Nékteri pak
do ohné chleby a jini penize hazeli.”

— tento dub byl svévolné skacen na prani biskupa Vojtécha a na jeho
misté byl zbudovan pravé kostelik sv. Vavrince (sv. Vavrinec byl
obvykle pfipisovan pohanskym mistim, kde byvala Zarovisté;
pripadné jim byl pripisovan sv. Jakub Ci sv. Petr)

— ostatné hveézdarna, ktera je dnes na Petring, tam neni nadarmo — uz
za pohanskych dob tam sidlili hvézdopravci, pozorovatelé oblohy a
udrzovatelé posvatného ohné



Petrin: kostel sv. Vavrince
(RUZova zahrada), puvodni
misto uctivani Peruna




» Svatovaclavsky dub:

jeden z prastarych posvatnych dub stoji
dodnes ve Stochové (stf. Cechy)

podle mistni legendy se zde narodil sv. Vaclav
a jeho tehdy jesté pohanska babicka knézna
Ludmila tam na jeho pocest ten dub zasadila
(dnes uz je to dub staricky a ma malo vétvi, je
u néj dosud umisténa socha sv. Vaclava)

text na tabulce uvadi: ,, Tenhle dub byl zasazen
v r. 903 sv. Ludmilou pri narozeni sv. Vaclava ve
hradé, ktery tu kdysi staval. Dub mad 8,5 m

v obvodu.”

podle poveésti je stary 12 stoleti, ve skuteCnosti
je stari odhadovano spise na 700 — 900 let

v roce 2003 mél kmen obvod 782 cm

fotky: nahore stav kolem roku 1900, dole
soudoby stav

pozn.: o pamatnych a chranénych stromech na
Uzemi Prahy viz http://www.prazskestromy.cz/



http://www.prazskestromy.cz/




* v Brneé jsou mista zasvecena sv. Vavrinci dveé

— kostel sv. Vavrince je v Kominé (vedle restaurace U Kosa)

— v Reékovicich na Palackého nam. (pobliz kone¢né tram. €. 1 vedle
restaurace Svatovavrinecky dvlr, dnes je tam pamatkové chranény
javor)

* chram sv. Petra a Pavla v Brné je patrné na misté pradavného
bozisté, kde snad dub zasvéceny Perunovi mohl také stat — byt
autor Westphal (patrné Joachim Westphal of Eisleben) tvrdi,
ze Perunova modla byla uctivana v Brné v chramu na
Spilberku (jediny takto konkrétni dochovany zdroj...)

* nekdy byla mista spjata s kultem Peruna zasvécena sv. Petrovi
na zakladé zvukové podoby jmen (Ci na Balkané proroku
Elijasovi a v ruské varianté lljovi), ktery si az do novoveku
udrzel atributy hromovladce a jeho kult se poji s dubem Ci
navrsimi porostlymi duby

— napt. u vesnice Jarlov pobliz bulharského Plovdivu stoji dodnes dub
Sveti llja



— jeho svatek zvany llindan patril v téch lokalitach k nejvyznamnéjsim a
konaly se béhem néj slavnosti a obfady spojené s krvavymi obétmi na
vyhrazeném kultovnim misté (dfive takové misto byvalo snad u kazdé
vétsi vsi), kde se mu obétovali byci, volové, Cerni berani a kozlové

na Slovensku byl Perun uctivan jesté déle nez v Cechach

v Polsku jsou dodnes obce jmény Peruny, Piorunow,
Piorynowo a také Perunowa gora u Klodzirnky, kde byla
patrne strediska jeho kultu a kde kral Vladimir zakazal palit
ohneé Perunovi

také bulharské pohofti Pirin nese svlj nazev nejspis pravé po
Perunovi
ve stredoceském Meélniku je lokalita zvana dodnes Perunov

atd.



novodoby Perunuv idol
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novodoby Peruniv idol
(blizko Moskvy)




Veles

vetsinou byva uvadén na 2. misté hned po nejvyssim bohu
Perunovi, coz také odpovida jeho vyznamu

toto bozstvo dokladaji nejvice staroruské prameny — a to
ve dvou podobach: Veles a Volos

u dalSich linii Slovanu mame doklady o jeho kultu zejména
v toponymech, ale napt. v Cechach i v lidovych réenich,
porekadlech a pisnich (nejstarsi zapsané jiz v 15. stol.)

k etymologii jsou 2 verze vykladu:
— 1) slovanska verze:

- jeho jméno snad vzeslo z pojmu jako ,volsty, voldyka, velijv“, které
maji vesmes vztah k vlastnictvi (nikoli primo k velikosti)

- plvodni jméno Veles se zménilo na Volos patrné diky existenci
skandinavského bozstva plodnosti jménem Vols (téz Volsi), jehoz kult
do Rusi patrné prinesli vikingsti Varjagové (nasli snad u Slovanu
analogii tohoto svého boha, nebo takového, jehoz jméno se blizilo
jejich bohu dobytka a plodnosti)



- za pozornost stoji také pobaltsti Slované a Baltové (obyvajici uzemi
soucasné Litvy a LotySska) a litevsky vyraz ,,veles” (sing. velé) oznacCujici
duse zemrelych, v baltské mytologii navic Vels (Vielona) reprezentuje
mocné bozstvo zahrobniho svéta a dobytka, jemuz se v urcité dny béhem
roku kladly obéti, aby ochrariovalo duse mrtvych

- neni proto vylouceno, ze slovansky Veles byl piivodné vladcem mrtvych,
tak by byl jakymsi pozemskym protikladem Peruna

-----

lotyssky ,velns” a litevsky ,velnas” znamena Cert (podle starobylého
bozstva podsvéti Ci rohatého dobytka?), pravdépodobné je, Zze vyrazy
yvelns, velnas” coby Cert vznikly z pohanského bozstva Velesa az pozdé€ji
pod vlivem kfestanstvi

- nékteré vily s nim mdzou mit téZ néco spole¢ného (napr. makedonska
vila jménem Vela)

2) indoevropska verze:
- jednim z protivnikt boha Indry byl démon Vala, ktery poziral dobytek

- Veles vsak plvodné mohl byt i Perunovym protikladem — vzajemné
mohli vytvaret polaritu pozemskych a nebeskych sil (jde jen o hypotézu,
primo o mytologickém konfliktu mezi nimi nemame dochované svédectvi)



e podle etymologie ho tedy lze vnimat ve vztahu k podsvéti i
k zemské arodé (ta ostatneé roste ze zemé, jakoby z podsvéti) a
coby ochrance dobytka

— spojeni boha dobytka s FisSi mrtvych muize vychazet z davné indoevropské

predstavy spojujici onen svet s nedozirnymi pastvinami
* dochované zdroje o ném referuji jako o ochranci stad, magie a
snad i pastyri zemrelych:

— jakozto bohu stad a ochranci dobytka mu podléhala i polni uroda (viz
ruské zvyky pfi Zznich — napf. zavinovani ,Velesovy brady“ z klas, jez byly
obétovany coby vousy Velesovy na jeho bradu) a protozZe obili a stada
dobytka tenkrat predstavovaly hlavni zdroj majetku, pUsobil i jako

ochrance vlastnictvi a prislusely mu pak i dalsi hospodarské pravomoci —
byl darcem blahobytu, bohatstvi a hojnosti

— vzhledem k jeho hospodarské funkci ho uctivali patrné vsichni Slované

— protoze Uroda a bohatstvi byly hlavni oporou spolecenské stability,
fungoval jako ochrance spolecenského radu, takze nejen pri Perunovi,
ale i pfi Velesovi prisahali Rusové za ¢asu knizete Olega a Svjatoslava ve
smlouvach s Byzanci



byl téZ patronem véstcl — napft. legendarni pévec-prorok Bojan byl
nazyvan Velesliv syn (zmifnovan ve Slovu o pluku Igorové)

predevsim vsak stal ve stredu kultu plodnosti a plodivé sily

* je hojné uvaden ve staroruskych literarnich pamatkach

napt. Zivot sv. Vladimira, Slovo o pluku Igorové aj.

z nich je patrné, ze slo o mocné bozstvo, jehoz ucta i vyznam byly
srovnatelné s uctivanim Peruna, v jistém obdobi byl dokonce vyznacnéjsi
nez Perun

zatimco Perun trestal viniky (ktefi se provinili napf. porusenim smlouvy ci
slibu) nic¢ivou silou, tedy bleskem (a své uctivace ochranoval), Veles na
hrisniky sesilal onemocnéni spojena s utrpenim (vzhledem k jinym
mytologickym systémum by to odpovidalo jeho spjatosti s podsvétim,
kde je mj. také sidlo nemoci — viz napfr. Sestup bohyné Istar do podsvéti),
zarikavanim se tyto choroby vyhanély co nejdale —,,do sirych poli,
modrych mori, hlubokych bazin” atd.

r. 907 pri uzavirani mirové smlouvy s Byzanci prisahal knize Oleg a jeho
muzi ,podle ruského prdva na Peruna svého boha a na Volosa, boha stdd,
a tim byl mir stvrzeny”



— ruské legendy o sv. Vladimirovi a o sv. Avraamovi Rostovském (soucasnik
kniZzete Vladimira) se zminuji o existenci Velesovych idolt: ve
Vladimirové kyjevském panteonu sice Veles podle pisemnych doklad(
nebyl, jeho idol vSak nékde pobliz stal — patrné nedaleko od Kyjeva ,,na
nesmirném pastvisti, receném blani, kde byl pozdéji vystavén chram sv.
Blazeje”, pficemz Veleslv idol dal Vladimir po svém krtu obradné
svrhnout do reky Pocjany (misto, kde idol stal, vSak neni zcela
jednoznacné, nekteri badatelé ho situuji do kyjevské kupecké ctvrti
Podol)

— podobny osud ostatné potkal i Velesav idol (Udajné kamenny) v Rostové
[neplést s Rostovem na Donu], ktery byl uctivan nejen Slovany, ale i Finy,
a byl zni¢eny v 10. stol. pravé zminénym horlivym misionarem sv.
Avraamem
s Velesovym kultem byly patrné spojovany i drevené a kamenné
falické idoly Ci idoly s otvorem pro falus
— viz idol nalezeny v némeckém Altfriesacku v oblasti polabskych Slovanu a
také idoly s rohy hojnosti (napr. zbrucsky idol)
s Velesem patrneé souvisely archeology nalézané falické
symboly, jeZ mohly byt jednim z jeho atributt



klaster v Rostove (dnes mésto s cca 30.000 obyv.)




idol z Altfriesacku (s otvorem pro falus)



* s postupné silicim vlivem kiestanstvi Velestiv vyznam upadal,
az byl Veles degradovan na uroven démona v ramci nizsi lidové
mytologie s SirSim teritorialnim zabérem

— jeho drivéjsi spojeni s dobytkem (rohy) a plodivou silou (falus) v lidské
mysli nasledné evokovalo pejorativni predstavu Certa

— takovou proménu mame doloZenou i ve staroCeskych rcenich z 15. stol.:
,Ky veles té proti mné zbudil?”
,U velesa!” (ve smyslu ,u certa”)
, Ky veles ti to naseptal?”
,Jakys veles jim naseptdvad.”

— a také z 16. stol., kdy muz posila svou zlou Zzenu ,,za more k velesu” (tj.
Kk dasu”)

* Velesovu funkci ochrance stad pak prevzal kifestansky svétec sv.
Blazej, jenZ byl plivodné pastyrem
— snad v tom hrala roli i zvukova podoba reckého jména svetce — Blasios
(bulharsky Vlas, rusky Vlasij)



* s kultem Velesa se nejspis vaze stredoveka predstava
carodeéjnictvi a s tim souvisejici inkvizicni aktivity
— duvodem patrné byly obrady spjaté s kultem plodnosti: pozUstatky

téchto obradl spatfujeme jesté v pozdnim stredovéku v podobé toho,
co katolicka cirkev oznacovala jako carodéjnicky sabat

— puvodné se jednalo o lidova pohanska shromazdéni, na kterych se
oslavoval ,,rohaty” buh — ochrance dobytka a prenesené plodnosti

— tato oslavna shromazdéni provozovali bylinkafi a bylinkarky a soucasti
ritualnich oslav byvaly ritudlni hody, tance a mozna i sexualni orgie

— v duchu pohanského chapani svéta a jeho mocnosti se jednalo o
podékovani, oslavu a ucténi plodnosti (ve smyslu rozeni déti i zvirat a
rozhojnéni darti zemé)

— sexudlni podtext (coby posvatny akt) mohl byt pfi téchto obradech
zdUraznovan v souvislosti se symbolickym oplozenim zemé, plodnostni
ritualy vsak tehdy byly vnimany jinak nez dnes — lidé zili spjati s
prirodou, jejiz prirozenou soucasti byl i pohlavni styk, takze ritualy
plodnosti nebyly zavrhované — vidyt na nich a nasledném mnozeni
zavisel veskery pristi zivot



teprve pozdéji s rozsifenim kiestanskych pravidel cudnosti a pojeti
kfestanského mytu prvotniho i dédicného hfichu se toto vnimani
promeénilo: katolicka cirkev zaCala pohanské obrady oznacovat za
,dabelské praktiky” a zavedla instituci vymitace dabla

zacCala lidové obrady oznacovat jako sabaty — nazev z antickych
dionyskych mysterii, oznaCovanych jako ,sabazia“ tj. ,délat hluk*
(zidovsky ,,sabat” je néco jiného — jde o sobotu, ktera je ve Starém
zdkoné stanovena jako posvatny den a jde o 1 z 10 starozakonnich
prikazani)

tyto sabaty se konaly na vyznamnych kopcich a vrcholech, zasvécenych
patrné konkrétnim bozstviim

r. 1435 popisoval dominikansky teolog Johann Nider priznani
,Carodéjnic a ¢arodéji”, kteri se méli ucastnit takového skupinového
obradu, vyslychanych pobliz Svycarského Bernu: dotycCni tim podle ngj
slozili hold dablu, ¢imz se zrekli Krista, a pfi sabatu pouzivali specialni
mast, aby se promeénili ve zvirata, stali se neviditelnymi a v noci létali
na vzdalena mista... Nider uvadi, ze se jednalo pouze o predstavy
vyvolané dablem — doklada to pribehem zeny, ktera se pred nékolika
svedky potrela masti a zamumlala prislusna zaklinadla, nacez upadla do



spanku a po probuzeni byla presvédcena, ze |étala vzduchem
s velitelkou Dianou (fimska bohyné lovu) a dalSimi Zzenami

— masti byly patrné psychoaktivni prirodni vytazky, které mohly
vyvolavat halucinace; nebo se mohlo dokonce jednat o duchovni lety,
jak je zname z Samanské tradice?

e v déjindch lidového ,Carodéjnictvi“ mizeme rozlisit 3 typy
carodeéjnic:

— 1) bylinkarky a mastickarky: Slo o tzv. ,bilé ¢arodéjnice”, tedy védmy,
které pomahaly lidem, kazda vesnice néjakou takovou méla (viz napfr.
lidové ,,bohyné” na Kopanicich), nebyly odsuzovany za pripravu
lektvar( a masti, ale za uzivani zarikadel pfi jejich pripravé, ¢imz se
podle inkvizice dostdvaly do spolceni s dablem, jenZ do jejich lektvar(
vdechl magickou moc

- pokud se tyto lektvary uzivaly pri bolestech zubu, kolikach apod.,
byvalo to trpéno, protoze jimi trpivali i sami inkvizitofi a uleva od
téchto veédem prisla vhod, kdyz se vsak uzivaly k vyvolani nebo
zabranéni poceti, hned v tom mély prsty pekelné mocnosti — a bylo
zle...



— 2) Cerné carodéjnice: pokud byla takova védma odvrzena z lidské
spolecnosti na zakladeé treba néjaké sousedské hadky, kdy se po sporu
s ni néekomu prihodilo nestésti, byvala z toho narcena jako znalkyné
tajemna a vypovézena ze vsi — usidlila se ¢asto v lesich a mélo se za to,
ze se stala vici lidem nepratelska a obraci proti nim svou zast (a byt to
tak leckdy i mohlo)

- jakmile se to o néjaké zacalo fikat, zpravidla byla predana uradiim a
upalena — ohen mél ocistit jeji dusi od vseho hrichu

- byly zobrazovany jako bezzubé babice michajici v kotlich odporné
lektvary

— 3) satanistické carodéjnice: jejich ,existence” nastala az velmi pozdé,
mely se slétat na carodéjné sabaty a provozovat tam své rejdy a
obcovani s dablem (viz napr. Valpurzina noc ve Faustovi)

odbornici zabyvajici se touto historickou problematikou
uvadéji, Ze v prabéhu tzv. carodéjnickych procesu v 15.-17.
stol. bylo takto jen v Evropé poslano na smrt na 200.000 lidi,
v Americe to ovsem byly miliony (viz Spanélska conquista)
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cert duda pri sletu carodejnic s priserami pekelnymi
(rytina v knize biskupa Olafa Magnussona: 1550)



e uctivani Velesa mohly puvodné ovlivnit i jiné mytologické
systémy:

(

— uz zminény démon Vala (tj. ,skryvajici“, ,kradmo zmocnujici se”) ze
staroindické mytologie krade bohu Indrovi dobytek, ukryva ho
v nepristupné jeskyni a tam jej pozira — Indra vsak jeho skrys vypatra a
v souboji s Valou zvitézi

— v baltské mytologii se objevuje bytost jménem Velinas, jenz byl
protivnikem hromovladného Perkunase, jemuz také loupi dobytek (viz
hypotéza o dualismu Perun — Veles), Perkunas nad nim zvitézi, kdyz ho
pri pronasledovani porazi bleskem

— v pozdéjsi tradici byl tento Velinas spojovan s vodou a vlahou (stavél
hraze a kamenné mosty pres toky) a také s hudbou a tancem — patrné
se k jeho ucténi konaly vyznamné obrady, které mohly byt obdobou
uctivani antického Dionysa

* s \Velesovym kultem souviseji také cetna toponyma:

— napt. Volosovice Ci Volosin v Bélorusku
— meésto Volosovo v petrohradské oblasti Ruska
[viz erb mésta s Velesem na trinu]




reka Velesa tekouci smolenskou oblasti Ruska

Velesnica v Halici i stejnojmenna vesnice
v Srbsku

hora Veles v Bosné
vesnice Veles v Bulharsku

v Cechdch je v Kfivoklatské roviné v misté
starovékého sidlisté vrch Veliz (vrch 595m), kde
je archeologické nalezisté (z praveku az po
keltské i slovanské obdobi) a kostelik Narozeni
sv. Jana Krtitele postaven kolem roku 1000
knizetem Jaromirem: podle mistni povésti se zde
utkali pohané s krestany, dnes zde stoji
novodoby idol Velesa [viz foto]

u 'V aJ Slovani se Velesovo jméno dochovalo
také v souvislosti s nazvem souhvézdi Plejad
(srbochorv. Vlasici)




vrch Veliz



