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UvoD

Cilem prace je predevsim seznamit s konceptem hrdinského eposu jako
skute€nym pfedobrazem, podle kterého jsou a byly vytvareny zivoty hrdind jak zcela
smyslenych, tak i pfetvafeny zivotopisy skute¢né Zzijicich historickych postav.

Hlavnim cilem je navazani myslenek pGvodnich hrdinskych pisni jako zdroje
Cerpani novodobého vypraveéni.

Moderni ¢lovék se pfi zmince slov ,hrdinsky epos” ponékud zalekne. Vidi
pfedevsim sloZité verSe a archaickou mluvu namisto fantastickych svétu a napinavého
pfibéhu. Neuvédomuije si, Ze jejich strukturu vida dnes a denné v nespoctu knih,
divadelnich predstaveni, ale i filmu, her a komiks(. Prace se tedy bude snazit seznamit
s hlavnimi strukturami hrdinského eposu, jak se mu vénovali odbornici podle toho, co v
ném vidéli, a poukazat na souvislosti s dnesni vizi hrdiny a jeho pfibéhu. Moderni
tvurci sami se ho nelekaji, naopak. Uchopi z néj osvéd¢ené vzorce a vtisknou jim
vlastni originalitu.

Prvnim skute&nym epickym hrdinou byl sumersky kral Gilgames, jehoz pfibéh
pochazi jiz 2. tisicileti pfed nasim letopoctem. Prace se vSak soustfedi pfedevsim na
typ evropského hrdiny, pfestoze konecné pfijaté archetypy pfibéhu i jeho pfedstavitelt
jsou smési vSech svétovych kultur.

Epos samotny se za staleti své existence znacné proménoval a pfizpasoboval
potfebam spole€nosti, ve které fungoval. Lidskost a charakterové vady antickych
hrdind tak postupem €asu nahradila severska neohrozenost a romantika rytifského
stfedovéku. Prolnuti kfestanského a mytického mysleni se obtisklo i do nékterych
hrdinskych pisni: vychazeji sice z pohanského vidéni svéta, jejich obsah je

pfedkiestansky, ale zarover se v nich objevuji i kfestanské prvky.

Prvni Cast prace se vénuje pfedstaveni a synopsim nékolika nejvyznamnéjsich
hrdinskych pfibéh(, které ovlivnily vnimani konceptu hrdind, jejich vlastnosti a
neodlucitelnych prvka dobrodruzstvi, jak si ho pfedstavujeme dnes. Prvni epos,
Oddyseia, rozebira pfibéh ithackého krale Sibal(, ktery je svou lidskou strankou pro
dnesniho konzumenta jednim z nejpfistupnéjSich zacatku v oblasti hrdinskych pisni.
Jeho postava i pfibéh dala vzniknout nékolika archetypim, které dnes souviseji
pfedev8im s dobrodruznym a akénim zanrem.

Dal8i bod se vénuje pfibéhu norského reka Sigurda, ktery vystupoval ve

spousté tamnim baji a legend. Jeho hlavnim symbolem je drakobijecky mytus, kdy se



hrdina postavi nadpfirozené bestii v nerovném souboji. Sigurd je prvnim typem
idealniho hrdiny, ktery je v praci jmenovan. Pfedstavuje nékolik prvnich znaku vize
idealniho hrdiny, kterého z cesty svede pouze spletita struktura nechténé tragédie.
Destruktivni forma Zarlivé lasky. V norskych mytech je Cest a vize pravdy zasadnim
tématem, takze Sigurdlv pfibéh pfedstavuje v tomto smyslu vyzvu. Drak a jeho poklad
sice jsou stéZejnimi a nejcastéji zapamatovanymi prvky pfibéhu, ale vétdi dopad maji
intriky mezi postavami, které méla pojit milenecka a bratrska pouta daveéry.

Nejstarsi hrdinsky epos Béowulf, ktery vznikl v 7. — 9. stoleti nabizi pfedevsim
napéti ve formé bitev se Skalou nadpfirozenych bytosti starého svéta. Prezentuje formu
neznamého a nepochopitelného zla. Zaroven se zdejsi hrdina stava idealnim
archetypem klasického reka. Spole¢né se studiemi J. R. R. Tolkiena poskytuje zakladni
koncept pro dobrodruznou fantasy, ze které se dnes odviji cely tento zanr i diky
popularité oxfordského profesora lingvistiky.

ArtuSovsky mytus je ikonickou sagou v oblasti Zivota epického hrdiny. Malokdy
dnes nalezneme pfibéh, ve kterém by se nenalézal alespon jeden z jeho prvkd. Kral
Artus$ také patfi mezi prvni bajné hrdiny, u kterych se projevila snaha odborniku pfifadit
jeho Zivot skute€nym historickym osobam.

Tristan a Isolda jsou dodnes davnym archetypem romantického milostného
pfibéhu. Prestoze jejich slavu nakonec zastinili popularnéjsi nastupci, zastavaji prvni
skute€nou tragickou ,love story”.

Posledni bod, hrdinové pod horou se pak déli o univerzalni pfedstavu hrdiny-

ochrance, ktery ani po smrti nikdy neodejde z mysli lidi.

Druhd €ast prace se vénuje uz samotnému konceptu hrdinského eposu, jak byl
spojenim ruznych studii nakonec utvofen. Umisténi teoretickych studuji az do druhé
Casti nasledné srovnani s archetypy vyskytujicimi se v rozebranych eposech. Hlavni
Cast kapitoly je zasvécena praci amerického mytologa Josepha Campbella a jeho vizi
hrdinovy cesty v podobé&, monomytu”. Pravé od néj se totiz odvijely vSechny pozdéjsi
studie a inspirovali spisovatelé a reZiséfi novodobé tvorby. Dale kapitola zminuje
nékolik konceptu, ktery monomytus obohacuji nebo rozvijeji a pfedstavuje zazité

archetypy nékolika dulezitych postav pfib&hu.

Ve treti ¢asti je popsana forma adaptace konceptt hrdinskych eposi na
moderni pfibéhy. ProtoZe jednim z prvnich, kdo tuto myslenku prosazoval byl John R.

R. Tolkien, vénuje se prvni podkapitola srovnani Pisné o Béowulfovi a jeho vlastni



fantastické tvorbé. Ty nejocCividné&jSim podobnosti sam studoval a srovnaval ve svych
prednaskach.

Moderni prevzeti klasickych eposl vSak konceptu darovalo nejen inovace v
pfibéhu, ale také snahu o obménu vnimani protagonistl. Vznika tak myslenka
antihrdiny, ktery slouzi jako protiklad moralnim a charakterovym zasadam klasického
epického hrdiny.

Posledni &ast prace pak rozebira, jak byly tyto moderni inovace adaptovany do

scénaru pritazlivych pro sou¢asné publikum.
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TEORETICKA CAST

1 SLAVNI REKOVE A JEJICH PRIBEHY

Co vlastné déla hrdinu hrdinou? Sila, valeCnické uméni, odvaha nebo
rozhodnost? Myty a legendy v tom maji pfekvapivé jasno. VSechny vySe uvedené
pro jeho lid - vesnici, kmen, kralovstvi ¢i narod.

Legendarniho hrdinu totiz nedélaji hrdinou jeho fyzické €i povahové vlastnosti,
ale Ciny, a to predevsim ty, které vykona pro dobro kolektivu. Zabiti nestviry je tedy
hrdinskym skutkem pouze tehdy, kdyz dana nestvlira suzuje okolni obyvatele a jeji
zabiti tak pfinasi i dalSi uzitek nez jen demonstraci hrdinova bojového uméni €i
poskytnuti namétu k zajimavému pfibéhu.

Tento aspekt hrdinstvi je ukryt dokonce i v samotném oznaceni hrdind v mnoha
evropskych jazycich, ktera vétSinou vychazeji ze starofeckého slova héroés, puvodné
zaklad tohoto slova pravdépodobné vychazel ze slovesa strazit. Praplvodnimi hrdiny v
tomto slova smyslu tak byly ochranitelské postavy jako starofecti héroové Héraklés Ci
Orestés, ktefi se za své skutky stali uctivanymi jako polobohové a stfezili sva kralovstvi
i po smrti. Ostatné to je i znakem mnohych dalSich hrdinskych postav z riznych kultur,
ovSem k tomu az pozdéji. Teprve pozdéjsi véky rozsifily pojeti hrdiny na kohokoli, kdo
se nebezpedi a protivenstvi postavi Celem a je ochoten obétovat zivot v zajmu vysSiho

spolecenského celku.

Prvotni forma hrdinskych pfibéhu se prvotné tradovala Ustné. Uz tehdy
vychazelo najevo Ze lidstvo ma bez ohledu na odliSnosti kultura a viry velice podobnou
vizi hrdiny a eposu jeho Zivota. S vynalezem pisma pak zacaly prvni pokusy o jejich
zdokumentovani.

Jednou z nejrozsahlejsich sbirek je Islandska saga puvodné oralni pfibéhu
Edda. Vznik vétSiny eddickych pisni datovala véda pfevazné do 9. a 10. stoleti. Podle
realii se usoudilo, Ze vétSina z nich pochazi z Norska. Odtud je vikinsti osadnici vyvezli
na Island, kde se pisné dale rozvijely a vznikaly dalSi. Po nékolik staleti existovaly
pouze v Ustni podobé, zapsany byly az ve 13. stoleti. Oralni tradice je pochopitelné

poznamenala, a tak jedna piseri mize obsahovat nékolik rizné starych vrstev.
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Doba, kdy se tyto poetické utvary rodily a utvarely, byla turbulentni a rozporuplna.
Islandska spolecnost v ni zaZila nejprve prudky rozmach a posléze i totalni politicky
rozklad. Pravé finalni krizi svobodného islandského statu paradoxné provazel bouflivy
rozkvét pisemnictvi. Je tedy pravdépodobné, Zze k nému pfispélo védomi dé&jinného

zvratu a zaniku nezavislosti zemé.

Podobné jako eddické pisné, plné bajnych drakl, mocnych bohu a stateCnych
hrdinG na pozadi kultura a historie, se sbirky dobrodruznych pfib&ht zacaly hromadit i

v jinych zemi Evropy.

Nejmoudrejsi by bylo zacit u nejstar§iho evropského zdroje pfibéhu jednoho

hrdiny - eposu Oddyseia.

1.1 Odysseus, hrdina ¢lovékem

,Stvany muz bloudi, Muzo,
sinymi mofi, ztroskotav svatou Troji.
Spatfil nes¢etna mésta i mravy,
vytrpél nezmérné strasti na vinach,
bojuje se svymi druhy o holy Zivot

a navrat do viasti“

NejstarSi dilo evropskeé literatury, nesmrtelny epos Odysseia, vzrusuje
dobrodruzstvich obklopuje cela fada tajemstvi. Agkoli byva spoleéné s fliadou
oznacCovan za homérsky epos, Homérovo autorstvi neni kanonicky doloZzeno a
podobné jako jeho pfedchudci pravdépodobné vychazi z ustné tradované epické
poezie.

Odysseus, kral starofecké Ithaky, je znamy pfedevsim jako tvirce slavného
dfevéného koné, diky kterému byla dobyta mocna Tréja. Jiz tato skute€nost zdUraznuje
zakladni vlastnosti tohoto legendarniho hrdiny, ktery nevitézi pomoci hrubé sily i
vale¢nického umu, ale svym duvtipem, rozvahou a inteligenci. Odysseus je tak prvnim
skute€né civilizovanym hrdinou evropské mytologie.

Postavu Odyssea nachazime ve dvojici nejstarSich dél evropské literatury,

starofeckych homérskych eposech flias a Odyssea z osmého stoleti pfed nasim

! SRAMEK, V. a S. FISCHEROVA, Homér - Odysseia, tvodni verse.
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letopoétem. Zatimco flias , epicka basen o trojské valce, je v prvni fadé dilem opévuijici
témér superhrdinské postavy mocnych vale€nikd, civilngjSi Odysseia je dobrodruznym
pfibéhem o putovani obyCejného Clovéka dalekymi krajinami osidlenymi
podivuhodnymi bytostmi a narody.

Diky tomu tvofi tento epos pfedobraz veSkeré dobrodruzné a fantastické
literatury, rytifskymi romany poc€inaje a fantasy sagami konce. Jeho hlavni hrdina
Odysseus jiz totiz neni poloboZskou postavou zasazenou do starobylého hrdinského
fadu, ale oby€ejnym ¢lovékem soupeficim s nepfizni osudu jen pomoci rozumu a
odvahy. Vedle Hérakla a Thésea je nejznamé;jSim hrdinou feckych mytu a baji. Jeho
stateCnost, odvaha, vytrvalost a zejména chytrost vesly do pfislovi, jez ziji dodnes.
hrdina bez bazné, i kdyz ne vzdy bez hany, ozil pak Odysseus v nes€etnych dilech
Feckych, Fimskych a novovékych umélcl; Zije v nich vlastné stale. U Rimani, ktefi se
povazovali za potomky Tréjand, ho jeho nepfili§ lichotivé viastnosti zménily pfimo v
zapornou postavu. Zfejmé se mu tak mstili za to, ze ze vSech feckych viadci mél

nejvétsi podil na zahubé Troje.

Své kralovstvi vyZenil Odysseus sfiatkem s princeznou Pénelopou, kterou si
vzal z lasky. To, Ze jeji véno zahrnovalo Ithaku, Kefalénii, Zakynthos a pfilehlé pobfeZi,
také neskodilo. ProtoZe byl stejné moudry jako vychytraly, viadl spravedlivé, ve shodé
se radou snému i lidem, a se sousednimi krali zili v miru.

Kdyz pak byla utékem Heleny a Parida rozpoutana Trojska valka, snazil se ji
Odysseus nejprve zabranit diplomatickou cestou. Kdyz vyjednavani selhala, vyzval
Helenin Svagr, kral Agamemnon vSechny fecké krale, aby pomohli vratit jeho bratrovi
Menelaovi zenu a Cest. Zacal pfipravovat valeénou vypravu.

Odysseus na vyzvu nereagoval. Misto boje za manzelku jiného krale chtél zit v
miru a pohodli po boku své manzelky Pénelopy. Byli vyslani poslové, aby ithackého
krale pfesvedcili k boji, s Odysseem vS8ak byla marna fe€. Snazil se Agamemnaonovi
kuryry obelstit tim, ze predstiral duSevni chorobu. Aby to dokazal, odeSel na pole a
zacal je orat a osévat soli. BohuZel nastal jeden z mala okamzikd, kdy Odysseova mysi
byla pfechytraena. Jeden z posli na zkouSku polozil pfed spfezeni s pluhem
Odysseova novorozeného syna Télemacha. Ten pluh samoziejmé zastavil, tim vSak
prokazal, Ze ma vSech pét pohromadé a mél je poté po celou dobu valky, do které se

nakonec prece jen vypravil.
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S trochou nadsazky mizeme konstatovat, Ze v legendarni trojské valce zvitézili
rekové pfedevsim diky Odysseovi. Prvni velkou sluzbu prokazal feckému vojsku uz
pred vyplutim do Troje. Ziskal pro né ucast slavného reka Achillea. Véstci prohlasili, Ze
mésta Ize dobyt jen tehdy, zu€astni-li se taZeni Achilleus. JenZe Achilleova matka,
moiska bohyné Thetis, znala i jinou véstbu. Odejde-li jeji syn do valky, ziska pred
Trojou vé&nou slavu, ale ztrati Zivot. ProtoZe pro matku je Zivot ditéte zpravidla milejsi
nez jeho slava, ukryla Achillea na ostrové Skyru, kde musel Zit v Zenskych Satech mezi
dcerami krale Lykoméda. Odysseus tento dvur navstivil, a protoze lest je lepSi nez
nasili, prestrojil se za kupce a bez potizi se dostal do palace. Mezi Sperky a drahé latky,
které rozlozil pfed kralovské dcery, pohodil jakoby nahodou kopi. Kdyz potom jeho
druhové na dané znameni zatroubili pfed palacem na poplach, divky se bazlivé
rozprchly. Jen Achilleus se nezapfel, shodil své prestrojeni a chopil se kopi.
Prestrojeny valecnik byl tak diky Odysseovi odhalen a bez velkého pfemlouvani posilil
fady fecké armady.

Odysseovi patfila také hlavni zasluha na uspéchu vylodovaci operace. Ne ze by
kral Agamemnon nerozumél valeCnému umeéni, nebo mél zbabélé vojaky. Védélo se
véak, ze prvni Rek, ktery se dotkne trojské pady, prvni téZ padne. Jeden z ochrannych
systému patronskych boh Tréje . VSichni fecti bojovnici proto vahali, vzdyt zadny z
nich samoziejmé nechtél jit vstfic jisté smrti bez boje. Kdyz Odysseus vidél, Ze to
umoznuje Trojanim zformovat obranné Siky, rozhodl se povzbudit vahajici bojovniky a
urychlit vylodovani. Vyhodil na bfeh svdj stit a obratné na néj skocil. NadSeni vojaci,
véfFici, Zze se véstba nevyplnila, jej nasledovali. OvSem, bystrost ithackého krale byla
zfejmé skute¢né jedinena, nebot povzbuzeni vojaci jiz bfehu dosahli pésim zpusobem.
Prvni z nich pak sice skute¢né zahynul, probodnuty kopim trojského prince Hektéra.
Teprve poté se Odysseus dotkl nohou trojské pldy a riskantni vylodovaci operace byla
zajisténa.

Za dlouhych deset let, na které se protahlo obléhani Tréje, dokazal Odysseus
mnohé hrdinské Ciny. Bil se vzdy state¢né a nevahal nasadit Zivot, aby zachranil druhy,
jimz hrozila smrt. Stal se nejlepSim radcem vrchniho velitele a stejné jako na bitevnim
poli se osvédcCil pfi vyzvédnych vypravach a diplomatickych poslanich. Podafilo se mu
napfiklad infiltrovat trojské fady, dostat se tak za hradby do jejich chréamu a ukrast
odtud posvatnou sochu palladium, zasvécenou bohyni moudrosti, Athéné&, ktera svou

moci ochrafiovala mésto pred dobytim. Vzhledem k tomu, ze Tréjané méli uz tak u
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Athény vroubek za to, Ze ji Paris ve svém soudu upfel jablko nejkrasnéjsi bohyné,?
narusil tak Odysseus vyrazné trojskou moralku, a naopak povzbudil Reky.

Jeho napadem byl i prosluly ,trojsky kari”. ACkoli tvafi v tvaF nepfiteli dokazal
dokonce pfedgili. Nutno podotknout, Ze ne vzdy tento fakt akceptoval zrovna sportovné
a dokonce se zaslouzil o zahubu feckého posla, ktery ho prelstil ohledné jeho
predstiraného Silenstvi. U Tréje ho vSak nikdo neprevysil davtipem pfi feSeni spletitych

otazek a obratnosti pfi nesnadnych jednani.

Odysseovy skutky v Trojské valce, které predstavuji nejstarsi vojenskeé triky v
déjinach, by rozhodné stacily k tomu, aby mu zajistily nesmrtelnost. Odysseus se ale
predevsim proslavil dobrodruznym putovanim z Troje zpét do rodné Ithaky, které trvalo
dalSich deset let a patfi k nejpozoruhodnéjsim pfibéhdm v déjinach svétové literatury.
Béhem svého dlouhého bloudéni zaZil hrdina obrovské mnozstvi podivuhodnych
setkani s dnes jiz ikonickymi nadpfirozenymi obyvateli feckych mofi. Souboj s
jednookym obrem Polyfémem, zaludnymi kraskami Sirénami lakajicimi kouzelnym
zpévem plavce do zahuby, mofskymi obludami Skyllou a Charybdou a mnoho dalSich
tvofi zlaty fond fantastické imaginace, ze kterého pozdéji Cerpaly desitky dalSich myt

a legend, v€etné novodobé dobrodruzné literatury.

Troja jiz deset dlouhych let odolavala vSem utokim Agememnaonova vojska;
muZi byli vy€erpani a u mnohych z nich se ¢im dal vic projevovala touha pod domové.
Vice tak u Odyssea, ktery se tohoto vale¢ného tazeni v prvni fad viibec zucastnit
nechtél. Vzpominal na rodnou Ithaku, krasnou Pénelopu a pfedevSim svého syna, o
jehoz celé détstvi byl jako otec pfipraven. Mél uz tak po krk feckych krall a jejich
manzelek, trojskych princu i malichernych bohu. Kvuli sobé a svym druhdm se tedy
snazil vymyslet néjaky zplsob, jak zdolat nedobytné hradby Tréje, které udajné
postavil sam buh slunce Apollén, a moci tak vyrazit na cestu domu. Postavit dfevéného
koné a umistit do jeho dutého bficha elitu Feckych vojakd nebylo jeho prvnim napadem;
protoze ale podplaceni trojskych spojenct nebylo pravdépodobné, ukazal se jako
nejlépe proveditelny. V Eem v8ak Odysseus znovu prokazal svou povéstnou Istivost

byla zb&hlost ve vnimani své vlastni doby, znal povércivost a uctu k olympskym bohim.

% Proto byla Athéna ve valce na strané Rekdl, navzdory tomu, Ze ji Tréjané vzdy zodpovédné uctivali a
bohyné si mésto kvuli jeho kultufe a uméni dfive oblibila. Vypada to, Ze ani bohyné& moudrosti neni prosta
jeSitnosti.
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Proto zanechal spolu s koném na bfehu i ,dezertéra”, ktery mél Tréjany presvédcit, Ze
se fecka armada vzdala, odplula zpét za more a koné zde nechala jako obét bohum.
Poradil pak krali Agamemnodnovi zapalit fecky tabor, nalodit vojsko a odplout s nim na
zapad. Neodpluli v§ak domu, jak se Tréjané domnivali, ale skryli se s celym lod'stvem
ze blizkymi ostrovy. Tam potom vyckali do soumraku a za tmy se vratili k trojskym
bfehim. VSechno pak probéhlo pfesné podle Odysseova planu. Kdyz Tréjané spatfili
vzdalujici se Fecké lodé vsichni vé&fili, Ze Agamemnon své obléhani vzdal. Udajny
dezertér, zanechany na trojské plazi u dievéné ,modly”, pak na otazku co je dfevény
k(ifi zaé odpovédél slovy, které ho nauéil Odysseus: koné Rekové postavili na radu
svych véstcl, aby tak od€inili Odysseouvu loupez Athéniny posvatné sochy z hlavniho
trojského chramu. Je pry proto tak velky, aby ho Tréjané nemohli vtahnout do mésta,
protoze by je pak chranil namisto feckého lodstva. Jediné trojsky véstec Laokon
namital, Ze by méli koné radéji spalit a nic neriskovat, v té chvili vdak v prospéch Rekii
zasahla sama Athéna. Poslala na Laokona z mofe velkého hada, ktery ho zahubil.
Trojané si to prelozili jedinym moznym zplsobem: je to znameni toho, ze bohyné se
msti za zneucténi koné. Pak uz vSichni souhlasili, ze vtahnou dfevenou obétinu do
mésta. Samoziejmé museli kvuli tomu zbofit ¢ast svych legendarnich hradeb, protoze
pfesné jak bylo fe€eno, a jak Odysseus zamysSlel, kun byl tak obrovsky, Ze by jinak
branou neprosel. Pak uz jen celé mésto mohutné slavilo vytouzené vitézstvi nad
Agamemndnovym vojskem a zmozeno vinem pak spalo tvrdym spankem nic netuse,
Ze nepfitel je za branami. Reéti valednici, ukryti v dfevéném koni, pak pobili tu hrstku
strazi, ktera zUstala bdéla a dali signal svym vy€kavajicim druhim. Armada vtrhla do
Troje skrze zni¢ené hradby a nastalo stradné vrazdéni. Teprve poté, co bylo vitézstvi
Rek( uz jisté, se masakr zménil v bitvu. Tréjané, ktefi nebyli zabiti ve spanku se
kone¢né zmohly na néjakou obranu, tim v8ak vSe jen urychlili. Je zajimavé, Zze i sam
Homér v ilias li¢i chovani feckych vojakd s neskryvanou brutalitou, véetné slavnych
hrdint. Zahynuli vSichni trojsti valecnici, v€etné vétsiny kralovské rodiny. Zachranila se
jen hrstka muzu a Zen, ktefi pod vudcovstvim trojského hrdiny Ainea uprchli z hoficich
trosek Troje. Aineas pak zbytek svého lidu podle eposu Aenea odved| pfes more do
novych kong¢in, kde zaloZil mésto, z néhoz pozdéji vznikl Rim.

Po dobyti Tréje nepiekvapivé propukly mezi feckymi krali spory o ukofisténé
poklady a otroky. Odysseus se hadek o kofist v podstaté neu€astni; ze zpustoSeni
krasného mésta ma radost pouze z divodu vidiny navratu do vlasti. Mnozi z feckych
hrdinG se z vitézstvi pfili§ dlouho neradovali; bud zahynuli v mofskych hlubinach na

cesté zpét, nebo, jako Agamemnédn, padli rukou zakefnych vrahl hned po vstupu na
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rodnou pudu. | jinym bylo souzeno dlouhé bloudéni po neznamych mofich a dalekych
zemich, ale Zadny z nich v8ak nemusel tak dlouhou pout’ a pfekonat tolik straslivych
utrap jako Odysseus. Pfi¢inou v8ech téchto strasti byl hnév boha mofi Poseidona.
Jednou z prvnich pfekazek, na kterou Odysseus narazil t¢mér na zacatku své plavby.
Jeho lodé zakotvily u neznamého ostrova kvuli doplnéni zasob, ukazalo se vsak, Ze se
jedna o fisi lidozravych jednookych obri Kyklopd. Hned prvni z nich, kterého Odysseus
potkal, jej pozval k sobé do jeskyné a ithacky kral, véfici v zakon pohostinnosti,
nabidku pfijal. Polyfémos ho vSak i s jeho muzi ve své jeskyni uvéznil a zatarasil vchod
obrovskym balvanem. Hned ten vecer zabil nékolik Odysseovych muzl a udélal si z
nich vecefi. BE€hem této pfiSerné hostiny se Odyssea zeptal na jméno. Rozzufeny
ithacky kral jiz za€al spfadat pomstu za své druhy a zpUsob, jak dostat pfezivsi v
poradku zpét k lodim, proto Istivé odpovédél: ,Jmenuji se Nikdo.” Polyfémos mu na to
Skodolibé odpovida, Ze ho za zdvofilost tedy sni jako posledniho. Kdyby védél, jak
dopadla vétsina Odysseovych nepfatel, jisté by své plany zménil. Kazdé rano Kyklop
odvalil balvan, aby vyved| své stado ovci na pastvu. Vchod za sebou pak znovu
zatarasil a veCer se vratil a snédl dalSi nestastniky k vecefi, dokud se jednoho vecera
nepodafilo Odysseovi obra opit, rozpalil jeho vlastni kyj v ohni a pak mu jim ve spanku
vypichl jediné oko. Ostatni Kyklopové uslysSeli obriv kfik a pfispéchali mu na pomoc.
Na jejich otazky, kdo Zze mu to udélal, mohl odpovédét jedinym jménem které znal:
Nikdo. Obfi si mysleli, Ze se snad zblaznil, protoZe skrytého Odyssea a jeho muze
nevidéli.

Kdyz pak rano oslepeny Polyfémos poustél ovce opét na pastvu, ohmataval
kazdé z nich hibet, aby mu zadny ze zajatct neproklouzl. Ithacky kral v§ak zachranil
zbytek svych druhu tim, Ze je uvazal ovcim na bficha a sam se rovnéz poveésil pod
posledniho berana. Jakmile se dostali Stastné na lod, neodpustil si pySny Odysseus
posledni vysméch. Z pinych plic se Kyklopovi vysmal a navic na néj hrdé zavolal své
skutecné jméno, aby védél, kdo Ze ho to napalil. To se samoziejmé ukazalo jako
obrovska chyba, nebot’ Polyfémos byl synem boha Poseidona a ve vzteku po svém otci
Zadal odplatu. Kdokoli, kdo zna trochu fecké myty, vi, Ze Poseiddn se umi mstit
straslivé a Zadny rodi€ nevidi rad, kdyz se ublizuje jeho potomkdm; v&etné situaci, kdy
si za to mohou sami. Nebyt pfistani na ostrové Kyklopu, nikdy bychom epicky pfibéh
valky ho Zadny trest bohu nestihl, nyni Odysseus pykal ze akt sebeobrany. Nejdfiv ho
Poseidon nechal spatfit bfehy Ithaky a pak jeho nadéje zdrtil prudkym poryvem vétru,

ktery ithacké lodé zahnal zpét do neprobadanych mofi. Buh mofi pak Odyssea
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pronasleduje a celych deset let mu brani vstoupit na rodnou pudu. Doma na Ithace se
mezitim staci rozpoutat spory o nového krale, pfece jen, trin nemuze zlstat bez vladce
vécné, nebo by zavladl chaos. Na Odysseoveé dvore se usidli zastup napadniku, z
nichz si ma kralovna Pénelopa vybrat nového manzela, ktery bude Ithace viadnout. K
té se mezitim dostavaji zpravy ze sousednich kralovstvi, Ze jejich armady a vladci se
jiz z trojského tazeni vratili. Pfesto vSak neztraci nadéji a snazi se napadnikl zbavit
veskerou diplomatickou cestou, kterou je schopna vymyslet, a snazi se ziskat
predevsim Cas. Kdyz pozbudou vymluvy na ucinnosti, a napadnici nabudou smélosti,
prohlasi, ze se znovu provda, az utka pohiebni rubas pro Odysseova otce. Napadnici
souhlasili a tak se dala do tkani. Co utkala ve dne, pak v noci zase vyparala a dafilo se
ji takto dotérné radoby krale klamat nékolik let. Ti si dlouhou chvili kratili zneuzivanim
pohostinnosti kralovského dvora a svym hodovanim pfivedli Ithaku témér na mizinu.

Pro Odyssea znamenala jeho rodina i vlast zdroj vile pokracovat dal, ale na
rozdil od své Pénelopy se podobnou vérnosti tolik chlubit nemohl. Prvnim skluzem pro
né&j byl ostrov naroda Lotofagti®, ktefi se Zivili ovocem zapomnéni a pohostili jim viele
kazdého hosta. Kdyz u jejich bfeht pfistalo ithacké lod'stvo, zlstali tam necely rok,
dokud Odysseus ze sladké apatie, které lotosové plody zpisobovaly, neprobudil sebe i
své muze. Béhem pobytu na ostrové si vSichni uzivali spoleCnosti krasny Lotofanek.

Dalsi pokuseni na Odyssea €ekalo na Aiaie, ostrové ¢arodéjky Kirké. Kdyz na
ném Odysseus pfistal, netusil, Ze je mu souzeno zlstat tam cely rok. Muze, jez vyslal
na prizkum, zménila totiz Kirké svym kouzelnym prutem na zvifata. Aby tedy své muze
zachranil, vydal se Odysseus do palace ¢arodéjky. Jeho smélost se zalibila bohu
Hermovi.* Ten mu daroval bylinu, ktera rusi Kirgina kouzla. Kdyz Kirké poznala, Ze jeji
magie na hrdinu nezabira, dosla k nazoru, Ze musi byt vyvoleny samotnymi
olympskymi bohy. Slibila mu, Ze vrati jeho druZiné lidskou podobu, ovSem pouze pod
podminkou, ze s ni rok na ostrové zlstane a potési ji v jeji osamélosti svou spole€nosti.
Odysseus souhlasil a za ten rok, co s ni stravil, se vice nez spratelili. Pfesto vSak byl
rad, kdyz pfiSel den, kdy mohl pozadat o svoleni odplout. Kirké svuj slib splnila a
Odyssea i jeho druhy propustila; navic s dobrymi radami.

Po dalsi dlouha léta se Odysseus stfetaval na mofich a ostrovech s neprateli,
spojenci a bestiemi feckych mytd. Sahl si az na dno zoufalstvi, kdy v navrat na Ithaku
jiz nedoufal a navic pfiSel o v8echny své lodé, pratele a vojsko. Zistal nakonec sam,

kdyz Celil nejvétSimu zdrzZeni, které zakusil u nymfy Kalypso, kde Zil celych sedm let.

% Recky ,pojidadi lotosu.”
4 Biih obchodnikd, davtipu, vynalézavosti a zlodéjl.
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Pravda, i kvali tomu, Ze Poseidén mu branil moreplavbé a nymfa ho nechtéla pustit.
TouZil sice vratit se k vérné Pénolopé, ale intimni vztah s Kalypso, po dobu svého
pobytu u ni, neodmital. AZ po sedmi letech se bohové slitovali a pfinutili jak nymfu, tak
boha mofi, aby Odyssea pustili domu. Prostfednictvim voru, dvoudenniho plavani a
nakonec na propujcené spojenecké lodi se hrdina, po dlouhych deseti letech, na které
se jeho odysea diky Poseidonovym zasahim protahla, kone&né vraci na milovanou
Ithaku. Pravé v€as, nebot Pénelopina lest byla vyzrazena a napadnici ji donutili rubas
dotkat. Navic zacali hrozit smrti Odysseovu synovi, Télemachovi, ktery jiz dospél v
mozného nastupce trinu, a rozhodli se stejné pocastovat i otce, kdyby se nakonec
skute€né vratil. Télemachos nemél dost sil, aby matku pfed dotérnymi napadniky sam
ubranil, a tak se rozhodl vydat do svéta sam a otce najit. Nastésti nemusel putovat
prilis daleko, protoze Athéninou pomoci se s Odysseem setkal zrovna, kdyz ten se
vratil na Ithaku. Syn otce tedy v podstaté vidél poprvé v zivoté; kdyz Odysseus
odplouval do Trojské valky, byl Télemachos jesté v plenkach a slychal o ném pouze z
vypravéni. Spole¢né se vydali zpét do ithackého palace, Odysseus v pfestrojeni za
Zebraka.

Pénelopa vyCerpala vSechny prostfedky, ale méla jesté posledni trumf.
Vyhlasila soutéz o svou ruku. Dala pfinést Odysselv tézky luk a dvanact seker s
podminkou, Zze kdo by prostfelil Sipem skrze ucha v8ech, mél se stat jejim novym
manzelem a kralem Ithaky. Védéla totiz, Ze jediny, kdo kdy dokazal napnout tétivu
tohoto luku, byl sam Odysseus. Mezitim Télemachos propaSoval svého otce do
kralovského palace. Nikdo, kromé jeho starého psa a chlivy jej nepoznal, a poprvé po
dvaceti letech stravit noc ve svém domové, obhlédnout celou situaci a pfipravit plan.
Rano se, podle kralovnina oéekavani, nikomu z napadnik( nepodafilo luk napnout,
natoz z ngj vystrelit. Kdyz pak pozadal o sv(j pokus i pfestrojeny Odysseus, muzi se
otrhanému zebrakovi vysmali, ale Pénelopa se za néj pfimluvila. Bez namahy napjal
tétivu a prostfelil hned na prvni pokus ucha vsech dvanacti seker postavenych za
sebou. To v8ak nebylo jediné pfekvapeni. Odysseus ze sebe strhl Zebracké hadry a
stanul pfed uzurpatory ve své pravé podobé. Obratil luk proti nim a s Télemachovou
pomoci vSech 108 napadnikl pobil jako odplatu za hrubost a povySenost, se kterou se
chovali k jeho Zené, kralovstvi i lidu.

Po tomto vitézstvi musel vSak Odysseus podstoupit jesté jednu zkousku.
Pénelopa, v niz se za dlouha léta jeho nepfitomnosti utvrdila nedavéra, nechtéla uvéfit,
Ze pred ni stoji jeji muz. Navic dvacet let tvar milovaného Clovéka poznamenaji.

Nenaléhal, pouze pozadal o nocleh. Kralovna tedy nafidila, aby bylo, dle zakona
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pohostinstvi, hostovi nabidnuto nejlepsi lGzko: tedy jeji vlastni. Z kralovské loznice ho
sluhoveé méli pfestéhovat do rezervnich komnat. Odysseus poznal lest své manzelky a
prekvapené poznamenal, Zze pfestéhovat jejich loZe je nemozné. On sam prece vyfezal
nohy postele z kmene olivovniku, ktery ponechal zakofenény v zemi. ProtoZe Pénelopa
nikdy do své loznice nikoho kromé svého manzela nevpustila, kone¢né se s radosti s
nim uvitala; jenom skute¢ny Odysseus mohl tento fakt znat.

Nyni uz Odysseovi nic nebranilo, aby se ujal vlady ve svém domé i v celém
kralovstvi. O dalSim Odysseovu osudu se od Homéra nedozvidame, podle nékterych
pozdéjsich autorl umira nestastnou nahodou rukou svého syna, kterého zplodil s
Carodéjkou Kirké. Odysseia v§ak konci, jak klasicky heroicky pfibéh ma: triumfem
hrdiny, odménénym za jeho €estné skutky. V Odysseové pfipadé tedy trochu , s

odfenyma usima®“.

Ve vSech svych pfihodach vitézi Odysseus prfedevsim diky své inteligenci a
notné davce $tésti; jen vyjimecné mu pomaha valecnické uméni nebo pfizen
nesmrtelnych boh(. Pfestoze prochazi podobnymi zkouSkami jako ostatni myticti
hrdinové, tam kde se oni spoléhali na boZské schopnosti ¢i pomoc, on viechny situace
feSi povéstnou Istivosti, rozvahou a umirnénosti. Pokud se néjaky bih rozhodne ho
podpofit, je to vétSinou proto, Zze je sam zaujme. Dava tak vzniknout archetypu hrdiny -
dobrodruha, ktery se v nebezpeénych situacich nespoléha ani na své zbrané, ani na
spolec¢niky, ale pfedevs§im na sebe samotného. Pouziva sv(j Sarm a duvtip, aby se z
kazdé situace dostal pokud mozno hladce.

Odysseus byva navic popisovan jako oby&ejny Clovék, uz jeho samotny vzhled
se od zbozsténych starodavnych valeénikl dost lisi; Odysseus je licen jako pomensi,
byt urostly, zrzavy muz se zarudlou tvafi. Stejné jako jeho fyzicky vzhled trpi neduhy i
hrdinova povaha; to je pfedevsim jeho pycha. Védél o sobé, Ze je Istivy a véfil, Ze se
svymi schopnostmi z kazdého problému dostane. Pokud byl tento stav ohrozen,
reagoval jesSitné a hnévivé a nemalo ho také jeho pycha dostala do zbyteénych
problému. Odysseus byl ale velmi lidsky pfedevSim ve svych chybach, coz je ostatné
pfipad vétSiny hrdint a bohd antické mytologie. Tento prvni civilni hrdina je dneSnimu
Clovéku blizky i motivaci - neni ji touha po vitézstvi v boji €i hrdinské slavé, ale prosta
snaha vratit se domu.

Az pozdéji, kdy ideal hrdiny ovladl ve stfedovéku rytifsky romantismus, se
hrdinové projevovali jako soubor téch nejvyssSich lidskych a bozskych ctnosti, ke

kterym mohli vzhliZzet. Doba netouZila po ztotoZznéni se s protagonistou, chtéli
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obdivovat heroické €iny a vérnou lasku. Je to vSak pravé jeho lidska stranka, ktera z
Odyssea dnes déla nejlepsiho kandidata na archetyp Sibalského hrdiny; ve stopach, po
kterych kraceli Han Solo, Jack Sparrow. Mozna proto neni pfedstava tfebas pivodniho

znéni eposu Odysseia pro moderniho ¢tenare tolik désiva.

1.2 Sigurd a drakobijci

Valec¢nik vitézici nad neporazitelnou draci stvlirou patfi k nejvyraznéjSim
hrdinskym postavam myta a legend. Fantastické pfibéhy o drakobijcich si vypravéli
témér vSechny narody svéta, kterym v temnych dobach dodavaly nadéji, Zze je mozné

mytického hrdiny vibec.

Dansky folklorista Axel Olrik definoval na po&atku 20. stoleti takzvané epické
zakony ustni slovesnosti, kterymi se fidi myty, legendy a pohadky celého svéta.
Jednim z nich je takzvany zakon monumentality klicové situace (orig. Hauptsituationen
plastishcer Art), podle kterého musi byt finalni scéna kazdého takoveho vypravéni
vizualné pfitazliva. Dramaticky zavér kazdého spravného eposu ¢i mytu musi nutné byt
tak sugestivni, aby zUstal navéky vtisknut do mysli posluchacu. A co vic, jeho
monumentalita musi byt tak silna, Ze da vzniknout i ¢etnym fyzickym zpodobnénim:
rytinam, dfevofezbam,malbam ¢i kniznim ilustracim. Vzpomernme jen na stovky soch,
ikon &i kostelnich obrazu svatého Jifi zabijejiciho draka, skandinavské kamenné
plastiky Sigurda ¢i Thora bojujicich s drakem, Ci starofecka zobrazeni Jasona a draka

na keramickych amforach.

Jen tézko bychom nasli sugestivnéjsi mytickou klicovou situaci, nez je boj
legendarniho hrdiny s drakem. Mytus o drakobijci je prosté tak silny, ze v kolektivnim
nevédomi lidstva pfetrval po cela dlouha staleti, a to az do dnesni doby.

Archetypalnim pFedstavitelem hrdiny drakobijce je germansky Sigurd, v
Némecku zvany Siegfried, hlavni postava cyklu heroickych sag a pisni zpivanych jak
ve Skandinavii, tak i stfedni Evropé&. Sigurd, syn krale Sigmunda podle severskych
vikingu posledni ze slavného rodu Volsungu, se totiz stal hrdinou pfib&hu, do kterého
byli zapleteni nejen lidé s nestvury, ale i samotni bohové. Pfibéh o vale¢niku Sigurdovi,
valkyfe Brynhildé a kralovské dcefi Gudrun je soucasti Sagy o Voélsunzich, ktera je

staroislandskou parafrazi eddickych pisni. Mytologické a hrdinské pisné shirky Edda
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se shromazdovaly ve Skandinavii jiz od devatého stoleti. Saga o Vdlsunzich pochazi
asi z pocatku 13. stoleti.

Vychovatelem mladého Sigurda byl moudry trpaslik Regin, zru¢ny kovar a
Carodgj, jenz touzil ziskat obrovsky poklad, ktery stfezil jeho bratr Fafnir. Tfi bohové,
Odin, Hénir a Loki tento poklad kdysi vyzvedli z hlubin vod, z Niflneimu, coZ znamena
prasvét vod i FiSi mrtvych: podle nich se pozdéji vlastnici poklady nazyvali ,Niflungar" -
Niflungové €i Nibelungové. Bohové jej vénovali trpaslikové rodiné darem jako
odskodné za to, ze omylem zabili bratra Fafnira a Regina.

Lakomy Fafnir si ale cely poklad ponechal pro sebe a Reginovi z néj nedal ani
jedinou minci. Poklad ukryl v jeskyni na Gnitské plani a aby zajistil, ze ho o né&j nikdo
nepfipravi, nasadil si na hlavu magickou pfilbu désu. Diky jeji kouzelné moci se
promeénil ve straslivého jedovatého draka, kterého se zadny z hrdin( jeho véku
neodvazil vyzvat na souboj. Zhrzeny Regin proto vychoval ze Sigurda mocného
vale€nika, a to za jedinym ucelem - aby Fafnira proménéného v draka zabil a ziskal pro
Regina vysnény poklad. Jakmile Sigurd dosahl dospélosti, trpaslik pro néj vykoval
kouzelny me¢ Gram, tak ostry, ze kdyz jej polozil do feky Ryna a nechal proti nému
plout chomag viny, rozfizl vinu stejné jako vodni hladinu. Sigurd se s nim poté vydal na
Gnitskou plan utkat se s Fafnirem. JelikoZ mu bylo jasné, ze musi draka piekvapit ze
zalohy, vykopal na cesté, kudy se drak kazdy den plazil k vodé hlubokou jamu a ukryl
se do ni. Kdyz se pak Fafnir plazil nad nim, bodl jej Sigurd kouzelnym mecem pfimo do
srdce a smrtelné ho zranil. Umirajici Fafnir si jeté stihl se Sigurdem promluvit, nez
vydechl naposledy. VSem, kdoz si toto zlato pfivlastni pfivodi zkazu. Fafnir kvali nému
zavrazdil svého otce a nyni sam plati za zaslepeni pokladem Zivotem a ve smrtelné

kieci prorokuje, Ze to zlato bude i Sigurdovou zkazou.

Fafnir pél:
"Radim ti, Sigurde,

- radu tu prijmi:
odjed’ odtud domda!
Zvonivé zlato
A Zhavé rudé zboZi,

prsteny budou ti zhoubou!®

® Starsi Edda, Pisné hrdinské, cca 9.-10. stol., prel. L. Heger a H. Kadle¢kova.
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Kdyz tu se na scéné objevil trpaslik Regin, dosud sledujici cely boj ukryty v
housti. Dozadoval se svého podilu na pokladu, protoze pfeci jen to byl jeho mec jenz
Fafnira usmrtil. Vyfizl triumfalné drakovi srdce a pfikaze je Sigurdovi upéct na rozni.
Sigurd na né po chvili sahl, zda je jiz upe€ené a spalil si pfitom prst. Strcil si jej do ust a
kdyz se krev z drakova srdce poprvé dotkla jeho jazyka, zjistil, Ze nahle rozumi fecCi
ptakd. Hrdina se od nich dozvédél, Ze se jej Regin chysta zavrazdit a zmocnit se
draciho pokladu. Sigurd na nic necekal, Regina zabil sam a odjel do Fafnirovy jeskyné
stfezené zeleznymi vraty, kde ziskal jak dvé truhly zlata, tak i zlaté brnéni a slavnou
prilbu désu. Stal se tak vlastnikem nejvét§iho pokladu germanské mytologie, pozdéji
nazyvaného pokladem Nibelungu.

Cestou zpét spatfi na jednom kopci veliké svétlo, zafi, jako by se tu ohen k nebi
vzpinal. Kdyz pfijde bliz, spatfi v tfaslavém plapolu hradbu ze &titd a nad nimi korouhev.
Pronikne plameny a najde tvrdé spiciho ozbrojence. Sejme mu pfilbici a spatfi, ze je to
zena. Kdyz ji pak svym ostrym mecem rozfizne t€sné brnéni, divka procitne a povi mu,
Ze je valkyra® Brynhilda, jiz nejvy$si btih Odin uspal trnem zato, Ze proti jeho vili

od valkyr pomoci marné jen Z4dala".” Rozzlobeny

pfitkla v bitvé vitézstvi strané, jez
otec bohd ji pravil, Ze ona jiz nikdy v boji nezvitézi a Zze se provda leda za smrtelnika.
Brynhilda si vSak Sigurda hodla vzit jen tehdy, aZ pro sebe ziska kralovstvi a dokaze
tim tak svou odvahu a duvtip. Darovala Sigurdovi roh s boZzskou medovinou, aby nabyl
moudrosti, naucila ho rozumét runam a jinym védomostem a oba si pfisahali lasku a
vérnost, kterou naplni, az se k ni vrati.

Odtud pak pfichazi Sigurd se svym prokletym pokladem ke krali Niflungu
(Nibelungll) na Ryné, jehoz synové s nim uzaviraji svazky pratelstvi a jsou okouzleni
vypravénim o spanilé valkyfe, kterym Sigurd rozhodné nesetfi. Drakobijce je pfizvan
jako host na hrad. Jednoho rana se kralové dcefi Gudrun zdal zlovéstny sen: na radu
své matky Grimhildy, védmy a ¢arodéjky, ktera by si tu hrdinu rada ponechala, poda
Sigurdovi jednoho vec&era roh s napojem zapomnéni. Ten od této chvile zapomnél na
krasnou Brynhildu, a pak pojal Gudrin za manzelku. Gudrunin bratr Gunnar se chce
naproti tomu o valkyru uchazet a Sigurd ho na jeho namluvach doprovazi. Brynhildin
hrad je obklopen plamennym kruhem a mini dat svou ruku pouze tomu, kdo projde

touto ohnivou vyhni. Tak doufa, Ze pouze jeji state€ny Sigurd projde zkouskou a ona se

® Podle severské mytologie niz§i bohyné-valeénice, slouzici Odinovi. Vybiraji na bitevnich polich duse
state€nych padlych vale¢nikt hodnych Valhally, posmrtni hodovni siné, kde ¢ekaiji, aby po boku boht
bojovali v posledni bitvé Ragnardk

" TOLKIEN, J.R.R. The Legend of Sigurd and Gudrun, 2009.
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tim zbavi nechténych napadnikd. Gunnar popozene svého koné vpred, ale nakonec
pfed plameny ustoupi. Pomoci Grimhildinych ¢ara si vymeéni tedy podobu se Sigurdem
a hrdina chranén tasenym kouzelnym mec¢em pro pfitele prosko&i ohnivym valem. V
Gunnarové podobé stane pfed Brynhildou, ktera vaha, ale on ji upoming, Ze se
zapfisahla nasledovat toho, kdo se k ni dostane pres ohnivy kruh. Po tfi noci u ni
zustane a sdili s ni loze, ale mezi né polozi svij me¢. Rano si vyméni prsteny a
Brynhilda kone¢né souhlasi, ze si ,Gunnara” vezme za muze. Na svatbé nevésta
zahlédne Sigurda usazeného vedle Gudrun. Az pfi pohledu na jeji zhrozenou tvar se v
Sigurdovi probudi vzpominka na pfisahu, utlumena kouzelnym napojem zapomnéni.
Uvédomuije si vSak, ze ji uz nemuze se cti splnit, proto mi¢i a je vici Brynhildinym
pohledim chladny a nevS§imavy.

Béhem lovu se jde Gudrun s Brynhildou vykoupat k Rynu. Brynhilda se
Skodolibosti prohlasi, ze voda, ve které se Gudrun koupe, jiz brzy omyje nékoho vice
hodného, tedy valkyru samotnou, pfeci jen, ona je bohyni. Rozzufena Gudrun prohlasi,
Ze ona je tou, ktera ma vznesengjsi postaveni odvolavaje se na Sigurdovo vitézstvi
nad Fafnirem. Zhrzena Brynhilda, na kterou to nijak nezapusobi, se sama chlubi svym
manzelem, ktery pro ni projel ohnivym kruhem. Vyvola to trpkou hadku o cené obou
muzu a Gudrun ve zlosti pfizna, Ze to Sigurd projel ohném za Gunnara a vyménil si s ni
prsten. Gudrun ji ukaze tento klenot na své ruce, Brynhilda smrtelné zbledne a poté
sedm dni lezi bez hnuti jako by spala, ale nespi; pomysli na pomstu. Znechucené
svého manzela obvifuje, Ze ji donutil zlomit slib vzit si Sigurda. Kdyz k ni vahavé
pfistoupi sdm drakobijce, ktery uz poznal, Ze nema cenu dal pfedstirat zapomnéni,
prokleje valkyra v Zalu jeho i Gudrun k brzké smrti. Sigurd ji povi vSe o napoji
zapomnéni a ze jeho jedinou utéchou po navraceni vzpominek bylo, kdyz ji mohl
alespon vidét v Gunnarové sini. Znovu ji ujisti o své vielé lasce. Pfesto, ze dojata
Brynhilda lituje svého vzteku, nicméné pravi, Ze jeji kletba se jiz neda vzit zpét. Zajisti
vSak, ze Sigurd zemfe Cestnou smrti na hrotu mece. Oba se v hlubokém zarmutku
louci a pFipravuji se na svuj osud.

Brynhilda zada svého manzela, aby Sigurda zabil, jinak Ze opusti jeho i jeho
siné. Gunnar nejprve odmita, citujic jejich pouto pratelstvi avdak valkyra pravi, Ze to
sam Sigurd vlastné jejich pouto porusil, kdyZ ji "svedl" pro Gunnara za ohnivym kruhem.
Gunnar dlouho ztrapené pfemysli co udélat. Nakonec si necha piedvolat své bratry.
Gunnar prohlasuje, ze Sigurd porusil svou ¢ast pfisahy pfesné, jak tvrdila Brynhilda a
pochybnosti bratrt rozezene vidinou Fafnirova pokladu, ktery po drakobijci zlistane.

Nejmladsi z bratrd ma ¢€in pomsty provést. Nazve Sigurda zlodéjem manzelek, ale
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prvni pokus na lovu selze, kdyZ se na néj slavny drakobijce a potomek Vélsungtl jen
zadiva plamennym pohledem. Vrah tedy ¢eka na vhodnéjsi pfilezitost. Za usvitu
pristiho dne vstoupi do Sigurdova pokoje s tasenym mecem a probodne jej. Zranény
Sigurd staci tasit svlj kouzelny me¢ Gram a skoli svého uto¢nika na misté, sam vsak
podléha svym ranam v naruéi nestastné Gudrun.

Brynhilda ve své zasti za Isti vymamené manzelstvi a tim nasledujici ztratu své
lasky prokleje Niflungy za vrazdu a pfizna, Ze slova o jejim "svedeni" byla nepravdiva
nebot ji a zacarovaného Sigurda na IUzku oddéloval me¢ Gram. Sama se pak
probodne me€em a umirajic zada, aby bylo jeji t&lo spaleno na Sigurdové hranici s
Gramem polozenym mezi nimi jako b&hem jejich jediné spole¢né noci. Jeji pfani je
splnéno a oba jsou na plamenech pohfebni hranice pfeneseni do Valhally, kde bohové
hrdinu vfele vitaji. V den konce svéta Ragnardk pak Brynhilda Sigurda vyzbroji, aby se

postavil v bitvé na strané boh.

"Dopustil se Sigurd zrady? Nikoliv, on nepodvedl, byl sam jen podveden. Kouzla
mu zmatou jeho jednani, vioZi mu mec obracené do ruky, ale ruka byla zdvizena v
poctivéem umyslu. U ného je vSechno vérnosti, pravdivosti a nefalSovanym bojem ve
sluzbé ryzi zZivotnosti. Také Brynhilda zistane - svym zptsobem - vérna své lasce k
nému. Zustava Pravodkyni jeho duSe, jeho valkyrou a jeho osudem. Tak je oba stravi
plamen hranice, sZzehne jejich vnéjsi temny osud, zatimco nam se zda, jako by
pokracovala nepsana baseri o tom, jak stoupaji z hranice, spojeni v jedinou bytost.
Zrada se dokonala, vérnost zvitézila. Zivot byl ztracen, Zivota bylo dobyto. Tak stoji
Sigurd jako vitéz nad svym osudem. A v Brynhildiné postavé je cely osud sigurdské
povésti soustfedén, jeji temna moudrost, jeji divoka sila a jeji extaticka, nikdy
neselhavajici vérnost k neniternéjsimu citu Zivotnimu, Zar vérnosti skrze proradné

mémeni Zivota." ®

Tim konc¢i pfibéh o Sigurdovi, pfemoziteli Fafnira, archetypu postavy drakobijce,
jeho zivot zmafeny hnévem zhrzené zeny, prokletym pokladem Ci obyCejnou lidskou
neduveérou, zalezi na ¢tenafi, co si vybere. Zda se opravdu dockal dustojné smrti, jak
mu slibily Brynhilda, zavisi na uhlu pohledu. Draci zlato zustalo v rukou Niflungu a
nutno podotknout, Ze i u budoucich majitell dostélo své neblahé povésti. To je vSak uz

jiny pribéh.

8 HRYCH, E. Velka kniha bohti a bajnych hrdind.
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Legendy o drakobijcich

Vypravéni o drakobijci je prastarého plivodu a pravdépodobné vychazi z
pfedstavy patriarchalniho hrdiny bojujiciho proti starym matriarchalnim kultdm
uctivajicim temna podzemni boZstva reprezentovana pravé hrozivym drakem. V dobég,
ktera tento mytus zrodila, uz nebyly pravidelné lidské obéti zemskym bozstvim
vnimany jako nutnost, ale jako kruté zabiti nevinné osoby.

Pravé tehdy se zfejmé zrodil pfibéh o vale¢nikovi zachranujici nevinnou
princeznu ze sparl draci obludy, a osoba, ktera by byla pfedtim opovrhovanym
vyvrzencem, jenz prekazil dilezity ritual, se stala uctivanym a zbozfhovanym hrdinou.

Drakobijecky mytus se ukazal tak silnym, ze se postupné stal nutnou soucasti
zivotopisu témér kazdého epického hrdiny. Mezi nejslavnéjsi drakobijce tak mizeme
fadit jak antické postavy Heérakla, Persea, Kadma ¢i Jasona, tak i stfedovéké hrdiny
rozsahlych eposu jako byl Béowulf, rytif Tristan, kral Artu$ ¢i bohatyr Dobryna Nikitic.

Nejslavnéjsi Cesti drakobijci jsou ponékud méné aristokratiCti a heroicti. Jejich
prikladem muize byt brnénsky Feznicky tovarys, ktery zabil draka nikoli v rovném boji,
ale Isti, poptipadé knize Bruncvik, kterému ale v boji s drakem pomohl lev. Cestny
souboj s drakem byl tak v zemich €eskych vyhrazen spiSe hrdinim z pohadek, jako byli
princ Bajaja Ci stateCny kovar Mikes.

Sigurd nebyl jedinym slavnym evropskym drakobijcem, i kdyz nepochybné patfi
k t¢m nejznaméjsim. Dlkazem jeho obliby jsou jak desitky vyobrazeni, tak napfiklad i
fakt, Ze jesté docela nedavno byl az ve Finsku oblibeny lidovy tanec zvany
Sigurdsvaket, b&éhem kterého tanecnici pfezpivavali déj sagy o Sigurdovi. Z
germanského prostfedi pochazi i pisef 0 mocném valeéném krali Béowulfovi, ktery se
ve stafi utkal se straslivym ohnivym drakem, jenz pustoSil jeho kralovstvi rozzufeny
kradezi poharu z pokladu ukrytého v pohanské mohyle.
hrdiny s drakem ve stfedovéké literatufe; nepostrada napéti ani prfekvapivé zvraty
vCetné tragického zavéru, kdy hrdinny kral sice bestii pfemuze, ale zmozeny jejim
Zarem a ostrymi zuby nakonec sam zahyne. Béowulfuv souboj je tak typickou ukazkou
uplatnéni Olrikova zékona monumentality klicové situace v praxi.

Svého hrdinského drakobijce maji samoziejmé i kiestanské legendy; jim nikdo
jiny nez svaty Jifi, plvodné fimsky vojak a ¢len gardy cisafe. Ten se pfi svych cestach
dostal do mésta, u kterého se v prameni zasobujicim obyvatele pitnou vodou uhnizdil
straslivy drak. Aby nebozi lidé mésta ziskali pfistup k vodé, museli bestii kazdy den

vylékat z doupéte. Cinili tak pomoci lidskych obéti, nahodné vybiranych losem.
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Jednoho dne padl los na samotnou kralovu dceru. | kdyz kral prosil o milost, byla
princezna odvedena k drakové doupéti. V pravou chvili se ale na scéné objevil svaty
Jifi, strasnou nestvaru zabil, zachranil princeznu a odvedl ji vitézné zpét do mésta.
Vdécni obyvatelé se v dusledku tohoto hrdinského €inu zfekli pohanské viry a pfijali
kifestanstvi. Prastary archetyp drakobijce tak v legendé o svatém Jifi ziskal kiestansky
nadech. Drak uz neni chapan jako svébytna negativni nestvira z germanskych pisni,
ale jako symbol poraZzeného pohanského nabozZenstvi, pfipadné samotny dabel.

Krestansky vyklad drakobijeckého mytu jako souboje kiestanstvi s pohanstvim,
popfipadé lidské duse se Satanem, je samozfejmé jen jednim z moznych. Mezi
historiky je oblibeny alternativni vyklad tohoto mytu jako alegorie vpadu nepfatelskych
kmen ¢i narodu; "drakem" v ruskych bylinach tak maji byt Mongolové a jiné stepni
narody ohrozujici slovanskeé obyvatelstvo - vyklad podpofeny nékterymi asijsky
znéjicimi jmény ruskych drakd.

Psychologové pro zménu poukazuji na souvislost boje hrdiny s drakem se
zranim lidské osobnosti a pfekonavanim jejich starSich vyvojovych fazi, které nestvira
ztélesnuje. Antropologové oponuji teoriemi o vztahu drakobijeckého s archaickymi
pfechodovymi ritualy, popfipadé s instinktivnim lidskym strachem z had( a plaz(.

Shody nad tim, pro€ nas hrdinové zabijejici draka nepfestavajici fascinovat, se
asi nedobereme nikdy. A to az do dnesni fantasy tvorby. MoZna ma nakonec pfeci jen
na své strané nejvyssi pravdu Axel Olrik s tvrzenim, Ze pfedstava vale¢nika bojujiciho

s draci nestvlrou je prosté jen neobycCejné vizualné pfitazliva.

1.3 Pisen o Béowulfovi
,Slusi se mladiku,
stédrym byt darcem,
aby mu co viadci
po boku zdstali,
vérni druhove,
JiZ pfinaseji ciny,
neZ na stolec sedne

konat dobrodini,
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zralému vékem
vzplane-li boj,
VZdy jen chvalou,

povznese se muz!*®

Husi brk namaceny v dubénkovém inkoustu spi$ kreslil nez psal plvodni znéni
téchto slov na pergamen v kterémsi anglosaském klastefe koncem 10. stoleti. Bylo to
ruka mladého pisare, ktery na opatlv pfikaz vérné opisoval dvé stoleti staré verse, v
nichz se mu oteviral davny, neznamy svét hrdinskych ¢in(, bitevni viavy a
nadpfirozenych bytosti, tolik vzdaleny nete¢nému tichu klasternich zdi? Byla to ruka
muze, kterému pfi skladani versu tanulo na mysl vypravéni o state€ném drakobijci, a
jeho slova lovena z nejhlubsSich zakouti lidové paméti se nyni za€inala vinout po bilé
strance? Nevime.

Z jednoho jediného zachovaného rukopisu pisné o Béowulfovi se toho da zjistit
o puvodu a dobé vzniku dila jen zalostné malo. Hrdinové tohoto eposu se v jinych
pisemnych pramenech prakticky nevyskytuji, a pokud ano, pak vétSinou v jiném
kontextu nez v Béowulfovi. A tak si védci uz nékolik generaci kladou tytéz otazky: Kdo
byl Béowulf? Je cela basen smyslenkou, pokleslym mytem, anebo jen pokfivenym
zrcadlem ustni tradice odrazejici néjaké historické udalosti? Pokud ano, jak k nim doslo?
Béowulf je v podstaté prvnim hrdinskym eposem &i pisni, ktery se snazili historici,
lingvisté a mytologové prozkoumat néjak z historického hlediska. Rozhodné je tim,
ktery v tomto sméru ziskava nejvice pozornosti, snad kromé legendy o krali ArtuSovi.
Tézko Fict kolik zasluhy maji na tom pozdéjsi, vice znamé kfestanské verze, které v
podstaté splfiovaly roli nabozenské propagandy. Faktem vSak zlstava, ze Piser o
Béowulfovi fascinuje badatele dodnes, tfebaze z riznych hledisek a pohnutek.

BratrovraZzedné boje o triin, krevni msty a bitvy tvofi jediny spletity ramec
odbocek a reminiscenci, které hlavni d&j pramalo ovlivriuji. VSechno to, co déla

napinavy hrdinsky pfibéh dobrym - i dle dnesniho vkusu - zde nalezneme.

ZacCatek basné nam predstavuje danskou kralovskou dynastii od jejiho
zakladatele az po nyné&jsiho vladce, krale Hrothgara, ktery spravuje svou zemi jako

moudry viadce. Necha zbudovat majestatni hodovni sifi Heorot jako symbol slavy a

°® CERMAK J. Béowulf, Torst, 2003.
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hojnosti svého lidu. Jak 1épe pokftit nové utocisté radosti, nez velkolepou hostinou
plnou hudby. Hlasita radost Danu doléha az k domovu obra Grendela v bazinach a on
ve své zasti kuje pomstu. Tak jednou v noci vtrhne do hodovni siné a zabije tficet
bojovnikd. Noc co noc se Grendel vraci znovu, az se o udalostech dovida mlady

vélednik z fige géatského™ krale Hygelaka, Béowulf, ktery ihned vyplouva na pomoc.

Nejrozsahleji se rozboru eposu Béowulf vénoval anglicky profesor, lingvista a
spisovatel J. R. R. Tolkien. PfednaSel na toto téma rozsahlé studie a odporoval
kritikiim, ktefi vynechavali fantastické prvky eposu, jako byli Grendel a drak, ve
prospéch pouziti Béowulfa Cisté jako zdroje pro studium anglosaské historie a kultury.
Argumentuje, Ze namisto, aby se pFehlizely, poskytuji tyto prvky kli¢ k celému
vypravéni a méla by jim tudiz byt vénovana nejvétsi pozornost. Tim upozornil na dfive
zanedbavané literarni kvality eposu a byl pfesvédcCen, Ze by se mél zkoumat jako
uméleckeé dilo, nikoli jako pouhy historicky zaznam. Tyto své poznatky shrnul do jediné
vyznamné prednasky pod nazvem Beowul: The Monsters and the Critics. Ta se pozdéji
stala soucasti sbirky jeho studijnich eseji, ktera vysla po jeho smrti pod nazvem The
Monsters and the Critics and Other Essays v roce 1983. Do své vlastni literarni prace,
pfi tvorbé svého fantastického svéta Ardy, se Tolkien Béowulfem mohutné inspiroval a
nikdy se tim netajil. PouZil z néj jména i myslenky a zalozZil na ném zaklady vlastni
dra¢i mytologie.

Obvykle se pisen o Béowulfovy délila na dvé ¢asti - bitva s Grendelem a
matkou a bitva s drakem. Podle Tolkienova nazoru je bitva s matkou naprosto odlisné
strukturovana nez s Grendelem, tudiz ji pfipisoval individualni vyznam a délil druhou
Cast eposu od tohoto useku. Tolkienovi profesorsti kolegové jako treti ¢ast doplfiovali

Pouze osoba hlavniho hrdiny, Béowulfa, spojuje ¢asti pisné, tedy boj s obrem,
jeho matkou a boj s drakem. VSechny tfi udalosti jsou vice nez pohadkové, a pfesto se

staly stézejnimi motivy celého dila.

Bitva s Grendelem

Piseri o Béowulfovi tedy zacina pfib&éhem krale Hrothgara, ktery pro svuj lid
nechal zbudovat sifh Heorot. V ni, spole€né se svou kralovnou Wealhtheow, hostil své
valeCniky a poddané medovinou a hudbou. Hlomoz, ktery pfi tom tropili, drazdil

nedaleko usidleného obra Grendela, ktery do Heorotu vtrhnul a pobil a sezral spoustu

% pivodem severogermansky kmen, ktery obyval Gizemi dne$niho Svédska. Dnes ztotoZfiovani s Goty.
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Hrothgarovych muzu. Krale a jeho trinu se vSak nemohl dotknout, protoze ten byl
chranén nejmenovanym mocnym bozstvem. Grendel byl povazovan za potomka
zkaZeného plémé Kaina, bratrovraha, takZe ho svata moc odpuzovala. Hréthgara se
tedy dotknout nemohl, to mu v8ak nebranilo se kazdou dalSi noc vracet a vrazdit dal
jeho lid. Kral nakonec se svymi poddanymi sifi opustil a dal zapecetit.

Poslové tyto chmurné zpravy o Hréthgarové hanbé roznesli ke vSem sousedium.
Nyni pfichazi na scénu state¢ny Béowulf, ktery, kdyZ se dozvédél o problému s obrem,
si od svého krale vyzadal svoleni a lod a vydal se na pomoc.

Hrothgar je viele uvita, ale mnozi z jeho dvora jsou vuci géatlim ned(veéfivi;
mezi nimi pfedevsim uznavany dvofan Unferth, ktery se svou nelibosti nijak netaji a
Castuje Béowulfa kritikou a zasti. Géatsky hrdina vSak prokaze dostate¢nou
umirnénost, aby dokazal Unferthovy poznamky obratit proti nému. Hréthgar necha
otevfit znovu Heorot, aby obra nalakali. Béowulf a jeho muzi stravili v sini noc za
hlasité hudby. Grendel sapal své obéti holyma rukama, proto se i Béowulf ziekl svého
mece, aby nebyl vuéi obrovi v nevyhodé a zachoval ¢estného ducha souboje. Ulehli ke
spanku, ale Béowulf ten svUj pouze pfedstiral. Grendel virhnul hlavni branou a rovnou
jednoho z vale¢nikl pozrel. NezaskoCeny Béowulf vyskocil a ihned se pustil s
rozzufenou bestii do boje. Jeho muZi se mu pokouseli pomoci, ale jejich mece
Grendelovi nijak neskodily. Jejich vidci se podafilo uvéznit ruku netvorovi v drtivém
sevieni a nakonec mu ji u ramene holyma rukama utrhl. Zranény Grendel se odplazil

do svych bazin, kde po chvili svym ranam podlehl.

Bitva s Grendelovou matkou

Cely Hréthgartv dvur slavil a v osvobozeném Heorotu byla uspofadana
mohutna oslava, ktera trvala az do pfisti noci. Kdyz zmozZeni veselim a medovinou
vSichni ve velké sini usnou, pfichazi rozzufena Grendelova matka, touzici pomstit
synovu porazku. Zauto€i na sifi a zabije mimo jiné kralova radce a blizkého pfitele
Aescherat, jako odplatu za Grendelovu smrt.

Kral truchli, Béowulf vSak, i kdyz uz obdarovan a dostal svého slibu, nabizi opét
pomoc. Hréthgar, Béowulf a jejich bojovnici vystopuji matku do jejiho doupéte u jezera.
Béowulf se pfipravuje na bitvu a od Unfertha dostava jako gesto pratelstvi a vdéku mec
Hrunting. S kralem se domluvil na podminkach v pfipadé své smrti a pak se ponofil do
hlubin jezera. Dole u dna nalezne vchod do podvodni jeskyné a v ni Grendelovu matku
truchlici nad mrtvym synem. Kdyz ho vS8ak spatfi, ihned zautoCi. Neni vSak schopna ho

zranit jen holyma rukama skrze Béowulfovu zbroj. Vtahne ho hloubé&ji do svého
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doupéte, kde spociva Grendelovo télo a nespocet pozlstatklh muzl, které zahubil; zde
se spolu Béowulf a Grendelova matka nelitostné biji. Z poCatku to vypada, jako ze ma
bestie navrch; Béowulf totiz zjisti, Ze i pfes jeho nepochybné kvality, ji me¢ Hrunting
nijak nedkodi. Vlastné Zadna obyc€ejna zbraf. Nebyl by to fascinujici epos hrdiny,
kdyby se ob¢as nenaskytla vhodna zazracna nahoda. V pokladu, ktery Grendel a jeho
matka v doupéti nashromazdili, je také kouzelny mec, a teprve s nim se mu po tézkém
boji povede utnout ji hlavu. Béowulf pak pfistoupi k Grendelovu télu a ¢epel magického
mece se mu az po jilec roztavi v obrové jedovaté krvi. Tento jilec je to jediné, co si z
celého pokladu Béowulf pfivliastni a odnese na povrch. Obdaruje jim krale Hréthgara
pfi svém navratu do Heorotu. Za sv(j druhy hrdinsky &in, a zachranu Hréthgarova
kralovstvi, obdrzi mnohé dary; mezi nimi i kralav vlastni me¢ Naegling. Triumfalné se

vraci do Geatska.

Bitva s drakem

Po smrti geatského krale Hygelaka, se z Béowulfa za jeho skutky stal naslednik
triinu. Padesat let ubéhne od bitvy S Grendelem a jeho matkou, kdyz mlady otrok
ukradne z hnizda bezejmenného draka zlaty pohar. Kdyz ohnivy drak zjisti, Ze byl
okraden, opusti v zufivosti svou jeskyni a rozpouta pekelné bésnéni. Pali na popel vse,
co mu pfijde do cesty, v€etné mést a lidi. Stary kral Béowulf chvili vzpomina na
minulost, ¢eho dosahl a poté, nasledovan nékolika druhy, se vydava draka hledat.
Kdyz dorazi k drac¢i sluji, oznami Béowulf svym muzim, s ohnivou bestii bude bojovat
sam. Podle vlastnich slov vykona jako ochrance svého lidu posledni slavny &in. Pak
naposledy pozdravi své drahé bojovniky, ktefi na n&j pé&ji slova chvaly. Rozhodnou se
pockat u vychodu. Béowulf se opét pousti do hlubiny zemé&. Na rozdil od bitvy s
Grendelem si neni uz tak jisty svymi silami. Ceka paru a ohef, takZe vychloubani jde
stranou a vydava se na draka v pIné zbroji, se Stitem a mocnym Neaglingem tasenym
v ruce. Pak statecny valec¢nik, ktery prosel mnohymi bitvami, vyzval draka mocnym
hlasem na souboj, avSak brzy se ocita v nevyhodé. Drak na néj chrli ohen, Naegling se
o jeho pancif zlomi jako kus starého zeleza, je zranény, a pouze jeho Stit ho déli od
jisté smrti v plamenech.

Jeho rytifi, synové urozenych muzu, ktefi pfi ném jindy neochvéjné stali, nyni
pfi pohledu na draka prchli do okolnich lest. Neodvazili se pfijit svému panovnikovi na
pomoc, i kdyz z dalky vidéli, Ze prohrava. Je to mlady ¢len druziny Wiglaf, ktery, piny
uzkosti pfi pohledu na Béowulfliv stav, se snazi své druhy pfesvédcit, ze musi

zasahnout. Nakonec se sam vydava za svym kralem skrze oblaka koufe a pfispécha
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na pomoc. S pomoci state€ného, horlivého Wiglafa se Béowulfovi nakonec podafi
draka skolit. Béowulfovo télo je vSak pokryto ranami a spaleninami; citi jak mu do Zil
pronika draci jed. Obdivuje se nadhefe dra¢iho pokladu, je vdéény, Ze umira pfi obrané
svého kralovstvi a lituje pouze jediného: Ze nikdy nemél syna, kterého vsak nyni
spatfuje v state€ném Wiglafovi, a uréuje ho svym nasledovnikem. Jeho poslednim
pranim je, at mu vystavi mohylu na utesu u mofe, kde ji vSichni mofeplavci spatfi, jen
co vypluji. Draéi poklad si v ni pfeje pohibit také, protoZe ze zlata, ze kterého vzeslo
tolik nestésti, nemuze byt ani v budoucnu nic dobrého. Pak umira truchlicimu Wiglafovi
v narudi.

Béowulf je pohfben pfesné podle svych pfani, oplakavan vsemi Géaty. Zbuduiji
mu obrovskou pohfebni hranici s pfebytkem obétin a daru, v&etné prokletého pokladu.

Kdyz je kralovo télo pohlceno plameny, je na popelu postavena majestatni mohyla.

Kdo vSak Béowulf je? Hrdina, udatny valecnik, kral, drakobijce - jisté. Nepfilis
nadéjny mladik, ktery vSechny pfekvapi state¢nymi Ciny a daleko to dotahne - snad. V
eposu samotném je vyobrazen jako idealni hrdina, téméF nadclovek. V miadi
prekypujici sebevédomim, silou a odvahou, ale zaroven plny soucitu, empatie a
ochrannych pudd. Mnohdy jsou jeho ctnosti v textu vyzdvihovany; jeho druhové ho
nazyvaji milovanym vidcem a dobrym kralem - hrdinou, ktery by pro dobrou véc polozil
vlastni Zivot.

Ale pro€ je v basni tajeno jeho jméno? Béowulf je totiz kenning, basnicky opis,
tak Castyv severské skaldské poezii, v niz bylo lod’ ,hfebec more" a me€ ,havran boje".
Béowulf znamena ,vlk véel"", tedy ten, kdo $kodi véelam, kdo jim vybira med: medvéd.
Bé&Zné severské jméno Bjorn.*?

Proc€ tedy neni hrdina v basni uvadén timto jménem? Nesmi snad byt jeho
jméno vysloveno? Ale takova tabu se tykala pouze nadpfirozenych nebezpeénych
bytosti, které mohly byt vyslovenim jména pfivolany. Znamena to snad, ze Béowulf
nebyl lovék? Kazdy védecky rozbor pfinasi vice novych otazek, kolik pfinasi odpovédi
na ty staré.

Jedinymi nadpfirozenymi bytostmi v basni jsou pfitom Grendel, jeho matka a
drak. Motiv boje s drakem Ize i zjednodusSené vyloZzit jako boj dobra se zlem, byt v

pFipadé Béowulfové s pochybnym vysledkem, protoze predstavitel dobra sice draka

" Preklad podle lingvistické teorie anglického fonetika a gramatika Henry Sweeta.
2 TOLKIEN, J.R.R. The Monsters and the Critics and Other Essays - &ast Beowulf, 2006.
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zabije, ale sam zahyne. V germanske tradici je tento koncept dochovany v fadé

Heorot sice fadi obr Grendel, ale ten pfedstavuje prvoplanove, snadno pfemoZzitelné
Zlo - o tom svédci jednak to, Ze je zranitelny oby&ejnym mecem, jednak fakt, Ze jeho
jméno je pravé bez obav vyslovované. NeCekanou, obrovskou a temnou moc
predstavuje jeho matka. Zjevuje se v e chvili, kdy se vSichni raduji, Ze zlo je zaZehnano
a udefi s mnohem vétsi silou. Nemuze byt pfemozena na zemi, ve svéteé lidi a
nedotkne se ji Cepel bézného ostfi. Béowulf za ni musi sestoupit do jejiho svéta a
porazit ji jeji viastni zbrani. Stejné jako skuteénému Béowulfovu jménu se basen
disledné vyhyba i jménu Grendelovy strasné matky. Znamena to, Ze si jsou Béowulf a
Grendelova matka rovni hriizou, kterou budili? Snad - jejich souboj si totiz Ize opét
vylozit jako jiz dfive zminény souboj patriarchalniho ,nového* bozstva -
predstavovaného Béowulfem - a matriarchalniho bozstva starych véku. Doslo k prolnuti
nabozZenskych pfedstav.

Pfestoze jadro pisné o Béowulfovi je mytologické, k viastni déjové linii je
pripojeno tolik odbocek li¢icich vojenské a politické udalosti kmena zijicich v oblasti
dnesniho Danska a jizniho Svédska, Ze si je nikdo jen tak pro osvézeni d&je nemohl
vymyslet; museji alespon zkreslené zachycovat skute€nou historii. Bohuzel neexistuji
spolehlivé prameny, jejichZ pomoci by se daly objasnit.

Nékdy v té dobé odchazeli Anglové a Sasové ze severniho Némecka na Britské
ostrovy a odnaseli si s sebou také povést o Béowulfovi, kterou jednou, zménénou véky

a virou, peclivym pismem zapiSe na pergamen anglosasky mnich.

1.4 Avalone, svaty Avalone

,Kdo z tohoto kamene a kovadliny me¢ vytahne, bude kralem Anglie podle prava i

rodem.“4*

Nesmrtelna slova vyryta do kamenného podstavce s me€em tolikrat jiz
zaznamenana v rtznych o pfibéhu legendarniho krale Britanie. Kralovstvi za ziskany
mec, Kamelot a Kulaty stul a pfedevs§im milostny trojuhelnik mezi ArtuSem, Guineverou
a sirem Lancelotem, jsou hlavnimi body, které si vétSina vybavi, kdyZ uslySi vyraz

»artuSovsky epos.” Pfitom celkovy pfibéh je bohaté rozvinut zaznamy o &inech

** Obé sbirky Edda, Saga o Vélsunzich & Piseri o Fafnirovi.
14 STEINBECK, J. Ciny krale Artuse a jeho vzneenych rytifii, 2009.
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Artusovych rytifa a dopliujicich postav. Jméno svatého gralu znaji vSichni, ale vyznam

legendy o jeho hledani, nebo co gral symbolizoval, uz tudi malokdo.

V postavé krale ArtuSe badatelé poprvé hledali historické ukotveni na skute¢nou
Zijici osobu. Historicka udalost ¢i osoba se povaZuje za ovéfenou, pokud o ni informuji
nejméné dva na sobé nezavislé zdroje. Kral Artus, nebo spravnéji Arthur, neni podle
tohoto klice dolozitelna postava. Pokud totiz mame véfit historickému datovani
souvisejicimu se vpadem saskych hord do Britanie, tak vSechny historické prameny a
kroniky, uvadéjici jeho jméno, jsou napsany nejméné pét set let po jeho smrti. To
znamena, ze jsou pravdépodobnéji ovlivnény legendami, tradovanymi mezi lidmi.

Muze se jednat o postavu krale Artoria ze sedmého stoleti, jehoz jméno se vSak
v seznamech krall nevyskytuje, a tak se nejspi$ jednalo o néjakého ,vale¢ného
nacelnika®, jehoz moc skoncila s nastolenim miru. Artorius je vS8ak jen jednou z mnoha
moznosti. Néktefi vidi krale Artuse v Riothaimovi, ktery v letech 469-470 bojoval na
strané Rimana proti Vizigétim. Dal$im kandidatem na historicky skuteénou identitu
bajného krale ArtuSe je Abrosius Aurelianus, ktery v 5. stoleti skuteéné ved| Brittony
proti Sasum poté, co se fimska vojska stahla z Britanie. Pravé jeho vétSina historik(
povazuje za Artusuv pfedobraz. Jini badatelé jsou dokonce toho nazoru, ze samotna
ArtuSova postava je spojenim nékolika skutec¢nych panovnika. At jiz vSak byl slavny
ArtuSe a jeho vzneSenych rytift Kulatého stolu zanechaly nesmrtelnou stopu na
predstavé hrdinského pfib&hu o state€nosti, vérnosti, lasce, magii, temnoté a zradg,

kterou ovliviiuji az dodnes.

Postava legendarniho Artuse se dostala do mezinarodniho povédomi
predevsim diky popularnimu dilu Geoffreyho z Monmouthu Historie Britskych krald,
dokonc&ena priblizné v roce 1136. Slouzi jako kronika Zivotl britskych krald

V jeho dile je Artu$ vyobrazen jako kral, ktery porazil Sasy a vytvofil impérium
ovladajici Velkou Britanii, Irsko, Norsko a Galii. A¢koliv se naméty, udalosti a postavy
zachycené v jednotlivych zpracovanich artuSovskeé legendy €asto zasadné liSi a
neexistuje jeji kanonicka verze, Monmouthlv kral Artus ¢asto slouzil jako vzor pro
pozdé&jsi pfibéhy.

Z oficialné pfijimaného znéni v8ak vime toto: Igraina, vévodkyné cornwallska,
sledovala zadumané z hradeb postavu svého muze Gorloise. Nepfekvapilo ji, Zze se k

ni vratil uprostfed valecného tazeni, aby se s ni pomiloval. Ale Gorlois byl této noci
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nékdo jiny. Kralovna znala svého muze dobfe, vzdyt mu porodila nékolik dcer, snad
doufala, Ze da svému muzi konecné syna. V tom méla pravdu. Ve tmé nevidéla, jak se

mizejicimu jezdci vraci jeho podoba, podoba Uthera Pendragona.’®

Ano, budouci legendarni kral Artus byl poc&at Isti a pomoci kouzel. V
indoevropské mytologii takovy precedens mame, je jim fecky hrdina Héraklés. Jeho
matka Alkméné se tehdy zalibila dokonce samotnému Diovi a vliadce bohl se uchylil ke
stejné Isti jako Uther: vzal na sebe podobu jejiho muze Amfitryona, ktery, podobné jako
Gorlois, nékde val€il. Amfitrydn se ovSem z bitvy vratil, ostatné Zeus nemél ve zvyku se
zenit se svymi milenkami. A oba plody nevéry vérnych manzelek ¢ekaly hrdinské Ciny,
0 nichz se vypravi dodnes. Dité pocaté pomoci nadpfirozenych sil nemze ¢ekat

tuctovy osud.

Uther Pendragon, Cerstvé korunovany pravoplatny viadce Britanie se pravé ucil
za pochodu bfemeno vlady. Sasové vyuzili nezkuSenosti nového krale a znovu zautogili
na britské uzemi. Utherovi se je podafilo porazit a na oslavu vitézstvi a své korunovace
usporfadal hostinu pro vSechny velmoZze své fiSe. Na slavnost byl samozfejmé pozvan i
kralGv vérny spojenec vévoda Gorlois z Cornwallu, ktery pfijel se svou manzelkou
prokazoval ji rizné pozornosti. To neuslo jejimu manzelovi, takze ihned po hostiné
odjeli, aniz by pozadali krale o propusténi. Kdyz druhy den Uther zpozoroval zmizeni
milované zeny, poslal za Gorloisem posly, aby se okamzité vratil. Vévoda odmitl a krali
nezbylo nic jiného, nez proti nému zahajit valku.

Gorlois zanechal manzelku na svém nedobytném hradu Tintagel a sdm vyrazil
do bitvy proti Utherovi. Pendragon oblehl Gorloisovo leZeni, ale samou touhou po
Igrainé se ani nedokazal ucastnit boju. Jeho prvni rytif mu navrhl, aby vyhledal
kouzelnika Merlina, ten urcité situaci vyfesi. Merlin uzavrel s kralem dohodu - umozni
mu stravit jednu noc s Igrainou a kral mu za to da do vychovy chlapce, ktery bude té
noci pocat. Kral okamzité souhlasil a jesté té noci byl proveden jejich plan.

Merlin dal krali podobu Gorloise a spole¢né dojeli na mofské pobrezi, kde stal
vysoko na skale hrad Tintagel. Byl bez obav vpustén. Té noci byl po€at budouci kral
Artus. VSe by probéhlo bez problému, kdyby vévoda Gorlois nezpozoroval

nepfitomnost krale a nerozhodl se zautocit. V boji byl v§ak zabit a nékolik jeho vojaki

5 v pavodnim cornwallském jazyce znamena toto jméno ,Draci hlava®. Proto je Artus(v rod ¢asto
heraldicky spojovan s drakem, znakem rod Pendragonu.
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okamzité vyrazilo oznamit smutnou zpravu manzelce. Jaké bylo jejich pfekvapeni, kdyz
nasli na Tintagelu svého pana zdravého po boku Igrainy. Vévoda se jejich zpravé
vysmal a rychle odjel z hradu, aby se za chvili vratil ve své skutecné podobé jako kral a
vitéz.

Byl uzavien mir a na jeho upevnéni se Uther Pendragon ozZenil s ¢erstvou
vdovou po Gorloisovi. Kdyz se jejich spolecné dité narodilo, bylo ihned odevzdano
Merlinovi. Nikdo nevédél o jeho skute€ném puvodu a tak byl opatrovan Merlinem mimo
dosah intrik kralovského dvora.

Artusiyv pfibéh, alespon jeho zakladni déjova linie, je velmi dobfe znam.
Artuse tedy vychoval Merlin, prokazal svilj ptivod i hodnotu vytaZzeni meée z kamene™®
a po Pendragonové smrti nastoupil na tran Britanie. Kolem Artu$e se nasledné
shromazdila druzina nejlepSich rytifd, s nimiz hodoval u Kulatého stolu, ktery dostala
jako véno jeho manzelka Guinevera. Ten nejlepSi rytif, Lancelot, mu nakonec
Guineveru svedl. BEhem vale¢ného tazeni proti Lancelotovi se pokusil viady zmocnit
Artusav synovec a syn, Mordred. V tomto pfipadé byl pfi plozeni ditéte kouzly oSalen
otec, tedy Artus, a incestu se dopustil nevédomky; Morgana, Mordredova matka, byla
dcerou Igrainy a Gorloise. Artude tedy nenavidéla jako syna muze, ktery jejimu otci

privodil smrt.

PFipad Mordreda a Morgany je viibec dokonalou ukazkou toho, jak lidské jazyky
dokazou zménit plvodni vypravéni v temny epos. Postava Morgany prodélala v
artudovskych legendach snad nejvice promén, dokonce dala vzniknout dalSim osobam.
Pdvodné byla onou Pani z jezera, ktera ArtuSovi propujcila Excalibur a v pozdéjsim
podani vychovala Lancelota. Také byla vilou'’, ktera po kralové posledni bitvé u
Camlanu prevazi smrtelné zranéného Artuse na ostrov Avalon, kde se mize uzdravit.
Podle keltské tradice je tedy zpodobnéni matefské bohyné, ale jeji valeéné stranky;,
ktera je aktivni v bitvé - a podle toho se také jeji postava v legendach vyvijela. Nakonec
se od Jezerni panny odstépila a stala se nevlastni Artusovou sestrou s arodéjnymi
sklony, ktera krale Isti svedla k incestu a zplodila s nim syna Mordreda, budouciho
otcovraha. Dokazala poblaznit i Merlina, ktery se do ni na stara kolena zamiloval a

prozradil ji v8echna sva kouzla, s jejichZz pomoci ho zaklela pod zem.'® Mordred byval

'® Navzdory popularmi minéni se nejednalo o Excalibur, ten Artus ziskal aZ pozdé&ji od Pani z jezera poté,
co se mu me¢€ vytazeny z kamene zlomil v souboji. OvSem, podobna historka o meci vytazeném z kameni
se vypravi i o rytifi Kulatého stolu Galahadovi.

" Odtud pochazi vyznam jejiho titulu” Morgana le Fay. Pfeklad z plvodné starofrancouzského slova fae
znamenajici vila.

18 podle jinych verzi se stala Merlinovou zhoubou Nimue, ,nova” verze Pani jezera.
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velSsky knize, s Artusem méli pomérné alergické vztahy a k dovrSeni vSeho urazil
Mordred kralovnu Guineveru. Byla z toho bitva u Camlanu, kde oba muzi zahynuli.
Pozdéjsi legendy uz Mordreda uvadéji jako ArtuSova synovce, jemuz kral po dobu
svého tazeni na pevninu svéfil pod ochranu nejen svou fisi, ale i manzelku. Mordred
toho samoziejmé zneuzil, zradil vlastniho stryce a zmocnil se obojiho: kralovstvi i
Guinevery. A Mordredova postava je oCerfiovana jesté dal. Stane se z néj plod
krvesmilstva ArtuSe a jeho sestry, coz je asi ten nejhorsi pavod jaky si sttedovék mohl
predstavit. Mordred Artu$e nenavidi, Skodi mu kudy chodi, je to on, kdo odhali milostny
pomér Lancelota a Guinevery. V bitvé u Camlanu si s Artusem navzajem zasadi
smrtelné rany. Poptavka po hrdinském vyjevu souboje dobra se zlem je uspokojena.
Mordred se stal v artuSovskych legendach personifikaci vSech negativnich myslenek,

je temnou, zkazenou postavou, silou smrti.

Artu$ tedy umira proklan kopim svého syna. Co se stalo s kralem, poté legenda
popisuije jen velmi skromné a pravé Artusova smrt, &i jeho zmizeni je jednim ze stale
zahadnych prvk( pfibéhu. Pfece jen, na konci slavného zivota si hrdina zasluhuje
dlstojny pohfeb se vdemi poctami, jez mu nalezi. VSichni znami hrdinové se jich
dockali, pro¢ tedy misto odpoc€inku nejslavnéjSiho krale Britanie neni jednim z
nejoslavnéjSich ¢asti celého pfibéhu jako u Béowulfa, jako u Sigurda? Jednou
moznosti je opét rozvétvenost riznych znéni legendy o krali Artusovi. Ani historikoveé,
snhazici se pfibéh zasadit do skute¢ny redlii, nemaji na &¢em stavét. Kromé ponékud
pochybného tvrzeni mnicht z opatstvi Glastobury® o nalezeni Artu$ova hrobu ve
Artus$ je pfevezen pies posvatné jezero na mysticky ostrov Avalon, kde byl ukovan
Excalibur. Zde Artu$ podle jedné teorie umira a je pohiben, podle jiné zde spocine,
dokud vyléCen ze svych ran nepovede avalonské vojsko na pomoc Britanii, az jej bude
nejvice potfebovat. Je to mozna praveé tato vize hrdiny - nikoliv porazeného, padlého,
ale bdiciho strazce nad bezpecim svého lidu, pro které tolik znamena, ktera Cini
ArtuSovskou legendu umysiné neurcitou ohledné kone¢ného osudu svého reka

Tak se artuSovské legendy traduji od stfedovéku, tak je zapsali Geoffrey z
Monmouthu ve dvanactém stoleti a sir Thomas Mallory v patnactém stoleti. Oba je
pochopitelné vySperkovali ,vedlejSimi“ dobrodruzstvimi ArtuSovych rytif a samoziejmé
vypravénim o svatém gralu, které ale jako by s hlavni osnovou rytifského romanu

nesouviselo. Samoziejmé poskytuje ArtuSovym rytifim obrovsky prostor pro konani

19 Udajné spoéivajici na bfehu posvatného jezera, v jehoZ stfedu se nachazi Avalon.
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hrdinskych €ind, ovSem zaroveri okaté rozdéluje hlavni nit pfibéhu. Co tedy vedlo
stfedovéké autory k tomu, Ze zdanlivé nesouvisejici ¢ast legendy ve vypravéni
ponechali? Mohlo to byt tak, Ze hlavni osnovou artuSovskych legend neni milostny
pfibéh, ktery je dnes tolik zpopularizovan, ale pravé hledani gralu, a Mallory a Geoffrey
pouze zduraznili ty motivy, které odpovidaly dvorské kultufe. Je-li tomu tak, nezbyva
nez si poloZit otazku: pro€ Artusovi rytifi hledali svaty gral? A co vlastné svaty gral

predstavuje?

1.4.1 Patrani po svatém gralu

Podle kiestanskeé tradice je svaty gral nadoba nebo pohar, z néjz pil Jezis pfi
posledni veCefi a do néhoz byla zachycena Kristova krev prolita na kfizi. Pohar se pak,
dle nékterych verzi, dostal do Britanie. Z tohoto hlediska ma gral samozfejmé
mimoradné schopnosti, legendami doloZené jsou minimalné dvé. Dokaze nasytit
hladovéjici a uzdravuje, pfipadné dava vécny zivot. Ostatné ArtuSovi rytifi se s gralem
seznamili tak, ze se zjevil u Kulatého stolu, sam kolem dokola a pfed kazdym z nich se
tyto funkce gralu doslovné, védél, Ze gral syti a 1éCi pfedevsim dusi, nikoliv télo.
Vyznamnou postavou patrani po gralu je rytit Galahad. Jeho otcem byl Lancelot, jako
matka se vétSinou uvadi Elaine. Vychovavan byl v Zzenském klastefe, a kdyZ vyrostl,
pasoval ho na rytife sdm Lancelot. Jednoho dne ArtuSovi rytifi zahlédli v kameni v fece
zarazeny mec€. Napis vytesany do kamene pravil, Ze me€ vytahne pouze nejlepsi rytif
na svété. Jediny komu se to podafilo, byl pravé Galahad. Byl také jednim z rytifl, ktefi
se vydali hledat gral a podle nékterych legend byl také jedinym dost ryziho srdce, mysili
a odvahy, aby ho nalezl. Na svych cestach se dostal az do pohanského kralovstvi
Sarassu. Tamni kral ho uvéznil v hladomorné, ale Galahad pfeZil, protoZe ho Zivil gral.

Po kralové smrti se sam stal viadcem Sarassu.

Jenze to je stfedovéka interpretace. A je znamo, ze artusovské legendy jsou
mnohem starsi, tudiz musel gral pfedstavovat néco jiného nez pohar z posledni vecCefe
Pané.

V roce 1891 byly na jutskych vykopavkach archeology nalezeny strepy
stfibrného ritualniho kotle, bohaté zdobeného vyjevy valecnikd topenych nejvysSim

bohem valky Teutatisem. Ale bojovnici na reliéfu hynou jen zdanlivé, vzapéti z kotle
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mytologickych keltskych krall takové kotle vlastnili také. Kdyz se do nich vecer vlozil

zabity valeénik, rano byl Ziv a zdrav.”

Ano, takoveé kotle, uzdravujici a ozivujici, keltska mytologie zna. Podobny motiv
nalezneme i u nasich germanskych sousedl. Aby se mohl napit z kotle moudrosti, byl
nejvyssi bih Odin ochoten obétovat vlastni oko. Samoziejmé, Ze v keltské mytologii
existuji i kotle neustale pIné bud bozské medoviny nebo kouzelnych nektaru, ale ten
nejneobycejnéjsi vlastni otcovsky kral boht Dagda. Jeho kotel dodava osvézujici
vitalitu a silu, neponecha nikoho hladového. Kazdy v ném najde jidlo, které mu je
nejvic po chuti. Ne nahodou to pfipomina prvni zjeveni svatého gralu u Kulatého stolu
krale ArtuSe. Dagduv kotel byl skute¢né pfedobrazem poharu Pané. Dagda, ac byl
mimo jiné také bohem vale¢niku, byl pfedevsim tvofivou silou a v kombinaci s
matefskou bohyni darcem vseho zivota. Odpovida tim bohu Teutatisovi, ktery, jak bylo
uvedeno vySe, pomoci svého kotle provadi reinkarnaci zemfelych, samoziejmé do

lepSiho Zivota.

Pavod legendy o gralu tedy saha az hluboko do keltského davnovéku a je s
podivem, jak malo se jeho pohanské a kfestanské pojeti liSi. Syti, uzdravuje a ozivuje,
samoziejmeé i v keltském pojeti ve spiritudlnim smyslu. Rozdil je pouze v tom, Ze
keltska tradice ono ozZiveni chape cyklicky, jako fetéz reinkarnaci, zatimco kfestanska

linearné jako prechod ze Zivota pozemského v Zivot véény.

Hledani svatého gralu je tedy tfeba chapat spis§ symbolicky jako hledani smyslu
zivota. Velmi pfipadné z tohoto hlediska je, Zze ve chvili, kdy sir Galahad, ktery gral
nalezl, zemfel, se otevielo nebe a gral v ném opét zmizel. Ve chvili, kdy si ¢lovék mysili,

Ze ma vSechno pevné v rukou, je najednou vSechno jinak.

Legenda o krali ArtuSovi lezi v zakladech naseho povédomi a s odkazy na
ArtuSe, Merlina, svaty gral Ci rytife Kulatého stolu se setkavame témér denné, a to
nejenom v souvislosti s Zanrem fantasy tvorby. Pfedstavila tolik osnov a archetypd, ze

se ji jako jedné z mala podafilo naplnit svij odkaz a z mysli lidi nikdy nezmizi.

1.5 Tristan a Isolda, hrdinové jako milenci

e

Nejsilngjsi lidsky cit, ktery dokaze pfekonat vSechny nastrahy svéta, je laska.

Tedy alespon podle nékterych mytl a legend. U téch nejstarSich nehrala milostna

% Dokument Digging for the Truth: The Holy Grail, televizni stanice History, 2005.

39



tematika vyraznégjsi roli. Situace se zménila ve 12. stoleti, kdy se milostny vztah dvou
lidi stal oblibenym tématem rytifskych eposu a dvorské poezie. Na pocatku této zmény
stali Tristan a Isolda.

Zatimco v pisni o Sigurdovi se setkavame s laskou sice upfimnou, vSak
destruktivni, s pfichodem dvorného rytifrského smysleni nabyla myslenka lasky v

Pfibéh o Tristanovi a Isoldé postrada klasické znaky heroickych pisni, pfesto si
plné zaslouzi své misto mezi eposy, které stvofily vzor, zachovany az do dnesni tvorby.

Nesmrtelny pfibéh Tristana a Isoldy je prvni z nekone¢ného mnozstvi
dobrodruznych romanci, které prostupuji svétovou literaturu jako ¢ervena nit. Starsi
milostné pfibéhy bychom sice nasli jiz nejen v starovéké antice, ale ackoli slavu
Tristana a Isoldy pozdéji zastinili Romeo a Julie Williama Shakespeara, je nutné
konstatovat, ze to byl pravé jejich pfibéh, ktery do galerie hrdinskych archetypu zasadil
dvojici milencu pfeduréenych jeden druhému osudem a stradajicich nucenym
odlou¢enim. Ve svém puvodnim znéni je epos ni¢im nespojeny s dnesni klasickou
artusovskou literaturou, ale nejzachovalejSi verze jiz odkazy na ArtuSe a jeho dvir do
svého pfib&hu zahrnuji. Spojeni mezi Tristanem a Isoldou a artuSovskou legendou bylo
Gasem rozSifeno a po dokonceni pfibéhu Lancelota a svatého Gralu pfiblizné ve
tfinactém stoleti, byla stvofena rozsahla Prose Tristan, ktera pevné stanovi Tristana
jako rytife Kulatého stolu, ktery se dokonce patrani po svatém Gralu ucastni. Prose
Tristan se poté stala vdeobecné pfijimanou stfedovékou verzi pfibéhu o Tristanovi a
Isoldé a pfedevSim pak slouzi jako vzor inspirace pro artuSovského autora sira
Thomase Malloryho. Pavodni epos ¢asové prechazi a pravdépodobné inspiroval
artudovskou verzi s romanci Lancelota s Guineverou, a mél zna¢ny dopad na evropské

uméni a literaturu jako ideal romantické lasky, od dob, kdy se poprvé objevil.

Pfed-artuSovské vypraveni o Tristanovi a Isoldé je francouzsky rytifsky epos
vychazejici ze starodavnych keltskych povésti a jeho déj, odehravajici se v Irsku a
britském kralovstvi Cornwall, je na poméry podobnych romanci pomérné komplikovany.

Prvnim z jeho hrdind je uSlechtily rytif Tristan, puvodem z rodiny viadcu
Cornwallu, kterému tragicky zemfou oba rodice. Je vychovan v cizi zemi a nic pfitom
netusi o svém kralovském pavodu. Jednou ho viny nahodou zanesou do Cornwallu,
kde vstoupi do sluzeb zdejSiho krale Marka. Po néjaké dobé vyjde na jevo, Ze je on
sam synovcem samotného krale, ktery si jej velmi oblibi a Tristan se stane vitanou

posilou jeho dvora.
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Jednoho dne vyhlasi mocny kral Irska Donnchadh veliky turnaj o ruku své dcery,
krasné Isoldy. Tu kral Mark touzi pojmout za Zenu a Tristan se proto nabidne, Ze Isoldu
pro svého krale vybojuje. Odpluje do Irska a diky svym skvélym vale€nickych
schopnostem hravé porazi vSechny protivniky. Stane se ale néco, co nikdo necekal -
do pohledného mladého rytife se zamiluje sama Isolda.

Jeji nadéje jsou v3ak zhaseny, kdyZ se dozvi, Ze ji nechce pro sebe, ale pro
ciziho krale, a Ze je navic z Cornwallu, zemé tradi¢nich nepfatel jejiho lidu. Z respektu
ke svému otci, ktery ji zaslibil vitézi turnaje, se ale rozhodne city pfekonat. Vyzada si
proto od své sluzebné kouzelny napoj lasky, ktery chce spolecné s kralem vypit a tak

se do néj nucené zamilovat.

Prvni milostny trojuhelnik

Zatimco Tristan a Isolda putuji na lodi zpét do Cornwallu, jejich zivoty se kvdli
nahodé osudové propletou. Omylem totiz spole¢né vypiji onen kouzelny napoj, diky
némuz se do sebe zamiluji nerozdélitelnou a vé¢nou laskou. Isolda se pfesto musi vdat
za Marka, kterého nemiluje, je neStastna a tajné se s Tristanem schazi ve svych
komnatach. Pravé v tuto chvili zacina hlavni déjova linka pfibéhu, diky které ziskal
svoji oblibu a nesmrtelnost. Isolda se nahle ocita uprostfed nefeditelného milostného
trojuhelniku; na jednu stranu cti svého manzela, dobrého krale Marka, na druhou
stranu ji srdce neustale tahne k milovanému Tristanovi. Podobné rozpolceny je i Tristan,
ktery je zmitdn mezi loajalitou ke svému krali a pfiteli Markovi a vasnivou laskou k nové
cornwallské kralovné, a koneckoncu i samotny kral Mark, ktery vidi v Tristanovi
stfidavé svého syna a v Isoldé Zenu, kterou miluje, a jindy milence zrazujici jeho
daveéru.

Nasleduji etné peripetie tohoto stfedovékého milostného trojuhelniku, kdy muz
stfidavé ziskava a ztraci viru ve svoji manzelku. Situace eskaluje do podoby kdy
zatrpkly Mark odsoudi Trsitana k smrti a Isoldu do lazaretu. Milencim se podafi
spolecné uniknout, avSak nedlouho poté jsou kralem nalezeni. Isolda je nakonec
odvedena zpét do kralova manzelského loZe. Laskou se souzici Tristan je ponechan
osudu a ranény, nemocny nakonec kvuli nenaplnéné lasce umira. Jakmile Isolda spatfi

jeho mrtveé télo, polibi jej a zemfe s nim.
Nesmrtelna legenda

Pfibéh o Tristanovi a Isoldé zname v mnoha riznych verzich+ lisi se jak jejich

déj, tak vyslovnost jmen hrdinu - vedle Tristana a Isoldy se tak setkavame s Tristramem
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Ci Iseult. StaroCeska romance ze 14. stoleti, jediné verSované zpracovani této latky ve
slovanském jazyce, pak tyto hrdiny oznacuje jako Tristrama a Izaldu. Kostra pfibéhu
vSak zUstava stejna.

At uz jsou nazyvani jakkoli, pravdou zUstava, Ze jejich osudy v sobé nesly tak
silné archetypalni poselstvi, Ze ovlivnily prakticky veskerou pozdé&jsi milostnou
literaturu. Dukazem mohou byt jak tisicepodobnych pfibéhu, které se objevuji dodnes,
tak i fakt, Ze to byl pravé milostny trojuhelnik Tristana, Isoldy a krale Marka, ktery
isnpiroval dnes daleko znaméjsi trojuhelnik rytife Lancelota, kralovny Guinevery a krale
ArtuSe. To, ze je toto vypravéni skute¢né nesmrtelné, doklada i slavna opera Richarda
Wagnera Tristan und Isolde z roku 1865 a mnozstvi jeho pozdéjSich filmovych
zpracovani.

Nejnovéjsi badani dokonce ukazuji, Ze pfibéh Tristana a Isoldy nevychazi jen z
keltského folkloru, jak se odbornici plivodné domnivali, ale muze byt daleko strarsi.
Jeho prapocatek je totiz mozné hledat v archaickém pFibéhu o krasné Vis a udatném
Raminovi, vypravéjicim o lasce dvou milencll z navzajem znepratelenych rodd, ktery
pochazi ze staré Persie z prvniho stoleti naseho letopoctu. Do Evropy jej zfejmé
pFinesli potulni minstrelové, ktefi se s nim seznamili od Saracént béhem kfizovych
vyprav. V Evropé se pak propojil s mistni keltskou tradici o rytifi Tristanovi a princezné

Isoldé a dal tak vzniknout naSemu vypraveéni.

Dnes jiz t&éZko pochopime, pro¢ nase osudy Tristana a Isoldy tolik fascinovaly.
nejdulezitéjsi véci na svété je laska - a to nikoliv abstraktni kfestanska laska k Bohu ¢i
bliznimu svému, ale pozemska, romanticka laska k osobé& druhého pohlavi. Toto
poselstvi, které dnes nevnimame jako nové &i jakkoli zajimavé, muselo ve stfedovéku,
fidicim se pfisnou kfestanskou moralkou, plasobit doslova jako zjeveni.

Prvotni verze pfibéhu proto jejich "hfiSnou" lasku vysvétluji motivem
kouzelného napoje, ktery oba milenci omylem vypili; jednali pak mimo svoji vuli pod
vlivem mocné magie a nebyli za své €iny zodpovédni.

Touto berlickou se zpévaci a vypravéci pfibéhu snaZili omluvit jejich vztah pred
cirkvi a Bohem; novéjSi verze vypravéni o Tristanovi a Isoldé uz ale motiv napoje lasky
opoustéji a nechavaji oba milence do sebe zamilovat se jen tak, pfirozenou cestou.
Mozna toto nakonec predstavuje nejvétsi vitézstvi tohoto pfibéhu v dé&jinach mytd,

legend a literatury.
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V obdobi nasledujicim po vzniku vypravéni o Tristanovi a Isoldé se ve svétové
literatufe objevuje cela fada podobnych milostnych pfibéhl. Jen maloktery z nich se
stal podobné popularni jako tento. Se stoupajici ulohou milostné literatury v evropské
kultufe se pak podobné pFibéhy rozsifily natolik, Ze motivy z nich pronikly i do lidovych
pisni a pohadek - tedy tam, odkud prastary epos o Tristanovi a Isoldé kdysi davno
vzesel.

Lidovy folklor si oblibil pfedevsim zavérecny motiv pfibéhu. Podle néj nad hrobem

obou milenctl vyrostla dvojice dvojice stromu, jejichz vétve se nad nahrobni deskou
vzajemné propletly. Pravoplatny manzel Isoldy kral Mark nechal vétve obou stromu
neékolikrat ofezat, ale ty vzdy znovu vyrostly, pfipominajici propletené ruce milencu.
Pred silou vé€né lasky ztélesnéné pfirodou nakonec ustoupil a Tristan s Isoldou tak

alespon symbolicky spocinuli ve vé&ném objeti.

1.6 Hrdinové spici pod horou

Pamatka na vyznamné osobnosti nemuze nikdy nadobro zmizet z povrchu
zemského. Jejich dédictvi pfipominaji nahrobky, dilo a legendy, tradované v kronikach,
pisnich €i lidové slovesnosti. Néktefi hrdinové byla ale natolik vyznamni, Ze viastné
nikdy doopravdy nezemfeli. Podobné jako je to v nékterych verzich o krali Artusovi,
Postupem Casu se stejné jako mece v kameni a hrdinni drakobijci stavaji sou¢asti

monomytu.

Dlvody pfitomnosti hrdiny v ele spiciho vojska se mohou rlznit; podle vétSiny
poveésti se hrdina ocitne v hofe az po své smrti, ale nemusi to byt pravidlem.

Tak napfiklad srbsky neporazitelny bohatyr Marko Kraljevi€, pfedmét Cetnych
taméjSich epickych pisni. Obdivovany vale¢nik, dokazal béhem jediné bitvy pobit
stovky nepfratel, ale ze svéta odeSel kvuli zklamani z vyvoje spole€nosti. Ke sklonku
Zivota se totiZz dozvédél o vynalezu palnych zbrani vyuZivajicich stfelny prach.
Zklamany prohlasil, Ze ve svété tak zbabélych zbrani, kterymi maze mocného hrdinu

zabit i pouhé malé dité, nechce uz dale Zit a od té doby o ném nikdo neslysel.

Dalsi hrdinové se v hore ocitli kvlli zahadnému zmizeni ¢i nahlé smrti; lid prosté
nevefil ze by nékdo tak veliky mohl neoCekavané zemfit a vysnil si legendu o tom, ze je
stale naZivu.

Typickym pfikladem muze byt milacek lidu cisar Josef Il., oblibeny pfedevsim

kvuli zruSeni nevolnictvi, o kterém zacaly podobné pfibéhy kolovat okamzité po jeho
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smrti. Nékolik desitek let poté uz se Josef Il. objevuje v povéstech jako mesias, ktery
se vrati a pfinese prostym lidem vytouzenou definitivni svobodu.

Mytus o nikdy neumirajicim hrdinovi je tak silny, Zze pfezil i do dnesni doby.
Pfikladem mohou byt moderni hrdinové neCekané umirajici v relativné mladém véku,
jako byli americky herec James Dean, rockovy zpévak James Morrison €i prezident
John F. Kennedy. | o nich dnes koluji moderni legendy tvrdici, ze ve skuteCnosti

nezemfieli a jednoho dne se znovu vrati, aby potésili své vérné.

Povést o blanickych rytifich

Nelze zde opomenout jednu z asi nejznaméjSich legend u nas. Bez ohledu na
kazdeého individualni pohled na pfibéhy o hrdinech, natoz téch eskych, témér kazdy
nékdy slysel o rytifich spicich v hofe Blanik. Stala se totiz natolik univerzalni, ze je
odkaz ¢i zminka na ni pouzivana v pfislovich bézného zivota od humoru pfes sport az
po klasicky patriotismus.

Neni divu, historek o setkani s tajemnymi obyvateli Blaniku je hojné a koluji jiz
po staleti. Napfiklad jesté v roce 1868, kdy byl z hory laman jeden ze zakladnich
kamenu Narodniho divadla, se Udajné zahadné ztratil kamenicky pomocnik, kterého
pfili§ brzy odpaleny vybuch odhodil dolt z kopce. Jeho télo nebylo nalezeno. V
kamenické dilné se ukazal az po dlouhych osmnacti letech, kdy zazaloval mistra za
nevyplacenou mzdu a prekvapenym soudcim vypravél, ze celou dobu stravil uvnitf
hory, kde se setkal s pfizratnym vojskem. Zda se jednalo o dobfe promysleny podvod
s vidinou pfihodného zisku, fantasticky jev nebo je Blanik obdobnou zahadou na urovni
bermudského trojuhelniku. Nicméné faktem z(istava, Ze muz spor vyhral.** Obyvatelé

okolnich vsi a mést tvrdi, Ze se zde podobné udalosti déji az do dnes.

Kdo jsou vlastné tajemni rytifi z Blaniku a kdo je jejich zahadnym vadcem?
Povésti se shoduji na jediném - v nitru hory odpociva vojsko starodavnych valeénikd,
které v dobé , kdy bude Ceské zemi nejhure, vyrazi utiskovanému lidu na pomoc. Svoji
moci porazi vSechny nepfatele ¢eského naroda a nastoli véCny mir a pofadek.
Znamenim Kk jejich zasahu budou uschlé stromy u ficky Blanice ¢€i na vrcholu Blaniku,
které se najednou zazelenaji.

Vudcem blanického vojska odpocivajiciho v nadhernych sinich z kfistalu je
svaty Vaclav, patron Ceské zemé, ktery dava o kazdé pulinoci rozkaz k otevieni hory.

Pfizracna armada tehdy vyjizdi na blizké plané, kde se cvi€i v bo.ji, a s prvnimi

21 Oblibena povést v okoli Blaniku, ktera dnes nabyla takrka lidového postaveni.
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paprsky slunce se vraci zpét do nitra hory. Zde tiSe spi, s neustale osedlanymi korimi,
pfipravena v pfipadé potfeby ihned vyrazit do boje. Ta nastane v okamziku nejvétsi
nouze Ceského naroda, kdy bude ve valkach srovnano i hlavni mésto.

Cechové ale nemusi zoufat; v hodiné nejvy$si se hora otevfe, vyjede z ni
mocné vojsko se svatym Vaclavem na bélouSovi v Cele a pfipravi nepratelim takovou

krvavou lazen, ze se vyschly rybnik na upati Blaniku naplni krvi zabitych.

PFibéh o blanickych rytifich neni nikterak vyjimecny; podobnych povésti o
spicich hrdinech nalezneme v eskych zemich nékolik desitek. Blanicka povést je z
nich rozhodné nejznamé;si, protoze byla v dobé narodniho obrozeni zpopularizovana
Ceskymi buditeli. Z obecného povédomi tak vytlaCila ostatni lokace spiciho vojska, jako
byla hora Rl’p, vrch Svidnik na Taborsku, Turov na Nachodsku, VySehradska skala i
Bila hora. Pokud tomu mame véfit, ma nase vlast skute¢né stédrou zasobu vojenskych
sil. VSechny tyto lokality spojovala pfedstava spici apokalyptické armady vedené
mocnym narodnim hrdinou. Tim ale rozhodné nebyl jen svaty Vaclav.

Na mnoha mistech byla za velitelku spiciho vojska povaZzovana myticka
knézna Libuse, jeji manzel Pfemysl Orag, &i dokonce husitsky vojeviidce Jan Zizka;
puvodnim vidcem blanické armady mél pak byt renesancni Slechtic Zdenék Zasmucky,
Ci dokonce jiho&esky velmoz Oldfich z RoZzmberka.

Samotny mytus o vojsku spicim v hofe je pravdépodobné orientalniho pavodu a
je roz8ifeny po celé Evropé. Z vychodu jej pfinesli kfizaci vracejici se z kfizovych
vyprav. Nejvétsi oblibu zaznamenal v podobé takzvané Kaisersage (cisarské povésti)
vypravéjici o cisafovi Fridrichu Barbarossovi spicim v hofe Kyffhauser, ktera ovlivnila
celou fadu podobnych vypravéni, véetné eské blanické povésti. Svoji povahou je
tento mytus velice blizky pavodni antické pfedstavé o héroech, ktefi stfezi svoji zemi a
lid i po smrti.

DalSi ideovy zaklad mytu dodala keltska mytologie, ktera zna posvatné kopce,
kudy mohou lidé vstoupit do jiného svéta nadpfirozenych bytosti. Pfibéh o spicich
ochrancich je tak svébytnou kombinaci vlivi mnoha kultur, v€etné kiestanské

predstavy svétce - zemského patrona, bdiciho nad osudem svého naroda.
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2 OSNOVY HRDINSKEHO TEXTU

Téma hrdinského eposu je univerzalni, vyskytuje se v kazdé kulture, kazdém
obdobi. Je tolik neomezené pestry a pfizplsobivy jako ¢lovék sam, pfitom ve svém
zakladé zlstava stejnym. Neuvéfitelné houzevnatym systémem prvku, které se

objevuji ve vécnych reprizach v hlubinach lidskych mysili.

2.1 Monomytus - zivot legendarniho hrdiny

Badatelé si jiZ v devatenactém stoleti vSimli pfekvapivé podobnosti hrdinskych
pribéhl jednotlivych svétovych kultur. Uvédomili si, ze tato vypravéni spise nez o
realnych historickych osobnostech a udalostech vypovidaji o kolektivnich a

archetypalnich predstavach o tom, jak by mél zivot spravného hrdiny vypadat.

Poznavani téchto identickych rysu se brzy stalo sttedem zajmu mnohych
folklorist(i, mytologu i spisovatelll. Samotna myslenka na definici monomytu jako
univerzalniho déjového konceptu se zrodila az o trochu pozdéji v teoriich Josepha
Campbella, ktery této mysSlence vénoval vyCerpavajici porci své tvorby. Samotny
termin monomytus si vypujcil od irského basnika James A. Joyce. Vyjadfuje model tzv.
»hrdinovy cesty”, coz bylo podle Cambella zakladni schéma hrdinského pfibéhu,
které vétSina nasledovala. Nebyl ve svych objevech prvnim ani poslednim a po ném i

dal$i navazovali na jeho i star§i myslenky, rozvijeli a pfizpusobovali je své dobé.

Dle téchto predstav tak byly vytvareny jak zivoty hrdin(i zcela smysSlenych, tak i
pretvareny Zivotopisy skuteénych historickych osobnosti. | pfibéhy nepochybné
existujicich postav, jako byli Mojzi§, Jezi§ ¢i Mohamed, tak byly postupem &asu v
ustnim podani vylepSeny, aby co nejlépe vyhovovaly pozadovanému hrdinského

archetypu.

Prvni kdo se pokusil hrdinsky archetyp detailné popsat, byl rakousky
psychoanalytik Otto Rank. A to jiz v roce 1909. Podle jeho teorie je zivot kazdého
mytického hrdiny lemovan Sesti zakladnimi pfelomovymi udalostmi: 1. Hrdinovo
narozeni je pfedpovézeno proroctvim. 2. Jeho rodice jsou boZského, kralovského nebo
Slechtického ptvodu. 3. Od rodi¢u je hrdina v brzkém véku odloucen ¢i odveden. 4.

Hrdina je zachranén nebo vychovavan nahradnimi rodici - péstouny. 5. Hrdina se vraci
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do zemé rodict a dokazuje zde svoji cenu. 6. Odhaluje svuj pdvod a obdrzi za néj

odménu, &asto kralovsky trin.?

Tento archetypalni hrdinsky zivotopis, ktery mizeme aplikovat pfedevsim na
velké mnozstvi mytickych, pohadkovych i fantastickych hrdinli - od Persea az po
Plavacka a Aragorna - v roce 1936 rozSifil britsky folklorista a major FitzRoy Richard

Somerset, ¢tvrty baron z Raglanu.

2.1.1 Lord Raglan

Britsky folklorista lord Raglan z teorii Otta Ranka vytvofil rozSifenéjsi zivotopis
legendarniho hrdiny, jak se odrazi ve stovkach legend a mytd, The Hero, a Study in
Myth, Tradition and Drama (poprvé publikovana 1939). Raglanuv zivotopis idealniho
hrdiny obsahuje celkem dvaadvacet pfelomovych zZivotnich udalosti,(viz pfiloha A) zda
se ale, ze zcela vSechny nedokazal prozit zadny z legendarnich hrdind. Nejvice shod
se podafilo ziskat nabozenskym postavam Krisny (21 bodu) a Mojzise (20 bod), v

t&sném zavésu za nimi pak krali ArtuSovi a zakladateli Rima Romulovi (oba 19 bod().

Nasleduje Jezis s Perseem (18 bodu), pak Mohamed a Héraklés (17 bodu). O
néco hufe si vedou Buddha s Béowulfem (18 bodu) a Achilles (10 bodu). Na
pomysiném konci Zebficku idealnich hrdin pfekvapivé najdeme jak Odyssea, tak

kouzelnického uéné Harryho Pottera (oba osm bodu).

To on ve své knize poprvé vyslovil myslenku, Ze tradi¢ni eposy a legendy, ve
vSech svych formach, nejsou zaloZené z ¢asti na historickych faktech a z ¢asti na
vlastni lidské pfredstavivosti, ale na jakémsi ritualu dramatu. Vé&noval se srovnani a
prokazani, ze u vétSiny z nich neexistuje dikaz historické souvislosti. Pfedved| pouto
mezi lidovym vypravénim a mytem a usoudil, Ze pfibéh hrdiny je disledkem archetypu
predstav o heroickém eposu. Nutno podotknout, Ze lord Raglan se ve svych studiich

vénoval pfedevsim rozboru antickych a severskych legend.

%2 pfeklad z online publikace The Myth of the Birth of the Hero : A Psychological Interpretation of Mythology
(1914) od Otta Ranka.
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Raglanovsky hrdina

VétSina Raglanovych pokracovatell byla fascinovana spiSe vyobrazenim
epického putovani uz od dob prvnich zminek patrani po svatém gralu. Vétsina
hrdinskych eposU prece zobrazuje hrdinovo osudové patrani ¢i cestu. Na rozdil od nich
vénuje lord Raglan velkou ¢ast svého konceptu hrdinova Zivota okolnostem jeho zrodu
a plvodu a dobyti slavy nasleduje obdobi miru, kdy si miaze vychutnat svou odménu.
To mlze, ale nemusi trvat vé¢né. Na rozdil od svych nastupcl se vénoval pfimo

strukture pfibéhu a to mu neposkytovalo pfili§ prostoru pro identifikaci rysu postav.

2.1.2 Tisic tvafri hrdiny

Na vySe uvedené teorie navazal v roce 1948 americky mytolog Joseph
Campbell s pfedstavou monomytu, podle které hrdinové vSech kultur prochazeji tremi
zakladnimi fazemi zivotniho pfibéhu. Jedna se o alternativni, vice duchovné zaméfeny
zivotopis mytického hrdiny mozny rozdélit do tfi kategorii, dohromady o sedmnacti
bodech. Odchod (Departure), vlastni dobrodruzstvi (Initiation), a navrat (Return).
,0dchod® se vénuje zazitkim pfed samotnou vypravou; ,vlastni
dobrodruzZstvi“ obsahuje mnoha hrdinova dobrodruzstvi b&éhem putovani. ,Navrat* je

pak hrdinova cesta doma s védomostmi a silou, kterych dosahl béhem cesty.

Teorie monomytu, ktery se podle Campbella sklada z celé fady dil€ich aktu,
byla s uspéchem aplikovana nejen na celou fadu tradi¢nich myt(, legend a pohadek,
ale i na ¢etna dila fantastiky a Zanrové riznorodé filmové tvorby. Optikou monomytu
tak mizeme vnimat nejen Zivotni pfibéh Persea, krale Artuse &i JeziSe Krista, ale i
hobitl z Tolkienova Hobita a Pana prstend, Nea z filmu Matrix ¢i Luka Skywalkera ze
série Star Wars, ktera byla ostatné teorii monomytu inspirovana. Nehledé na jeho

dopad na budouci pfedstavu o postavé hrdiny.

Campbellova cesta hrdiny

Joseph Campbell ve své teorii monomytu Cerpal podklady pfedevsim z
mytologie, ndbozenskych textd s prorockym a svéteckymi postavami a samoziejmé
hrdinskych pisni. Svou praci a myslenky shromazdil predevSim v publikaci Tisic tvari
hrdiny (The Hero with a Thousand Faces), prvné vysla v roce 1949. Predstavuje to
nejryzejSi vyjadreni o jeho pozorovani pretrvavajicino tématu ve vSech oralnich

tradicich a znamé literatury - mytu, ¢i eposu hrdiny.
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Popisuje v Hrdinovi sedmnact fazi nebo krokd hrdinovy cesty. Jen malo
puvodnich mytu ¢i hrdinskych eposu obsahuje vSech sedmnact bodu, nékteré se
mohou vénovat vétsiné z nich, zatimco dalSi zahrnuji jen par; nékteré myty si hledi jen
jediného z nich a rozvijeji pfibéh a postavy kolem né&j. DalSi moznosti je, Zze se legendy

s témito body zachazeni v rizném poradi. V prabéhu

Téchto sedmnact fazi mize byt usporadano do tfi podkategorii: v prvni z nich,
odchodu, hrdina na vyzvu z venci opousti béZny kazdodenni svét a vstupuje do druhé
faze vlastniho dobrodruZstvi, nadpfirozeného svéta, plného nebezpecnych protivnikd,
ale i magickych pomocnikud. Zde postupné prekonava celou fadu prfekazek a po
finalnim souboji ziskava cenny dar. Poté se mize béhem tfeti faze ndvratu odebrat
zpét do svého kazdodenniho svéta, ktery pomoci nové ziskaného daru zachrani, nebo

vyrazné zlepsi.

Myslenky, které Campbell predklada v této, a dalSich svych publikacich, jsou
znamenitym slozenim analytickych nastroji. S nimi Ize témérF vzdy ustanovit, co
pfibéhu chybi nebo jej brzdi, a umoznuje nalézt nejlepsi FeSeni pro témér kazdy
vypravéc€sky problém rozborem v knize ly¢enych vzorl. Jeho pfinos nelze popfit, i kdyz
se vénoval pfevazné duchovnim kvalitam a zkouskam hrdinova charakteru, takze bylo
tfeba jej s proménou doby pretfidit, zjednodusit a neustale obménovat, aby byl
schopny uspokoijit poptavku. Tisic tvari hrdiny ma dodnes podstatny dopad na psani a
sdéleni pfibéhu, ale pfedevsim také na filmafskou tvorbu. RezZiséfi jako, Francis F.
Coppola (Kmotr), George Miller (Sileny Max), Steven Spielberg (Jursky park), John
Boorman (Excalibur) a George Lucas (Star Wars, viz pfiloha B) vdéci za ¢ast svého
uspé&chu nestarnoucim strukturam, které Joseph Campbelll identifikoval. Ze se v
dnesni filmové a knizni tvorbé shoduje s jeho strukturou vice bodU, nez v plvodnich
mytech a eposech jen dokazuje, nakolik se jeho teorie stala zasadni pro vypravé&ske
umeni.

V podstaté se nejedna o nic nového. Campbellovy poznatky jsou starsi nez
pyramidy, starSi nez prvni nasténné jeskynni malby. Jeho pfinosem bylo shromazdit
tyto poznatky, prozkoumat je, roz€lenit a pojmenovat. Jako prvni tuto strukturu odkryva,
strukturu, ktera je za kazdym kdy vypravénym pfibéhem. Ve svych studiich svéta
hrdinského eposu objevil, ze vSechny jsou v zakladé stejnym pfibéhem, nekonecné
pfevypravénym v bezpoctu variacich. Tvrdi, ze veSkeré pfib&hy, at védomky ¢i ne,

nasleduji odvéky vzor mytl a legend, a Ze kazdy z nich, od primitivnich braku po
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nejvyssi literaturu, Ize chapat v jako odnoz hrdinského mytu: ,monomytus® jehoz

principy vyklada pravé v Hrdinovi.

Campbellova cesta smysleni je shodna s teoriemi Svycarského Psychologa
Carla Junga, ktery poprvé popsal a nazval ,archetypy” - neustale se opakuijici rysy, ke
kterym dochazi ve snech vSech lidi a mytech vSech kultur. Jung konstatoval, Ze tyto
archetypy jsou odezvou aspektu lidské mysli. NaSe osobnosti se do téchto rysu

roz€leni, aby sehraly dramata naSich zivotu.

2.1.3 Campbellovych sedmnact fazi monomytu
Vyzva k dobrodruzstvi

Hrdina zacina ve znamé situaci €i prostfedi vSednosti, kdyz obdrzi informace,

které pak hraji roli vyzvy vydat se do neznama.

Tato prvni faze cesty, kterou Campbell nazyva ,vyzvou k dobrodruzstvi”,
stanovuje, Ze osud hrdinu povolal a vtiskl jeho duchovni jadro z Sedé béznosti jeho
kazdodenni existence do neznama. Daroval mu vyjimec¢nost. Takto je mu souzena
nova konéina, pina odmény i nebezpeéi.>® Mize byt vselijak prezentovana. Jako
vzdalena zemé, prastary les, kralovstvi pod zemi, na dné mofe, nebo vysoko nad
mraky. Utajeny ostrov, majestatni horské vrcholy &i Zivouci snovy stav, ale vzdy se
jedna o misto pIné plynulych a mnohotvarnych bytosti, nepfedstavitelnych hrozeb a
puvabu, nadlidskych vykon(. Nese oznaceni ,,novy svét”. Hrdina mize dobrovolné
pokraCovat smérem do tohoto neznamého svéta, aby se dobrodruzstvi mohlo
uskutec€nit. Jako se to stalo Odysseovi, jehoz lod byla nepfizni mofského boha
Poseidona svedena z rutinni plavby smérem domu na Ithaku, vstfic neznamym
morskym vétrim.Tak jednal fecky hrdina Théseus, kdyz se po navratu do davérné
znamého rodného mésta doslechl o hrlizném pribéhu krétské nestviry Minotaura a
rozhodl se vydat do tajemného labyrintu. Stejné jako rytif Galahad, okouzlen zjevenim

svatého Gralu opousti znamé prostfedi Kamelotu.

Dobrodruzstvi maze pfitom zacit jako pouha nahoda. Budouci rek se muze jen
nahodné prochazet mistem, kde se mihne né&jaky jedine¢ny fenomén, ktery upouta
jeho pozornost. Neznamo pak svadi z vSedni cesty obycejnych lidi. Pfipady se pak
mnozi z riznych koutl svéta. V legendach popisujicich putovani Gautamy Buddhy za

osvicenstvim, to zacina stejné. Vyméni svij bézny Zivot ni¢im nevyjimeéného clovéka

23 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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za usilovani o ziskani spiritualniho prozfeni poté, co pozoruje trojici muza. Starého,
nemocneho a mrtvého, ktefi vedou spor o tom, pro€ je na svété bida a utrpeni. Mrtvi
pochopitelné nemluvi, alespon ne ve realité prostého lidského zivota, coZz samo
poukazuje na spiritualitu celé udalosti. Ta slouzi jako Buddhova vyzva k dobrodruZstvi
a zakladni pohnutka o dosaZeni stavu fyzicke, ale pfedevsim duchovni Uplnosti, ktera

posléze inspiruje vznik celého nového nabozenstvi.

Odmitnuti vyzvy hrdinou

Casto se stane, Ze kdyZ se vyzva uskuteéni, budouci hrdina nejprve odmitne
volani uposlechnout. Toto mize plynout ze smyslu pro ¢est nebo povinnost vici treti
0sobé; ze strachu, nejistoty nebo nedostatku viry v sama sebe. Libovolné mnozstvi
ddvodu, funguijici jako ,kotva”, ktera jej drzi nebo radi hrdinovy zlstat ve své soucasné

situaci.

Odmitnuti vyzvy pfeméni dobrodruzstvi v negativum. Uvéznény ve vSednosti
tézké prace, nudy nebo kulturni povinnosti, subjekt pfibéhu ztraci schopnost
individualni aktivni €innosti a stava se z néj obét vyzadujici zachranu. Jakmile okusil
jedine€nost a skalu moznosti, které ,vyzva” nabizi, stary Zivot nabude Sedivé
bezvychodnosti. Jeho dfive kvétnaty svét se stane vyprahlou pousti a jeho Zivot mu
pfipada bezvyznamny. Cokoli nyni dokaze, v Eemkoli uspéje, bude pouze slouzit jako
kompenzace Sance, kterou si nechal protéct mezi prsty. Veskeré budouci €iny budou
pouze vystavenou zdi, bludistém, ve kterém on sam ukryl pfed sebou svého Minotaura,

svou Sanci na dobrodruzstvi.

VSe na co se nyni zmUze, je vytvareni novych problému pro svou osobu a jen
oCekavat postupny rozpad své osobnosti. Zustane jednim z mnoha. Pozdé;jsi
teoretikove, ktefi na Campbellovy Uvahy navazuji, vyzdvihavaji fakt, ze pocatecni
odmitnuti nemusi byt definitivni. | kdyz hrdina ,vyzvu” zprvu nepfijme, je mozné, ze s
emu Casem naskytne druha pfilezitost. V novodobém vypravéni je velmi vdécné téma
pomsty. Protagonistu jeho odmitnuti nevede do hlubin zoufalstvi a sebereflexe,
naopak, je sijist, Ze jednal spravné. Dokud ovSem jeho ,kotva” neni n&jak ohrozena, Ci
rovnou zdecimovana. Pokud navic odplata souvisi s cilem dobrodruZstvi, tim Iépe.
Chopi se tedy pfedchozi nabidky osudu a vydava se na vypravu, opét motivovan svym
pfedchozim prostym zZivotem, jako predtim u odmitnuti. Tentokrat vSak z ddvodu
pomsty, eventualné zachrany. Tim se do plvodniho Campbellova seznam fazi

hrdinovy cesty dostava nadavkem bod ,koneéného prijeti vyzvy’. Mytologie jinak
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nabizi bezpocet pfikladl, co se stalo s jednotlivci, ktefi ,vyzvy” neuposlechli a jak

dopadli.

Bilbo Pytlik v Hobitovi je naprosto proti jakékoli formé dobrodruzstvi, nedostava
vSak prilis na vybér, kdyz se v jeho domove ocitne ¢arodéj a pocetna vyprava trpasliku.

Mesias Neo ze série Matrix obdrzel svou vyzvu doslova po telefonu.

Nadpfirozena pomoc

Nékdy také zvana pomocnik s kouzelnym talismanem. Jakmile se hrdina
vypravé zavaze, umysiné ¢i podvédomé, zjevi se na scéné jeho praivodce a magicky
pomocnik, nebo o sobé da néjakym zplusobem védét. V drtivém poctu pfipadd navic
tento nadpfirozeny mentor obdaruje hrdinu jednim, nebo vice talismany &i artefakty,
které mu pozdéji na jejich dobrodruzstvi pfijdou vhod. Do tohoto obohaceni se pocitaji i

dosud neznamé védomosti.

Pro ty, ktefi tedy Uplné neodmitli ,vyzvu” bude jednim z jejich prvnich setkani,
pokud ne tim zcela prvnim, s figurou protektora. Casto se bude jednat o starého muze
nebo Zenu, ktefi poskytnou dobrodruhovi amulety proti mocnostem, kterym ma celit,
ma-li uspét. Takovato postava pfedstavuje laskavou, ochrannou moc pfeduréeni. Tato
fantazie, pfedstava podpory a ochrany, znamena utéchu. Slib, Ze vidina miru a
spravedlnosti neni ztracena, podporuje tuto vidinu v pfitomnosti a stejné tak hrdinovu
véc. Je znakem, Ze i kdyZ se jedinec¢né moznosti zdaji byt v ohrozZeni, ochranné sily v
neznamych zakoutich poznani a pfekonavani hranic znamého svéta, jsou

vSudypfitomné. Je tfeba pouze mit nadéji a viru a davni ochranci se zjevi.

L,Zareagovani na volani vlastniho osudu a vytrvalym pokracovanim v uréené cesté, jak
se okolnosti zaénou skute¢né projevovat, shleda hrdina svou odvahu odménénou tim,
Ze ve$keré sily podvédomi jsou na jeho strané. Matka priroda sama je pak naklonéna
Jjeho pozoruhodné uloze. A dokud jsou hrdinovy éiny ve shodé s tim, na co je dobré
pro jeho spole¢nost, zda se jakoby se vezl na vzneSeném rytmu souladu, ktery jen
upevriuje viru v benevolentni podporu. Pfipisuje si tak svymi ¢iny i zasluhy o vyvoj,

ktery umozriuje.” **

24 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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ZaCarovaneé mece, které obdrzeli Sigurd, Béowulf, Artus a dal$i hrdinové.
Athéniny dary a rady Odysseovy. Nescetné otcovské mentorske postavy, které se v

pFibézich hrdind objevuji. To vSe patfi do této kategorie.

Rozsifujici teorie opét pfipojuji bod navic. Nadpfirozena pomoc se nemusi vzdy
tykat nezivych objektl. V nékterych pfipadech se k protagonistové véci pfida jeden
nebo vice ,podivuhodnych spolec¢niki”, ktefi mohou, ale nemusi, fungovat jako
zaloZni vyhoda s uzite€nou schopnosti. V opaéném pfipadé, tedy Ze se jedna o
postavy ni¢im nevynikajici, pfedstavuji alespon pohnutku. V situaci, kde by hrdina
propadl zoufalstvi a ztratil cestu, pini roli moralni podpory, umoznujici znovu nabyt sil
pokracovat. Jindy mohou naopak byt bfemenem, které pomaha odkryt hrdinovy ctnosti

nebo negativni vliastnosti.

Strazci pred prahem dobrodruzstvi

Zde dochazi k situaci, kde subjekt doopravdy pfechazi hranici znacici zacatek
dobrodruzstvi. Opousti omezeni jemu znamého svéta a vydava se do neznamé a

nebezpecné domény, ve které jsou pravidla a limity neznamym faktorem.

Se svym ztélesnénym preduréenim po boku, aby jej vedlo a podporovalo, tedy
vySe zminénym mentorem ¢i nadpfirozenou moci, pokraCuje hrdina ve své cesté.
Dokud se nestfetne s takzvanymi ,strazci prahu” u pomysiného vstupu na uzemi
neznamych sil. Za nimi se nachazi temnota, neznamo a nebezpeci. Stejné jako pro
dité pfedstavuje neznamy faktor absence rodi€ovského dozoru, i zde proziva hrdina
miru napéti a situace je vnimana jako jeho prvni velka zkouska. BéZny ¢loveék je
spokojeny, dokonce pysny, Ze zUstava za vlastni vymezenou hranici a povaha
spolecnosti, ve které dosud Zil, mu poskytuje vice nez dobré divody obavat se byt jen
prvniho kra¢ku do neprobadanych vod. Dobrodruzstvi je vzdy a vSude stezkou za
zavojem mezi znamym a neznamym,; sily, které tuto hranici stfezi, jsou nebezpecné,
uz jen zabyvat se jimi je risk. Pro kazdého, kdo v8ak prokaze odvahu a zpusobilost
nebezpedi ustupuje stranou. Znamena jiném, nez duchovnim smyslu, znamena prvni

konfrontaci s nepfitelem a vlastniho sebe ujiSténi o svych schopnostech a odhodlani.

Veskeré Poseidonovy morské obludy, které na néj posila, aby mu zabranil vratit
se domu. Obr Grendel slouzil jako straZce pfed prahem svéta temnéjSich a mocnéjSich

netvord.
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V biise velryby

Metaforicky nazvana faze pfedstavuje posledni separaci od hrdinova starého
svéta a charakteru. Vstupem do této urovné prokazuje subjekt ochotu a snahu

podstoupit transformaci sama sebe ve vSech smérech.

Myslenka, Ze pfekroeni pomysiného prahu je pfechodem do sféry kompletniho
obrozeni v novy svét, je reprezentovano piedstavou nitra velryby. Hrdina, namisto
zdolani nebo dosazeni souladu s moci tohoto pferodu, je pohlcen neznamem a plsobi

jako po smrti.®®

Tento popularni motiv vyjadfuje ddraz na pouceni, ze prekroceni ,prahu”
predstavuje formu sebedestrukce. Aby zde subjekt prezil, musi rozvinout, ¢i zcela
obrodit svij charakter. Namisto hladkého priichodu, za pomezi znamého prostfedi, se
hrdina ztraci v utrobach temna, aby se zrodil znovu. Prochazi zkouskou. Velryba je
symbolem oné zkous$ky, ba pfimo se da fict, Ze onen test ztélesnuje, ze pfimo velryba
je testem samotnym. V mytologiich starych narodi zagina mnozstvi legend pravé tim,
ze hrdinu sezere velryba, v jejimz bfiSe se pak celé vypravéni odehrava. Hrdina se
snazi dostat z jejiho bficha. Nezfidka je velryba na konci pfibéhu hlavnim hrdinou
zabita, coz obvykle znaci uspésné splnéni zkousky. V metaforickém smyslu se jedna o
situaci, kdy se od hrdiny ¢eka, ze se prokaze. Pad do velrybich Celisti muze byt
neCekanym testem, nebo iniciovan samotnym hrdinou jako umysinou cestou za nutnym
zocelenim. Po uspé&sSném procesu transformace nyni stoji nohama na zemi a zacina
kracet po svété. Ziskava moznost pohybu. Ziskava spojeni s tim novym svétem, ktery

uz se nezda tolik neznamy.

Odysseovo povolani do Trojské valky. On sam netouzi po ni¢em jiném, nez po
miru a rodiné. ProtoZe si to ale situace vyzaduje, je donucen se pfizpUsobit. Frodo
Pytlik pfijima poslani nositele Prstenu. Zbavuje se tak starého pohodiného hobitiho

pohledu na svét a pfijima své nove ja Clena spoleCenstva.

Cesta zkousek

Série testl, ukolu &i prekazek, kterymi hrdina musi projit, aby mohla byt
transformace kompletni. Casto se stane, Ze dojde k selhani v jednom nebo vice z

téchto testd, které jsou vétSinou prezentovany jako trojice.

2 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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Jakmile protagonista pfejde do nového svéta, objevuje se na vice méné stale
neprobadané pudé. Musi zde prezit sled udalosti a zkousek, ¢asto naroéné ¢&i bizarni
povahy. Toto byva oblibenou ¢asti hrdinského eposu i mytd. Vyprodukovala svétovou
literaturu s pestrymi napady zazraénych zkouSek charakteru, odvahy a duvtipu, jakou si
Ize jen pfedstavit. Hrdina je zde podporovan zkuSenostmi radami, artefakty a tajnymi
agenty nadpfirozena, se kterym se setkal, pfed vstupem do této faze. Stava se také, ze
az zde se mu poprvé odhali skuteCnost, Ze existuji sily, které mu pomahaly v této
nadlidské vypravé. Plvodni vstup na Uzemi zkou$ek predstavoval pouze zacatek
predlouhé a skuteéné riskantni cesty k vitézstvi a okamzikiim prozieni. Je tfeba nyni
skolit draky, navratit svétlu svéta ztracené artefakty a zachranit zpusto$ena kralovstvi -
znovu, znovu a znovu. Mezitim dojde k pasazim predcasnych vitézstvi, nedlouho
trvajicim rozkosim a obdivu vic&i odkrytym nadheram nového svéta. To vSe v pozadi

bitev a zkouSek fyzickych i duchovnich probihajicich v postavé hrdiny.

Kromé klasickych pfipadu z basni pinych hrdinskych ¢&ind, Ize za podobny sled
zkouSek povazovat i troje pokuseni Jezise. Vzhledem k tomu, ze Kristlv pfibéh dnes i
v minulosti mnozi badatelé povazuji za cestu hrdiny, je situace, kdy je v pousti tfikrat
pokouSen dablem variaci jeho vlastni ,cesty zkouSek”, ze které vychazi s upevnénym

statutem boziho syna.

Setkani s bohyni

Faze, kdy se osoba protagonisty setka s laskou tak mocnou a vyznamnou, ze
dale utvafi charakter pfibéhu. Tato bezpodminecna, vdemocna forma citu je
Campbellem pfirovnavana k lasce, které stastné dité obdrzuje od své matky. Jedna se
o velice dulezity krok v celkovém procesu a je zpravidla prezentovan ztvarnénim
nalezeni své druhé duchovni poloviny v osobé, ke které subjekt citi bezmeznou lasku.
Neni to v8ak pravidlem. Jak jiz nazev vypovida, muze se jednat o setkani s fascinujici
Zenou, ktera nemusi v hrdinovi vzbudit zamilované city, ale mize predstavovat ideal.
Bytost schopnou neomezené lasky ke vSemu zZivoucimu, poskytujici duchovni utéchu a
moralni podporu v dobach tézkych zkousek. Eventuelné i citu k negativnimu, ¢ehoz jini

nejsou schopni, ackoliv to je v pfibézich vzacnosti.

NejvySSim dobrodruzstvim, kdy jsou vSechny bariéry pfekonany a vSichni draci
skoleni, je pak vétSinou prezentovano jako naplnéni mystického manzelstvi triumfalni
hrdinné duse s kralovnou-bohyni nového svéta. Setkani s bohyni, kterou pfedstavuje

kazda Zena, je zavéreénym testem hrdinova talentu. Ziskat nejvy8si moznou odménu,
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vielou lasku, ktera je pfedkladana jako nejvétsi potécha zivota. A pokud je
dobrodruhem Zena, je to ona, ktera si diky svym kvalitam, svou krasou €i touhou

vyslouzi privilegium stat se choti nesmrtelné bytosti.

TakZe kdyZ Sigurd potkal Brynhildu, Tristan svou Isoldu, pfedvadéji silu ryzi
lasky, ktera by pro né byla bez krutych zasahl osudu tou nejvyssi odménou, jiz si
mohli pfat. Dokonce i vérna Odysseova Pénelopa se do¢ka navratu svého manzela,
ktery, a€ se podobnou ctnosti rozhodné chlubit nemohl, se nakonec vzdal vSech
nabizenych fyzickych rozkosi béhem své dlouhé plavby, touzic se vratit zpét ke své

zené a domovu.

Koncept mocné lasky vSak nemusi byt pfedstaven personifikaci v zené.
Obzvlasté v pozdéjSich legendach i dnesni literarni a filmové tvorbé, ktera z tohoto
tématu tézi, maze byt tento mocny cit uveden v nefyzické formé. Jako néco, co nas
neustale obklopuje a dava nadéji na lepSi svét. Co nikdy nedovoli, aby hrdina zakolisal

a temnota zvitézila.

Zena jako svadkyné

Hrdina je vystaven v tomto bodé pokuSenim, ¢asto fyzického nebo
pozitkarského charakteru, ktera mohou zpusobit, Ze sejde nebo rovnou opusti smysi
své vypravy. Navzdory vymluvnému pojmenovani, nemusi byt nutné prezentovano
postavou Zeny. Zena je zde metaforou pro télesné a materiaini touhy a pokuseni
zivota. A Ze byl hrdina ¢asto b&éhem své duchovni pouté pokousen chtiCem, neni

pochyb.

~Jadrem problému byva odliSnéa predstava Zivota jaky je, od toho, jak by mél podle nas.
Obvykle ve svém nitru odmitame si priznat, jak nas podobné touhy naplriuji, Ze jsou
nasi vlastni fantazii, z obav, co by si myslela druha strana. Nase touhy uspokojit ty
obranné, nejhlubsi, neprimitivnéjsi horeénaté sny ukryté hluboko v néas. Hnisajici
zarodky pochyb a Zarlivosti. Namisto toho, mame tendenci pfikraslovat, a pfekrucovat

vée nelichotivé jako vinu nékoho & nééeho druhého.?°

28 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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KdyZ se je tedy hrdina postaven pfed podobna pokuseni ¢i zradna nadeptavani,
musi se sam postavit svému nitru a bud’ zvitézit, nebo mu podlehnout. Ten, ktery
uspéje, a jde dal za svym cilem, se tim zprosti svych pochybnosti a povahovych chyb.

Je schopen se od ,zeny svidkyné” posunout dal. V pfibéhu tim pfekonava prekazku,

jez nastala kvuli jeho nedostatku ¢i vmésovanim tfeti strany do hrdinova predurceni.

Gudrunin napoj lasky zabranil Sigurdovi splnit slib vééné lasky, ktery dal
Brynhildé, stejné jako valkyfina zast' a jeho vlastni nerozhodnost znemoznila

Gunnarovi ctit bratrské pouto k drakobijci.

Tato faze byva budoucimi teoretiky vétSinou upiné vypusténa. Namisto ni
mnozi z nich formuluji tuto hrdinovu zkousku radéji [épe uchopitelnym. V pravém slova
smyslu si ale zachovava Cast svého vyznamu, je vSak dalSi vyzvou, ktera netestuje

pokuSeni, ale poskytuje dal$i konfrontaci s temnotou zvenci.

Podstoupeni nejvyssi zkousky

Vyznamny zdroj kouzla hrdinského eposu. Toto je okamzik, ve kterém si hrdina
sahne az na pomysiné dno. Je pfinucen &elit mozné smrti, Casto prezentované souboje
s nadpfirozenou bytosti. Pro publikum ¢ekajici, kdo z této situace vzejde jako vitéz, se
jedna o vyvrcholeni, kriticky okamzik v kazdém pfibéhu. Zkousky, kdy je hrdina
postaven pfed nejvétsi neznamo - smrt. Pokud vzejde jako vitéz, je prezentovan jako
znovuzrozeny Clovek, ktery preZil vlastni smrt. Pro stfedovékou spole¢nost méla tato
pfedstava obrovsky vyznam. Hrdina metaforicky umira a vraci se zpét k Zivotu

obnoveny jako Elovék, ktery pfekonal viastni strach.

Campbell tuto fazi chapal trochu jinak, opét metaforicky. Nazyval ji ,smifeni s
otcem”. Véfil, Ze v této fazi se hrdina musi postavit a byt pfijat tim, co nad jeho
Zivotem ma nejvyssi moc. V mnohych mytech a legendach se skute¢né jedna o otce,
nebo otcovskou figuru. Ta ma nad duSevnim stavem hrdiny nejvys$Si moc. Jeho nazor,
uznani €i naopak zast. V Cetnych pfipadech je toto ustfednim bodem hrdinovy cesty.
Jeho nejvétsi vnitini bitva. Veskeré pfedchozi faze sméfovaly k tomuto vychodisku,
veskeré budou nasledné z ného vychazet, protoZe hrdina v ném prochazi vnitini
zménou. | kdyz je tento krok nejednou symbolizovan setkanim s muzskou postavou,
podobné jako u ,Zzeny-bohyné-svidkyné”, se nemusi skute¢né jednat o muze. Pouze o

nékoho nebo néco, co ma velkou moc. Otec tu nemusi vzdy predstavovat opravdovy
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vztah, ale hrdinovu nejvétsi vyzvu, ktera je navic osobni. Hrdina se tak setka a postavi

se svym nejvétsim obavam, pozna sam sebe a nauci se akceptovat.

V novovékeé tvorbé pfibéhu se obé tyto myslenky zkombinovaly v jednu a
obvykle predstavujici hlavni vyvrcholeni. VZdyt' co je nejlep8i neZ protagonista Celici
smrtelnému nebezpeci, které ale zaroven hrozi, Ze ho rozerve duSevné - je to osobni.

VétSina tvorby z Zanru napéti a akce nalezla svou bibli.

KdyZ se Béowulf pfipravuje na bitvu s drakem, znamena to vyvrcholeni jeho
pribéhu. Nebere svého protivnika na lehkou vahu. Jde do dra¢iho doupéte s
pochybnostmi a védomim, Ze jiz na néj nemusi stacit, ¢eli tomu v8ak pfimo a je

odménén triumfem nad vlastni hranici moznosti.

Apotedza

Kdyz nékdo zahyne fyzickou smrti, nebo zemfe sebeobétovanim, aby zil dal ve
spiritualnim smyslu. V podstaté to znamena zbozsténi, pfijeti mezi bohy, odménu za
vykonané skutky. Podobné se dockala fada antickych reku i nékolik hrdind z legend,
napriklad Sigurd. DuSe se pfesune pfes hranici fyzického vnimani a dosahne bozskych
schopnosti, sily, prozieni, moudrosti a lasky. V fecké a fimské mytologii se bohové
pokladali za sou€ast svéta a od lidi se liSili hlavné tim, Ze byli nesmrtelni. Mlze se stat,
Ze timto zplsobem dfive vedlejsi postava povySi na ,mentora”, ktery se pak s hrdinou
0 své nove nabyté védéni a soucit déli. DalSim, ponékud stfizlivéjSim zpusobem, jak
apotedzu vnimat je, Ze se jedna o obdobi zaslouzeného miru a pocitu naplnéni pied,

tim, nez se hrdina chysta na cestu zpét.

VétSina rekl antické mytologie Héraklem pocinaje. Verze mytu o ArtuSovi, kdy
Ceka v nesmrtelnosti na ostrové Avalon, aby znovu zasahl v dobach nejvétsi tmy.

ZakoncCeni Kristova pozemského zivota nanebevzetim.

» T, kdo okusi existenci vécnosti, ale také se dozvédi, Ze oni a vSe Zivé jsou v souladu.
Jiz véc¢nosti jsou. Spocivajici v pfani plnicich korunach stromu piji napoj nesmrtelnosti

a poslouchaji hudbu nekoneéné harmonie. Dosly spirituélni odmény za své &iny '

27 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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Nejvyssi odména

Nejvyssi odménou je dosazeni cile cesty nebo ukolu. Je to davod, pro¢
putovani vibec zacalo. Materialni odména ve formeé kralovstvi, artefaktu, pokladu ¢i
Zeny. V nékterych pfibézich je ,odména” né€im nadpozemskym, jako mir, laska, elixir
Zivota, napoj nesmrtelnosti Ci svaty gral, veSkeré pfedchozi kroky slouzily k pfipravé
charakteru a oCisténi ducha osoby na tento okamzik. Fyzicka pfiprava na cestu za
odmeénou je povazovana takeé soucasti této faze, vzhledem k tomu, Ze vyzvy, jimz se
hrdina postavi, nejsou vzdy jen v oblasti ducha. Campbell se soustfedi pfedevSim na
tuto spiritualni ¢ast pripravy, protozZe ji povazuje za mnohem dulezitéj$i nez fyzickou

zdatnost.

Hrdina si zaslouzi svou odménu, hmotnou ¢i nehmotnou, tim ze se postavi
nebezpedi a zvitézi. MUze nasledovat oslava, ale existuje také moznost opétovné

ztraty nabyté odmény. Zistane pouze v rukou téch, co jsou toho hodni.

Sir Galahad naléza svaty gral, protoze prokazal svou cenu. Po zbytek jeho

zivota mu gral poskytuje moudrost a osviceni.

Odmitnuti navratu

Dobrodruh dosahl v novém svété blaha a osviceni, pfizpusobil se své nové
existenci. Netouzi se po zakon&eni cesty nebo splnéni ukolu vratit zpét do bézného
zZivota, aby se pfipadné podélil o svUj dar, ktery ziskal. Stary svét tu tentokrat hraje roli

neznama, mlze vzbuzovat nervozitu a pocit odcizeni.

Hrdinova cesta je zavrSena. Za pomoci spojencl, benevolentnich strazcu i
jenom diky jeho vlastni sile a charakteru, ziskal kone¢né svou trofej. Aby byl kruh
uzavien, vyZzaduje monomytus po hrdinovi zapo it snahu pfinést ziskanou moudrost,
zlaté rouno nebo svou spici princeznu zpét do kralovstvi vSednich lidi. Zde muze
odmeéna slouzit obnové a darovat kus své vyjimec€nosti také ,starému svétu”. Ovlivni
spole¢nost, narod i celé svéty. Problém nastava v okamZiku, kdy hrdina tuto
zodpoveédnost odmita, klidné i opétovné. Skutec¢né o mnohych slavnych hrdinech, ba
dokonce svatych, se vypravéji pfibéhy, kdy se navzdy usadili v blazeném svété

dosazené nesmrtelnosti. V tomto pfipadé hrdinova cesta koné&i neupiné.

Alternativni moznosti je Ze hrdina se neodmitne o ,odménu” podélit, ale odmita
pouze navrat svoji osoby. Proto trofej svéfi do rukou duvéryhodné osoby, ktera ji do

,Starého svéta” doruci, aby se mohl stat novym. Muze se jednat o postavu mentora
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nebo kteréhokoli spoleénika, ktery s hrdinou cestu zavrsil. V jiném pfipadé se musi pro

hrdinu vypravit ,pomoc zvenéi”, aby ho pfivedla k rozumu.

V pfibéhu Buddhova osviceni ma on sam, po svém triumfu, pochyby, zda
dokaze ziskané védomosti a principy pfedat spole¢nosti, respektive jestli je na to

spolec¢nost pfipravena.

Magicky uték

Vitézstvi dosazeno, cile dobyto a hrdina si uz jen preje vratit se domu. Stane
se, ze se ocitne v situaci, kdy musi s ,odménou” uprchnout, pokud se jedna o néco, co
bylo zarlivé stfezeno a oni strazci neutiSeni. Tim se mlze navrat stat stejné

dobrodruznym a nebezpecnym jako byla samotna vyprava.

»Pokud hrdina ve svém triumfu ziska kyZenou odménu s pozehnanim vy$Sich
sil, a je pak pfimo povéren k navratu s ni do ,starého svéta’, je jeho koneéna faze
cesty plné podporovana moci jeho patront. Na druhou stranu, pokud trofeje nebyl
navzdory vili jejich strazcl, nebo pokud si bohové, démoni Ci jina stvofeni jeho navrat
vubec nepreji, pak se posledni ¢ast mytického kruhu stane Zivelnym, ¢asto komickym,

pronasledovanim.’®

Tento uték maze byt zkomplikovan vselijakymi magickymi pfekazkami a
oklikami. Rozsifené studie této faze zahrnuji nutnost ,utéku” nikoliv kvali ,odméné”, ale

jako dalSi zpusob ohrozeni.

Frodo a Sam jsou pfed zhavou lavou Hory osudu zachranéni hejnem
obrovskych orld. Indiana Jones vétSinou bézi o svuj zivot i nalezeny poklad pred

formou rozzurené straze.

Pomoc zvenci
Stejné jako potiebuje hrdina priivodce a pomocniky aby se na ,cestu” vydal,
Casto je také zapotfebi mocnych zachranc, ktefi by jej pfivedli zpét, obzvlasté pokud

byl tim, ¢im si proSel zranén nebo oslaben. V pfipadé spiritualni krize hrdina maze v

28 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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Lodmitnuti navratu” rozhodnout, Ze po navratu sam netouzi. Jeho mysl propada iluzi

blaZenosti a je tfeba, aby z této pfedstavy nékdo zachranil.

»Z jeho nadpfirozeného dobrodruzstvi ho vyvede ,pomoc z venci”. To znamena, Ze
sam svét musi pro néj prijit. ProtoZe proc by se ten, jeZ se od svéta odpoutal, touZil do

néj vrétit. Tam by pouze prezival dal, zde je sam sebou.”®

Navrat pres prah do bézného svéta

Kdyz se hrdina vraci ze své ,cesty”, musi opét pfekrocit pomysinou hranici
oddélujici jeho domov od ,nového svéta”. Nejspis bude tfeba znovu porazit néjakého
strazce prahu a béhem toho utvrdit své postavi nové vyzralé osoby. Prokaze, ze
béhem své metaforické smrti po prvni prekro€eni prahu sice jeho charakter vyspél, ale
nepfisel o svou lidskost. Prah zde slouzi hrdinovi jako spojka ke ,starému svétu”, k
domovu. Idealnim zpUsobem ,navratu” je udrzeni ziskané moudrosti ¢i pokladu,
zaclenéni téchto trofeji do lidského Zivota a poté mozna zjistit, jak se o jejich vyhody

podélit se svétem.

Vracejici se hrdina musi odolat kolizi se ,starym svétem” pokud chce svou
,cestu” uspésné zakoncit. Prvnim problémem se stava pfijmout ,stary svét” zpét jako
ten skute¢ny po zazitcich prozitych na svém dobrodruZstvi. Tyto prozitky nemuseji byt
vzdy pozitivni, jako naplfujici pocit vlastniho naplnéni, ale i negativni zmény, které jej
potkaly. Jinymi slovy, musi se tak postavit i svym traumatdm. Hrdina se vrati do svéta

vSedni existence a musi ho pfijmout jako ten skutecny.

Pan obou svétu

Jakmile hrdina prah pfekrocCi, uvédomi si, Ze jiz neexistuje vlastné nic, co jeho
domovsky svét oddéluje od toho nového. Nyni uz rozumi jejich odliSnostem a
rovnovaze mezi pohodinym bezpecim jeho domova a vzruSenim ,nového svéta”. S
timto prozifenim také vyvazil svuj vlastni charakter a mysl. Jedna se jak o dusevni, tak

fyzicky stav oCisty. Rovnovahu mezi materialni a spiritualni formou Zivota.

29 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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Tento krok je vétSinou pfedstaveny formou nadpozemského hrdiny, jako byl
Buddha nebo Kristus. Stejné jako oni se postava stava kompetentni a obeznamena v
oblastech sveho vnitfniho i vnéjSiho svéta. Stava se nadpozemskou.

Svoboda pohybovat se tam a zase zatky mezi obéma fisemi, bez ohrozeni
naruseni principu jednoho z nich. Volnost od svazujici perspektivy ¢asu a svych
vlastnich hranic, to jsou znaky pravého pana obou svéta.

Frodo Pytlik v této fazi v podstaté selze. Svij ukol splnil, navratil se dom, ale s
tim co prozil se nedokaze vyporadat. Zvoli si metaforu smrti v zemi elfi namisto, aby

oba své svéty ovladl.

Svoboda zit

Kdyz je ,cesta” UspésSné zakon&ena, dosahl hrdina vnitfniho porozuméni sebe
sama a muze ted svobodné Zzit na pomezi svého domova a ,nového svéta“. S nové
ziskanymi védomostmi muze byt své zemi prospésny. Ovladnuti obou svétu vede k
osvobozeni od strachu ze smrti, ktera na oplatku prfedstavuje svobodu zit. Nékdy je
pouzivan termin ,zit okamzikem”; nepfedchazet budoucnosti a nelitovat minulosti.

Hrdina je $ampionem pFitomnosti. Neobava se daldiho okamziku, ale ani si
naivné nemysli pravé proto, Ze se zbavil svych bfemen.

Odysseus se po dvaceti letech kone&né ocita znovu na Ithace. To, co prozil, ho
posililo. Setkava se poprvé skute¢né se synem a po odstranéni napadniku viadne opét

moudfe a v miru svému kralovstvi.

“Kdykoli jsou myty nebo poezie interpretovany jako biografie, historie ¢i véda, jsou

nenavratné zavrazdény.”™

Faze hrdinovy cesty, jak zde byly prezentovany, a jejich poradi, jsou pouze
kapkou v oceanu moznosti. Jednotlivé body se daji odstranit, pfidat jiné, sloucit, nebo

drasticky pfeorganizovat. To vSe aniz by ztratily néco ze své ucinnosti.

%0 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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2.2 Morfologie pohadky a dalSi koncepty

Rusky lingvista Vladimir Propp nenavazoval sice na pfedchozi studie, ale
analyzoval mnozstvi lidovych pfibéhu své rodné zemé a identifikoval v nich podobny
vzor spole¢nich témat. Nevénoval se sice pfimo konceptu hrdinského eposu, presto
ale jeho definice pohadek maji mnoho spole¢ného. Pod nazev pohadka se zatrazuji
literarni texty, které vznikly na zaklad¢ rozmanité palety starodavnych vypraveéni,
vstiebavajicich pfi své pouti svétem rozli¢né bajné predstavy lidstva, nad¢asové zivotni
pravdy, zejména vécnou touhu po naplnéni dobra, a viru v kouzelnou moc slov Propp
roz€lenil pfibéh do tvaroslovi a identifikoval 31 vypravé&skych narativnich prostfedkd,
ze kterych spocivala struktura vétsiny pohadek. Ty pak rozdélil do ¢tyr kategorii:
1.sféra. Predstaveni situace a postav. 2 sféra. Jadro pfibéhu. 3. sféra. ZkouSky. 4 sféra.

Hrdintiv navrat.

Zaklad Cerpany z legend a lidovych pohadek dal vzniknout vice pfibéhim, takze
Proppova morfologie je uziteéna nejen pro pochopené ruského folkléru, ale, podobné

jako Campbell a jemu podobni, umoznila studium nespoctu ostatnich pfibéha.

Propp byl za svUj strukturalni pfistup chvalen i kritizovan kvili nedostatku
vnimani drobnych vypravé&skych elementd, jako je atmosféra a hlubsi smysil.
Nicméné, jeho analyza poskytuje uziteCny a hlavné dobfe srozumitelny nastroj, jak

pochopit nejen pfibéhy minulé, ale i budouci.

Tolkien stavitele schématu hrdinského pfibéhu pfedcil ve svych studiich o
Béowulfovi jesté, nez se faze hrdinovy cesty viibec zacaly rysovat. Fakt, Ze jak Hobit ,
tak Pan prstend se témér presné této osnovy drzi, je jednim z dalSich dukazu jeji
logi¢nosti. Kromé toho, ze vyzdvihoval fantastické elementy davnych eposu, mél také
vlastni pravidla pro dobry pfibéh. Nepostradatelné vlastnosti, jako jsou fantazie,
vysvobozeni, unik a utécha. Podle néj musi mit kazda dovypravéna pohadka dobry
konec. Ke ¢tyfem prvkam, které popisuje Tolkien, se mozna hodi pfidat jesté jeden.

Rozhodujici je rovnéz prvek ohroZeni — hrozba hrdinové fyzické nebo moralni existenci.

Hrdiny vS8ak nemuseli vzdy byt pouze muzi. Existuje zna¢ny poCet mytu a
legend ze starovéku, kde jsou protagonistkami Zeny, a ¢asto své muzské protéjsky
heroickymi rysy pfekonavaly. Maureen Murdockova na této myslence zalozila svou

prilomovou knihu The Heroine's Journey - Hrdincina cesta. Podobné jako Raglan a
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Campbell rozebira koncept pfibéhu hrdiny, ale soustfedény na Zensky aspekt. Vé&fila,
Ze i Zeny jsou schopné projit vlastni hlubokou spiritualni pouti a vytvofila profil hrdinky
vrzené do svéta muzl, ktera se musi pfizpUsobit, ucit a duchovné zrat, aniz by se
musela vzdat své Zenskosti. Mnohé budouci romany na jeji teorii bazirovaly své

protagonistky.

To je pouze nékolik pfipadl, které se snazily hrdintv pfibéh obohatit. Kazda z
nich mu v8ak davala néco nového, unikatniho a tvofivého, z éehoz se pak rozvinul

koncept dobrodruzného pfibéhu, jak ho zname dnes.

2.3 Archetypy postav

Nejen koncept hrdinova pfibéhu a témat nabizely starodavné eposy. V
mnohych z nich maji plvod archetypy klasickych postav, které se v pfib&hu vyskytuiji.
Jejich role, charaktery a dulezitost se samozfejmé méni s pozadavky na pfibéh, ale

témér vzdy jich Ize nékolik nalézt v kazdém pfFibéhu

Ves8keré vzniklé teorie a postupné tyto postavy pretvarely a hlavné rozvijely
jejich hloubku a pfitaZlivost pro &tenare a divaky. Umoznuiji tak, podivat se na stejny typ

hrdinli, antagonistl i spojencl podivat z riznych ahla.

2.3.1 Hrdina

Hlavnim aspektem pfibéhu je samoziejmé jeho protagonista. Esence
klasického hrdiny nespociva v chrabrosti nebo vzneenosti, ale ve schopnosti
sebeobétovani. Myticky hrdina je ten, ktery zdola veskera odlouceni a nesnaze pro
dobro svého lidu. Hrdina bude muset zaplatit cenu, aby tohoto cile dosahl. Muze byt
zobrazen jako objekt hodny obdivu, nad&lovék, nebo naopak forma ztotoznéni za ucely
aktivniho prozivani pfibéhu.

Podle Campbella se hrdinova cesta se béhem pfibéhu promériuje od jeho
prostého ja v novou identitu, ktera zahrnuje zkuSenosti ziskané na putovani a
konfrontacich ve vypravéni. Tato cesta €asto zahrnuje oddéleni od rodiny nebo skupiny,
do nového neznamého svéta, aby se nakonec vratil zpét do toho znameého, stary nyni

sam obohatil.
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Hrdina se musi ucit, aby mohl zrat s dospivat. ¢asto je jadrem pfibé&hu nikoli
konfrontace s piekazkami, kterym &eli, ale schopnost pfijmout nové moudro, kterému
poskytl mentor, laska nebo i protivnik.

| dalSi charaktery mohou mit kromé protagonisty hrdinské kvality. Toto mize

obzvlast platit o antagonistovi.

Hrdinové mohou byt chrabfi dobrovolnici, zdrahavi, nebo vasnivy dobrodruzi,
ktefi na vypravu jdou hlavné kvuli vlastnimu vzruseni. Mohou byt spole€ensti nebo
samotafi. Mohou se sami vyvijet a rust, nebo funguiji jako katalyzator, aby se druzi
chovali hrdinsky a rostli. Hrdina mlze byt nevinny, poutnik, valeénik, mucednik, mstivy
niCitel, vladce své vlastni zemé, Sarmantni Sibal nebo obycejny hlupak. Kdo je a kym
bude, zavisi zcela na pfedstavivosti jeho tvlirce, miize byt originalnim vytvorem,
souhrnem stereotypu, nebo autorovym avatarem. Pravé v této proménlivosti spociva

jeho hlavni kouzlo.

2.3.2 Mentor

Stejné jako hrdina slouzi vzorem svému publiku, tak i on myva ve svém Zivoté
postavu, ke které vzhlizi a respektuje ji. HrdinUv pradvodce nebo soubor principa,
kterymi se Fidi. Muze se jednat o skute¢nou osobu zobrazenou v otcovské figufe, boha,
nebo nadpfirozeny prvek, ktery s hrdinou néjak komunikuje. Mentor dohliZi na hrdinovu
cestu, udi ho potfebné moudrosti, schopnostem a SirSimu rozhledu. Hlida, ze hrdina
zachova své zasady a v pfipadé potfeby je schopen se pro Zivot svého svéfence
obétovat. Moudré, patronské postavy starych kmetd, ktefi slouzi jako hrdinGv vzor, se
objevuji uz v antickych bajich. I Istivy Odysseus dal vZdy na rady moudrého krale
Nestéra; viadce Troje Priamos byl jednim z mala muzd, ke kterym choval hluboky
respekt sam Achilleus. | kral Béowulf se ve starych letech stal vzorem a mentorem pro
mladého Wiglafa. Od dob téchto puvodnich velikanl se chapani archetypu
mentorského pravodce zobrazovalo od Merlina, pfes Gandalfa a Obi-Wana Kenobiho

az po Albuse Brumbala.

2.3.3 Posel

Ten, od kterého hrdina obdrzi volani k dobrodruzstvi. MGze se jednat o osobu
nebo udalost, ktera narusi bézny chod zivota budouciho hrdiny a vytahne jej z

kaZzdodenni vSednosti. Postavy posla a mentora ¢asto splyvaji v jednu. Roli posla je
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oznamit hrdinovi vyzvu, ktera zapoc¢ne jeho cestu. Poslem tedy muze byt i pfirodni

nestésti, valka, stradani nebo i jen obyCejny Clanek v novinach.

2.3.4 Strazce prahu

Strazce prahu je vétSinou prvni skute€nou pfekazkou, kterou musi hrdina na
své cesté prekonat. Prah je branou do nového svéta, kam se musi vydat, aby
podstoupil potfebnou zménu a charakterovy rist.

Strazce prahu neni obvykle hlavni antagonistou pfibéhu. Pouze pokud projde
hrdina prvni zkousSkou, vyslouzi si pravo postavit se skute¢né hrozbé. Mnohdy se jedna
0 podfizeného nebo Zoldaka hlavniho padoucha.

Ale strazce muze byt také naprosto neutralni postavou, nebo dokonce
potencionalnim spojencem, ktery pfisel, aby provéfil hrdinovy schopnosti. Role strazce
funguje hlavné jako test hrdinovy vhodnosti zapocit cestu a ukazat, ze nebude
jednoducha. Hrdina straZzce potka v pfibéhu brzy, obvykle hned poté co putovani

zapocne.

2.3.5 Zena - tfi tvare Evy

Zeny maiji v mytech a legendach mnoho Gloh, nemalo i jako protagonistky.
Ovsem vétsinou jsou jejich role také rozifazené podle potieby pfibéhu. V tomto pfipadé
Casto prezentuji tfi tvafe natury Zeny. Tyto takzvané ,tfi tvafe Evy” pak reprezentuji
jejich roli v pfibéhu. Neznamena to vSak, Ze kazda z nich mlze reprezentovat pouze
jednu stranku. Lze vytvafet kombinace dvou nebo vsech ftfi.

Divka znaci nevinnost, naivitu mladi, ¢istotu ducha a lasku. VétSina Zzen v
mytech takto za€ina a nékdy i konci, pokud nenastane proména ve zbylé archetypy.
Neboha Gudrun pfece touzila jen po opravdoveé lasce, véfila své matce - Carodéjnici a
svym €inem s napojem lasky odstartovala ryzi tragédii pro vSechny zucastnéne.

Matka muze splfiovat roli mentora nebo posla. Jedna se o duSevné vyzralou
osobu, ktera je respektovana pro svou moudrost, zkudenosti a ctnosti. Je schopna
vérné, ochranné lasky, ale i obdivuhodnych ¢€ind na vale¢ném poli. Miva néjaky
mimoradny dar, o ktery se s hrdinou podéli. Matka vSak nemusi vzdy predstavovat
zastupkyni kladné strany; v takovych pfipadech se prolina s profilem svidkyné, ale

stale si zachovava svou podstatu distojnosti.
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Odysseova Pénelopa je vlastné hrdinkou vlastniho pfib&hu, vérna, dlvtipna a
soucitna, pfedstavuje ideal dokonalé manzelské lasky a pevného charakteru,
kategoriich, ve kterych hravé pfedci svého slavného muze.

Tolkienova elfi pani Galadriel tuto ulohu plni do posledniho bodu. Poskytne
znavenému Spolecenstvu utocCisté, dary a rady. Funguje jako posledni majak svétla ve

Stfedozemi, pfed kterym se sklanégji i takové mocné bytosti, jako je Gandalf a Sauron.

Svidkyné, jak jiz nazev vypovida, jedna se o Zenu neodolatelného kouzla. Ne
vzdy se jedna o zapornou postavu, ale pfinejmensim velmi konfliktni. Casto
prezentovana v roli nezkrotné valecnice. Vyraz svadkyné nemusi byt myslen doslovné.
Tato postava nepotfebuje lakat vétsi pocet cilt fyzickym potéSenim, stac¢i, kdyz bude
predstavovat néco nedosazitelného, téZzko udrzitelného.V pravém slova smyslu se
pochopitelné jedna o subjekt nenaplnéné touhy i zvracenych myslenek, které hrdiny
svadéji z pravé cesty. Pfedobraz dnesniho typu ,femme fatale.”

V klasickém znéni artuSovského mytu plni Morgana samoziejmé roli
~Svudkyné”, ale je to prekvapivé kralovna Guinevera, ktera v této oblasti probouzi
nejvétsi zajem. V plvodnich keltskych verzich se totiz jednalo o schopnou bojovnici a
respektovanou SlechtiCnu. Nékteré verze ji stavi do paru v perverznim vztahu s
Morderedem. Jako ,malloryovska” kralovna Kamelotu je obdivovana pro svou
moudrost a krasu, pozdéji se ji vyC€ita pad kralovstvi. Moderni adaptace z ni délaji
mladou naivni divku, ktera se nestastné zamiluje. V podstaté si tak Guinevera prochazi

vSemi tvafemi Evy” podle toho, jak se jeji pfibéh interpretuje.

2.3.6 Stin

Antagonisté a nepfatelé, mozna i v hrdinové nitru. Archetyp stinu je negativni

figurou, kterou nemame radi nebo bychom ji chtéli eliminovat.

Stin na sebe €asto bere podobu hlavni zaporné postavy pfibéhu, ale ne vSichni
protivnici jsou niCemové. Nékdy se antagonistou stane kladna postava, jejiz cile se
rozchazeji s témi hrdinovym; je vSak plnohodnotnym stinem, pokud se padoucha bez

skrupuli.

Stin je hodnym protivnikem, se kterym se hrdina musi utkat. V konfliktu mezi
hrdinou a padouchem jde o vSechno; boj je az do konce. Jeden nebo druhy musi byt

zni¢eni nebo zneskodnéni. Zatimco stin plni v pfib&hu negativni roli, je dulezité si
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pamatovat, Ze on se ve svych ocich jako zlo nevidi. Ve skuteCnosti se stin vidi jako

hrdina pfib&hu a protagonista je jeho zaporny sok.

Stin vS8ak nemusi existovat pouze jako sila zvenci. Popirané moznosti hrdiny,
které se mu nové nabytymi schopnostmi oteviely; jeho nebo jeji potencialni zlo. Temna
strana sily, mUze se jednat o rizné druhy pfemahani. Vztek, potlacovany zarmutek,
frustrace - to vSe je nebezpecné, pokud to nema volny prachod. Vynika tak tzv. vnitfni

nepfritel, kdy hrdina zapasi sam se svou druhou strankou.

Tyto archetypy jsou pouze hrstkou z mnoha, které se objevuji v pfibézich
klasickych i novodobych. Kdyz se moderni autor snazi u zazitého konceptu hrdinského
pfibéhu o originalitu, zaCne u postav. Pokud vypravéc¢ dokaze nabidnout zajimavé
obsazeni, ma jednu ¢ast Uspéchu za sebou. NejvétSim pfinosem je pak snaha

prohloubit nitra postav a zpestti jejich riznymi osobnostmi pozadi pfibéhu.
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3 KONCEPT EPOSU A JEHO HRDINY JAKO PREDOBRAZ
DNESNIi TVORBY

Stejné jako u kazdych vzorct tvorby, je tfeba se vyvarovat hrozicim propastem.
Drzet se smérnic hrdinského mytu pfili§ pfisné mlze vést k upjaté, nepfirozené
struktufe a nebezpecli predvidatelnosti. Heroicky epos je kostrou, ktera by méla byt
zamaskovana mezi detaily originalniho pfibéhu; samotna struktura by k sobé neméla

pfitahovat zasadni pozornost.

Hodnoty a kvality mytu jsou to, na ¢em zalezi, hlavni obrazy ze zakladni verze.
Hrdinové uchazejici se o magické mece od starych ¢arodéju, rvouci se s désivymi
draky v hlubinach jeskyni a ochotnych pro lasku a dobrou véc nadlidskych vykonu, to
jsou jen symboly. Symboly, které Ize neomezené ménit, aby vyhovovaly srdci
vypravéni.

Mytus Ize snadno prelozit do sou€asnych dramat, komedii, romantiky a hlavné
akéniho dobrodruzstvi a fantastiky. Sta¢i zaménit symbolické figury a vzorce, o které
se opira, za moderni ekvivalenty. Moudry stary mentor nékdy zUstava skuteCnym
Samanem nebo Carodéjem, ale také se mulize jednat o jakykoli druh ugitele Ci radce,
pfisného, ale spravedlivého generala, doktora nebo nevrlého, v jadru dobrackého
nadfizeného. Souc€asni hrdinové mozna nesestoupaji do hlubokych jeskynni a
labyrintd, aby se utkali s bajnymi bestiemi, ale podnikaji podobné riskantni vypravy do

vesmiru, na dna mofi, do vlastni mysli nebo hlubin moderniho velkomésta.

Stava se pak, ze publikum je vedeno se s hrdinou identifikovat. Je
povzbuzovano, aby s nim prozivalo kazdy jeho okamzik a ucastnilo se ho a bralo

kazdy jeho €in jako svuj.

3.1 Tolkien a Béowulf

John Ronald Reuel Tolkien byl znamym badatelem v oblasti stfedovéké
literatury. Napsal a prezentoval vyCerpavajici pfednasky na téma eposu Béowulf.
Tolkienovi se pfisuzuje role prvniho kritika, ktery epos o Béowulfovi vykladal jako
literarni dilo, jehoz cena zdaleka presahuje to historickou. Bylo by podivné, kdyby se

tedy nékteré aspekty tohoto dila nepromitly do jeho vlastni rozsahlé tvorby ze
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Stfedozemé. Ostatné&, sam Tolkien se k tomu bez ostychu pfiznava.*! PovaZoval basef
0 Béowulfovi za natolik dulezitou, Zze z ni pfimo Cerpal pro vlastni tvorbu a nékolik

subjektu pfimo adaptoval do Hobita (1937) a pfedevsim Pana prstenti (1954-1955).

Grendel a Glum

Grendel byl samoziejmé v Béowulfovi velice dulezitou postavou. Krom toho, ze
pfibéh bez vyzvy &i lotra nema naboj, je Grendel uvadén jako potomek bratrovraha
Kaina. Technicky vzato by se tedy Grendel dal pokladat za potomka lidi, pfestoze se v
samotném pfibé&hu popisovan jako lidozravy obr. Vyjadfuje se tim jeho pokfivena,
zatracena forma lidskosti, s mimofadnou davkou sily a zlovtle. Tolkien pak Beowulf je

pak se svou podobné mimofadnou silou, svému nepfiteli vice pfibuzny, nez by véfil.

Postava Gluma vykresluje podobné shody. Také se jedna o pokfivenou,
zkazenou bytost. Sam ¢arodéj Gandalf se domniva, ze Glum pochazi z linie hobit(.
Vzbuzuje to pak otazku, zda neni hrdina pfibéhu, Frodo Pytlik, podobné jako Béowulf a
Grendel, s Glumem néjak pfibuzny. At jiz jsou spfiznéni krvi nebo ne, jsou si Frodo a
Glum velmi podobni. Oba maji vyjime€nou silu vule a oba dokazou dlouho odolat moci

Prstenu.

Stejné jako néjaka neznama sila dala Grendelovi ohromnou fyzickou silu,
prodlouzil zla moc Prstenu Glumovu bidnou existenci o staleti a zdanlivé zvysila stisk
jeho rukou. Frodova cesta ma sice za cil zni€it Prsten, a tim i velké zlo Saurona, ale
jeho hlavnim protivnikem je Glum. Stejné jako byl Béowulfiv sok Grendel. Tolkien zde
vidi vyjev konfrontace s vlastnim temnym nitrem. PovaZoval ho za jednu z nejvy$Sich

zkouSek charakteru hrdiny, kterym Béowulf prosel.

O dracich

K jednomu z nejocividnéjsich uplatnéni Béowulfa Tolkienem dochazi v Hobitovi.
KdyZz Bilbo poprvé €eli draimu doupéti , nezdrzi se pfili§ dlouho, ale zlaka ho touha po
&asti pokladu v podobé krasného poharu. Jakmile se drak Smak o zmizeni kalichu
dozvi, propadne ohnivému bésnéni a spali nedaleké mésto Esgaroth na popel. Drak v

Béowulfovi také propadnul svym pyromanskym tendencim, kdyZ mu byl neznamym

%L TOLKIEN, J.R.R. The Monsters and the Critics and Other Essays - &ast Beowulf, 2006.
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muzem odcizen z jeho pokladu zlaty pohar. Nasledkem bylo, Ze napadl Béowulfovo

kralovstvi a jeho ohnivého hnévu nebylo konce.

Tolkien sam pfiznava, Ze v tomto pfipadé ze starodavné legendy bezprostiedné
Cerpal. Béowulf pro néj znamena vyznamnou, ne-li zasadni inspiraci pro svuj vliastni

epos.

~Béowulf patfi mezi mé nejcennéjsi zdroje; i kdyZ se tak béhem psani ne vzdy stavalo,

epizoda s kradeZzi v dracim doupéti vyplynula pfirozené a timysiné.”

Béowulf a Beorn

Existuje i dalSi, ttmér identicka paralela v Hobitovi. Postavy Béowulfa a
Tolkienova medvédiho ménavce Beorna jsou si podobné vice nez jménem. Pychou ve
svou silu, kodexem cti, hrozivym hnévem i pohostinnosti - Beorn je Béowulfem.
Dokonce i svym zplisobem boje se oba muzi podobaji. Béowulf trha kon&etiny svych
nepfatel holyma rukama, zatimco Beorn na sebe hrozivou podobu medvéda, aby drapy

a tesaky caral na kusy hrozbu, nejcastéji skiety a vrrky.

Jména Beorna Béowulfa jsou prakticky identicka. Vime, ze Beorn je méhavec a
muze se proménit v medvéda. Ve staré norstiné jeho jméno dokonce i znamena
medvéd. Vime jiz, Ze jméno Béowulf |ze pfeloZit jako ,vik véel’ - medvéd. Tolkien
vyuziva vlastniho talentu lingvisty, aby chytfe vyuZil postavy Béowulfa, v€etné jeho
jména a charakterovych vlastnosti, aniz by tak €inil vylozené okaté. Je zfejmé, ze pro
né&j Béowulf pfedstavoval vrcholné zosobnéni ¢estného, idealniho hrdiny. Silny, estny,
obétavy a sebevédomy; a pfesné tyto vlastnosti promitnul do medvédiho krale.
Ostatné, nejspis to védéla i LibuSe Vrbova, ktera do Ceské verze Hobita prelozila

Beornovo jméno jako Meddéd .
Muzi Rohanu

V Tolkienové Stfedozemi existovala v dobach Froda a Valky o Prsten dvojice
kralovstvi lidi. Gondor a Rohan. Laici v oblasti Tolkienovy tvorby si nejspi$ na prvni
pohled nevSimnou podobnosti rohanského lidu a anglosaskych narodu Zijicich v
dobach pfibéhu Béowulfa. Kirh mél pro muze Rohanu nesmirnou hodnotu a jejich

armada se pfevazné soustiedila na kavalérii. V tomto pfipadé se Tolkien inspiroval

%2 TOLKIEN, C. a H. CARPENTER, The Letters of J.R.R. Tolkien, 1981.
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spiSe vlastni laskou ke konim a zkuSenostmi v britské jizdé za druhé svétové valky.
a moreplavba. Je tfeba se zahledét trochu hloub.
Meduseld, Zlata sifi rohanskych, znamena v anglosaském jazyce doslova

,medovinova sin.” Hréthgarlv slavny Heorot i Tolkienova Meduseld jsou navic
identicky popisované se zlatou stfechou odrazejici slunecni paprsky.

Rohansky kral Théoden a dansky Hréthgar jsou suzovani podobnymi problémy.
Hréthgar nedokaze zabranit Grendelovi v pozirani svého lidu. Ve svém letitém véku je
proti obrovu Fadéni bezmocny; budoucnost vlada jeho syna je ohrozena a ztraci navic
tedy Béowulfa, aby vSechny jeho problémy vyiesil.

Théoden je podobny pfipad. Jeho vék je navic kletbou urychlen az do situace,
kdy nemuze svému lidu vladnout. Dokud nezasahne Gandalf. Jako Hréthgar, Théoden
je bezmocny proti nedalekému protivnikovi, ¢arodéji Sarumanovi. Stejné tak ztraci diky
tomuto nepfiteli svého radce, i kdyz ne z divodd smrti. Théoden(yv syn také ztraci svou
budoucnost, tentokrat vSak smrt pfiinou je.

Mnoha jména vyskytujici se v Béowulfovi zazni také v Panovi prstend, vétSinou
v prominentnich rolich. Jméno Eomer se v eposu mihne jako syn krale Offa, ale u
Tolkiena je Eomer podstatnou postavou, jako hrdina rohanskych a dédic Thédonova
trinu. Hama je také v Béowulfovi zminén a v Rohanu se objevuje jako strazce brany
Meduseldu. V posledni fadé stoji za zminku nazev lidu, ze kterého pochazi
Hrothgarova kralovna Wealhtheow. Jsou jmenovani jako Helmlingové a Helm byl ve
Stfedozemi legendarni rohanskym kralem.

Pfestoze nebyli zrovna milovniky kavalerie, nalezli anglosasové i tak cestu do
Tolkienovy vize muzl z Rohanu. Dokonce i jazyk, ktery rohansti pouzivaji je
anglosastiné velmi blizky. Jako profesor lingvistiky si s nim Tolkien laskyplné pohral.
Jména a mista jsou liberalné pfejata z Béowulfa do Pana prstend. Profily obou narod,
jako state€nych, stédrych a hrdinnych, se také shoduji. VSichni sice nejsou ,v€elimi

vlky”, ale muzi Rohanu jsou Béowulfovym lidem.

Spojitosti mezi Béowulfem a Tolkienem se Ize snadno dopatrat, pfesto byl
jednim z prvnich, kdo véfil v pfinos starobylych hrdinskych eposu a jejich mySlenek a
konceptl sou€asné literatufe. | kdyz nebyl jedinym, rozhodné se stal nejslavnéjSim,
protoze i pfed zfilmovani jeho prace polozil zaklady pro tvorbu klasické ,stfedovéké”

fantasticke literatufe. Béowulf vSak za Stfedozemi v povédomi Siroké vefejnosti
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rozhodné pokulhava, takZe by nebylo od véci pfipomenout, Ze Tolkien nevytvofil své
postavy, jazyky a hrdinské skutky z ni¢eho. Obzvlasté nyni, po natoceni filmovych
adaptaci Tolkienovych dél i Pisné o Béowulfovi jsou podobnosti jesté vice zifejmé.
Cerpal z legendarniho dila o legendarnim hrdinovi, stvofenym v prastaré minulosti, ale

s obrovskym pfinosem pro budoucnost. Cerpal z Béowulfa.

Spolu s poznanim, Ze to ve starych pfibézich spociva cesta, a zjisténi, Ze je
cesta jiz napul vydlazdéna, diky Tolkienovi, Raglanovi a Campbellovi, se moderni
autofi zacali soustfedovat na to, jak pfiblizit kostru klasického pfibéhu modernimu
publiku. Naroky se vSak zvySovaly, a tak uz neslo spoléhat se jen na klasické archetypy.

Jednim z hlavnich bod{ bylo obohatit pfibéh a postavy o zajimavéjsi a
pristupnéjsi rysy. Pokud mél hrdina protivnika, nestacilo uz jen, aby mu nékdo dal do
vinku status vyvoleného a poslal ho spravnym smérem. Bylo tfeba vymyslet nové
motivace. Antagonista musel vzbuzovat respekt a pfedstavovat hrozbu ve vice
aspektech, nez jen zlém smichu nebo hrozivych tesacich. Dnesni konzumenti
dobrodruzstvi fesi, nakolik jsou padouchové pro hrdinu distojnym protivnikem, jak
dobry je jejich plan a nakolik je ma publikum nenavidét. Hrdina uz nebyva povétsinou
osamélym protagonistou, ale je mu pfidélena cela druzina spole¢nikl. VétSina z nich
stale fabuluje na archetypech postav z klasickych hrdinskych basni, ale jejich osobnost
vyplouva vice na povrch. Ve starych eposech vétsinou vedlejsi postavy predstavovaly
jedinou povahovou vlastnost. Nyni mohou byt paletou kladnych i zapornych, slouzit
jako komické figurky, nebo hrdindv prot&jek. Zenam jsou piedéleny viidsi role, ztraci
ulohu dam v nesnazich, nebo ztracenych lasek. Pfestavaji byt pfitézi.

Hrdina samotny uz nemusi vzdy plnit roli vidce, ani byt tou nejzkusenéjsi nebo
uplné kladnou postavou. SpiSe naopak se stava pfitazlivéjSim, kdyz ma své mouchy,
obavy, sobecké touhy. VSechny tyto inovace maji jeSté daleko k tomu, aby se staly
dokonalymi, ale je to uz jen samotna snaha néco stale tvofit okolo, kdyz uz samotnou

kostru vylepsit nelze, ktera otevira brany fantazii a novym dobrodruzstvim.

3.2 Myslenka antihrdiny

Pokud ma postava hrdiny pfilis mnoho ,pozitivhich” charakterovych vlastnosti,
muze hrozit, Ze zdegeneruje do nesympatické figury, ktera se publiku svou dokonalosti
jenom znechuti. Proto se tvirci zadali snazit o né&co nového. Cim lep$im zadit, nez se

pokusit obratit veSkeré idealy perfektniho hrdiny naruby.
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.Byronsky hrdina” v tvorbé svého autora, G. G. Byrona, predstavoval jeden z
prvni pokusu o popreni ,idealniho hrdiny.” Jedna se o zkazenou postavu, v jadru
sobeckou a krutou, svym okolim vSak idealizovanou. Tato definice poskytla jeden ze
zakladnich kament pro rozvoj dnesniho podoby tohoto archetypu, ale v ryzi podobé se
jedna o pfilis extrémni verzi, nez aby byla jako antihrdina uplné pfijatelna. Vyraz
»<antihrdina” dfive korespondoval jedinému konkrétnimu druhu archetypu. Pravé
kolektivni snaha rliznych autort experimentovat s existujicim materialem z néj nakonec
vyvinula celou skupinu rozdilnych charakteru, které, aby do této kategorie zapadaly,
musi mit spolecné pouze jeden kliCovy aspekt: slouzit jako kontrast pro zazité
standardy typu tradi¢niho hrdiny, jak ho vyobrazovala vétSina hrdinskych eposui. Rytif
bez bazné a hany, mistr ve své situaci nebo figura idealniho hrdiny. Oznadit jejich
existenci nékde na pomezi skaly idealismu versus cynismus funguje dobre, i kdyz
pavodni definice antihrdiny byla vice doslovna.

Rozvoj charakteru konkrétni postavy, jez je za antihrdinu v pfibéhu oznacovana,
muze urCovat, na kterou stranu této Skaly se bude ubirat. Aby postava zustala v poli
antihrdiny a netransformovala se do Cistého antagonisty, nesmi nikdy ztratit své zasady.
NezaleZi ani tolik na moralni pfesvédceni, antihrdina funguje i bez néj, ale nikdy nesmi
pfijit o osobni pfesvédZeni, Ze to co déla a jak jedna, je stale pro dobro véci. Vétsinou
kolektivni véci; negativnéjsi typy antihrdini nemaji tendence ohlizet se na individualni
Skody. Stava se, Ze o definici tohoto ,dobru véc”i rozhoduji sami a Casto se dostavaji
do kfizku s tradi€nimi typy hrdinG. Dokud neni jejich poslani ohrozeno, jsou pfijatelné i
vétsi kolektivni ztraty. MiZou se rozhodnout na sebe prevzit roli autorit: stat se lovcem,
soudcem i katem. Neboji se pouzit pochybnych metod i hrubého nasili. Jsou suzovani
psychotickymi tendencemi a zachvaty; v extrémnich pfipadech postradaji veskerou
moralku, mohou byt zbabélci, sobci, naprosti Silenci. Pfeméné v upIné zapornou
postavu by jim vSak mélo stale néco branit. Bud fakt, Ze i pfese vSe zlUstavaji na té, i
kdyz ne uplné Cisté, kladné strané&, nebo néjaky aspekt, se kterym se publikum muaze
identifikovat.

Pfestoze plvodni termin antihrdiny znamenal pfesné to, co tvrdi: ctnosti
klasického hrdiny obracené do negativa, v moderni scénaristické tvorbé vzniklo
n&kolik riznych podskupin. Skala moralky kazdé jednotlivé z nich, konfliktnim
antihrdinou pocinaje, se pak pfiklani jednoznaéné k dobru nebo zlu podle navrzené
situace, ale konkrétni interpretace moralky kazdé této postavy je ponechana

individualnim nazorim.
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Klasicky antihrdina

V dnednim uhlu pohledu znamena vyraz antihrdina povétSinou drsného,
zatrpklého, nasilnického misantropa. Osoba plna hnévu a nevyfeSenych konfliktd. To je
v8ak vytvor celkem nedavné doby. Po vétSinu sveé historie, se terminem antihrdina
oznacovala postava s pfesné opacnym charakterem.

V klasickém hrdinském eposu, mél hrdina tendence byt Svihackym,
sebevédomym, velmi schopnym vale¢nikem s vidcovskymi schopnostmi a minimem
nedostatkl a je$té menSim pocet slabosti. Klasicky antihrdina se tuto vizi snazil popfit
a obratit. Takovy hrdina trpi hlubokou nejistotou, v boji je primérny az neschopny. Kde
je klasicky hrdina state¢ny a chrabry, tento protagonista je vystraseny nebo rovnou
zbabélec. Moudrosti moc nepobral a navic ma tendenci sam zpusobit nestésti.

Zkracené fe€eno, zatimco tradicni hrdina je paragonem velkoleposti, klasicky
antihrdina trpi charakterovymi nedostatky a osobnimi zabranami. Pfibéh klasického
antihrdiny ma proto tendenci vypravét o prekonani téchto osobnich prekazek stejné,
jako o porazeni uhlavniho nepfitele.

Béhem Casu popularita takového vykresleni hrdiny stale vice stoupala, protoze
Ctendfi i divaci si uzivaji zvySenou hloubku pfibéhu, ktery pfichazi s konfliktnimi a
nedokonalymi charaktery. Tim padem tedy klasicky antihrdina z urcité ¢asti nahradil
ideu v myslich ¢tenarl, jaky by hrdina mél byt. V moderni tvorbé je proto dnes vzacné

nalézt protagonistu, ktery v sobé& nema alespon kapku klasického antihrdiny.

Odysseus je jednim z mala klasickych epickych hrdinu, ktery by tomuto profilu
odpovidal. Tolkienv Frodo Pytlik je také jednim z téchto pfikladd: nakonec selze ve
své cesté za zni€enim jednoho prstenu, podlehne jeho moci a svym slabinam a
nasledky ho strasi po zbytek Zivota. Kdyby nebylo Gluma, Stfedozem skon¢ila pod
Sauronovou krutovladou. Postava Josefa K. z Kafkova Procesu, nebo pan Rochester z
romanu Jana Eyrova rovnéz oba odpovidaji.

Co se divadelni tvorby ty€e, Shakespeare toto téma miloval: Hamlet jako

zminka za vSechny.

Konfliktni antihrdina

Definuje tento archetyp asi nejlépe, jak ho dnes tradi¢né chapeme. Svét je piny
idealista, ktefi véfi ve spravedinost, pravdu a zasvécuiji cely svUj zivot tomu, aby za né
bojovali. A svét je na oplatku za to, vzdycky necha na holickach. Pro né se byt hrdinou

nijak nevyplaci, ale namisto aby se svych cill vzdali, vyméni povahu hrdiny

75



v nablyskané zbroji za pancif téZkého cynismu. Tyto postavy védi, Ze svét je Spinavym,
krutym a nevdé&nym mistem, a pfesto si zvoli za néj bojovat; nikoli proto, Ze véfi , Zze
by mohly néco zménit, ale protoze je to spravna véc. Svuj idealismus tak uplné
neztratily a v hloubi duSe za to nenavidi sami sebe.

PFitomnost cynismu jim pomaha situaci zvladat. Pravé diky této kousavosti je
pak Cini jejich idealistické chovani vice pozoruhodnym: Opravdu musi byt hrdiny, kdyz
vi, Zze spolecnost je plna sobcu a mizer(, a pfesto jim na ni zalezi. Netouzi situaci
zhorSovat , i kdyz by mohly, kdyby se starali pouze o sebe. Dominuje u nich Sedy
odstin moralky; uz davno pfestaly véfit v ,,Cest nade vSe”, mohou mit pochybnosti, ale
stale véfi v dobrou véc. Jsou ochotni pfizpusobit si pravidla a zakony spolecnosti, aby ji
mohly chranit. Ve svych pfibézich si musi dobré konce vétsinou poctivé zaslouzit,
pokud vibec. Casto selzou ve svych cilech, na rozdil od klasického antihrdiny v8ak

malokdy vlastni vinou a nikdy to nepfestavaji zkouset dal.

Prava povaha Severuse Snapea v sérii Harry Potter od J. K. Rowlingové, stejné
jako zivotni motto vétSiny kladnych protagonistll George R. R. Martina. V komiksové

Drsny Harry Clinta Eastwooda. Han Solo z filmové série Star Wars sdili tento
profil spole€né s archetypem hrdiny-Sibala. Ve filmové tvorbé ma tento charakter

bohatou a oblibenou historii.

Pragmaticky antihrdina

Stejné jako klasicky antihrdina postrada idealni sebevédomi a konfliktni
antihrdina pozitivni pfistup, pragmatikovi chybi Cisté mravni zasady. Kdyz bojuje se
zlem, je pravdépodobné, Ze bude uzivat metod vice vhodnéjSich pro antagonisty nez
hrdiny. Na rozdil od nich, maji vS8ak pragmaticti antihrdinové dobré umysly a ¢asto se
drzi pfisnych moralnich zasad - znamena to pouze, Ze tyto zasady nejsou vzdy takove,
jaké by ¢tenafi a publikum ¢ekali od hrdinského typu. Tyto postavy mivaji mnohem
vétsi zajem o splnéni zadaného cile nez heroickou etiketu a pfijatelny pfistup, ale az
na neumysiné chyby, se zfidka dopusti pochybnych €inl, pokud to pozitivné neovlivni
jejich zaméry.

Tyto charaktery jsou o krok navic k temné strané antihrdinského archetypu nez
konfliktni antihrdina. Museji si davat pozor, aby se sami nestali tim, proti ¢emu bojuji.
Pragmaticky hrdina udéla spravnou véc , at’ se to nékomu libi nebo ne, a odstrani si z

cesty vSechny prekazky, v€etné ,idealnich hrdind”, ktefi s nim nesouhlasi. Na konci
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cesty pak vi, Zze udélali jen to, co museli a naivnim idealistiim to vmetou do tvare. Nikdy
vSak predstavu idealismu neodsoudi, naopak jej obdivuji a jsou ochotni jeho principy i

branit , ale nevéfi pfilis v jeho uCinnost.

Shakespearova postava Macbetha takto puvodné zacinala. John Wayne se
proslavil jako pfedstavitel mnoha pragmatickych antihrdind. Agent Jack Bauer ze
serialu 24 hodin je ukazkovym pfikladem pragmatického antihrdiny, spolu s odstiny

hrdiny bez zabran.

Hrdina bez zabran

NejtemnéjSi mozna varianta pfed padem do pole antagonistl. Tento typ
antihrdiny bude opakované projevovat znaky bezohlednosti az zkazenosti i pfes mozné
dobré umysly. Nejedna se o charakterove vady typu neschopnosti, jejich €iny musi
zasahovat do teritoria normalné rezervovaného pro zaporné postavy. V nékterych
pripadech je to vysvétleno jako efekt temného profilu svéta, ve kterém ziji a v lepSi
spolecnosti by z nich mohli byt konfliktni antihrdinové. Témto jedincidm se mohlo v
minulosti pfihodit néco traumatického, co je pfeneslo az za hranice cynismu. Jejich vize
spravedinosti vici tém, kdo jim udélali ze Zivota peklo, je tvrda pomsta, ktera jim
poskytne uspokojeni. Navic se stava, ze jejich protivnici jsou vykresleni vice nez
nesympaticky a zachazi to az tak, ze vyvolava pocit, ze svét by na tom byl 1épe bez
nich. ,Hrdina bez zabran” tak vlastné kona dobrou véc i pfes vyloZzené amoralni metody
a to je aspekt, ktery ho prozatim drzi v kladné zéné. Existuje $ance, Ze mohou pochopit
své prestupky svych €ind, zbavit se své krveziznivosti a zméni svou kategorii. Zfidka
kdy se stava, Ze by se z nich rozvijenim pFib&hu stali Cisti hrdinové; pravdépodobnéjsi
je to, Zze zlstanou v archetypu antihrdiny, ale mohou se posunout vice k dobré strané

moralni Skaly.

V knize Navrat krale se z plvodné moudrého a zodpovédného spravce
kralovstvi Gondoru transformuje v tento typ lord Denethor.

James Bond ve filmu Povoleni zabijet. Kapitan Jack Sparrow projevuje urcité
znaky, kdyZ se neostycha |lhat nebo ohrozit a vyjednavat se Zivoty spojenct, pokud to
bude znamenat, Ze bude mit v situaci navrch.Quentin Tarantino tento typ antihrdiny

proslavil.
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Myslenka konceptu antihrdiny se tedy prikazné transformovala napfi¢
pFistupim k tvoreni pfibéhll a scénaru. Neodstranila vSak uplné touhu po idealnim
hrdinovi, naopak po celkem dobé na vysluni zase na né&jakou dobu ustupuje
zdatné konkuruje, t&€3i se vdécné popularité a tvofi kulty. Jeho nejvétSim pfinosem bylo,
Ze umoznil vypravé€im obohatit a prohloubit psychologicky profil protagonist, a tim je

pfibliZil mnohem blize modernimu publiku.

3.3 Moderni dobrodruzstvi

,,»Sen je jen pfizpdsobenym mytem, mytus neosobnim snem. Jak mytus tak sen jsou
oba stejnym v8eobecnym vyjadienim nasi predstavivosti. Zatimco ve snu jsou ale jeho
formy ovlivnéné konkrétnimi neduhy jedince - snilka, v mytu se problémy a vznikla
feseni podfizuji potfebém celych narodu a maji na né ptimy dopad.”

Jak pravi otec monomytu John Campbell: zjednoduSené, pfibéh je Fizen
publikem. Naroky nejsou na dnesni vypravéCe malé a je tfeba tomu strukturu
prizplsobovat. O tolik pfibéhl uz se lidstvo podeélilo, tolik stereotypli a smért je vyryto
do podvédomi. Adaptace konceptu hrdinského eposu vétSinou pochopitelné Iépe
vychazi u rozsahlych sag a spolehlivych zanr(i akce a dobrodruzstvi. V kazdém
pfibéhu, kde je romantika, pfatelstvi nebo nepfedvidatelny zvrat: to vSe vychazi bud z
prastarych mytl a legend, tradi¢nich idealll, nebo snaze vytvorit jejich protiklad; ze
snahy talentovanych lidi tento koncept obohatit.

Moderni scénaf spociva v nékolika zlomovych bodech. Protagonisté potiebuji
fadné motivy a uréené role. Oblibena je jejich nepredvidatelnost. Uspé&ch zaméru
stfidavé kolisa. Musi nastat okamzik krize: pokud hrdina néco tajil, vyjde to najevo.
Stane se zrada, nebo postava mentora i jiného spoleCnika zemfe. Je tifeba udrzet
publikum v dojmu, Ze cesta za dobrym koncem neni jednoducha. Samotné vyvrcholeni
potvrzuje pravidlo triumfu. Hrdina nemusi zavére€nou konfrontaci prezit. MUuze cestou
pFili§ ztratit, nebo vitézstvi neni uplné. Jen malokdy se vSak stane, Zze by na konci
pfibéhu naprosto triumfoval antagonista; tento koncept se nezméni nikdy. Vyznamy
pojmuU dobrodruZstvi, romance, zrady a vérnosti se po staleti nezménily, jenom se méni
jejich hodnota. Nejvétsi hrizou vypravéce je byt pfedvidatelnym, hlavnim uménim je
série doslova prekladaji koncepty hrdinskych eposu pro dnesni dobu a jediné co k

tomu potfebuji, aby to fungovalo je vlastni originalni napad a schopnost Sikovné

%3 CAMPBELL, J. The Hero with a Thousand Faces, 2012.
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rozmistit klasické situace. Samoziejmé se pak vyroji fada ,kopii”, které s vétSim i
mensim uspéchem v cesté pokraduji. Vytvareji tak Zzanr. Dobrodruzny Zanr, ktery se
vyznacéuje se poutavym a napinavym dé&jem odehravajicim se &asto v exotickych
mistech. ZvySena konzumace vétsinou podporuje rapidni vznik nepfilis kvalitnich
kouskU, aby byla uspokojena poptavka. K podobnym dilim by se Béowulf a Odysseus
nejspis stydéli byt pfirovnani, ale to v8e k modernimu vnimani dobrodruzstvi patfi: tato
kyCovitost.

Kromé prevzeti myslenek hrdinskych eposu se samoziejmé nékdy objevi pokus
o opacny efekt. Tedy pfenést moderni pohled na nékteré starovéké dilo. V 60. a 70.
letech, kdy byl dobrodruzny Zanr na vrcholu obliby, se téchto knih a filma
vyprodukovalo spousty, s tim jesté nebyla moc prace. Kyc€ovite, teatralni repliky na
pozadi skvélych kostymud a nadhernych monster Raye Harryhausena. To vSe si jejich

doba pozadovala. Dnes by jiz jen tohle nestacilo.

Jako pfiklad je zde zvolen film Roberta Zemeckise Béowulf z roku 2007.
Béowulf v tomto pfibéhu rozhodné neni tim ctnostnym hrdinou. Stary kral Danu je zde
zobrazen jako zaletnik a opilec, zlomeny vlastni chybou z minulosti. Naopak bestie
jsou zde zobrazené sice v zakefném svétle, nicméné sympatickém. Kralovna
Wealhtheow zde ma dle trendu mnohem vétsi roli a spolu s Grendelovou matkou
pfedstavuji vyrazné protiklady pro vnimani Zeny. Kralovna pfedstavuje krasnou,
smrtelnou, skute¢nou zenu, schopnou hlubokého citu i zasté. V nestésti se stava obéti
situaci, nad kterymi neméla Zadnou moc: Zena vrzena do muzskych snech o slavé.
Pfesto za né plati vysokou cenu. Stava zosobnénim, které je mnohym modernim
divakim velmi blizké, a proto s ni dokazou nejvice sympatizovat. Naproti tomu je
Grendelova matka figurou sviidné, nadpfirozené predstavy idealni Zzeny, ktera je
schopna dat muzdm tu nejvyssi rozko$ a zaroven je pfivést do zahuby. V odrazu vody

je v8ak vidét, ze je pofad odporna stvura.

Béowulf je milovnikem Zen, ale je i muzem, kterému dokaze naprosto upfimné
ucarovat ta jedina po prvnich par vtefinach. Krale Hrothgara si o€ividné velmi vazi.
Zaroven v8ak potlacuje nebo extrémné umocriuje znamé ctnosti hrdinské figury. Kromé
dojmu skute€né silného bojovnika z né&j hrdinsky predobraz pfili§ nesrsi. Pasobi
dojmem hluéného ,trhana”. Po cely film je jeho jedinym cilem vlastni legenda, je
Clovékem zamilovanym do sebe a vidiny nesmrtelnosti, ktera ho skrze hrdinské skutky

¢eka. Tyto skutky ani necini kvali nebohym lidem v nesnazich, ale jen a pouze kvuli
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svému egu.Taji své chyby ze strachu, aby tuto vidinu neztratil. O to vic je pak silngjsi
uder, ktery mu tvarci zasadi, kdyz z bezejmenného draka z puvodni basné ucini plod
jeho zaletu s Grendelovou matkou. Skute¢né hfichy otcl. To, Ze jeho kralovstvi hofi, je
jen jeho vina, jini ted pykaji za jeho slabost. Kruh se opakuje. Teprve na samém konci
filmu k nému maze divak citit néjaké sympatie a obdiv. Jako stary kral cizi zemé s cizim
bohem zmoudrel a zahotkl. Lituje svym zbrklych skutkd v mladi a snazi se je napravit.
Je vsak jiz pozdé. Alespori se ze vSech sil snazi zabranit nasledkim své hlouposti,
kdyz uz vypukly. Nakonec je schopen neuvéfitelné vytrvalosti a obéti nikoli proto, aby
se o tom zpivalo, ale pro zivoty zen, které miluje. Teprve nyni se stava skuteCnym
hrdinou. S postavou Béowulfa je tu hodné experimentovano. Je vyrazné polidstén,
predevsim svymi chybami, ale zaroven se na pozadi jeho pfibéhu odkryva fascinujici

novy pohled na myslenku hrdiny.
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ZAVER

Hrdinské pfibéhy a jejich postavy pfedstavovaly vzdy formy vyjadfeni obdivu,
narodni hrdosti a zabavy. Dodnes existuje vétSina nejslavnéjsich z nich v podvédomi
Siroké verejnosti, at’ uz ve svych vlastnich legendarnich cestach, nebo jako pfedobrazy
hrdin modernich &i zdanlivé naprosto odliSnych.

Hrdinové pisni dneSni Evropy vSak nebyli jedinymi, kdo utvareli vizi konceptu
dobrého pfibéhu a jeho postav. Tyto studie by se daly dale rozvést napfi¢ vSemi
kulturami a nabozenstvim a staly by za dalSi prozkoumani. Nezalezi vSak jenom na vizi
dané spolecnosti, ale také predstavivosti autora, ktery pfibéh ztvariiuje a nabizi tak

originalni pfistup.

Epicky pfibéh nepfedstavuje néco, Eeho se tfeba bat. Bajni hrdinoveé jsou nam
bliz8i, nez si myslime. Pfibéh roste a dospiva s ¢asem, jak se autofi odvazuji
experimentovat s jeho vychozi konstrukci. Cim vice zaginaji byt &tenafi a divaci
davnovéku. Koncept hrdinského eposu zistane vdéénym zdrojem pro moderni formu
vypravéni. Jeho adaptace nejsou podminéné pouze zanry fantastiky, historie a
dobrodruzstvi. Archetypy z néj Cerpaiji i postavy zanrt mysteriéznich, hororovych i
akénich. Dokonce i na prvni pohled jednoduché pfibéhy rodinnych a romantickych
pFibéhu v sobé nesou jejich stopu. Provadéni zmén u znamych postav a pfibéha je
muze Cinit zajimavéjSimi; vznikaji z nich originalni scénare. Dovoluje rozhozeni jesté
jejich subjekty pochopit. Podstatné postavy Ize zkombinovat nebo rozdélit do rozli¢nych
figur, za uCelem predvedeni rliznych aspektl stejnych myslenek. Myty a legendy jsou
nekonecné flexibilni, schopné bezmeznych variaci aniz by musely obétovat cokoli ze
svého kouzla. Vize hrdiny je velmi dulezita pro Zivot kazdého &lovéka.

Vysledkem prace je opravdu zjisténi, Ze postava hrdiny je dnes a denné realitou
pro kazdodenni konzumenty pfibéhu. Tyto pfibéhy sleduji vSechny vékové kategorie,
od pohadek vypravénych rodici pfed spanim, az po rozsahlé knizni sagy a Sirokouhlé
saly kin. Kouzlem konceptu pfibéhu hrdiny je to, Ze si své publikum nevybira. Je
schopen se adaptovat do pfibéhl pro déti, které potfebuji inspiraci pro viru v silu
dobra, a ze se vyplaci. Zahrnuje v sobé formy dobra, zlo a v3ech jejich podob.

Milostné pfibéhy z dob rytifské dvornosti rozhodly o pfedstavé vielé i faleSné lasky.
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Cesta hrdiny je symbolicky pfenasena do pfibéhu osobnich dramat a pfibéh pomsty.
Vzor tématu, ktery nikdy neomrzi adaptovat, ale také obohacovat.

Bez teoretickych struktur zapalenych folkloristd a lingvistd by se k nam nejspis
nedostaly nejen pfibéhy samotné, ale nejspis bychom nikdy nepoznali samotny
monomytus. Odkaz, ktery spoleCnosti zanechaly, umoZhuje v jejich praci pokracovat v
moderni tvorbé, kdy technologie i naroky publika nuti vypravéce dale rust. Autofi tedy
putuji vlastni cestou hrdiny.

Hrdinové jako Odysseus, Béowulf nebo kral Artus a jejich svéty jsou

konkrétnimi pfedobrazy, ze kterych se dalSi struktury pfibéhd a jejich obyvatel odvijely.

Budou inspiraci pro pribéhy dalSich desetileti i staleti. Méni pouze kostymy a prostredi.
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PRILOHY

Pfiloha A - Zivot legendarniho hrdiny podle lorda Raglana

- Hrdinova matka je kralovského pavodu.

- Jeho otcem je kral.

- Hrdinliv otec je €asto blizkym pfibuznym jeho matky.

- Okolnosti zrodu nejsou nikdy obycejné.

- Hrdina proto muze byt povazovan za potomka jednoho z bohu.

- Po narozeni hrdiny se obvykle uskutecni pokus o jeho zavrazdéni, vétSinou ze strany

vlastniho otce.

- Hrdina je nastésti v€as odveden pry¢, do bezpedi

- Ve vzdalené zemi je vychovan nahradnimi rodici.

- O jeho détstvi se obvykle nic nedozvime.

- Po dosaZeni dospélosti se vraci do zemé, kde se narodil.

- Zde zvitézi v boji nad jejim vladcem, nebo drakem, obrem &i jinou nestvirou.
- Ozeni se s princeznou, obvykle dcerou svého pfedchidce na triné.
- Hrdina se stava kralem.

- Po néjaky Cas vladne spokojené

- Pfedklada svému lidu zakony

- Postupem ¢€asu ztraci pfizefi poddanych, boh(, nebo obojiho.

- Je svrzen z trinu a vyhnan ze zemé

- Zahyne tajemnou smrti.

- Casto na vrcholu hory.

- Jeho déti, pokud néjaké ma, se nestanou jeho nastupci.

- Jeho télo neni pohibeno.

- Misto jeho smrti nebo domnélého pohfbu se stava pfedmétem uctivani a kultu.



Priloha B — Monomytus na pfikladu Star Wars

Jelikoz tato teorie ovlivnila celou fadu fantastickych dél véetné série Star Wars,
je prubéh monomytu demonstrovan na dobrodruzstvi jejiho nejslavnéjsiho hrdiny Luka
Skywalkera z prvniho nato¢eného filmu této fady, Epizoda /V: Nové nadéje. Nékteré
body z Campbellovi zakladni kostry jsou upravené nebo zcela vynechané. Koncept se
pFizpusobil.

1. Odchod

- Vyzva k dobrodruZstvi - Luke spatfi prosbu o pomoc princezny Leiy vysilanou

droidem v podobé hologramu
- Odmitnuti vyzvy - Luklv vychovatel mu pfipomina jeho povinnosti k rodiné

- Konecné prijeti vyzvy - Lukav adoptivni domov je znien jednotkami Impéria, nic uz

mu nebrani vydat se na cestu.

- Nadprirozena pomoc / pomocnik s talismanem - Luke ziskava doprovod Obi-Wana

Kenobiho a svételny mec.

- Podivuhodni spolecnici - Luka doprovazi dva droidi R2D2 a C3PO, také paserak Han

Solo a nap!l zvifeci obr z rasy wookie Zvejkal.

- Vstup do svéta dobrodruZstvi - Luke se pfipravuje na odlet z domovské planety

Tatooine

- StrazZci pred prahem dobrodruzstvi - Imperialni vojaci a mimozems&tané v mésté Mos

Eisley, které porazi Lukovi spole¢nici.

- Uvéznén v temnotach - Lod Millenium Falcon je lapena Hvézdou smrti

2. Vlastni dobrodruzstvi

- Cesta zkouS$ek - Luke se na palubé& Hvézdy smrti pokousi osvobodit princeznu Leiu
- Setkani s bohyni - Luke zachrariuje Leiu

- Putovani temnotou - Luke uvéznén s hadem v drti¢i odpadu

- Boj s netvorem - Luke bojuje s hadem

- Podstoupeni nejvy3si zkousky Obi-Wan Kenobi se v boji postavi Darth Vaderovi a

umira

- Apotedza- Smifeni s otcem - Obi-Wan se vraci prostfednictvim mytického hlasu



- Nejvyssi odména - Luke odléta s plany Hvézdy smrti na zakladnu povstalct

3. Navrat

- Odmitnuti navratu - Han Solo odmita zautocCit na Hvézdu smrti

- Pomoc z vnéjsku - Han Solo se vraci pomoci Lukovi

- Néavrat do bézného svéta - Oba piloti se vraceji po vitézném zniceni hvézdy smrti

- Pan obou svéti - Luke a Han jsou vyznamenani a ocenéni povstalci
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