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Abstract

The aim of this text is to shed light on the relationship between ancient Illyria
and serpents which are often considered as an important part of folk beliefs of
people in this region up to these days. Through various kind of sources — Greek and
Roman texts, Albanian folklore, archaeological evidence, and Christian legends —
we can take whole another view on this widely unknown region that was a target of
prejudice and fear in time of Greek and Roman civilizations. The reconstruction of
the role of serpents in Illyrian thought can also add some information to the scarce
amount of knowledge we have about them.
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Uvod

Donald J. Hughes, dnes jiz zesnuly americky historik na poli environmentalnich
déjin,! je mimo jiné autorem knihy The Mediterranean: An Environmental
History, ve které uvadi na prvni pohled nendpadnou informaci — v antickém
Stredomori byli obojzivelnici a plazi mnohem c¢astéjsi nez dnes. Po vyctu
nejrazneéjsich druha pridava i presah této skutecnosti do kulturni sféry — zaby
kvakajici v hojném poctu ve starovékych mocalech mély inspirovat staroreckého
dramatika Aristofana k napséni komedie Zdby (2005: 13).

Nakolik je vztah realného svéta a mytologie problematicky a obtizné
definovatelny, neda se rici, ze by byl neexistujici. Zakladni tezi tohoto prispévku
tedy je, ze hojnost plazich druht (nejen) na Balkané se do urc¢ité miry odrazila
1 v mytologické a folklorni roviné jizniho a zdpadniho Balkanu, jenz byl v antice

! Historické odvétvi zkoumajici vztah prirodnich fenomént a déjinného vyvoje a lidské spolecnosti.
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obyvan mimo Rekt i Ilyry. Toto znaéné heterogenni’? a dosud neprilis znamé
etnikum se rozprostiralo na rozsahlych tzemich od dnesni stredni Albanie
az k severnimu Jadranu a ve vnitrozemi bylo archeologicky a onomasticky
dolozeno az u Dunaje, pricemz prubéh jizni hranice je sporny. Presto se po ném
nezachovaly vic nez jen Gtrzky informaci z per cizich autort a par onomastickych
udaju. Jesté chudsi informacni zdkladnu mame na poli mytologickych predstav
Ilyra ¢i predstav cizinct o nich, presto se vsak i tady méame o co oprit.

Cilem tohoto prispévku je popsat soucasny stav védéni ohledné vztahu
Ilyrt a plaz(, a to s vyuzitim archeologickych, lingvistickych, mytologickych
a historickych dat. Predem je treba poznamenat, ze uvadéné zavéry jsou pouze
jednou z pravdépodobnéjsich moznosti vykladu, a to z nékolika davodu:

1. Interpretovat zjisténé tidaje jednoznaénym zpusobem je takika nemozné.
Obvykle umoznuji prinejlepsim néco konstatovat, nikoli vsak s jistotou
dokizat. Mtzeme tedy rici, ze na prelomu pozdni antiky a raného
stredovéku v severni a stiedni Albanii zde zilo neslovanské obyvatelstvo,
ale prohléasit, ze slo o predky soucasnych Albancu, je nepotvrditelné, byt
pravdépodobné.?

2. Antické zdroje, ze kterych autor cerpa skrz sekunddrni literaturu,
jsou casto zatizené dobovymi predsudky, podle kterych byli Ilyrové
vniméni jako barbari a nebezpecni pirati. Kvali tomu mohlo dochézet
k tcelovému zamlcéovani informaci nebo manipulaci s nimi. Navic vétsina
autord necerpala z vlastni zkusenosti. Je proto treba mit na paméti, ze
rekonstrukce této ¢asti starovékého svéta probiha na zakladé zaujatych
priméarnich informaci, které ani o odstup se snazici sekundarni literatura
nemusi dokazat prekonat.

3. Ilyrové a Ilyrie jsou pojmy, které byly v historii plnény rtiznymi obsahy
— starorecti autori znali oblast Illyris v prostoru dnesni stredni Albéanie,
kam ti rimsti zasazovali tzv. ,illyrii propii dicti®, tedy ,pravé Ilyry“.
V rimské dobé totiz zapadni Balkan zahrnovala provincie Illyricum, ktera
vsak ne nutné byla obyvana Ilyry, vyvstala proto potieba odlisit etnické
Ilyry a obyvatele provincie. Prispévek se proto bude zabyvat tzemim,
na kterém se predpoklada etnicky vyskyt Ilyru.

Na zavér jedna biologickd poznamka — taxonomie, kterou se dnes pri
klasifikaci druht tidime, je dilem velmi modernim, a proto nemuze byt
aplikovdna na obdobi antiky, které pokud klasifikaci pouzivalo, tak odlisnou
od té soucasné. Prestoze tedy nazev clanku zminuje pouze plazy, setkame se
napriklad i s thoti z nadtiidy ryb.

*  Problematika, které kmeny lze tadit k Ilyrtim, je znacné rozsahld a komplikovand a vyviji se podle
doby, ktera nds zajimd — ma na ni vliv postupné pronikdni Rekt do Jadranu, keltsky vpad ve 3.
stoleti pt. n. 1., fimskd reorganizace spravy i mizeni starych a objevovani novych kment v pramenech.
Archeologické nalezy pritom mohou byt pouze omezené doplnény historickymi a jazykovymi daty, kterd
jsou navic v prostfedi Balkdnu mnohdy zpolitizovand. Dobrym pruvodcem je kniha archeologa Johna
Wilkese The Illyrians (1992). Rizni badatelé téz vénovali pozornost jednotlivym kmeniim — N. G. L.
Hammond (1989) Atintantim, Marjeta Sasel Kos (2013) a Salmedin Mesihovié (2014) Autariatim,
Radoslav Katic¢ié (1977) Encheletim atd.

3 O archeologickych vyzkumech na tomto poli viz Nallbani (2017).
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Hadi a archeologie

Vztah Ilyrt, hadd a mytologie velmi trefné vystihuje uryvek z clanku Arjany
Seiti Gjarpri né kontekstin mitologjik dhe etnomjekésor shqiptar (Had v kontextu
albanské mytologie a lidové mediciny), 1 prestoze se vztahuje k soucasné albanské
kulture (Seiti, 2012: 23):

Jednim z nejkomplexnégjsich a nejzahadnéjsich symbolu, které v albanské
kulture jednoti smrt a znovuzrozeni, hrob a domov, nemoc a zdravi, nepratele
a pratele, strach a ochranu, znameni a plodnost, je had.

Chorvatsky archeolog Aleksandar Stipcevié¢ ve své knize Kultni simboli kod
Ilira (Ilyrské kultovni symboly) do vztahu Ilyrt, hadi a mytologie pridava jesté
archeologii. Jak vidime, prestoze se vyjadruje k Ilyram, text se az ndpadné podobéa
tomu od albanské badatelky (Stipcevi¢, 1981: 48):

U Ilyrt, zejména téch na jihu, je had zviretem, jez, vyjadiujic mnoho vyznamn,
zastava ustredni misto ve strukture nabozenské symboliky. Je to totemické
zvire a predek ilyrského naroda, symbol moudrosti, zla, zdravi, plodnosti,
personifikace duse zesnulého, ochrance domaciho krbu, a predevsim chtonické
zvire.

Zatimco Seiti tato charakteristika pro naslednou argumentaci staci, Stipcevié
rozvadi dlohu hada na dalsi stranky a obohacuje jiio mapu (1981: 49). Ta zobrazuje
54 archeologickych nalezist v hranicich antické Ilyrie, ve kterych byly nalezeny
predméty s identifikovanym symbolem hada. Tato nalezisté jsou rovnomeérné
rozptylena po celém tizemi; v porovnani s regionalnim vyskytem vyobrazeni napr.
koné v severoilyrskych oblastech (1981: 60) je patrné, ze had jednotil opravdu
cely znacné heterogenni prostor, a to i za predpokladu, ze mohl byt lokélné spjat
s jinymi kulturami.

Had byl spjat s geometrickymi tvary spiraly (chtonicky svét, soldrni symbol)
a dvojspiraly (plodnost), ale i meandru (kultovni predméty) (1981: 10-11). V této
podobé byl zobrazovan do 1. tisicileti pr. n. 1., kdy zdroven skoncila konsolidac¢ni
faze ilyrské etnogeneze (Wilkes, 1992: 39). Od 6. stoleti pr. n. l. zacali byt hadi
se spolecenskymi zménami v ilyrské spolecnosti a kontakty s vyspélejsimi
civilizacemi v okoli (zejména skrz zakladani reckych osad na ilyrském pobrezi).
Krom minci z raznych dob, kterych se dochovalo nejvice, tak byl had nalezen i na
dlazdicich (Stipc¢evié, 1981: 50), brozich, ndramcich, ndhrdelnicich, privéscich
(Wilkes, 1992: 245), ale dokonce i labeatskych® lodich (Stipcevié, 1981: 52).
Vyjimecné nejsou ani sosky nebo figurky, kde had néjakym zptsobem téz figuruje
(1981: 57). V jistych pripadech je moznd spojitost s invazi keltskych Skordiska
do oblasti stredniho Balkdnu (Wilkes, 1992: 202) nebo v pripadé jihoilyrskych
oblasti s Reky (1992: 233).

4 Labeaté byli jednim z pobreznich ilyrskych kment proslulych svymi namornimi schopnostmi.
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Zbyva osvetlit provazanost hada s tak velkym mnozstvim fenoménu. Voditko
nabizi rumunsky religionista Mircea Eliade ve své uvaze o Jehnicce,® kdyz
nastinuje dnes uz nam mnohdy nesrozumitelnou jednotu a provazanost smrti
a plodnosti/zrozeni, ktera se promitala do predstav mnoha starych kultur
(1997: 210). Lze se domnivat, ze slo o odraz toho, ze hranice mezi zZivymi
a mrtvymi byla prekracovdna mnoha zpusoby a v pripadé zZen cCasto ve spojeni
s téhotenstvim a détmi; obdobné byla podzemni 7ise pro lidi désiva a v podobé
zemétreseni, erupci a zavalll smrtonosnd, ale skrz vodni prameny, nerostné
bohatstvi ad. prospésna a zivotodarna.

Had jakozto v ilyrském prosttredi a priori chtonicky symbol mél podle této logiky
blizko 1 k plodnosti zen a zemé, tedy i ke zdravi, nemocem, zemédélstvi, pocasi
a slunci. Albansky folklor ostatné dodnes tuto dvojznacnost dodrzuje — i kdyz je
v ném mnoho hadovitych priser prinasejicich smrt a nestésti, symbolem stésti
a domaciho krbu je duch v podobé hada jménem vitore (Elsie, 2002: 353). Albanista
Robert Elsie dodava, ze zejména mezi jiznimi Ilyry byl had navic symbolem sily
(2002: 307), coz vysvétluje jeho pritomnost v bojovych vyjevech a ve spojeni
s valkou. Had jako ochrance navic mimo albanské prostredi vystupuje 1 v tom
jihoslovanském.

Nyni se text presune do roviny nemateridlnich pramend, kde se bude zabyvat
konkrétné zavérem mytu o Kadmovi a Harmonii, jmény ilyrskych kment, legendou
o sv. Hilarionovi a albanskymi folklornimi postavami kulshedrou a dranguou —
vsechny vyraznym zpusobem tématizuji hada v souvislosti s ilyrskym prostiredim.

Kadmos a Harmonie

Kadmuv pribéh je jeden z nejznaméjsich v recké mytologii. Ovidiovy Promény ho
podavaji takto — sidénsky princ Kadmos byl spolecné se svymi bratry vyslan, aby
nasel zmizelou sestru Eurépu. Ani jeden nebyl tspésny a kdyz Kadmovi dosla
trpélivost, vyhledal delfskou Pythii a ta mu poradila, ze méa podle jistych znameni
najit misto, kde se usadit. Kadmos uposlechl a misto nasel, nebyla tam vsak zadné
voda; tu poslal hledat své souputniky. Ti ji nasli spoleéné se svou smrti v jeskyni,
kde sidlil had s drac¢i hlavou. Kadmos ho v boji zabil taktéz, aniz by védél, ze slo
0 posvétného hada boha Arese. Z hadovych zubii nasledné povstali vojaci, ktef{ se
navzajem v boji zabijeli, dokud nezbylo pét nejudatnéjsich, kteri Kadmovi pomohli
vystavet Théby. Zde vladl spole¢né s manzelkou Harmonii, dcerou Aresea Afrodity.
Kvuli rozmartim boht vsak jejich potomky stihala tragickd tmrti a sklesly par
se uchylil do Ilyrie, kde Kadmos bédoval nad svym osudem a jednou v zoufalstvi
vykrikl, at se radsi proméni v hada. K jeho prekvapeni ho bohové vyslyseli a kdyz
si Harmonie domyslela, co se stalo, chtéla osud svého manzela nasledovat — i toto
bohové splnili (pro ¢esky preklad viz Ovidius, 1969). Pribéh existuje v mnoha
verzich a s mnoha nuancemi (Sagel Kos, 1993), motivy hada a vazby na Ilyrii jsou
vsak pritomné ve vétsiné z nich — jejich vybér uvadim nize.

Jedna z nejoblibengjsich a nejzndméjsich rumunskych balad, v niZ se proti pastyii spiknou jeho
pratelé a chtéji ho zabit; on namisto ttéku voli dobrovolnou smrt, ktera je véak proménéna ve svatbu
s prirodou plnou kosmickych motivi.
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Bibliothéka Pseudo-Apollodéra (pro anglicky preklad viz 1997) spojuje Kadma
s konkrétnim kmenem Enchelet. Ti valcili s Ilyry® a véstirna jim poradila, aby
za krale prijali Kadma, ktery jim skuteéné pomohl valku vyhrat. V1adl jim i po
vitézstvi a z manzelstvi s Harmonii se narodil syn Illyrius, ale poté byli oba
proménéni v hady a preneseni Diem do Elysia. Illyrius vsak v pozdéjsich verzich
vystupuje jako syn obra Polyféma, pricemz z néj mély povstat vSechny ilyrské
kmeny skrz jeho dalsi potomky; jde tedy uz o typicky etiologicky mytus.

Nezndmy autor 4. stoleti pr. n. 1. zvany Pseudo-Skylax nds ve svém Periplu
(pro anglicky preklad viz 2011) informuje, Ze nékde u mésta Rhizon’ se nachézel
tomuto paru zasvéceny chram, jenz pravdépodobné odkazoval na jejich proménu
v hada, nebo hroby spojené s touto metamorfézou (Sasel Kos, 1993: 123).
Ve stejném duchu nas zpravuje i Dionysios Periegetes (pro anglicky preklad viz
2014). K tomuto archeologicky neidentifikovanému mistu se metaforicky zrejmé
vyjadiuje 1 Nicander ve své basni Theriaca (pro anglicky preklad viz 1953),
kdyz se zminuje o kosatci rostoucim na brezich ek Drilon a Naron (dnesni Drin
a Neretva), mezi nimiz se travou plazili Kadmos a Harmonie ve své hadi podobé
(Saéel Kos, 1993: 122). Polohu vzhledem k rekdm uvadi uz Pseudo-Skylax, ten
vsak mluvi o neidentifikované rece Arion.

Reka je motivem dalsi verze, tentokrat komentare k Vergiliove Aeneidé (1970),
kde se zminuje Kadmtv a Harmoniin syn, kterého vSak odlozili u jakési Ilyrské
reky. Tam se ho ujal had, vychovaval ho a predaval silu k podrobeni zemé, ve
které se nachazel. Nakonec mu dal i své jméno — Illyrius. Je zajimavé, ze had
zde vystupuje nezavisle na plazim osudu Kadma a Harmonie, jde tedy o vnéjsi
a pravdépodobné nadprirozenou, az bozskou bytost (Sasel Kos, 1993: 124). Had zde
vystupuje jako myticky predek Ilyra, o ¢emz mluvi obecné jiz Stipcevié (1981: 48).

Pravdépodobné regionalni varianta kultu Kadma a Harmonie na sebe v Dardanii®
nabrala podobu Dracona a Dracaeny, hadiho bozského paru, jemuz byla v fimské
dobé zasvécena minimalné jedna svatyné (Wilkes, 1992: 245); byl nalezen 1 votivni
ndpis (Stipcevi¢, 1981: 55). Obdobny bozsky par (Draco a Dracontilla) se objevuje
v Dalmacii (Sasel Kos, 1993: 125).

Zajimavou interpretaci mytu o Kadmovi a Harmonii poskytuje ve svém ¢lanku
o albanské lidové mediciné v kontextu mytologie Arjana Sjeti. Predstavuje hada
jako symbol smireni nejraznéjsich dichotomii (viz Hadi a archeologie) a proménu
Kadma a Harmonie jakozto projev nesmrtelnosti, jejimz nositelem je pravé had
(2012: 23).

Epidaurum a svaty Hilarion

Jak Wilkes, tak Sagel Kos se shoduji, e uctivani Kadma a Harmonie a existence
hadiho kultu byly v prostredi zapadniho Balkdnu ptritomné az do prvnich staleti

Miuze se zdat zvlastni, ze Encheleové bojovali s Ilyry, prestoze vétSina prament je oznacuje za
jejich soucdst. Nejde vsak nutné o oxyméron — v soucasnosti prevlddd nazor, ze pojem ,llyrové“ je
hyperonymem vzniklym ze jména kmene, se kterym prisli Rekové do styku jako s prvnim. Jeho jméno
se nasledné pienaselo na dalsi kmeny se stejnym ¢ podobnym jazykem a kulturou a v dobé Rima bylo
vztazeno na cely zapadni Balkan skrz administrativni jednotku Illyricum (Wilkes, 1992: 92).

7 Dnes$ni ¢ernohorsky Risan.

Dnesni oblast Kosova a Severni Makedonie.
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nového letopoctu. Ilyrské, recké a rimské predstavy tak dostaly sanci setkat se
s novym kulturnim okruhem raného krestanstvi, které do oblasti proniklo brzy po
ukrizovani Jezise Krista.

Pribéh, ktery nas v tomto kontextu zajima, se vaze k méstu Epidaurus. Tato
Tecka kolonie® byla zalozena v 6. stoleti pr. n. 1. na dalmatském pobtezi pobliz
dnesniho Dubrovniku. Od po¢atku byla asociovana s mytickymi plazy — nedaleko se
nachazelo enchelejské izemi a mista svazana s Kadmem a Harmonii, samo mésto
pak mélo vazby na stejnojmenné sidlo v Argolidé, centru kultu boha Asklépia,
v jehoz pripadé sehraval plaz téz vyznamnou roli (Wilkes, 1992: 245) a jenz byl
pry u Ilyra velmi obliben (Stipcevié, 1981: 55). V rimské dobé byla na jejim misté
zalozena rimska kolonie s ndazvem Epidaurum, kam zasadil sv. Jeronym, rodak ze
severni vyspy Ilyrie, legendu o sv. Hilarionovi (Jeronym, 2007).

Epidaurskd paséaz tvoii v legendé Zivot sv. Hilariona pouze dva odstavce, z nichz
jeden se vaze k predmétu tohoto prispévku. Sv. Hilarion mél r. 365 n. 1. dorazit do
Epidauru suzovaného obrovskym hadem boasem,!® ktery mél pozirat dobytek 1 lidi.
Hilarion se s nim utkal, zabil ho a mésto z jeho jha vysvobodil.

Wilkes v tomto ptribéhu spatiuje symbolicky souboj tradi¢nich predstav
a mytologickych systému s krestanstvim, které v podobé Hilariona stind hlavu
ilyrskoreckorimské tradici reprezentované nestviurnym plazem (1992: 245).
i v recké kolonii Pharos na dnesnim ostrové Hvar (Stipcevié, 1981: 56). I pres
legendarni metaforické vitézstvi monoteismu se vsak neda tici, ze by snad tyto
postavy po prichodu krestanstvi vymizely uplné, jak ukazuje dalsi cast tohoto
prispévku.

Kulshedra a drangue

Prestoze neniilyrsko-albanské kontinuita potvrzenad a stale pronichybi presvédcivé
diukazy, jde o nejpravdépodobnéjsi teorii a kuprikladu Elsie a Lambertz se
domnivaji, ze nékteré souc¢asné postavy albanského folkloru maji ilyrské koreny.!*

Jedna z nejdésivéjsich postav soucasného albanského folkloru, kulshedra
(Cti: kulsedra), m& pravdépodobné antické koreny a je etymologicky spojena
s latinskym ,,chersydrus“ a reckym ,chersydros®, obé slova oznacovala vodniho
hada (Elsie, 2002: 217). Podhoubim pro vznik této folklorni postavy krom doméciho
ilyrského kultu hada byl pravdépodobné piichod Rek® na ilyrské pobiezi, kde
od 8. stoleti pr. n. l. vznikaly recké kolonie.’? Kulshedra méla byt konkrétnim
ztotoznénim noveé prichozich se zlem (Gjoni, 2013: 154). Rimsko-ﬂyrské valky ve
3. a 2. stoleti pr. n. 1. pak naddle stimulovaly predstavu puvodnich ilyrskych
obyvatel o prichodu zla a nestésti z more nebo obecné od rozlehlé vodni plochy, coz
mohlo byt podporeno i ilyrskym piratstvim, které se mohlo obracet i proti Ilyrim
samotnym. Preziti této postavy do moderni doby v albdnském prostiedi neni nijak

9 Z dostupnych zdroji se autorovi nepodarilo zjistit, jaka byla epidaurska metropolis, dd se vsak

uvazovat o stejnojmenném staroreckém mésté v Argolideé.

10 Neékdy uvadeén téz s B jako proprium.

11 Napt. heslo Tomor-Berg v Elsieho slovniku (2002: 341), pricemz Elsie prebira informace z Lambertzova
soupisu folklornich postav.

12 Apollonie, Epidamnos, Lissus, Issa, Pharos ad.; pozdéji se pridaly i fimské kolonie.
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prekvapivé — invaze z more pokracovaly od stredovéku az do moderni doby ze
strany Normant, Kataldnct, Benatéand, Turku i Itala.

Kulshedra je zpravidla zenského rodu a zosobnuje nespoutanou nelidskou
silu, chaos, smrt a podsvéti. Dfime na dné jezer ¢i mori a téz muze stat za
vysychdnim prament (Cabej, 2014: 161), ale naopak i povodnémi a jinymi
prirodnimi katastrofami (Doja, 2005: 451; Durham, 2019: 234). Podoba muze byt
velmi rozmanita — zpravidla jde o stvoreni s prsy visicimi az na zem, porostlé
cervenymi vlasy, dstici ohen, vylucujici jedovatou mo¢ ad. (Wilkes, 2002: 217).
Je spjata jak s pocasim, vodou a bouremi, tak s chtonickym prostredim, kdyz
v soucasnych albanskych pribézich napr. hlida podzemni palac Krasy Zemé,
jedné z patrné puavodnich ilyrskych bohyn. Nékteré pribéhy vsak nabizi i zcela
jiny pohled — kulshedrou totiz muze byt bytost, ktera ovlada vlastnosti Mésice
a Slunce, coz jsou dva nejstarsi dolozené albanské kulty.'* Prestoze je tato bytost
asociovana s zenskym principem, existuji i jeji, 1 kdyz ne tak pocetné, muzské
protéjsky, se kterymi plodi shlligy, kterym je pripisovana odpovédnost za malé
bourky (2002: 314).

Kulshediingm muzskym protivnikem, ale zaroven i esenci, je pak legendarni
hrdina drangue, zvany téz dragoi. Jeho podoba prosla proménami — v nejstarsich
dobach byl pravdépodobné uplnym hadem/plazem, ¢asem ale dospél do lidské
podoby a ponechal si (ne zcela nutné) pouze vedlejsi spojitost s nim (Doja, 2005: 454).
Interferoval totiz s indoevropskymi bohy boute a blesku, coz této postave dodalo
bozskou rovinu (Gjoni, 2013: 156).'> V boji s kulshedrou zastupuje civilizaci a lidsky
svét, proto bojuje trakati, pluhy, a dokonce i celymi domy, na protivnici muze seslat
i blesky a meteory (Doja, 2005: 451).

Ned4 se vSak mluvit o bozském dualismu dobra a zla (Gjoni, 2013: 158). Spise
slo o dvé vzajemné provazané veétve téhoz kultu — kulshedra zasttesila chtonickou,
temnou a podzemni ¢ast, drangue byl ztotoznén s nebeskou, solarni strankou. Ve
chvili, kdy se obsahova dichotomie, do té doby sjednocena motivem hada, rozdélila,
vytvorila se zaroven logicka polarita mezi obéma postavami. Neni ovsem zcela
¢ernobild — i drangue muze v nékterych chvilich stat proti lidskému svétu, zatimco
kulshedra vi¢i nému projevit slitovani.'® Datovat vsak néjak blize toto rozdéleni
je nemozné.

Souboj drangueho a kulshedry je ziejmé ilyrskou a néasledné albanskou
reminiscenci starorecké gigantomachie (Doja, 2005: 455; Cabej, 2014: 116);
prestoze tedy jejich souboj pravdépodobné existoval uz v dobé pred velkou reckou
kolonizaci, jeho podoba je z velké ¢asti dilem feckého vlivu.

Velka obsahova rozkrocenost mohla pii kontaktu s cizimi kulturami piinést
synkreze v lingvistické, vyznamové, pribéhové ¢i jiné roviné, které nemusi byt vzdy

13 Albansky E Bukura e Dheut.

14 Dolozeny v 16. stoleti. Viz Elsie (n.d.b).

Dodnes se dochovala tradice nékolika ilyrskych bozZstev, mezi nimi i Peréndiho, coz byla ilyrska

podoba indoevropského bozstva hromu a blesku, nékdy lingvisticky pripodobnovaného k Perunovi

(napt. Cabej, 2014: 37). Na drangueho se prenesly bourkové atributy zrejmé pravé od néj ve chvili, kdy

se drangue etabloval jako zosobnéni soldrniho kultu sidliciho na nebi.

16V albanské pohadce Dcera Mésice a Slunce (E Bia e Hénés dhe e Qiellés) kulshedra usetti zivot chlapce,
prestoze porusil jeji pravidla a vstoupil na horu, kde sidlila. Pokud rozlitime drangueho, muze nas bez
mrknuti oka zabit. Viz heslo Dragua v Elsieho slovniku (2002: 90) a pohddky uvedené na webovych
strankach téhoz badatele (Elsie, n.d.a).



Tresndk, J. (2022). Plazi a jejich misto... 33

odlisitelné a mohou nés dovést k riznym interpretacim. Gjoni tak treba tlumoci
nazor Qemala Haxhihasaniho, Ze kulshedra je symbolem predkiestanského
polyteismu, jenz se navic snadno pretvoril v obraz zla kvuli kirestanské asociaci
hada s dablem. Uvolnéni pramene kulshedrou predklada jako prichod krestanstvi
a drangueho jako personifikaci monoteismu, ktery navic jako postava snadno
splynul se sv. Jirim a sv. Elidsem (Gjoni, 2013: 159); tato synkreze mimochodem
zajistila velkou oblibu zejména prvniho svétce v dnesni Albanii (Elsie, 2002: 131).
Postavy kulshedry i drangueho jsou vsak natolik univerzalni, ze at uz o nich
budeme uvazovat jako o kulturné-etnickych personifikacich, bozich, démonech,
kiestanskych svétcich, folklornich ¢i historickych reminiscencich nebo dvou
strankéach téhoz pohanského kultu, vzdy to bude néjakym zptusobem zapadat do
jejich ,,osobnosti“. V prabehu staleti do sebe navic zahrnuly takové mnozstvi rovin,
ze vSechny tyto interpretace mohou fungovat zdroven, prestoze se na prvni pohled
vylucuji.

Etymologie jmen ilyrskych kmenu

Karel Ostir jako prvni prisel s tezi, Zze jména (nejen) ilyrskych kment lze vztdhnout
k pojmenovani zvirat ¢i rostlin (1923). Prestoze jde o obtizné podlozitelny
konstrukt, neni bez zajimavosti, ze u Ilyra se v pripadé tii kment setkdvame
praveé s vysvétlenim skrze hady.

Jeden z ilyrskych kment, Chelidoné, mél znamenat obecné ,hadi lidé“
(Wilkes, 1992: 244). Totéz vysvétleni, avsak zalozené na jinych slovech, se mélo
tykat i samotnych Ilyrd. V jejich ptipadé se da uvazovat o odvozeni z feckych
slov ,illis“ nebo ,,illos“ s vyznamem ,zahnuty, zakrouceny“ (Sasel Kos, 1993: 125).
Problém vyvstava v jiné roviné — jméno Ilyrové bylo domaciho, ilyrského puvodu
a neni jisté, zZe stejné nebo podobné slovo mélo v jejich jazyce tentyZz vyznam."
Jak uvadi Marjeta Sasel Kos a Shyqyri Hysi, praindoevropské slovo ,ilur® sice
mélo znamenat ,had“, pricemz se argumentuje zejména chetitskou legendou
o hadech ,illurjanka“ nebo ,illuyanka“ (éaéel Kos, 1993: 125; Hysi, 2006: 357),'8
pro potvrzeni spravnosti této teorie vsak chybi potrebné jazykova dokumentace.
Stejné je to v pripadé interpretace, kterou nabizi Stipéevié¢ — mélo jit o koren ,,eul”
znamenayjici , kroutit se, tocit se“ (1981: 53).

Komplexnéjsi je pak otdazka Encheled, jejichz jméno mé byt odvozeno od
reckého vyrazu ,é enchelus“ pro uhore (anglicky ,eel“, latinsky ,anguilla®).
Jdméno kmene je zcela jisté recké, etymologie zaloZzend na reckém vyrazu pro
thore je tim padem relevantni a nemusime resit stejny problém jako u Ilyru.
Z mytt i archeologicky je tento kmen navic dolozen praveé v oblastech, kde tthori
prokazatelné zili uz v antice — u Ochridského jezera (anticky Lychnidus), dnes
jiz neexistujiciho thesalského jezera Kopais a rek Drin a Bojana. Tato Gzemi

17 Soucasnd albdnstina, ktera se k ilyrskému odkazu hlasi, zna slovo ,liri“ ve vyznamu ,svoboda®“, které
zdéanlivé nabizi interpretaci jména Ilyrt ve smyslu ,,svobodnych lidi“; to je vsak nepodlozené i proto,
ze vazby mezi albanstinou a ilyrStinou jsou nepotvrzené; ilustruje to nicméné obtiznost jakychkoli
lingvistickych a etymologickych konstruktl na tomto poli, které svadi ke zjednodusujicim lidovym
etymologiim.

% Oba autori se odkazuji na praci slovinského lingvisty Karla Ostira z r. 1923. Pro sirsi kontext
chetitskych legend viz Myty staré Mezopotamie (Hruska et al., 1977, zejména Boj boha boure s drakem
v prekladu Jany Souckové, str. 283-285).
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koresponduji jak s misty mytologicky spjatymi s Kadmem a Harmonii, tak
s archeologicky podlozenou penetraci Thesalie a Boiotie severnéjsimi kulturami,
pod které mohou byt geograficky zahrnuti teoreticky téz Encheleové. Rané
byzantsky kronikar Jan Malalas v 6. stoleti n.l. pridava, ze jesté drive, nez
byla Boiotie Boiotii, jmenovala se Enchilia, ackoli neuvadi zdroj této informace
(Sasel Kos, 1993: 128).

Zavér

Tato kratka stat se pokusila z mytologicko-folklorntho thlu priblizit v ¢eském
prostredi takika nezndmou problematiku Ilyrd, kteri jsou s hady spojeni
jak materidlné skrz archeologické nélezy, tak kulturné, jak dokladda poveést
o sv. Hilarionovi a o Kadmovi a Harmonii. Zminila i potencidlni lingvistické
vazby v etymologii jmen nékterych ilyrskych kmenu. Za predpokladu, zZe je teze
oilyrsko-albanské kontinuité minimélné v kulturni roviné pravdiv4, a vztahuje se
tedy i na albansky folklor, pak by pribéhy o kulshedte a dranguovi predstavovaly
v jistém smyslu pokracovani ilyrskych predstav.!® Dodnes se k nim i k Ilyram
jako k predktum hlasi albanské obyvatelstvo jak v obou nédrodnich statech, tak
v diaspore, a vztahovani se k tomuto antickému etniku je pevné zakorenéno
v lidovych predstavach i historiografii. Totéz plati pro hady, kteti se v albanském
folkloru vyskytuji v mnoha pribézich a podobach.? Zavérem lze proto tici, ze
Ilyrové méli k hadam uzky vztah, coz bylo reflektovano i mimo hranice jejich
tzemi ve starovékych pramenech. Ty Ilyrii s hady spojovaly jak formou mytta
alegend (napr. Kadmos a Harmonie), tak skrz zpravy o redlnych mistech spjatych
s kultem hada (chram zasvéceny témuz paru). Ze samotného ilyrského prostredi
pak mame archeologické diikazy o zpodobnéni hada (mince, Sperky, lodé ad.).
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