Tuleni v antické literatuøe





	Následující text je letmým pokusem o pøedestøení obrazu tulenì v antické literatuøe. Neèiní si nárok na úplnost a je spíše výborem z motivù, které jsou z naší dnešní perspektivy zajímavé, nežli opravdu vyváženým pøehledem. Pøi svém výbìru jsem ignoroval pøírodovìdné popisy tuleòù, kterých je v antických textech velké množství, a soustøedil jsem se na kulturní konotace, které se s tuleni v antickém svìtì pojily.


	Nejslavnìjší pasáž o tuleních pochází z Homérovy Odysseie (zhruba 8. stol. pø. n. l.). Odehrává se na ostrovì Faros poblíž Egypta, na nìmž Odysseus uvízl na své cestì domù v naprostém bezvìtøí. Když už si neví rady, slituje se nad ním bohynì Eidotheá, dcera moøského boha Prótea, která mu poskytne následující radu (IV 400–419, pr. O. Vanorný):





	Kdykoliv Hélios buh jest rozkrocen nad stredem nebes,


	z more tu morský kmet sem prichází, neznalý klamu,


	pokryt cerením temným, jež rozvlní Zefyruv vánek.


	Když pak vystoupí z vln, hned lehne si v prostorné sluji.


	Tuleni hromadne spí kol Prótea, deti to krásné


	bohyne zrozené v mori, když vystoupnou z penivých hlubin.


	Cpí jim protivne dech, jenž morem hlubokým páchne.


	Tam já zavedu tebe, hned poránu, s úsvitem Zory,


	pak te tam položím v rad. Však dobre si soudruhy vyber,


	tri, jež nejlepší máš v svých lodích pokrytých pevne.


	Všechny ti úklady zlé ted povím onoho starce:


	Tulene ze všeho nejdrív si obejde kolem a spocte;


	když pak je po peti secte a všecky obhlédne zrakem,


	lehne si doprostred nich, jak pastýr ve stádo ovcí.


	Jakmile zhlédnete jej, jak na zem k spánku si lehne,


	tehdáž napnete sílu a pomnete chrabrosti mysli!


	Držte ho s velkou silou, byt vzdoroval, uniknout chteje,


	mene se v kdejaký tvar, jenž na naší pozemské pude


	vubec se rodí a hýbe – i v planoucí ohen i vodu,


	Vy ho však tisknete pevne a držte ho nezlomnou silou!


	Ale až koneènì sám zas lidskými slovy se zeptá,


	onen maje zas tvar, v nìmž prvnì se uložil k spánku,


	pak již násilí nechej a mùžeš propustit starce,


	reku, a na to se zeptej, kdo z bohù stíhá tì nejvíc,


	též jak v rodnou se zem za vrátíš po rybném moøi.





Odysseus se podle rady zaøídí, by� se jedná o nelehký úkol (IV 435—453, pr. O. Vanorný):





	Zatím se v morský klín zas bohyne vnorila širý,


	ze ctyr tulenu kuže mi z morských vynesla hlubin,


	za cerstva stažené všecky a chystala nástrahu otci.


	Potom na brehu, v písku, nám zrídivši ložiska ctyri,


	na nás cekala sedíc. Když prišli jsme k bohyni samé,


	kázala lehnout si v radu a všecky nás odela v kuže.


	Hrozné bylo by nám tam ležeti: strašlivý zápach


	z tulenu živených morem nás týral náramne všecky –


	nebot kdopak by z nás chtel ležet s obludou morskou?


	Sama však pomohla nám, vždyt výborný prostredek našla,


	nebot vonavku božskou nám pod nos každému dala,


	která vonela libe a oblud shladila zápach.


	Takto pak, statecní v srdci, jsme cekali po celé jitro.


	Tuleni hromadne z vln pak vystoupli; ti se tam všichni


	potom skupili v radu a lehli si na príboj morský.


	Vystoupil v poledne z vod sám kmet. Své tulene našed


	tucné, obcházel kolem a dobre je spocítal všecky.


	Nejdrív pricetl nás k tem netvorum, netuše pranic,


	že by to nástraha byla, a sám pak lehl si k spánku.





Z mytologického hlediska je zajímavé, že tuleni jsou zde dìti blíže neurèené moøské bohynì. Podle Eustathiova komentáøe k Odyssei se jednalo bud o Poseidónovu manželku Amfitrítu nebo o jednu z Néreoven, dcer morského boha Nérea. A� už je tomu jakkoli, jedná se o bytosti božského pùvodu a pod božskou ochranou – jak je zøejmé z péèe, kterou Próteus vìnuje jejich poèítání.


	Pùvabný alegorický výklad naší pasáže lze nalézt u novoplatónského filosofa Prokla (5. stol. n. l.). Novoplatonici pokládali Homéra za svrchovanou teologickou autoritu, která má pøístup k pravé povaze skuteènosti, a proto mìli potøebu všechny jeho pøíbìhy interpretovat tak, aby v nich odhalili odkaz na platónské metafyzické koncepce. Proklos tak Prótea vykládá jako alegorii božského Intelektu, který v sobì naráz obsahuje formy všech vìcí. Díky tomu se ve všechny formy mùže promìòovat a zároveò je – jak se na Intelekt sluší – vševìdoucí, takže Odysseovi mùže odpovìdìt na jeho otázky. Jestliže s Próteem se Proklos vypoøádal snadno, vìtší problémy mìl s jeho tuleni.  V nepøíliš pøesvìdèivé pasáži je interpretuje jako duše, které jsou Intelektu podøízeny (Komentáø k Platónovì Ústavì I ):





Prótea navíc následuje ješte další skupina duší, které mýtus oznacuje jako „tulene“ a které jsou dozajista rozumné a vecné. Proto se také lící, jak je Próteus pocítá, címž dává básník najevo jejich vecnost: nebot mnohost vecí, které vznikají a zanikají, by se urcite spocítat nedala.“





	V antické literatuøe po Homérovi se o tuleních hovoøí zejména ve ètyøech ohledech. První je pøedznamenán již u Homéra, který zdùrazòuje, že tuleni silnì páchnou a „èpí jim protivne dech...“. Jejich puch se stal po zbytek antiky pøísloveèným a chtìl-li Øek o nìkom øíci, že zapáchá mimoøádnì silnì, prohlásil o nìm, že „smrdí jako tuleò“. Pøíkladem mùže být komik Aristofanés (5. stol. n. l.), který o jedné ze svých negativních postav hovoøí následovnì (Vosy 1035, pr. A. Krejcí): „...tulenem páchl, jak velbloud mel rit, jak Lamia varlata hnusná.“ Lamia byla jakousi obdobou naší Polednice, a tuleni se tak ocitají opravdu v drsné spoleènosti.


	O poznání pozitivnìjší je další pøedstava, podle níž jsou tulení tvorové znaènì prítulní a vyhledávající lidskou spolecnost. Tento motiv opakovanì zdùrazòují napø. pozdnì antická scholia k básníku Lykofrónovi. V nìkterých pøípadech mùže mít i ponìkud bizarní podobu, jak je patrné napø. z následujícího úryvku z pøírodozpytce Ailiána z 2.–3. stol. n. l. (O prirozenosti živocichu IV 56):





Eudémos vypráví, že jedna tulení samice se zamilovala do cloveka, který chodíval sbírat morské houby. Vylezla proto z more a souložila s ním na skále. Ze všech sberacu hub byl tento nejošklivejší, ale jí pripadal nejkrásnejší. Což není nic prekvapivého, nebot i lidé se casto zamilovávají do tech ošklivejších, zatímco ke krasavcum nic necítí a nevšímají si jich.





	Z dnešního hlediska patrnì nejzajímavìjší je tøetí èastý kulturní význam tuleòù, a sice jejich využití v lékaøství a magii. Umírnìnou ukázku poskytuje Gaius Suetonius Tranquillus, který o císaøi Augustovi referuje následovnì (Životopisy dvanácti císaru II 90, pr. B. Ryba):





O jeho povercivosti jsme se dozvedeli toto: Pri blýskání a hrmení se cítil trochu nesvuj a zakoušel pocity strachu. Proto vždycky a všude s sebou na ochranu nosil tulení kuži a pri sebemenším podezrení, že se blíží boure, se uchyloval do klenutého krytu.





Do mnohem vìtších podrobností zachází magický spis Kyranidy, pocházející zhruba ze 2. stol. n. l. Ten obsahuje pøímo zvláštní kapitolu nazvanou „O tuleni“ (II 41). Recepty, které jsou v ní uvedeny, jsou zèásti standardní souèástí øeckého lékaøství (øadu  z nich bychom nalezli i v hippokratovských spisech), zèásti pak mají povahu pøímoèaøeji „magickou“ (rùzné èásti tulenì v tomto pøípadì slouží víceménì jako amulety nabité zázraènou mocí):





	Tulen je ctyrnohý, vodní, obojživelný živocich. Má ruce podobné cloveku a oblicej podobný mladému býcku. Rozmnožuje se a kojí jako jiní ctyrnozí živocichové. A má mnoho schopností.


	Jeho žaludecní enzymy mají stejné schopnosti jako bobrí pižmo. Jeho mozek lécí po vypití námesícnost a epilepsii. Popel z tulení hlavy smíšený s cedrovým olejem lécí svrab a podobné potíže. Vysušené tulení plíce zapíjené vínem lécí všechny druhy šílenství a epilepsii. Kdo nosí v mešci z kolouší kuže pravé tulení oko, bude úspešný a oblíbený. Tulení srdce a žaludecní enzymy pak od toho, kdo je nosí, odvracejí jakékoli nepríjemnosti a prinášejí mu samé dobro.


	Kdo nosí v mešci z kolouší kuže tulení vousy (ovšem jen ty velké a silné), ten projde stredem svých neprátel a všichni jej budou vítat jako prítele. Tulení jazyk nošený pod podrážkou sandálu prináší vítezství. Tulení luj pak lécí zánety a bolesti kloubu.


	Pokud se nekdo prepásá tulení kuží, prospeje to jeho ledvinám a bokum. Když nekdo tajne sní tulení maso a vypije víno smíšené s usušenou tulení krví, muže tím vylécit epilepsii, šílenství, závrate a další neduhy. Obdobné úcinky se dostaví i tehdy, když vypijeme nápoj, do nehož byly zamíchány usušené tulení plíce, játra a slezina. Vykurování tuleními kostmi urychluje porod. Oci lze vylécit tím, že je pomažeme tulení žlucí smíšenou s medem. Tulení jazyk nošený pod podrážkou sandálu utišuje psy a jiné tvory. Pokud nekdo zpracuje tulení kuži a udelá si z ní sandály, nebudou ho nikdy bolet nohy. Tulení exkrementy pomáhají zhubnout a mají i ruzné jiné úcinky.


	Pokud nekdo v mešci z kolouší nebo tulení kuže nosí tulení srdce, špicku jazyka, vousy, pravé oko a žaludecní enzymy, porazí každého v boji na mori i na souši. Vyhne se mu každá nemoc, trápení a nebezpecí, každý démon a divoké zvíre. Bude bohatý, štastný a žádaný.





Do pøíbuzné kategorie lze zaøadit i tvrzení scholií k Odyssei, podle nichž jsou tuleni ze všech moøských živoèichù nejvhodnìjší k vìštìní, a právì proto je Próteus pestuje. Nikde se mi bohužel nepodaøilo dohledat, jakou metodou by mohl veštec s tuleni pracovat. Možná šlo o nìjakou obdobu vìštìní z letu ptákù: vìštec by tak sledoval pohyb a chování tuleòù a snažil se v nìm zahlédnout nìjaký uspoøádaný vzorec, v nìmž se zrcadlí povaha situace.


	Jako poslední významový okruh lze zmínit obraz tuleòù coby nebezpeèných oblud. Jako „obludy“ byli tuleni popisováni již v citované pasáži z Odysseie, jejich obludnost tam však byla chápána spíše nepøíjemnì než nebezpeènì. Mnohem negativnìjší obraz tuleòù se objevuje v pozdní antice, a to zejména v køes�anském prostøedí. Ukázkou mohou být apokryfní Skutky Pavla a Thekly (2. stol. n. l.). Jejich hrdinkou je ctnostná køes�anská panna Thekla, která odmítne sexuální návrhy syrského místodržícího. Ten ji potrestá tím, že ji nechá v cirku zápasit se šelmami. K Thekle jsou postupnì vpouštìni lvi, medvìdi a další nebezpeèní tvorové, žádný z nich jí však nedokáže ublížit. Lev se jí lísá k nohám a když je do arény vpuštìn medvìd, lev jej zabije. Nakonec jako jeden z posledních trumfù vyzkoušejí organizátoøi bazén plný nebezpeèných tuleòù (kap. 34, Lucie Kopecká):





Pak vypustili mnoho šelem; a ona stála se vztaženýma rukama a modlila se. Když skoncila modlitbu, otocila se a spatrila velkou jámu plnou vody a rekla si: „Ted prišel cas, abych se umyla.“ A vrhla se (tam) se slovy: „Ve jménu Ježíše Krista krtím se v posledním dni!“ Když to videly ženy a celý zástup, plakali a volali: „Neskákej do vody!“ Dokonce i prokonsul zaplakal, že mají takovou krásu sežrat tuleni. Vrhla se do vody ve jménu Ježíše Krista, tuleni však, spatrivše zár blesku, vyplavali mrtví. A okolo ní byl ohnivý oblak, takže se jí šelmy nemohly dotknout a nikdo nemohl spatrit její nahotu.





Je dosti nepravdìpodobné, že by tuleni k podobným úèelùm byli opravdu využíváni. Líèení je zajímavé nikoli jako historický doklad, nýbrž jako ukázka konotací, které tuleni v pozdní antice v lidovém køes�anství vyvolávali.


	Podobnì negativní obraz tulenì nalezneme i u dalšího køes�anského autora, jímž náš výèet zakonèíme. Jde o Jana Zlatoústého a jeho Komentár ke skutkum apoštolu (60.256 Migne):





Nic není bezcennejšího než clovek, který veškerý svuj cas tráví v necinnosti a rozmarilosti. ... Vždyt povezte, jak bude clovek schopen odrezat své vášne, bude-li hrot jeho duše tupý a ohnutý, jako kdyby byl z olova? Jak dokáže clovek zasadit ránu dáblovi? A komu není odporný clovek, který si libuje v obezite a vlece se po zemi jako tulen?





