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The study deals with the phenomenon of the Celtic Goddess-Mother and her
connection with the Celtic Calendar. The author turns attention to the depictions of
so called “Sheila-na-Gig” and identifies her with the kosmogenitrix. Further she
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Nabozenska aktivita Keltov bola uzko spéita s prirodnym cyklom a tajomstvom ,,pe-
riodickej obnovy sveta®, pricom toto tajomstvo bolo zverené do ruk zien, resp. Velkej
Bohyne Matky.

Ked si blizsie v§imneme keltsky kalendar, zistime, Ze zakladné sviatky keltského roka sa
neriadili Slnkom, ani Mesiacom (hoci datum slavnosti bol vzdy stanoveny na obdobie spl-
nu), ale roénymi obdobiami, ktorych prichod jednotlivé sviatky ohlasovali. Celkovo sa rok
delil na dve zédkladné ro¢né odbobia: leto, zacinajuce v noci na prelome 30. aprilaa 1. méja
(tzv. geimhredh) a zimu, zacinajicu v noci z 31. oktdbra na 1. novembra (tzv. samradh).
Tieto dve hlavné obdobia sa este delili na polovice zodpovedajice priblizne nasim roénym
obdobiam (jar, leto, jesen, zima). Prichod jari vital Imbolc (Oimelc), leta Beltain (Beltene),
jesene Lughnasad a zimy Samhain (Samuin).

V naSom klimatickom pasme nie je takéto rozdelenie roka ni¢im zvlastnym, pozoru-
hodné st vSak terminy tychto oslav: /mbolc sa zvykol slavit na konci janudra, Beltain na
konci aprila, Lughnasad na konci jula a Samhain na konci oktdbra. Prinajmensom oslava
jari (Imbolc) pocas najtuhSej zimy a oslava jesene (Lughnasad) este pred zatvou sa zdaja
byt trochu pred¢asné. Tento rozpor sa vysvetli, ak si uvedomime, ze Kelti, napriek tomu, ze
obrabali podu a pestovali obilie, predsa len nikdy neboli ,,klasickymi rolnikmi‘ (niekedy sa
oznacuju aj terminom seminomadi). Caesar vo svojich Zapiskoch o vojne v Galii charakte-
rizuje ostrovnych Keltov ako Tudi, ktori neseju obilie, zivia se len mlickom a mdsom a ob-
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Obr. 1 a) Sheila-na Gig z vonkajsej vyzdoby kostola v Kipecku (Herfordshire)
b) Sheila-na Gig z Ballygawley
¢) Starena rodiaca a priddjajica hada (symbol sexuality, plodivej energie a chtonickej zemskej sily)

liekaju sa do kozi.! V ich mytoldgii sa stretdvame prevazne s dvoma typmi hrdinov: jeden
je hrdina-bojovnik a druhy je hrdina-pastier (najcastejsie pastier svin), pri¢om pastier svin
je bojovnikovi rovnocenny ¢o do sily i dostojnosti. Aj keltsky kalendar sviatkov odraza
predovsetkym udalosti délezité pre Zivot pastierov, chovatelov koni, rozného statku a oveci.
Mohli by sme ho dokonca pokladat za typicky pastiersky kalendar, hoci neskor asimiloval
aj Crty klasického rolnickeho a solarneho kalendara.

Charakter tohto kalendara uzko suvisi s keltskou Velkou Bohyiiou typu Terra Mater. Ani
ona totiz nemala v keltskom prostredi svoju klasickt podobu, zndmu z vychodnych neoli-
tickych kultar. V klasickych ruralnych kultirach vychodného typu sa stretdvame zvycajne
s trojjedinou podobou Terry Mater zobrazovanej ako panna, Zena a starena, pricom Uplne
prirodzene v lohe matky-rodi¢ky vystupuje prostrednd z nich, t.j. Zena.?

U Keltov sa rovnako stretdvame s pannou, Zenou a starenou ako tromi rovnocennymi
hypostazami trojjedinej Terry Mater. Uloha matky-rodicky v podobe Zeny vsak chyba. Na-
proti tomu st velmi pocetné zobrazenia matky-rodicky v podobe stareny. V keltskej iko-
nografii su zname ako tzv. Sheily-na-Gig, hojne rozsirené na pevnine i prilahlych britskych
a irskych ostrovoch. Zvycajne ide o nie prili§ umelecky prepracované zobrazenie starej
zeny s velkou hlavou a o¢ami, s ovisnutymi prsiami, v rodiacej polohe, ktora si oboma
rukami roztahuje rodidla.

V takejto podobe sa nachadza dokonca na vonkajSej vyzdobe ranokrestanského chramu
v anglickom Kipecku (Herfordshire). Ide nepochybne o zobrazenie Bohyne Matky ako
kozmogenitrix — pramatky vesmiru, ale zaroveil ide o zobrazenie konkrétnej Casti keltského
roka, ktora je reaktualizaciou tejto mytickej udalosti. Starena, ktora na zaciatku ¢asov poro-
dila vesmir, je identicka so starenou, ktora v ¢ase treskticej zimy (obdobie smrti) privadza
na svet dieta (novy zivot). Tak sa pracas opakuje v ¢ase a myticka udalost v profannej rea-
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Obr. 2 a) Trojjedind bohyria matka z Naix; susosiu dominuje starena drZiaca na kolendch atribuity
plodnosti (kosik s ovocim).
b) Vonkajsia tabulka kotlika z Gundestrupu: Boh-Otec a Boh-Syn adoruji pred Bohyriou-Matkou.

lite. Motiv mytickej rodiacej stareny sa preto viaze aj ku konkrétnej udalosti v Zivote pas-
tierov, ktora je v ich kalendari fixovana ako posvétna. V mesiacoch januar a februar totiz
privadzali na svet svoje mladata ovce, v désledku ¢oho sa u nich objavilo aj mlieko. Po
krutych zimnych mesiacoch to muselo skutocne posobit ako maly zazrak, navrat Zivota,
hodny oslavenia. Zaroven to bolo neklamnym znamenim toho, Ze starena-zima je uzZ na
ustupe; svoje zezlo uz totiz odovzdala bohyni panne-jari.

Jar, ohlasovand sviatkom /mbolc, nebola preto v keltskom prostredi spajand s vege-
tacnou aktivitou, ale s obdobim vrhu novych mladat a laktacie oviec a dobytka. V brit-
skej tradicii sa tento sviatok zvykol slavit v suvislosti s panenskou bohytiou Brigit.V Skot-
sku este v 18. stor. slavili tento defi na pocest sv. Brigity (krestanska transformacia
pohanskej bohyne Brigit na sviticu, so zachovanim jej pdvodnych atributov).V tento den
vraj palili slament figurinu oblecent do zenskych Siat a potom kladli do kolisky obkole-
senej horiacimi svie¢kami babiku, upletent zo sena a obilia so slovami ,,na urodu*.? Sla-
mena figurina, ktora palili alebo topili, mala symbolizovat hriechy, zimu a smrt. (Tento
ritudl mimochodom velmi pripomina slovansky ritual vitania jari, pocas ktorého sa palila
a topila slamena figurina stelesiujiica zimu a smrf — Morena, Morzana a pod.) Stredove-
ka legenda zachovana v Lismorskej knihe podava uz krestansky transformovany vyklad
sviatku Imbolc v podobe pribehu o papezovi Bonifacovi, ktory zakazal chlapcom hrat
v tento den roz$irenu doskovu hru s figurkou ¢arodejnice na jednej strane a s figurkou
panny na druhej. Princip hry spocival v ich vzdjomnom boji, pricom ¢arodejnica vypus-
tala proti panne draka, zatial ¢o panna proti starene ovecku, ktord nakoniec draka premd-
7e. Potom starena vypusti leva, ale panna ho zaZenie dazdom a krupobitim.* Figurka pan-
ny s atributmi ovecky a dazda v tejto hre je nepochybne pohanskou bohyiou jari, ktora
vitazi nad starenou — bohynou zimy.
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Aj ostatné Casti keltského roka boli tzko spojené s pastierskym kalenddrom a bohyiou
Terrou Mater. Sviatok Beltain suvisi s obdobim vyhanania dobytka na paSu, pretoze az
v tomto obdobi sa vytvori suvisly travnaty porast. O tomto sviatku z tradicie nevieme vela,
bol vraj zasviteny bohu menom Belenos. Nazov sviatku Beltain je etymologicky mozné
odvodit z korena »bel«, ktory sa vyskytuje v. mene boha Belenosa (CiZe Jasny, Svetly) a tieZ
bohyne Belisamy (Ziarivé, Jasnd) a »tine« (ohef1).> V tento defi sa definitivne kon¢ila vlada
velkého cyklu zimy a zacinala vlada nového leta. Preto uhasinali vSetky ohne, aby sa znovu
zapalili ohnom z centrdlneho ohniska ritudlne nieteného druidmi z dreva deviatich druhov
stromov. Sucastou obradu bolo tiez zapalenie dvoch vatier, pomedzi ktoré najskor presli
obyvatelia osady, mladi aj stari, deti aj chori (nevladnych a fazko chorych aspoii preniesli
medzi ohnami), potom medzi nimi hnali dobytok, kone a hydinu, aby ich o¢istili od vSet-
kych ,,zimnych* chordb a zabezpecili tak ich prosperitu v nadchddzajicom obdobi. V st-
vislosti s tymto sviatkom sa vSak opdt spomina bohyna Brigit a velkolepé oslavy na jej
pocest. Nepochybne tu ide o druhti hypostazu tej istej bohyne, tentokrat v podobe zrelej
zeny. (Brigit bola chapana ako trojjedina, mala dve sestry rovnakého mena.)

V mytologii sa so sviatkom Beltain stretivame pomerne ¢asto (nieckedy sa hovori iba
0 “majovej noci, t.j. noc z 30. aprila na 1. maja). NajcastejSiec sa spomina v suvislosti
s tzv. detskym hrdinom ¢i bohom, ktory musi podstupit iniciaciu. Tento preto zvadza boj so
silami temnot alebo netrodou. Tak walesky hrdina Pryderi zmizol hned po narodeni a obja-
voval sa potom v podobe Zriebétka vzdy v noci na 1. méja, az kym nebol porazeny temny
démon, ktory ho unasal; alebo irsky hrdina Cuchulainn, ktorého narodeniu predchadzal
prilet kfdla vtakov, ktoré zozobali vSetko obilie, ovocie aj travu az na koren. V tuto prelo-
movu noc musel kazdoro¢ne podstupit svoju kvalifikaciu aj irsky hrdina Finn, zaviazany
réznymi druhmi ritualneho tabu — tzv. ,,geasa”. Vsetci traja hrdinovia su vSak spominani
v suvislosti so zenami: ¢i uz Skaredymi starenami, nevinnymi pannami alebo zrelymi Zena-
mi. Vi¢Sinou nemaju vlastnii matku (Cuchulainn, Finn).® Tento moment nés len opét upo-
zornuje na to, Ze dieta, ktoré bolo porodené v zime starenou, nema vlastni matku, pretoze
ta zomrela pri pdrode, a preto bolo vychovavané pannou, druhou hypostazou trojjedinej
bohyne. Teraz, ked nastal ¢as jeho zasvitenia do muzského stavu, podstupuje rozli¢né skus-
ky. Napriek svojmu utlemu veku poraza vojska dospelych bojovnikov, prejavuje mudrost
a rozvahu, ktorou prelsti a zahanbi druidov i kralov. Tieto ritudlne skusky (geasy) mu vacsi-
nou davaju Zeny, ¢i uz jeho nevlastna matka alebo jeho pocetné snubenice, ako napr. Finno-
vijeho Aoife, ktora cheela na Beltain Cierneho vtaka ako ranajsi dar. Ked ho dostala, pustila
ho a prikazala Finnovi chytit vtaka Zivého, a tak uz potom kazdy rok na Beltain, inak zahy-
nie.” Cierny vtak je tu pravdepodobne symbolom zimy a atributom Aoife v aspekte bohyne
zimy-smrti. Podobne je v tento den skusSany Zenou aj Cuchulainn, a to samotnou bohytou
vojny a smrti Morrighan. Bohyna sa ho pokusi zviest, ale Cuchulain jej zvodom odola.
Bohyna mu prisahda pomstu a Cuchulain musi bojovat s jej premenami v podobe kravy,
vl¢ice a Cierneho thora. Nakoniec bohynu porazi, a tym sa kvalifikuje ako hrdina.

Tito detski hrdinovia sa chapu zvic¢sa ako bohovia Sinka (mladé Slnko), alebo maju aspon
niektoré solarne atributy.® (Pryderi sa objavuje v podobe ko, Cuchtilainn je synom slne¢né-
ho boha Lugha a nad jeho hlavou sa v boji objavuje svetelna Ziara; meno hrdinu Finna ma
solarnu konotaciu »finng, t.j. svetly.) Irsky hrdina Finn musel napr. kazdé rano na Beltain,
este skor ako vyslo Slnko, preskodit jednu dolinu tam a spdf. Zapalovanie ohniov na sviatok
Beltain a (ich) preskakovanie malo teda nielen purifikacny, ale aj iniciany vyznam. Beltain
tymto velmi pripomina svitojansku noc v krestanskej tradicii. V tuto noc sa u nas zvykli
zapalovat ohne, ponad ktoré preskakovali najméd mladi, slobodni mladenci a devy. Je pravde-
podobné, Ze tento obrad je vo vdcsej ¢asti Eurdpy krestanskou transforméciou slavnosti Belta-
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in. V okoli Pariza sa eSte v 18. stor. noc svétého Jana slavila zapalovanim ohiiov, ponad ktoré
skakali vyluéne malé deti.” Uvedeny ritudl je nepochybne reminiscenciou keltského Beltainu
v jeho ,,Cistej podobe®. Oslavuje totiz prichod mladého Sinka, sineéného synceka Velkej Bo-
hyne Matky (,,SIncova mat“). Tato ho v rozliénych svojich podobach skisa a nakoniec, ked
v skuskach obstoji, stane sa jeho Zenou a dovoli mu zasadnuit po jej boku na trén.!°

Slavnost jesene — Lughnasad, slavena uprostred leta (na konci jula) sa viaze k udalosti
kosby. Kosenie travy, priprava dobytka na ustajnenie, miznuca zelena pasa ... (trdva v au-
guste je uz viacsinou spalena od slnka, sucha a zIta) boli predzvestou konca leta a nadcha-
dzajucej jesene. Opit nam chybaju blizsie udaje o priebehu oslav, vieme vsak, Ze sa vtedy
konali preteky koni, uzatvarali sa svadby a rieSili sidne spory. V suvislosti s bohom Lugh,
ktorému bol sviatok zasviteny, vieme, Ze vyhlasil na po€est bohyne Taltiu sldvnostnt hos-
tinu pre uchadzacov o tron, ktori uz absolvovali vetky skusky. Taltiu bola mytickou kralov-
nou Flrbolgov dcérou Mag Mor (Velka rovina) a Lughovou pestunkou ktora umrela od
vy&erpania, ked sa snazila vy&istit vietku zem v Irsku a pr1prav1t Ju tak na obrabanie.!! Tento
fragment mytu nie je dostatocny na intepretaciu, ale je zrejmé, Ze sa opat spomina bohyna
Terra Mater, tentokrat v suvislosti s Lughnasadom a so svojim chovancom Lughom (mat-
ka Lugha opét nie je znama; Taltiu sa spomina ako jeho nevlastna matka). Z mytov vieme,
ze pocas Lughnasadu sa predvadzali akési scény divadelného charakteru, spomina sa tiez
udalost oplakavania. Zmysel je opdt nejasny — moze totiz ist, najmé v nekorSom obdobi,
o oplakavanie smrti mladého boha (ako v rolnickom kalendari, ibaze tu by sa neviazal so
zatvou, ale s obdobim kosenia travy), alebo o oplakavanie smrti soldrneho hrdinu (o je
vSak vzhladom na termin sldvnosti dost nepravdepodobné), alebo, ako to ponika uz samot-
ny mytus o bohyni Taltiu, ide o oplakdvanie samotnej bohyne-zeny, ktord uz zac¢ina starnut,
prichadza o svoje krasne zelené vlasy a pomaly sa meni na Sedivi a ¢asom plesivu starenu.
(Sheila-na-Gig je znazoriovana bez vlasov, ako holohlava.)

Slavnost Samhain, v predvecer 1. novembra, je potom uz jednoznaéne v rukach tzv.
»cailleachs®, starych carodejnic zo sveta mrtvych, ktoré prichadzaju v tito noc do sveta
zivych ohriat sa pri ohni, nieco si zajest a vypit a vypocut staré pribehy. Vtedy neslobodno
o nich, ani o mftvych hovorit ni¢ zI€.!? Previnilca stihol prisny trest. Verilo sa totiz, Ze
neprezije tato zimu, lebo si ho ,,cailleachs* vezmu zo sebou.

,,Samhain* znamena ,.koniec leta®“.!> V tuto prelomovi noc nastéval ¢as temna a temné
sily zacali vitazit nad svetlom. Preto je Samhain v mytologii zvycajne obdobim skonu vset-
kych hrdinov kvalifikovanych poc¢as Beltainu. Tak Cuchulainn zomiera pocas Samhainu,
podobne ako Finn. Obidvom sa pred smrtou zjavi starena, aby sa nakoniec pozreli tvarou
v tvar tej, ktord im na zaciatku dala zivot, aby s nou ofl neustale bojovali, a ktord im ho
teraz, s pohladom o¢&i mraziacich az na kost, berie.'#

Bohaté hostiny poriadané pocas Samhainu mali priaznivo naklonit mftvych, aby sa ,,pri-
hovorili* za eSte Zijicich v krajine mftvych a zasobit ich potravou, aby pocas zimy netreli
nidzu a nenavstevovali pribytky zivych. (Tak rozsireny obrad ,,stravovania sa na hroboch*
pocas 1. novembra, alebo dnesna ,,pamiatka zosnulych® ma zrejme velmi archaické korene.)
V tomto obdobi sa porazali aj prebytocné kusy dobytka pred jeho zimnym ustajnenim. Toto
vsetko malo oklamat starenu-zimu, Ze sa urodilo dostatok dobytka, ktory sa dobre vypdsol na
zelenej trave a uroda bola bohata, takze na tuto zimu maju hojnost zasob pre VéethCh a smrf,
zvyknuta kosif najmd medzi detml a starcami, tento rok nebude slavit svoju Zatvu ,,hlav®.
Podla tradicie jej preto priniesli hojnt obet Vopred v podobe Tudskych obeti. V Irsku sa
eSte v ¢asoch posobenia sv. Patrika (5. stor. po Kr.) spomina v mieste Mag Slecht krvavy
ritudl obetovania vSetkého prvorodeného (alebo tretiny toho, ¢o sa v ten rok narodilo) bozstvu
Cromm Cruaich, t.j. ,,Krvava Hlava“ (alebo ,,Hlava neboztika*).!>
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Ak by sme teda mali vystihnaf ramcovy charakter Terry Mater v keltskom prostredsi,
mohli by sme vychadzat prave z keltského kalendéra a terminov najdéleZitejSich osldv, ako
je to zachytené v nasledujtcej schéme:

vlada stareny smrt’ stareny (matky)
smrt’ muza vlada panny
S&% zimny slnovrat O\JC narodenie diet’at’a
jesennd rovnodennost jarna rovnodennost’

Y 8z,
X OGYﬁP’ letny slnovrat LT‘U]V

vlada muza vlada Zeny
Zena — nevlastna matka iniciacia — mladenec

Charakter Bohyne Matky sa, ako vidiet, do znacnej miery odraza v keltskom kalendari.
V jej osobe, stelesiiujucej vsetky podoby Zeny, t.j. pannu, Zenu a starenu, sa mysticky napl-
fa Cas v prirode do svojej plnosti, aby sa na prahu smrti vtelil do nového zivota prostrednic-
tvom Velkej Bohyne — Zeny. Jej obraz je vSak nelplny, prave tak, ako zatial zachovany
fragment keltského kalendara. Preto ak chceme pochopit keltskii podobu Bohyne Matky
v jej Specifickom prostredi, musime najskor pochopit keltsky kalendar ako taky.

Keltsky kalendar mézeme pomerne uspesne rekonstruovat na zaklade tzv. colignského
kalendara, ktory sa nasiel v roku 1897 vo vinici v Coligny (dep. Ain, Francuzsko). Ide
o fragmenty bronzovej dosky z konca 1. stor. pr. Kr., ktora pévodne tvorila vacsi celok
a obsahovala kompletné nazvy keltskych mesiacov v latinke. Hoci ide o doposial najdlhsi
zachovany text v galskom jazyku, st ndzvy mesiacov len tazko preloziteIné. Zda sa vSak, ze
suvisia s konkrétnym roénym obdobim a st jeho metaforickou charakteristikou, ako napr.
simivisonios (m4j/jun), t. j. ,,¢as jasu‘ alebo equos (jun/jul), ¢ize ,,éas koni“ a pod.'

Rok bol dalej rozdeleny na 12 lunarnych mesiacov (lunécii): 7 tridsatdiiovych a 5 dvad-
satdevitdnovych (rok mal teda 355 dni); pricom 29-dnové mesiace boli pokladané za ne-
Stastné a 30-dnové za $tastné. V colignskom kalendari s priaznivé mesiace ozna¢ované
terminom »MAT» a nepriaznivé » ANM«. Kazdy mesiac bol este rozdeleny na dve obdobia
(15 + 15, alebo 15 + 14); prva polovica bola pokladana za ,;jasni* a druha za ,,temna®.
Korekciou podla Sinka bol kazdé tri roky vkladany do kalendara trinasty mesiac, ktory mal
30 dni a bol cely pokladany za ne$tastny.!” Caesar uvadza, ze Kelti nepoéitaju ¢as podla
dni, ale noci.'® Znamena to, Ze ur¢ity ,,deit neza¢inal vychodom Slnka, ale Mesiaca a hviezd.
V colignskom kalendari sa pre zaciatok ,,dna“ pouzival nazov ,,atenoux‘.

Podla precizneho rozdelenia mesiacov a jednotlivych casti roka, ako i sprav antickych
autorov vieme, ze Kelti prisne dbali o to, aby sa ,,spravne udalosti* odohravali v “spravnych
casoch®, t.j. datum kazdej délezitej udalosti, ¢i uz v sutkromnom alebo obecnom zivote bol
druidmi presne stanoveny na priaznivy den, mesiac a rok. Nezachovali sa ndm nijaké pi-
somné spravy o ich postupoch, je vSak velmi pravdepodobné, ze pri stanovovani jednotli-
vych datumov zohraval svoju tlohu kalendar, postavenie Mesiaca a hviezd.
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Schéma ¢. 1.

Ked si blizsie vS§imneme formalnu Strukturu colignského kalendara, zistime v nej urcité
pravidelnosti. Ide najmé o akusi dvojkovu polarizovanu pulzaciu: jasné/temné t.j. Stastné/
nestastné (dve Casti roka, striedanie mesiacov, dve ¢asti mesiaca), trojkovi celostnu perio-
dizaciu: vkladanie doplnkového mesiaca kazdé tri roky, a tym uzavretie jednej periddy,
dvanastkovu ciastkova (jednotlivé rocné lundcie) a trindstkova doplnkovu periodizaciu
(13. doplnkova lunéacia opakujtca sa kazdy treti rok). Ako mozno vidiet, ide o ¢isla2, 3,12
a 13. Prirodzene, nemozno zabudnut ani na ¢islo 4, ktoré zatial nebolo spominané, zdklad-
né 2 casti roka sa totiz delili kazda eSte na dve polovice, takze tymto spdsobom vznikli 4
Casti roka, podriadené dvom zakladnym.

Zachovany fragment colignského kalendara obsahuje 16 stipcov, kazdy po $tyri mesia-
ce. Spolu je tu uvedenych 62 lunarnych mesiacov a dve doplnkové, prestupné lunacie. Naj-
deny fragment je teda vysekom piatich rokov z dnes uz strateného celku. Zachovana cast
nam vsSak méze pomoct, hoci len hypoteticky, zrekonstruovat celok.

Vychodiskovym udajom pre rekonstrukciu nebude ¢islo 16 (16 stlpcov) pretoze vieme,
7e je to len nahodné ¢islo uréujuce poet zachovanych, t.j. nie vietkych stipcov. Z rovnake-
ho dévodu je pre nés nezaujimavé aj Cislo 5 (poéet nahodne zachovanych rokov) Vychodis-
kovym udajom pre nasSu rekonStrukciu vSak moze byt €islo 4, t.j. poCet mesiacov v jednot-
livych stipcoch, pretoze ten bol vo vietkych zachovanych stlpcoch rovnaky, t.j. méZzeme ho
pokladat za konstantu aj pre ostatné, dnes uZ stratené stipce colignského kalendara. Ak
dodrzime vnutorné pravidelnosti keltského kalendara, t.j. jeho ¢lenenie vzdy na dva 12-
mesacné a jeden 13-mesacny rok a prltom dodrzime aj jeho ramcovu Strukturu, totiz dele-
nie na stipce obsahujuce vzdy 4 mesiace, mdZeme naértnaf schému, ktord s Vysokou prav-
depodobnostou zodpoveda povodnému kalendaru (pozri schému €. 1). KedZe je v podstate
jedno, ¢i zaéneme 12-mesacnym alebo 13-mesaénym rokom, zaéneme napriklad ,,nestast-
nym* 13-mesa¢nym rokom.

Ked si bliz§ie v§imneme zrekonStruovanu schému keltského kalendara, zistime prekvapi-
Vo pravidelm’l ,»kresbu®, ktora vystupila len vdaka prave vyobrazenému celku. KedZe mesiace
su prisne usporiadané vZdy po Styroch v jednotlivych stlpcoch, jeden ,,idealny* 12- mesacny
rok zaberie v schéme tri stipce. Vkladanim 13-mesacnych rokov viak dochadza k narasaniu
tejto Struktiry a k postupnému ,.prelievaniu® mesiacov/rokov do dalsieho (,,3tvrtého®) stip-
ca. Toto prelievanie sa javi ako zdanlivo chaotické a nedolezité. Pri podrobnejSom skumani
vSak zistime, Ze je pravidelné. Mézeme konstatovat, Ze vznikaju Styri trojrocné cykly vytvara-
juce periodu 12-tich rokov tak, ze v prvom cykle sa vSetkym trom rokom ,,prelieva“ 1 mesiac,
v druhom cykle st to 2 mesiace, v tretom 3 a v Stvrtom 4. Po dvanastich rokoch sa teda
dostavame k ,,idedlnemu* 12-mesa¢nému roku, ktory sa ,,nepreheva a v nasej schéme zabe-
ré 3 stipce. (V pripade, Ze by sme boli zacali schému variaciou 12, 12, 13 alebo 12, 13, 12,
vystupili by rovnaké pravidelnosti, ibaze by boli prisluSne posunuté.)
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Schéma ¢. 2.

24.

Rekonstrukcia podla zachovaného fragmentu nas teda spontanne doviedla k stanoveniu
hypotézy o jestvovani 12-ro¢ného cyklu, vnutorne Strukturovaného do Styroch mensich tse-
kov, pozostavajucich vzdy z troch rokov. Tuto hypotézu nemozno potvrdit empiricky v pi-
somnom materiali, takze zostaneme pri konstatovani, ze nam vyvstala logicky po uskutoc-
neni rekonS$trukcie, a Ze v pripade, Ze sme neurobili chybu v postupe a v zakladnych
axidmach, je mozné pri danom stave naSho poznania povazovat ju minimalne za podnetn.
V prospech danej hypotézy napokon svedcia aj Cisla-pravidelnosti, ktoré z nej induktivne
vyplynuli, pracuje totiz z Cislami 12, 13, 3 a 4. Tieto Cisla-pravidelnosti st typické pre
keltské strukturovanie mensich ¢asovych celkov. Ak nam teda bez zavadzania tychto pravi-
delnosti apriori logicky vyplynuli ako charakteristicke aj pre vicsie ¢asové celky, mozno to
povazovat za jednu a pravdepodobne zatial aj jedinii moznu cestu potvrdenia ich spravnos-
ti. Absencia c¢isla 2 v tomto pripade mdze byt len zdanliva, vychadzajiuc z pravidelnosti
zistenych v mensich ¢asovych celkoch mozeme totiz opét s uréitou pravdepodobnostou
tvrdit, Ze 12-ro¢ny cyklus bol rozdeleny na dve Casti po Siestich rokoch, pri¢om jedna z po-
lovic mohla byt povaZovana za priaznivu ¢i priaznivej$iu ako ta druha.

13. 24.
7

36.

25, | |

Schéma ¢. 3.
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Pri pokuse tuto rekonstrukciu rozsirit eSte na dlhsie casové useky nemozeme postupovat
inak ako doteraz, pretoZe iné pravidla ndm nie su zndme, a to v podstate znamena zdupli-
kovat uz raz uvedenti schému.

Navonok sa samozrejme ni¢ nezmenilo, pribudlo nam len nové 12-ro¢né obdobie, iden-
tické s predchadzajicim. Skisme si vSak nasu rekonstrukciu v§imnut z hladiska prave no-
vovzniknutej dlhsej 24-roénej periddy. Zistime, ze medzi [ubovolnou formaciou roka v 1.
cykle a zopakovanim identickej formacie v 2. cykle jestvuje opét fixna pravidelnost, ten-
tokrat v podobe cCisla 13. Znamena to, Ze kym sa celkom zopakovala konkrétna formacia
roka v nami rekonstruovanom keltskom kalendari, uplynulo presne 13 rokov. Dané zistenie
prekvapivo opit neodporuje pravidelnostiam fungujucim v mensich ¢asovych tsekoch, t.j.
¢asovej jednotke roka a troch rokov. Tieto sa riadia dvanastkovou parcialnou a trinastkovou
doplnkovou periodizaciou. Dalo by sa teda uvazovat aj o funk¢nosti tejto periodizacie vo
vacsich casovych celkoch. Zda sa, ze tu ide akoby o stretnutie dvoch periodizacii, ktorych
pulz je asynchronny. Dvandstkova sa v tomto 24-ro¢nom ¢asovom rozpiti stihne zopakovat
dvakrat, kym trinastkova periodizacia len raz. Cas podla nej akoby plynul pomalsie. Vy-
svetlenie azda mozno opéf najst v kratSom casovom tuseku, a to konkrétne skimanim aso-
cidcii viazanych s 13. mesiacom, vkladanym do kalendara kazdé tri roky. Napriek tomu, ze
30-diové mesiace boli inak povazované za $tastné, tento 30-dilovy doplnkovy mesiac bol
cely pokladany za neStastny. Narusal totiz bezny poriadok, vymykal sa beZznému chodu veci
— tj. keltskému ordindrnemu spdsobu ratania ¢asu. Zarovenl ho vSak paradoxne naplial
a jedine on umoznoval jeho dalSiu regularitu. Plynul tak akoby podla vy$sieho nevyhnutné-
ho poriadku. Cely mesiac bol pokladany za obzvlast priaznivy pre komunikaciu s bohmi
a so zasvetim, ¢o vSak bolo pre obycajného smrtelnika zvycajne velmi nebezpeéné. Je rov-
nako mozné, ze podobné asociacie ako s 13. mesiacom sa viazali aj s 13. rokom v kelt-
skom kalendari, kedy prislo k naplneniu vyssej ,,fatalnej periody, svet sa totiz akoby zopa-
koval v Case prostrednictvom zopakovania ro¢nej formacie v 13-ro¢nej periode.

Crtaju sa nam teda dve vacsie periodizacie, jedna parcidlna 12-ro¢nd a druhd, povedzme
ze fatdlna, 13-ro¢na periodizéacia. Skusme si teraz dalej pozornejsie v§imat 13-ro¢nt perid-
du na pozadi parcidlnej 12-ro¢nej periody a znasobme nd$ pokusny cas na trojnasobok
zékladnej periddy (vid schéma €. 3).

Zistujeme, Ze konkrétna formdcia roka z 1. cyklu a 2. cyklu sa zopakuje aj v 3. cykle,
pricom medzi opakovanim v 1. a 3. cykle uplynie presne 25 rokov. V ¢asovej periode 25
rokov sa teda podla trinastkovej fatalnej periddy, obrazne povedané, trikrat zopakuje svet.
Trikrat, t.j. v keltskom zmysle uplne, vo svojej mystickej totalite.

Vznikla ndm tymto spdsobom opét nova peridda, tentokrat pozostavajuca z 25-tich rokov,
pre ktort vSak opidt nemame doloZenu interpretaciu v pisomnych pramenoch. Tu sa vSak
zarazajuco Casto stretdvame s ¢islom 50, pre ktoré zatial nebolo mozné poskytnut zrozumitel-
né vysvetlenie. Vyskytuje sa v keltskych mytoch pri vyjadrovani vlastne akéhokolvek vécsie-
ho poctu ludi alebo zvierat, zjavne bez snahy zachytit realny pocet, ako napriklad: 50 muzov,
ktorych na smrt pohryzol pred smrfou Cuchulainnov kon, slavny Sedivak Macha; 50 druziek
Dechtire premenenych Lughom na vtaky v irskom pribehu o Cuchulainnovi; hnedy byk
z Cuailgne a 50 jalovic, ktoré vo vojne pripadli conachtskej kralovnej Maeve atd.

Pontka sa teda vysvetlenie v podobe zaclenenia periody 25-tich rokov, ziskanej pocas
naSej rekonstrukcie, do eSte vicSej Casovej periddy 50-tich rokov, ktora predstavuje dvojna-
sobok 25-ro¢nej periddy, naplnajuc tak dvojkova pulzaciu (jasny/temny — Stastny/nestast-
ny), typicku pre kratSie casové useky.

V mytoch sa potom velmi Casto stretdvame aj s trojndsobkom 50-ro¢nej periddy, ako
napr.: armada 50 chlapcov, ktord pocas troch dni, co Cuchulainn spal, porazila 3 x 50 dospe-
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lych bojovnikov; 3 x 50 mladikov hrajacich posvitnu loptovu hru v predvecer Samhainu na
ithrisku na vrchu Bruig v irskom pribehu o Elcmarovi a Oengusovi; 3 x 50 kralovien, ktoré
plakali nad Cuchutlainnom a nechceli ho pustit do posledného boja; 3 x 50 unci zlata a strieb-
ra, ktoré dal raz Fionn vojakovi ako Zold za jeden den; 3 x 50 chlapcov, ktorych Cuchtlainn
sam porazil v posvitnej loptovej hre atd.

Nasa, po vsetkych strankach velmi ,,krehka“ a tazko potvrditelna hypotéza o fixacii vacsich
casovych tsekov v keltskom kalendari, teda okrem vSeobecne uznavanej periddy troch rokov
zavadza aj nové periddy dvanastich a trindstich rokov, pricom dalej rozlisuje dva zakladné
druhy periodizacie: dvanastkovu, ktora slizila na akoby ordinarne meranie ¢asu (Co je samo-
zrejme dost skreslujuce oznacenie, kedze cas ako taky bol reflektovany ako hlboko mysticky
a posvitny) a trindstkovl periodizaciu, chapanu ako fatalnu. Sledovanie tejto trinastkovej perio-
dizacie, konkrétne jej tretia perioda nas priviedla k ¢islu 25 (t.j. peridde 25-tich rokov), ktoré sa
stalo vychodiskom pre uspokojivi interpretaciu ¢isla 50 (ako dvojnasobku tejto periddy), vy-
skytujiceho sa v keltskych mytoch. Mytologizovany kalendarny daj posvétnej 50-ro¢nej pe-
riody sa tu nachddza potom aj vo svojej trojndsobnej peridde, ¢o naznacuje fixaciu este vicSieho
casoveého useku v dlzke 150 rokov. Zda sa vSak, Ze ani tu eSte nie sme na konci radu posvitnych
period. V mytoch sa totiz vyskytuje aj Cislo 300, ktoré je pravdepodobne dvojnasobkom 150-
ro¢nej periddy, napliajuc tak dvojkova pulzaciu jasné/tmave, resp. Stastné/nestastné (prvych
150 rokov priaznivych a druhych 150 rokov nepriaznivych). Celkovo by sa teda dalo hovorit
o nasledovnych periddach:

— 3-ro¢nd perioda

— 12-ro¢na peridda (ktorej sti¢astou mohli byt mensie periddy, nasobky 3-ro¢nej, t.j. 6 a 9
rokov)

— 13-ro¢na perioda

— 25-ro¢na perioda

— 50-ro¢nd perioda (2 x 25-ro¢na peridda)

— 150-ro¢na peridda (3 x 50-ro¢na perioda)

— 300-rocna peridda (2 x 150-roc¢né peridda),

pricom 12-ro¢nd, 13- a 25-ro¢na peridda vyplynuli induktivne z rekonStrukcie kalenda-
ra a 50-ro¢na, 150- a 300-ro¢nd vyplynuli deduktivne ako numerické tdaje z mytoldgie
a boli akceptované ako kalendarne udaje, kedze neodporuju zatial zistenym vnutornym
pravidelnostiam keltského kalendara.

Na zaklade prave zrekonstruovaného keltského kalendara sa teraz oblikom vratme k téme
Velkej Bohyne Matky. Zatial sme zistili, Ze numerické idaje pouzivané v keltskej mytoldogii
moézu byt zasifrovanymi kalendarnymi udajmi. Cisla 50, 150 a 300 tak zrejme nie st jediné,
ktoré poskytuju takuto ,.krypto-kalendarnu® interpretaciu. Skusme si teraz v§imnut, aké ¢isla
sa pouzivaju v suvislosti s bohynami, t.j. ¢isla, ktoré sa zvycajne povazuju za ndhodné.

¢islo 300:

Irska Bohyfia Matka Flidais, pani divej zveri, sa opisuje ako pani ,,magického dobytka“.
Jej ,,bezrohé kravy* (srny) daji kazdy vecer tolko mlieka, Ze sa nim mdze nasytit 300 Tudi
aj s rodinami.!

V irskom pribehu o Sithgailovi sa spomina, ako na sviatok Belfain Munstercania pre-
mohli Bresa, ktorému museli kazdorocne platit tribat v podobe mlieka z 300 krav. Vyuzili
pritom Bresovo geasa — t.j. zdkaz odmietnuf ponuknuty napoj. Vyrobili teda 300 drevenych
krav a k nim pripevnili 300 vedier naplnenych mociarnou vodou. Toto ,,mlieko* ponukli
Bresovi. KedZe nemohol odmietnut, musel pit, nasledkom ¢oho umrel.?°
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¢islo 150:

150 kralovien oplakéavajucich v Ulsterskom cykle Cuchtlainna; 150 krajcirok Sijucich
po cely rok Saty pre bojovt druzinu fiannu v irskom pribehu o Finnovi, ...

¢islo 50:

50 jalovic v pribehu o bitke o hnedého byka z Ulsterského cyklu; Dechtirea jej 50 dru-
ziek premenenych na zazraéné vtaky v irskom pribehu o Cuchulainnovi; Blodeuwedd a jej
50 druziek, ktoré na uteku popadali do jazera z waleskej mytoldgie Mabinogi, ...

¢islo 30:

[rska Blathnad z Ulsterského cyklu vlastniaca magicky kotol, do ktorého sa zmesti 30 krév.

¢islo 29:

Dvadsatosem deti ¢arodejnika Catalina v irskom pribehu o Cuchulainnovi, ktorych po-
slala kralovna Maeve, aby ho zastavili. Vsetkych 29 (Catalin + 27 synov + 1 vnuk) sa pokla-
dalo za jednu osobu a robili vSetko naraz. Cuchulainn ich zabil jednym uderom meca.

¢islo 13:

12 ¢arodejnic a trindsta pani domu, ktora ich vyZenie a prekabati v britskom pribehu
,,Rohaté zeny*.?!

cislo 12:

12 rohatych ¢arodejnic z predchadzajtiiceho pribehu, kazda s prislusnym poc¢tom rohov na
hlave (t.j. prva s jednym a posledna s dvanastimi rohmi), navstivia Zenu, ktora neskoro v no-
ci mykala vlnu. Sadnu si k ohnu, utkaju platno, spievaju starodavnu piesen, upecu kolac, ...

¢islo 4:

Spomina sa najcastej$ie v podobe kombindcii zenského a muzského principu, pricom
sa stretdvame so vSetkymi podobami Bohyne Matky: 3 stareny spdsobujuce prikoria jedné-
mu mladencovi, 3 matky vychovavajuce jedného syna, alebo 3 Zeny vydaté za jedného
muza, 3 dcéry u jedného otca, 3 sestry majuce jedného brata alebo naopak jedna starena
kladuca prekazky trom mladencom, jedna matka majtca troch synov, jedna Zena vydata za
troch muzov, jedna dcéra majtica troch otcov, jedna sestra a traja bratia (vSetky tieto podoby
su v keltskej mytologii alebo ikonografii pocetne zastipené, vzhladom na priestor ich ne-
budeme blizsie konkretizovat).

¢islo 3:

Opit bez blizsej konkretizacie, pocetné podoby troch starien, troch Zien, troch dcér a troch
sestier..., chapanych ako tri a jedna zarovei a pocetné atributy naleziace tymto zendm-bo-
hyniam ako: 3 magické kravy, 3 carovné jablka, 3 magické vtaky, 3 vajicka,...

¢islo 2:

Waleska bohyna Ceridwen mala podla tradicie dve deti: deérku Creirvy, ktora bola najkraj-
Sou Zenou na svete a syna Morvana, ktory bol v stredovekej spisbe prirovndvany k &ertovi.??

frska bohyiia Macha, ktora zomrela pri pérode porodiac dve deti: chlap&eka Fianu a diev-
catko Fial.

Ako mame moznost vidiet, uvedené ¢isla v mytoch, ktoré sa viazu k Bohyni Matke, nie su
nahodné. Tak ¢islo 300 v pribehu o Flidais a o Bresovi je pravdepodobne mytologizaciou
300-ro¢nej periody, priéom \ pribehu o Bresovi vystupuje postava bohyne skryte, ide totiz
0 ]eho geasa, ktoré sa ma splnif na jej sviatok — Beltain, a preto toto geasa nejakym sposobom
stvisi s kravami (jej atribut). Cisla 150 a 50 v spomlnanych mytologickych pribehoch su
opat mytologizaciami posvitnych peridd 150 a 50-rocne;j. (Vzhladom na pocetnost vyskytu
tychto Cisiel a prevahu ich vyskytu so Zenskymi bozstvami je mozné sudif, Ze mohli nejakym
Specifickym sposobom suvisiet s Bohyniou Matkou.) Cislo 30 stelesnu]e 30 dni v mesiaci
(zvy&ajne $tastnych) v lundrnom kalendari. Cislo 29 v nasom pribehu méze byt mytologiza-

171



ciou nestastného 29-diioveho mesiaca, mozbyt konkrétne mesiaca Cantlos (?). V tomto pri-
pade ide opit o skusku Bohyne Matky adepta podstupujuceho iniciaciu. Cislo 13 je vyjadre-
nim 13-mesa¢ného roka alebo 13-ro¢ného roéného cyklu. V mytoldgii je vacsinou rozlozené
na ¢islo 12 (mytologizacia 12-mesa¢ného roka alebo 12-ro¢ného cyklu) a ¢islo 1, ktoré ako
trinaste v poradi predstavuje trindsty nestastny mesiac/rok. (V nasom pribehu ide o krestan-
sk inverziu: 12 bohyn — atribity pradenia, tkania, hudby, jedla — ktoré zjavne stelesiuju 12
priaznivych po sebe nasledujucich mesiacov/rokov — narastanie poctu rohov — je vykresle-
nych ako zI¢ ¢arodejnice, kym zena, ktora porusila ritualny zdkaz, je chapana kladne.) Ryt-
mus ¢isla 4 sa prejavil aj v nami rekonstruovanom kalendari v podobe Styroch sviatkov, za-
svdtenych Jednothvym ro¢nym obdobiam, Bohyni Matke v jej troch podobach ajej syn0V1

Cislo3 méav keltskej mytoldgii azda nespoéetné mnoZstvo variacii. Velmi asto sa s nim
stretdvame aj v keltskej ikonografii — zobrazovanie Zenskych triad, najcastejSie v podobe
troch matiek, tzv. matres. Cislo 2 v pribehu o bohym Mache a Ceridwen, z ktorych kazda
porodi chlapca a dievcatko, jednozna¢ne umoznuju ,kalendarnu® interpretaciu. Ich dve
deti totiz stelesiiujii dualny charakter bohyne Terry Mater, ktora ma krasnu tvar v obdobi
jari a leta a tvar podobnu smrti (Morvan) v druhej polovici roka — v zime a na jesen.

Interpretacia keltskej Bohyne Matky pomocou kalendara a jeho rekonstrukcia z illom-
kov colignského kalenddra nemdézu poskytnut tiplny obraz Bohyne Matky ani v pripade, Ze
su aspori ¢iastocne spravne. Jej obraz mozno skladat len z celkom malych tlomkov mytold-
gie, ikonografie a tradicie. Aj napriek jeho fragmentarnosti vystupuje tu na povrch mini-
malne Uzka previazanost mystéria bohyne-Zeny s keltskym mystériom ¢asu. Ich vzajomny
sulad nevypoveda ani tak o tom, ¢i boli myty in$pirované kalendarom alebo naopak, ale
skor o jestvovani akéhosi mytického univerzalneho rytmu v pozadi. Na tejto pozoruhodne;j
symfoénii ¢asu je vSak najdolezitejSie to, ze nam nestaci len sa fascinovane zapocuvat do jej
tdnov, ale sa uz pomaly u¢ime rozoznavat a zapisovat jej partitru.
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narodov, ktoré je mozné interpretovat prave v ramci skisok iniciacie a pod.).

11 MATTHEWS, C., c.d., s. 129-130.
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Mimochodom, aj to nase zname ,,0 mftvych len dobre* bude mat najskor korene v obdobnych pred-
stavach nasich predkov.

GASSOWSKI, J.: Mitologia Celtow. Warszawa 1987, s. 74.

K Finnovym geasa patrilo preskocit kazdy rok na prvého maja celt jednu dolinu —tam a spét. Jedno
rano, na ceste k doline, stretne rySavu starenu, ktora doji kravy. Poprosi ju o pohar mlieka, ale
starena odmietne. Finn v tom vidi zI¢ znamenie. A naozaj, v skiske neobstoji. Podari sa mu presko-
¢it dolinu len na jednu stranu, pri preskoku spét sa zrati do doliny a zahynie. (Citované z prednasky
Gerdy Pettersson, c.d., s. 2.) Spdsob jeho kvalifikacie opét pripomina preskakovanie svitojanskych
ohiov tam a spét v naSej tradicii. Je dokonca mozné, zZe vyznam tohto obradu je v oboch prostre-
diach totozny, totiz imitovat, a tym napomdoct ,,vyskoceniu“ Slnka na oblohu.

GASSOWSKI, J., c.d., s. 75.

MATTHEWS, C., c.d., s. 136.

GASSOWSKI, J., c.d., s. 74.

CAESAR, G. J, c.d., s. 130.

BOTHEROYD, S.a P. E, c.d., s. 186.

ROSS, A.: Pagan Celtic Britain. London 1965, s. 306.

JACOBS, J.: Keltské pohadky. Britské ostrovy a Irsko, I. diel, Brno 1996, s. 27.

BOTHEROYD, S. a P. E, s. 56.

Trojjedind Bohyria-Matka. Votivny dar ndjdeny v horiicom zriedle v Bath, Anglicko.
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CELTIC GODDESS-MOTHER AND COLIGNY CALENDAR
Summary

The author of this article deals with the phenomenon of the Celtic Goddess-Mother and her
connection with the Celtic calendar. She distinguishes three main images of the Goddess-Mot-
her as old woman, virgin and adult woman. The author pays a special attention to the depiction
of old woman in labour, so called “Sheila-na-Gig”, and identifies her with the kosmogenitrix,
the Mother of Universe. She considers her mythical role is identical with the role of ugly old
woman in Celtic mythology and calendar cycle, where she brings to life the child and trans-
forms herself to a beautiful virgin. The ugly old woman is the hyposthasis of winter (Goddess-
Winter) and the beautiful virgin is the hyposthasis of spring (Goddess-Spring). Just born child
(personification of new life) does not have his own mother. In mythology he is usually educated
by foster (human) mother. This mythological sequence corresponds to the Celtic festival of
Imbolc, held on the First of February.

The author points out to the strange date of festival of Imbolc and also of the other important
Celtic ceremonies, which were welcoming spring in the middle of winter, summer during the
spring, autumn before the harvest ... This fact is interpreted as the celebration of events in
pastoral calendar. Thus Imbolc on the First of February is thought to be linked with the lactation
of ewes, Beltain on the First of May marked the beginning of open pasturing, Lughnasad on the
First of August was connected with the cutting-grass in July and August and Samhain on the
First of November was tied up with the end of open pasturing.

All the festivals were linked with pastoral events and essentially with fertility and Goddess-
Mother. Her cult was obviously directly connected with the Celtic calendar.

The author of this study makes an attempt of hypothetical reconstruction of the Celtic ca-
lendar on the base of fragment of so called Coligny Calendar. Surviving fragment consists of 16
columns, each of four months, representing a five-year cycle (62 lunar months plus two interca-
lary months). The year, divided into twelve lunar months, was adapted to the solar year by
adding an extra month of thirty days in every three-year cycle.

The author assumes that surviving section was part of a larger more-year calendar. All sur-
vived parts of Coligny Calendar were divided into columns of four months, without any gaps
between the neighbouring years. She tries to add following years and complete not surviving
part with the keeping of regularities of fragment. She comes to conclusion that the Celtic calen-
dar should consisted of 12-year (ordinary) period and 13-year (fatal) period. Further she deals
with following intervals of 13-year period: 25-year and 50-year periods. For 50-year period she
finds many parallels in Celtic mythology, in what she interprets as “crypto-calendar” numbers.
As possible larger sacral periods she explains also the mythical numbers 150 and 300.

On the base of mythological parallels she returns to Goddess-Mother and interprets “her”
calendar numbers. In the very end she concludes that the mystery of Celtic Goddess-Mother,
thought to be lost in time, should be at least partially uncovered, because it was written down
into the Celtic calendar.
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