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Předmluva 



Kdo  byli  templáři?  Jeden  z  pohledů  na  tento  vojenský  řád 

nám  skýtají  romány  sira  Waltera  Scotta.  Templářský  rytíř 

Brian de Bois-Guilbert v příběhu o Ivanhoeovi  je démonickou 

zápornou  postavou.  „Udatný  jako  ti  nejstatečnější  příslušníci 

jeho řádu, ale stejně jako oni propadající obvyklým nectnostem 

-  pýše,  aroganci,  krutosti  a  smyslnosti.  Muž  tvrdého  srdce, 

který  nepoznal  strach  z  ničeho  pozemského  a  nebál  se  ani 

boha.“  Dva  románoví  templářští  velmistři  dopadli  jen  o  málo 

lépe. V  Talismanu vystupující Giles  Amaury je vykreslen  jako zrádný,  nenávistný  člověk  a  Lucas  de  Beaumonoir  v  románu 

Ivanhoe jako bigotní fanatik. 

Oproti  tomu  ve  Wagnerově  opeře   Parsifal  vystupují 

templářští  rytíři  v  úloze  počestných  ochránců  svatého  grálu. 

Libreto sepsané v devatenáctém století je založeno na výpravné 

básni 

Wolframa 

Eschenbacha 

ze 

století 

třináctého. 

Eschenbachovi   Templeisen  se  templářským  rytířům  podobají 

jen vzdáleně, ale  i tento nepatrný odlesk skutečnosti postačil  k 

tomu,  že  příští  generace  přijaly  jeho  fikci  jako  v  zásadě 

pravdivou. A tak v představách lidí devatenáctého století vedle 

sebe  existovali  brutální  zvrhlíci  z   Ivanhoea  a   Talismanu  i rytířské společenství z  Parsifala. 

Ve  dvacátém  století  se  vynořil  chmurnější  obraz  templářů 

jakožto  vzoru  teutonských  rytířů,  kteří  se  ve  třicátých  letech stali  historickým  modelem  Himmlerových  SS.  Navíc  obecně 

převládl  názor,  že  křížové  výpravy  byly  prapočátkem  všech 

pozdějších evropských výbojů a imperialismu, a na templáře se 

tudíž  pohlíželo  jako  na  fanatiky,  šířící  ideologii  silou  zbraní. 

Jindy  se  -  docela  naopak  -  tvrdí,  že  díky  svým  kontaktům  s 
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judaismem  a  islámem  na  Východě  templáři  ztratili  původní 

oddanost 

křesťanství 

a 

vytvořili 

tajné 

společenství 

zasvěcených,  od  nějž  zednáři  Šalomounova  chrámu  získali 

mnohá  tajemství  starého  Egypta  a  po  nich  je  zdědily  i 

zednářské  lóže  současnosti.  Zazněly  též  názory,  že  po křížové 

výpravě  proti  albigenským  pronikli  do  templářského  řádu 

katarští  kacíři  nebo  že  templáři  po  celá  staletí  ochraňovali 

královské  potomstvo  vzešlé  z  Ježíšova  spojení  s  Maří 

Magdalénou; tvrdí se také, že v devatenáctém století jistý kněz 

v  jihozápadní  Francii  objevil  jejich  nesmírný  poklad.  Kromě 

toho  prý  měli  v  opatrování  celou  řadu  báchorečných  relikvií, 

mimo jiné i Kristovu hlavu a turínské plátno. 

Mým  cílem  při  psaní  této  knihy  bylo  dobrat  se  pravdy  o 

templářském  řádu.  Vyhnout  se  fantastickým  spekulacím  a 

zaznamenat  jen  fakta,  prokázaná  uznávanými  vědci.  Zasadil 

jsem  celý  příběh  do  širšího  historického  kontextu.  Pro 

pochopení  důvodů,  jež  v  roce  1119  vedly  Huga  z  Paynsu  k 

založení  řádu  -  a  ještě  předtím  k  vyhlášení  první  křížové 

výpravy  clermontským  koncilem  v  roce 1095 -, je třeba dobře 

znát  historické  pozadí,  a  někteří  čtenáři  možná  takovými 

znalostmi  nedisponují.  Mám  za  to,  že  do  mentality 

templářských  rytířů  se  nelze  vmyslet,  aniž  bychom  předtím 

pochopili, jak významným symbolem se stal Chrám (Templ)  v 

Jeruzalémě  pro  tři  monoteistická  náboženství  -  judaismus, 

křesťanství  a  islám,  a  uvědomili  si,  proč  je  trvalým  ohniskem svárů od svého založení až do dnešních dnů. 

Existuje  i řada dalších relevantních otázek, na něž získáme 

odpovědi jen tehdy, postoupíme-li v čase zpátky, do bouřlivého 

chaosu  raného  nebo  též  temného  středověku  -  do  období  od 

rozpadu  římské  říše  po  konec  desátého  století.  Dnes, kdy  jsou 

vznášeny  výzvy,  aby  se  papež  za  křížové  výpravy  omluvil, 

bude zcela  namístě  důkladně  prozkoumat,  co  jeho  předchůdce 
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vedlo  k  podněcování  těchto  svatých  válek.  Těm,  kdo  jsou  s 

historií křižáckých  výprav dostatečně obeznámeni, budou snad 

některé pasáže mé knihy připadat nadbytečné; na druhou stranu 

připomínám,  že  když  jsem  se  rozhodl  tyto  skutečnosti  znovu 

převyprávět,  měl  jsem  možnost  využít  výsledků  bádání 

nejnovější  generace  historiků.  Každý,  kdo  tuto  knihu  přečte, 

pochopí,  jak  hluboce  jsem  jim  i  mnoha  dalším  učencům 

zavázán. 

Měl  jsem  též  dojem,  že  to,  o  čem  se  dobový  kronikář 

zmiňuje  jako  o  „Božích  skutcích,  konaných  Franky“,  stojí  za 

zopakování nejen proto, že je to vskutku zajímavé, ale také pro 

příbuznost tehdejších událostí s problémy, jimž musíme čelit v 

současnosti.  Templáři  byli  mezinárodní  silou,  zbudovanou  na 

obranu křesťanských představ o řádu světa. Jejich zánik nastal 

v  okamžiku,  kdy  společné  usilování  o  štěstí  v  rámci 

křesťanstva  muselo  ustoupit  zájmům  národních  států  -  a  tento 

proces  se  mezinárodní  společenství  právě  v  dnešní  době 

pokouší zvrátit. 

V  příběhu  templářů  najdeme  řadu  pozoruhodných  paralel 

mezi  minulostí  a  současností.  V  císaři  Fridrichu  II. 

(Hohenstauffenovi;  1194-1250)  se  nám  představuje  vládce, 

vyznačující  se  výstřední  amorálností  svých  skutků  -  podobně 

jako dávno před ním Nero či dlouho po něm Hitler. Středověká 

koncepce  Svaté  říše  římské  se  pozoruhodně  podobá 

představám  zakladatelů  Evropské  unie.  Syrská  vražedná  sekta 

assassinů  má  své  předchůdce  v  židovských  sikariích  a 

následovníky  v  sebevražedných  atentátnících  Hizballáhu. 

Postoj  mnoha  současných  muslimů  v  zemích  Blízkého 

východu vůči současnému státu Izrael se velmi podobá pohledu 

jejich  předků  na  křižácké  království  v  Jeruzalémě.  Jen  si 

vzpomeňme, kolik arabských vůdců, od Gamála Abdula Násira 

až  po  Saddáma  Husajna,  aspirovalo  na  úlohu  moderního 
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Saladina a toužilo potřít nevěřící v novodobé bitvě u Hattínu či 

je zahnat do moře jako mamlúcký sultán al-Ašráf. 

Chtěl  bych  zde  vyslovit  vděčnost  historikům,  z  jejichž 

spisů jsem se o templářích naučil  vše, co o nich vím. Zejména 

bych  chtěl  poděkovat  profesoru  Jonathanu  Riley-Smithovi  za 

jeho povzbuzování a rady a profesoru Richardu Fletcherovi za 

to, že si můj rukopis přečetl a upozornil mne na několik omylů. 

Ani  jeden  z  těchto  vážených  učenců  by  však  neměl  být  činěn 

odpovědným za případné nedostatky mého díla. 

Měl bych též poděkovat Anthonymu Cheethamovi, jenž mě 

jako  první  vybídl,  abych  zkusil  napsat  knihu  o  historii,  a 

dokonce  navrhl  jako  téma  templáře,  svému  agentu  Gillonu 

Aitkenovi,  který  na  mě  naléhal,  abych  ten  projekt  dokončil, 

redaktorce  Jane  Woodové  za  to,  že  mi  vytrvale  dodávala 

odvahy,  a  za  její  nedocenitelnou  spolupráci,  i  Selině 

Wolkerové,  která  mi  pomáhala  s  mapami  a  ilustracemi.  Jsem 

vděčen  Andrewu  Sinclairovi,  jenž  mi  zapůjčil  celou  svoji 

sbírku  knih  o  templářích,  Charlesi  Glassovi  za  to,  že  mě 

seznámil  s  Pamětmi  Usámy  Ibn  Munkíze,  a  knihovníkům  i 

ostatním pracovníkům Londýnské knihovny za jejich zdvořilou 

pomoc při sbírání materiálů. 
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1. 

Šalomounův chrám 

Středověké  mapy  malované  na  pergamenu  znázorňují 

Jeruzalém jako střed světa. Stejně jako dnes, i tehdy byl svatým 

městem  tří  náboženství  -  judaismu,  křesťanství  a  islámu.  Ta 

všechna  Jeruzalém  uctívají  jako  dějiště  událostí  zásadního 

významu  pro  vztah  mezi  člověkem  a  bohem  -  první  z  nich  je 

příběh  Abrahámův,  který  se  chystal  obětovat  vlastního  syna 

Izáka na skále, nyní skryté pod kopulí zlaté mešity. 

Abrahám  byl  bohatý  kočovník  z  Uru  v  Mezopotámii,  jenž 

se  někdy  kolem  roku  1800  před  Kristem  na  boží  pokyn 

přestěhoval  z  údolí  Eufratu  na  území  obývané  kanaánskými 

kmeny  mezi  Jordánem  a  Středozemním  mořem.  Odměnou  za 

svou  víru  v  jediného  pravého  boha  obdržel  tuto  zemi 

„oplývající  mlékem  a  medem“  v  léno  a  bůh  mu  přislíbil  i 

početné  potomstvo,  které  ji  osídlí.  Abrahám  se  měl  se  stát 

praotcem „hlučícího davu pronárodů“. Na stvrzení této úmluvy 

měli  Abrahám  i  všichni  jeho  muži  podstoupit  obřízku,  a  také 

všichni, kdo přijdou po nich - „po všechna pokolení“. 

Tento slib hojného potomstva však vypadal problematicky, 

protože  Abrahámova  žena  Sára  byla  neplodná.  Když  si 

uvědomila,  že  je  ve  věku,  kdy  už  otěhotnění  nepřipadá  v 

úvahu, přesvědčila Abraháma, aby zplodil dítě s její egyptskou 

otrokyní  Hagar.  Po  čase  Hagar  porodila  syna  Izmaele. 

O několik  let  později  se  před  Abrahámem,  který  v  největším 

denním  horku  odpočíval  u  vchodu  do  svého  stanu,  zjevili  tři 
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muži a předpověděli mu, že Sára - které už bylo přes devadesát 

- bude mít dítě. 

Abrahám  se tomu zasmál  jako žertu a Sára také. „Když už 

jsem  tak  sešlá,  má  se  mi  dostat  takové  rozkoše?  I  můj  pán  je stařec!“1  Avšak  proroctví  se  ukázalo  být  pravdivým.  Sára 

počala  a  přivedla  na  svět  Izáka.  Potom  se  obrátila  proti 

Izmaelovi, v němž viděla Izákova soupeře, co se dědictví týče, 

a žádala  Abraháma,  aby  ho  i  s  jeho  matkou  vyhnal. Bůh Sáru 

podpořil a  Abrahám,  vždy poslušný  božích příkazů, dal Hagar 

s  Izmaelem  na  cestu  měch  vody  a  chléb  a  vyhnal  je  do 

beeršebské pouště.  Když  voda  v  měchu  došla, Hagar nemohla 

snést pohled na to, jak Izmael umírá žízní, odložila ho pod keř 

a chtěla ho opustit. Zasáhl však bůh; vedl její kroky ke studni a 

slíbil,  že  se  její  syn  stane  zakladatelem  velkého  národa  v 

pouštích Arábie. 

Právě  v  tuto  dobu  se  bůh  rozhodl  podrobit  Abraháma 

konečné  zkoušce.  Přikázal  mu  obětovat  jediného,  milovaného 

syna  Izáka  „...  jako  oběť  zápalnou  na  jedné  hoře,  o  níž  ti 

povím“.  Abrahám  bez  odmluvy  poslechl.  Odvedl  Izáka  na 

místo,  které  mu  bůh  určil,  na  skalisko  na  pahorku  Móriji, 

postavil  oltář,  připravil  dříví  do  hranice  a  Izáka  na  ni  položil. 

Avšak  ve  chvíli,  kdy  pozvedl  nůž,  aby  syna  zabil,  ho  zadržel boží posel. „Nevztahuj  na chlapce ruku, nic mu nedělej! Právě 

teď  jsem  poznal,  že  jsi  bohabojný,  neboť  jsi  mi  neodepřel 

svého  jediného  syna...  Jistotně  ti  požehnám  a  tvé  potomstvo 

jistotně  rozmnožím  jako  nebeské  hvězdy  a  jako  písek  na 

mořském  břehu...  Ve  tvém  potomstvu  dojdou  požehnání 

všechny pronárody země, protože jsi uposlechl mého hlasu.“2 

Existoval  Abrahám?  Názory  současných  vědců  se  různí  - 

někteří němečtí učenci skepticky tvrdí, že jde o čistě mytickou 

postavu,  avšak  jsou  zde  i  pozitivnější  soudy,  vycházející  z 

výsledků  archeologického  bádání  v  Mezopotámii.3  Ve 
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středověku 

ovšem 

o 

Abrahámově 

existenci 

nikdo 

nepochyboval  a  svůj  původ  od  tohoto  patriarchy  z  Uru 

odvozovaly 

téměř 

všechny 

národy 

mezi 

indickým 

subkontinentem a Atlantikem; křesťané jen metaforicky, židé a 

muslimové doslova. Židé dokonce mají rodokmen, kterým svůj 

původ  dokládají  -  texty  tóry,  v  nichž  se  vypráví  o 

Abrahámových potomcích. 

Podle  těchto  záznamů  někdy  kolem  roku  1300  před 

Kristem  vyhnal  Izraelity  z  Palestiny  hlad  do  Egypta.  Tam  se 

jim  dostalo  přívětivého  uvítání  od  židovského  faraónova 

ministra  Josefa,  jehož  v  mládí  opustili  jeho  žárliví  bratři  v poušti, aby tam zahynul. Avšak po Josefově smrti a po nástupu 

nového  vládce  na  trůn  byli  Izraelité  zotročeni  a  donuceni 

pracovat  na  stavbě  zásobovacího  města  Pitom  a  sídelního 

města faraóna Ramesse II., nesoucího jeho jméno. 

Z  Egypta  vyvedl  Židy  Mojžíš,  jenž  byl  prvním  z  velkých 

proroků.  Zavedl  je  do  pouště  a  tam,  na  hoře  Sinaj, předal  bůh Mojžíšovi desatero přikázání, vytesané do kamenných desek. K 

jejich uložení Židé vyrobili přenosnou svatyni, zvanou schrána 

úmluvy.  Po  mnohaletém  bloudění  sínajskou  pouští  dosáhli 

zaslíbené země Kanaán. Mojžíš ji však směl spatřit jen z dálky; 

byl  to  trest  za  to,  že  jeho  lid  překročil  boží  zákony.  Úkolem prosadit  dědické  právo  Židů  na  jejich  zemi  byl  pověřen 

Mojžíšův  nástupce  Jozue.  Během  let  1220  až  1200  před 

Kristem Izraelité  dobyli  Palestinu.  Pro  domorodé obyvatelstvo 

to  byl  nerovný  boj,  protože  bůh  stál  na  straně  Židů.  Jejich 

vítězství  však  nikdy  nebylo  úplné,  neustále  museli  válčit  se 

svými  sousedy  -  Filištíny,  Moábci,  Amónci,  Amálekovci, 

Edómci  a  Aramejci.  Židé  však  dokázali  přežít  díky  svému 

jedinečnému, i když zatím přesně nedefinovanému předurčení. 

Soužití  vyvoleného  národa  s  jeho  bohem  nebylo  snadné. 

Byl  to  žárlivý  bůh.  Hněval  se,  když  se  Židé  obraceli  k  jiným 11 
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bohům  a  porušovali  podrobně  specifikované  zákony,  jež 

následovaly  po  deseti  přikázáních,  předaných  Mojžíšovi  na 

hoře  Sinaj.  A  Židé  byli  přelétaví,  nestálí.  Často  se  od  svého boha  odvraceli  a  uctívali  modly,  jako  třeba  zlaté  tele“  či 

pohanského  boha  Baala  nebo  bohyni  Aštoret.5  Chovali  se 

neurvale k prorokům,  jež k  nim  bůh  vysílal, aby je přivedli  na 

správnou  cestu.  Dokonce  i  jejich  bohem  pomazaní  králové  se 

dopouštěli  hříchů.  Saul  neuposlechl  božího  příkazu  vyhladit 

Amálekovce6  a  David  svedl  Batšebu,  manželku  Chetejce 

Urijáše.  Navíc  později  navedl  velitele  své  armády  Jóaba,  aby 

Urijáše  postavil  „do  nejtužšího  boje... Pak od  něho ustupte,  ať 

je zabit a zemře.“7 

Byl  to  právě  David,  kdo  na  přelomu  prvního  tisíciletí  př. 

Kr.  vyrval  Jeruzalém  domorodým  Jebúsejcům.  Pod  citadelou 

na  hoře  Moáb,  blízko  místa,  jež  bůh  určil  Abrahámovi  k 

obětování  Izáka,  se  nacházel  mlat  Jebúsejce  Ónana.  Na  boží 

příkaz  David  pozemek  vykoupil  pro  stavbu  chrámu,  v  němž 

měla být uložena schrána úmluvy. David shromáždil materiál a 

vlastní stavbu dokončil jeho syn Šalomoun kolem roku 950 př. 

Kr. 

Šalomounova 

vláda 

se 

stala 

vrcholným 

obdobím 

nezávislého  židovského  státu.  Po  jeho  smrti  Izraelity  ovládly 

mocné východní národy - Asyřané, Chaldejci a Peršané. V roce 

586  př.  Kr.  Chaldejci  vedení  králem  Nabukadnesarem 

Šalomounův  chrám  zničili  a  Židy  odvedli  do  Babylónu  jako 

otroky.  Chaldejce  si  později  podrobili  Peršané  a  jejich  král 

Kýros v roce 515 př. Kr. dovolil Židům vrátit se do Jeruzaléma 

a obnovit chrám. 

Ve čtvrtém století př. Kr. ustal tlak nájezdníků z východu a 

přivalili  se  dobyvatelé  ze  západu.  Peršany porazili  makedonští 

Řekové,  vedení  mladým  králem  Alexandrem  Velikým.  Po 

Alexandrově předčasné smrti si říši rozdělili jeho generálové a 
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o Palestinu se nějaký čas svářili Ptolemajovci, sídlící v Egyptě, 

se  Seleukovci  z  Mezopotámie.  Za  nepřítomnosti  krále  převzal 

řadu královských povinností mezi Židy v Jeruzalémě velekněz. 

Roku  67  př.  Kr.  vypuklo  nábožensky  motivované  povstání 

proti  Řekům,  jež  přerostlo  v  úspěšnou  židovskou  válku  za 

nezávislost.  Vůdci  povstání,  tři  bratři  Makabejští,  založili 

hasmonejskou  dynastii  židovských  králů,  které  se  podařilo 

dobýt  zpět  většinu  území,  nad  nimiž  dříve  vládli  David  a 

Šalomoun. Protože se v té době začal pozvedat Řím a jeho moc 

rychle  sílila,  požádal  v  průběhu  neutuchajících  konfliktů  se 

sousedními  státy  judsky  král  Jóchanan  Hyrkános  II.  a  jeho 

ministr  Antipater  o  ochranu  římského  vojevůdce  a  dobyvatele 

Sýrie Gnaea Pompeia, zvaného Pompeius Veliký. 

Jeruzalém měl  v  moci  Aristobulos II., který se protiprávně 

zmocnil královské a velekněžské hodnosti. Pompeiovy legie po 

tříměsíčním  obléhání  město  dobyly.  Římané  utrpěli  jen  malé 

ztráty,  ale  Židů  zahynulo  dvanáct  tisíc.  Podle  židovského 

dějepisce  Josepha  Flavia  však  tyto  ztráty  na  životech 

představovaly  menší  katastrofu  než  skutečnost,  že  Pompeius 

vstoupil do chrámu, a tím jej znesvětil. 

Ze   všech   pohrom   té   doby   nejvíce   národem   otřásla skutečnost,  že   cizáci   odhalili   svaté   místo,  jež   až   dosud zůstávalo  skryto  všem  očím.  Pompeius  se  svým  štábem  vešel  do Svatyně,  kam   nesměl   vkročit   nikdo   než   velekněz,  a   uviděl,  co bylo   uvnitř-   lucerny   na   stojanech,  stůl,  poháry   k   úlitbě, kadidelnice,  to  všechno  z  masivního  zlata.  Také  velké  hromady kadidla  a  posvěcených  peněz... 

Římané  se  v  židovském  státě  stali  rozhodující  mocenskou 

silou.  Pompeius  zprvu  navrátil  Hyrkánovi  úřad  velekněze,  ale 

když  zjistil,  že  je  jako  vládce  neschopný,  svěřil  moc  jeho 

ministru  Antipatrovi.  Když  v  roce  47  př.  Kr.  navštívil  Julius Caesar  Sýrii,  udělil  Antipatrovi  římské  občanství  a  učinil  ho 
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správcem celé Judeje. Nejstarší  Antipatrův syn se stal  v Judeji 

místodržícím  a  jeho  druhý  syn  Herodes  byl  ve  věku 

šestadvaceti  let  jmenován  místodržícím  Galileje.  Caesarův 

spolukonzul  Markus  Antonius  se  stal  Herodovým  přítelem  na 

celý život. 

V  roce  40  př.  Kr.  vtrhli  do  Palestiny  Parthové.  Herodes 

uprchl přes Arábii a Egypt do Říma, kde mu římský senát dal k 

dispozici armádu a jmenoval ho králem Judeje. Herodes Parthy 

porazil,  a  přestože  se  postavil  na  stranu  Marka  Antonia  proti Oktaviánovi,  Oktaviánus  mu  po  porážce  Marka  Antonia  u 

Aktia jeho královskou hodnost ponechal. 

Herodes  se  ocitl  na  samém  vrcholu  slávy.  Vyzdobil  své 

království nádhernými městy a dal zbudovat mohutné pevnosti; 

často  jim  dával  jména  po  svých  ochráncích  a  po  členech  své 

rodiny.  Na  pobřeží  mezi  Jaffbu  a  Haifou  vybudoval  nové 

město,  jež  pojmenoval  Caesarea,  a  v  Jeruzalémě  postavil 

pevnost  jménem  Antonia.  Rozšířil  pevnost  Masadu,  kde  jeho 

rodina  nalezla  útočiště  před  Parthy,  a  v  horách,  na  hranici  s Arábií,  postavil  novou  pevnost,  již  nazval  svým  jménem  - 

Herodeion. 

Herodes  byl  výjimečně  odvážný  a  schopný  muž.  Bylo  mu 

jasné, že jeho moc v Palestině závisí na tom, jak dalece dokáže 

naplnit 

očekávání 

Římanů  a  přitom  se  nedotknout 

náboženského cítění Židů. Římané považovali Sýrii a Palestinu 

za  území  velmi  významná  pro  zachování  bezpečnosti  a 

blahobytu  říše.  Vedly  tudy  cesty  z  Egypta  do  Mezopotámie  a 

také  odtud  bylo  možno  ovládat  východní  Středomoří.  Na 

pravidelných  dodávkách  egyptského  obilí  závisel  samotný 

Řím;  kdyby  ovšem  přístavy  na  východním  středomořském 

pobřeží padly do rukou Parthů, byly by tyto dodávky ohroženy. 

Židovští  poddaní  však  působili  jen  problémy.  Za 

Alexandrových  časů  zažili  kulturní  nadvládu  Řeků,  nyní 
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politicky  podléhali  Římu,  ale  po  celý  ten  čas  si  uchovávali 

vědomí,  že  jsou  božím  vyvoleným  národem.  Svou  nevídanou 

pevností  ve  víře  a  věrností  zavedeným  zvykům,  zejména  tím, 

jak i v nejprudším boji dokázali dodržovat všechny náboženské 

rituály,  tím  vším  činili  na  své  pohanské  současníky  hluboký 

dojem,  ale  současně  je  i  dráždili.  Když  Pompeius  obklíčil 

pozůstatky židovských jednotek bránících chrám, 

 byl  udiven  neotřesitelnou  vytrvalostí  Židů,  zejména  pak  tím, jak   i   v   dešti   střel   neochvějné   pokračovali   v   náboženských obřadech.  Jako   by   ve   městě   vládl   nejhlubší   mír,  pečlivě prováděli  oběti,  úlitby  za  mrtvé  a  ostatní  obřady,  jimiž  uctívají svého   boha.  Dokonce   ani   ve   chvíli,  kdy   byl  chrám   dobyt  a   oni vražděni   kolem   oltáře,  nepřerušili   ceremonie   předepsané   pro ten  den.  ’ 

Tento  jejich  pocit  výjimečnosti  a  přesvědčení,  že  styk  s 

příslušníky  nežidovských  národů  je  poskvrňuje,  vyvolávaly 

mezi  jejich  sousedy  odpor.  V  té  době  už  Židé  nežili  jenom  v Palestině.  Početné  židovské  komunity  existovaly  v  mnoha 

velkých  městech  řecko-římského  světa  i  za  Eufratem  v  Persii. 

V Alexandrii se kritické hlasy na adresu židovské výjimečnosti 

ozvaly  už  ve  třetím  století  př.  Kr.  V  Římě,  kde  jim  byla 

udělena  ojedinělá  výjimka  z  povinné  účasti  na  pohanských 

kultovních zvycích a povolení dodržovat sabat, si Cicero ve své 

řeči   Pro   Lucio   Flacco  postěžoval  na  to,  jak  se  straní příslušníků  jiných  národů,  a  na  jejich  nepatřičně  silný  vliv. 

Tacitus ve svých dějinách o židovské misantropii napsal: „Vůči 

všem  jiným  národům  cítí  nenávist  a  nepřátelství.  Při  jídle 

sedávají  stranou ostatních,  spávají také stranou, a přestože jim 

chtíč rozhodně  není  cizí,  s  ženami  odjinud  se  nestýkají -  mezi sebou ovšem neznají žádné zábrany.“9 

Tento pocit nadřazenosti  nad pohanskými národy však  měl 

pro Židy  vážné politické důsledky zejména v  jejich domovině. 
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Znovu  a  znovu  povstávali  proti  silnějším  sousedům,  kteří 

ovládli  jejich  zemi  -  Egypťanům,  Peršanům,  Řekům  a  nyní  i 

Římanům  -,  s  přesvědčením,  že  bůh  je  na  jejich  straně.  A 

pokaždé po počátečním triumfu následovaly kruté represe. 

Herodes,  ačkoli  byl  římským  občanem  a  původem  Arab, 

dodržoval židovské zákony  velmi  pečlivě. Aby se stoupencům 

své  přijaté  víry  zavděčil  ještě  víc,  oznámil,  že  dá  zbudovat 

nový  chrám.  Židé  reagovali  podezíravě:  chtěl-li  je  ujistit,  že svůj  odvážný  projekt  hodlá  dotáhnout  do  konce,  musel  se 

Herodes  zavázat,  že  starý  chrám  nezboří,  dokud  neshromáždí 

materiál  na  stavbu  nového.  Protože  do  chrámového  okrsku 

směli  vstoupit  jedině  kněží,  dal  vyučit  tisíce  levitů  zedníky  a tesaři.  Základy  nového  chrámu  musely  být  mnohem  širší  než 

původní  budova,  protože  na  západě,  jihu  a  východě  měly 

vyrůst  mohutné  opěrné  zdi.  Po  okrajích  rozlehlé  vyvýšené 

plošiny,  spočívající  na  nasypané  zemině  a  klenutých 

podpěrách,  se  táhly  kryté  chodby.  Celý  posvátný  okrsek 

odděloval  od  okolí  plot  a  každý  ze  třinácti  vchodů  nesl 

varování  v  řečtině  a  latině,  že  kdokoli  z  nevěřících  by  tudy prošel, bude potrestán smrtí. 

Uprostřed  stál  vlastní  chrám,  obklopený  sloupovími.  Z 

jedné  strany  se  rozkládalo  nádvoří  žen,  z  druhé  strany  Velké 

brány  leželo  nádvoří  kněží.  Do  Svatyně  vedly  dvoje  zlaté 

dveře,  skryté  za  babylonskou  tapiserií  s  modro-rudo-zlatými 

vzory,  symbolizujícími  stvoření  světa.  Vnitřní  svatyni  halil 

mohutný závěs. Bylo to nejsvětější ze všech svatých míst, kam 

měl přístup jen nejvyšší z veleknězi - a to jenom v určitý den v 

roce.  Skála,  na  které  Abrahám  připravil  Izáka  k  oběti,  tvořila oltář,  na  němž  se  obětovaly  holubice  a  kůzlata.  Na  severní 

straně  skalního  výběžku  je  dodnes  vidět  prohlubeň,  kam 

stékala krev obětin. 

Obrovské  rozměry  nového  chrámu  byly  ohromující;  na 
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straně  obrácené  k  údolí  Kidrón  se  tyčil  do  závratné  výše. 

Všechna  ta nádhera  nepochybně  utvrdila  Herodovy  poddané  v 

přesvědčení,  že  jejich  král,  ač  původem  Arab,  se  opravdu  stal pravověrným  židem.  Ovšem  Herodes  neponechal  nic  náhodě. 

Součástí  severní  podpůrné  stěny  byla  i  pevnost  Antonia  s 

trvalou  posádkou římské  pěchoty.  Při  velkých  oslavách  bývali 

tito vojáci v plné zbroji rozmístěni ve všech sloupořadích. 

Stavba  chrámu  představovala  vrcholný  počin  jedné  z 

nejpozoruhodnějších  osobností  starověku.  V  dobách  své 

největší síly a slávy Herodes pozvedl Izrael k honosné nádheře, 

jakou  země  nikdy  předtím  ani  potom  nezažila.  Jeho 

velkomyslnou  štědrost  však  poznala  i  cizí  města  -  Bejrút, 

Damašek, Antiochie a Rhodos. Herodes jako zkušený válečník, 

schopný  lovec  a  zanícený  sportovec  přebíral  záštitu  nad 

olympijskými  hrami  a  předsedal  jim.  Využíval  svého  vlivu  k 

ochraně  židovských  komunit  žijících  v  diaspoře  a  šlechetně 

pomáhal  všem  potřebným  po  celém  východním  Středomoří. 

Přesto se mu nepodařilo založit trvalou dynastii, protože k stáru 

ho postihla paranoia, jež dobrotivého despotu změnila v tyrana. 

Není  pochyb  o  tom,  že  kolem  Heroda  bujely  konspirace  a 

intriky. Jeho otec i  bratr zahynuli  násilnou smrtí a on sám měl 

mocné nepřátele jak mezi farizeji, pobouřenými skutečností, že 

jim  vládne  cizinec,  podřízený  pohanskému  římskému  císaři, 

tak  i  mezi  stoupenci  Hasmonejců,  činících  si  nároky  na 

judejskou  korunu.  Ve  snaze  usmířit  si  posledně  jmenované  se 

Herodes  rozvedl  s  Doris,  ženou,  s  níž  žil  od  mladých  let,  a oženil  se  s  vnučkou  velekněze  Hyrkána  Mariamné.  Hyrkána 

zajali  Parthové  v  době  jejich  vpádu  do  Palestiny,  ale  na 

přímluvu  Židů,  žijících  za  Eufratem,  ho  propustili.  Povzbuzen 

sňatkem své vnučky s Herodem se  vrátil do Jeruzaléma, a tam 

ho Herodes dal okamžitě popravit - jak uvádí Josephus Flavius, 

„nikoli proto, že by se dožadoval trůnu, ale protože mu trůn po 
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právu  náležel“10.  Dalším  potenciálním  rivalem  byl  bratr  jeho 

ženy  Jónatan.  V  sedmnácti  letech  ho  Herodes  učinil 

veleknězem; když se ale stalo, že mladík v době náboženských 

oslav v posvátném rouchu přistoupil k oltáři a všichni kolem se 

rozplakali  dojetím,  dal  ho  Herodes  utopit  svými  galskými 

strážemi. 

Tyto  činy,  jakkoli  politicky  účelné,  však  způsobily 

katastrofu  v  rodině.  Herodes  se  do  Mariamné  vášnivě 

zamiloval,  jenže  ta  ho  stejně  vášnivě  nenáviděla  za  to,  jak 

naložil  s  jejím  dědem  a  bratrem.  Navíc  si  uvědomovala,  že  je židovskou  princeznou,  a  v  něm  viděla  pouhého  arabského 

povýšence.  Herodes  se  tím  trápil  a  jeho  rodinu,  zvláště  pak 

jeho  sestru  Salome,  to  přivádělo  k  zuřivosti.  A  tak  Salome 

sehrála  Jagovu  úlohu  z  Othella  -  přesvědčila  bratra,  že  mu  je Mariamné  nevěrná  s  jejím  manželem  Josefem. Herodes je oba 

dal  okamžitě  popravit.  Potom  se  jeho  paranoia  obrátila  i  vůči synům,  jež  s  Mariamné  zplodil.  Přesvědčen,  že  se  proti  němu 

spikli,  je  roku  7  př.  Kr.  dal  v  Sebasté*  uškrtit.  Na  samém 

sklonku  života,  když  už  „umíral  na  lůžku,  sužován 

nesnesitelným  svedením  po  celém  těle  a  neustávající  bolestí  v 

podbřišku,  s  oteklýma  nohama  a  zmrtvělým  pohlavím, 

prolezlým  červy“,  se  Herodes  doslechl,  že se  ho  jeho  nejstarší syn  a  dědic  Antipater  chystá  otrávit.  Antipatra  popravil  otcův strážný a sám Herodes zemřel o pět dnů později. 

Nebyly  to  ovšem  jen  tragické  události  v  rodině,  jež  krále, 

který  se  mohl  stát  velkým  panovníkem,  změnily  v  tyrana. 

Mnohem  důležitější  úlohu  sehrál  jeho  prakticky  nesplnitelný 

úkol  -  smířit  bohem  vyvolený  národ  s  nadvládou  pohanů.  V 

roce 7 př. Kr. při sčítání lidu na šest tisíc farizejů odmído složit 

přísahu  loajality  Oktaviánovi,  tehdy  už  císaři  Augustovi. 

Krátce  před  Herodovou  smrtí  se  pak  asi  čtyřicet  osob, 



* Též Samaří;  pozn.  překl. 
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vedených  dvěma  jeruzalémskými  rabíny,  známými  jako 

obránci  židovských  tradic,  spustilo  na  lanech  se  střechy 

chrámu,  aby  odstranili  pohanský  idol  -  zlatou  orlici,  kterou 

Herodes dal zavěsit nad Velkou bránu. Oba rabíni byli zatčeni 

a na Herodův příkaz zaživa upáleni. 

Snahy  Herodových  následníků  o  potlačení  takových 

zárodků vzpoury se setkávaly s  ještě  menším úspěchem. Podle 

Herodovy  závěti  (kterou  mnohokrát  změnil)  mělo  být 

království  rozděleno  mezi  jeho  tři  syny  -Archelaa,  Heroda 

Antipase  a  Filipa.  Císař  Augustus  toto  uspořádání  schválil, 

avšak  odmítl  Archelaovi  udělit  královský  titul.  Učinil  ho 

pouhým  etnarchou,  správcem  Judska,  Samařská a  Idumeje.  Po 

devíti  letech  vlády  Tio  však  pro  neschopnost  zbavil  úřadu  a 

poslal  do  vyhnanství  do  galského  města  Vienne.  Judsko 

napříště  mělo  spadat  přímo  pod  vládu  římského  prokurátora  - 

nejprve jím byl Coponius, potom Valerius Gratus a od roku 26 

po. Kr. Pontius Pilatus. 

Toto opatření  však  Palestině  stabilitu  nepřineslo. Židovská 

aristokracie  a  saducejští  hodnostáři  se  sice ze  všech sil  snažili udržet zášť  lidu  na uzdě, avšak  vysoké daně, uvalené  Římany, 

spolu  s  jejich  necitlivostí  v  náboženských  otázkách  vedly  k 

občasným  povstáním  a  nakonec  k  otevřené  vzpouře.  Židovští 

povstalci  obsadili  Masadu  a  její  římskou  posádku  pobili. 

Eleazar,  syn  velekněze  Ananjáše,  přesvědčil  kněze  v  chrámu, 

aby  zrušili  oběti  za  Řím  a  císaře.  Toto odbojné gesto nakonec 

vedlo  k  všeobecnému  povstání:  Antonia  byla  dobyta,  Ananjáš 

zavražděn  a  Římané  zahnáni  za  hradby  opevněného Herodova 

paláce.  V  Caesareji,  římském  administrativním  centru  na 

pobřeží,  zaútočili  nežidovští  obyvatelé  na  židovskou  kolonii  a 

způsobili  tam  totální  masakr.  Tato  ukrutnost  rozzuňla  Židy po 

celé Palestině. Aby se pomstili, vyplenili řecká a syrská města, 

například Filadelfii a Pellu, a povraždili jejich obyvatele. 
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V září roku 66 vyrazil římský legát v Sýrii Cestius Gallus s 

dvanáctou  legií  z  Antiochie,  aby  v  Palestině  obnovil  pořádek. 

Židovští  vzbouřenci  se  v  Jeruzalémě  připravovali  na  obranu. 

Po  několika  šarvátkách  v  okolí  města  se  Cestius  stáhl.  Jeho 

ústup se změnil v drtivou porážku, Židé se stali pány ve vlastní 

zemi a začali s přípravami obrany pro případ návratu Římanů. 

Uvědomíme-li si katastrofu, jež je nakonec postihla, zdá se 

být s podivem,  jak se  vůbec  Židé  mohli domnívat, že dokážou 

vzdorovat  římské  moci.  Jistě,  byli  i  tací,  „kdo  jasně  viděli 

blížící se pohromu a otevřeně nad tím bědovali“11, avšak drtivá 

většina  lidí  usoudila,  že  slavný  okamžik,  předurčený  osudem, 

právě  nadešel.  Jsou  přece  bohem  vyvolený  národ  a  od  úsvitu 

věků jejich proroci slibovali  nejen  vykoupení, ale také příchod 

vykupitele, jehož zvali „pomazaným“, což je hebrejsky mašíah 

-  mesiáš.  Bůh  Abrahámovi  a  Izákovi  slíbil  blíže  neurčenou 

spásu,  jež  vzejde  z  jejich  vlastního  plemene.  Později  se 

představy  o  této  spáse  smísily  s  obrazem  potomka  krále 

Davida,  který  bude  vládnout  navěky.  Měl  to  být  hrdina  čistě 

židovský.  („Hle,  přicházejí  dny...  kdy  Davidovi  vzbudím 

výhonek spravedlivý. Kralovat bude jako král a bude prozíravý 

a  bude  v  zemi  uplatňovat  právo  a  spravedlnost.  V  jeho  dnech 

dojde  Judsko  spásy  a  Izrael  bude  přebývat  v  bezpečí.“12)  Měl 

však vládnout úplně  nade  všemi. („A panovat  bude od moře k 

moři, od řeky do dálav země. ... Všichni králové  se mu budou 

klanět,  všechny  národy  mu  budou  sloužit.“13)  Jen díky  tomuto 

hlubokému  přesvědčení  o  brzkém  příchodu  spasitele,  jež  se  v 

prvním  století  rozšířilo  po  celé  Palestině,  se  Židé  odvážili 

postavit na odpor Římanům. 

Nejsilnější  střety  uvnitř  židovské  společnosti  vyvolávaly 

rozpory  mezi  saduceji  a  farizeji.  Saducejové  byli  vládnoucí 

třídou,  ovládající  chrám,  a  jejich  výklad  zákonů  byl  spíše 

umírněný.  Farizejové  zastávali  striktnější  stanoviska,  byli 
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radikálnější  a  přísnější.  Ústně  tradovaná  pravidla  se  snažili 

prosadit  do  zákonných  opatření,  týkajících  se  všech  aspektů 

života  židovské  společnosti.  Nejvíce  se  tato  dvě  uskupení 

rozcházela v  názorech  na posmrtný život. Saducejové odmítali 

naději  na  zmrtvýchvstání,  zatímco  farizejové  trvali  na  víře  v 

nesmrtelnost duše, ve vzkříšení a v onen svět, kde bůh ctnostné 

odmění a hříšníky potrestá. 

Právě  farizejové  nejhalasněji  vystupovali  proti  římské 

nadvládě.  Mezi  farizeji  navíc  existovaly  sekty,  jako  esejci, 

žijící v téměř mnišských společenstvích, či zélótové - skupina s 

teroristickými  sklony,  jejíž  příslušníci  kromě  Římanů 

zahrnovali  nenávistí  i  všechny  židovské  kolaboranty.  Posílali 

vrahy,  takzvané  sikarie  (podle  řeckého  slova   sikarioi,  dýka), jejichž  úkolem  bylo  vmísit  se  do  davu  a  vraždit  ty,  jež 

považovali  za  nepřátele.  Oddíl  galilejských  zélótů,  kteří  se 

uchýlili  do  zdí  Jeruzaléma,  vedl  třídní  válku  proti  svým 

hostitelům. 

 Byli   to   nenasytní   lupiči.  Plenili   domy   boháčů,  jen   pro zábavu   vraždili   muže   a   znásilňovali   ženy   a   tučnou   kořist zapíjeli  krví.  Z  čiré  nudy  se  oddávali  zženštilým  zvykům,  zdobili si   vlasy   a   odívali   se   do   ženských   šatů,  používali   voňavek   a malovali   si   oči,  aby   se   učinili   přitažlivějšími.  Napodobovali však  nejen  oděv,  ale  i  vášně  žen;  ve  své  bezmezné  zvrácenosti  si vymýšleli   zapovězené   hrátky,  válejíce   se   ve   slizu,  a   celé   město změnili   v   nevěstinec   apošpinilije   svými   nečistými   skutky. 

 Jakkoli   však   měli   ženské   tváře,  jejich   ruce   byly   ruce   vrahů. 

 Přicházeli   elegantním   krokem,  pak   se   ale   bleskem   změnili   v bojovníky,  zpod   svých   barevných   tunik   vytáhli   meče   a  prokláli každého,  kdo  šel  právě  kolem. 

♦  ♦  ♦ 

Když se císař Nero dověděl o porážce Cestia Galia, obrátil 

se  ke  zkušenému  veteránovi,  vojevůdci  Vespasianovi,  a 
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jmenoval  ho  vrchním  velitelem  římských  sil  v  Sýrii. 

Vespasianus  vyslal  svého  syna  Tita  do  Alexandrie  pro 

patnáctou legii, s níž se měl k němu připojit v Ptolemaidě. Tato 

spojená  vojska  potom  vtrhla  do  Galileje,  kde  jen  s  velkými 

obtížemi zdolala pevnosti  hájené židovskými povstalci a jejich 

obyvatele  povraždila  nebo  zotročila.  Každé  město  bylo  zuřivě 

bráněno,  zvláště  Jotapata  pod  velením  Josefa,  syna  kněze 

Mattatjáha,  který  později  přešel  k  Římanům,  změnil  si  jméno 

na  Josephus  Flavius  a  ve  svém  díle   Židovská   válka  popsal průběh celého konfliktu. 

Uprostřed  tohoto  tažení  byl  zavražděn  císař  Nero  a  krátce 

nato  i  jeho  nástupce  Galba.  Nastala  občanská  válka  mezi 

soupeřícími  uchazeči  o  trůn  -  Othonem  a  Vitelliem,  v  níž 

nakonec  triumfoval  Vitellius.  Legionáři  v  Caesareji  však 

Vitellia  odmítli  a  provolali  císařem  Vespasiana.  Podpořil  ho 

egyptský  místodržící,  stejně  jako  legie  v  Sýrii.  V  Římě 

Vespasianovi  stoupenci  Vitellia  svrhli  a  učinili  Vespasiana 

dědicem  trůnu.  Tato  zpráva  ho  zastihla  v  Alexandrii,  kde 

nastoupil  na  loď  do  Říma,  když  předtím  svěřil  konečné 

podrobení odbojných Židů svému synu Titovi. 

Židovské  obranné  pozice  tou  dobou  sestávaly  jen  z 

několika odlehlých pevností a z vlastního Jeruzaléma, na který 

už útočily římské  legie. Obránci kladli zuřivý odpor. Odpadlík 

Josephus,  obcházející  hradby  a  vyzývající  své  krajany,  aby  se 

vzdali,  byl  zahrnut  pohrdáním  a  kletbami.  Město  však  začalo 

hladovět  a  Josephus  -  veden  snahou  ozřejmit  ve  svých 

dějinách,  nakolik  mravní  zkaženost  povstalců  zpochybnila 

oprávněnost  jejich  boje  -  do  jisté  míry  požitkářsky  líčí,  jak vyhladovělé  ženy  okrádaly  své  manžely,  dítka  své  otce  a 

„hrůza  hrůz  -  dokonce  matky  utrhávaly  potravu  od  úst  svým 

dětem.  I  ve  chvílích,  kdy  jim  už  jejich  nejdražší  zmírali  v 

náručí, neváhaly je připravit o poslední sousto, jež by je mohlo 
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udržet  naživu.“  Popis  těchto  nepřirozených  skutků  vrcholí 

příběhem  jisté  Marie  z  vesnice  Béthezubu,  která zabila  vlastní 

dítě, „opekla je na ohni, polovinu snědla a zbytek si odložila na 

později“15. 

O  konečném  výsledku  nemohlo  být  pochyb;  přesto  se  o 

všechny části města sváděly kruté boje. Nejprve padla do rukou 

Římanů  pevnost  Antonia,  ale  chrám  se  udržel.  Po  celých  šest 

dnů  bušila  beranidla  římských  legií  do  chrámových  zdí,  leč 

mohutné, 

hladce 

obroušené 

bloky, 

přesně 

sesazené 

Herodovými zedníky, se příliš nepohnuly. Ani pokus podkopat 

se pod severní branou se nesetkal s úspěchem. Titus se rozhodl 

neriskovat  další  ztráty  v  útocích  proti  zdem  a  nařídil  zapálit vstupní  bránu.  V  žáru  ohně  se  roztavily  stříbrné  pláty  a  dřevo začalo  hořet.  Požár  se  rozšířil  po  sloupovích  a  mezi 

doutnajícími  zdmi  prorazil  Římanům  cestu.  Ti  byli  tak 

rozzuřeni  na  všechny  Židy,  že  vraždili  bojovníky  i  civilisty. 

Podle Josepha - který se snažil svého pána v očích Židů žijících 

v  diaspoře očistit  -  Titus  učinil  vše,  co  bylo  v  jeho  silách,  aby zabránil  zničení  svatyně,  avšak  jeho  muži  ji  přesto  zapálili.  A tak,  napsal  Josephus,  byla  zničena  „nejúžasnější  stavba,  jakou 

kdy  kdo  spatňl  či  o  jaké  kdy  slyšel;  úžasná  svou  mohutností, konstrukcí  a  také  dokonalostí  všech  detailů,  jakož  i  slávou 

posvátných míst“. 

Síla opevnění i odhodlání obránců Jeruzaléma způsobily, že 

Titovi a jeho legiím trvalo dobývání města celých šest měsíců - 

od  března  do  září  roku  70  po  Kr.  Obyvatelstvo  bylo  téměř 

vyhlazeno.  Ti,  kdo  se  ukryli  v  městské  kanalizaci,  zemřeli 

hladem  či  spáchali  sebevraždu  anebo  vyšli  z  úkrytů  a  pak  je 

zabili  Římané.  Josephus  odhaduje,  že  při  obléhání  Jeruzaléma 

zahynulo  na  milion  lidí;  a  všichni,  kdo  přežili,  se stali otroky. 

Titus  ponechal  v  citadele  posádku  a  přikázal,  aby  celý  zbytek města včetně pozůstatků chrámu byl srovnán se zemí. Potom se 
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vrátil  do  Caesareje  a  dvacátého  čtvrtého  října  při  oslavě 

narozenin  sledoval,  jak  židovští  zajatci  umírají  v  aréně  ve 

spárech  divoké  zvěře  nebo  v  zápasech  mezi  sebou  navzájem. 

Někteří  byli  zaživa  upáleni.  Po  návratu  do  Říma  Titus  s 

Vespasianem  ve  slavnostních  rudých  tógách  oslavili  triumf. 

Ulicemi  projížděly  vozy  plné  nádherných  pokladů uloupených 

v  Jeruzalémě  -  byly  mezi  nimi  i  zlaté  chrámové  lampy  -  a  za nimi pochodovali zajatci v okovech. Když celý průvod došel na 

forum  Romanům,  byl  obřadně  popraven  jediný  přeživší 

židovský  vůdce Simon  bar Gióra a potom se vítězové odebrali 

na skvělý banket, připravený jejich hostiteli. 

V  Palestině  ještě  stále  vzdorovaly  skupiny  povstalců  v 

Herodových 

nedobytných 

pevnostech 

- 

Herodeionu, 

Machairútu  a  Masadě.  Herodeion  padlo  bez  větších  obtíží, 

Machairús  se  vzdal,  ale  Masadu  drželi  zélóiové  vedení 

Eleazarem  ben  Jairem,  potomkem  Judy  Galilejského.  V  této 

výjimečné  pevnosti,  zbudované  na  izolované  náhorní  plošině 

nad  západním  břehem  Mrtvého  moře,  nalezlo  útočiště  tisíc 

mužů,  žen  a  dětí. Římský  místodržící  Flavius Silva dal  kolem 

pevnosti  zbudovat  zdi  a  postavit  rampu,  aby  se  dalo  proti 

hradbám použít beranidla. 

Zélótové  odolávali,  ale  když  už  bylo  zřejmé,  že  nazítří 

Římané  prorazí  hradbu,  přesvědčil  Eleazar  své  společníky,  že 

bude  lépe  zemřít  vlastní  rukou,  než  se  nechat  zabít  Římany. 

Spálili  všechen  svůj  majetek,  každý  muž  zabil  své  nejbližší, 

potom  byli  vylosováni  jedinci,  jejichž  úkolem  bylo  zabít  své 

spolubojovníky,  a  nakonec  los  vybral  jediného  muže,  který 

nejprve zabil ostatních deset a potom sám nalehl na meč. 
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2. 

Nový chrám 

Naděje  palestinských  Židů  na  nezávislost  neskončily 

dobytím  Masady.  Asi  o  šedesát  let  později  vypuklo  další 

povstání  proti  římské  nadvládě,  vedené  Šimeónem  ben 

Kózebou*,  jehož  rabín  Akiba  označil  za  ohlášeného  mesiáše. 

Stejně  jako  předtím,  i  nyní  bylo  povstání  zpočátku  úspěšné  a 

legie  římského  velitele  v  Judeji  Tinenia  Rúfa utrpěly porážku. 

Císař  Hadrianus  vyslal  do  Palestiny  legáta  z  Británie  Julia 

Severa,  a  ten  v  roce  134  znovu  dobyl  Jeruzalém.  Válka 

pokračovala  ještě  osmnáct  měsíců,  až  do  srpna  roku  135,  kdy 

Severus dobyl Bet-Ter, poslední z padesáti povstaleckých bašt, 

a Šimeón ben Kózebá byl zabit. 

Toto  druhé  povstání  potrestali  Římané  obzvlášť  tvrdě. 

Všichni  židovští  zajatci  byli  zabiti  nebo  odvlečeni  do otroctví. 

Judea  přestala  existovat  jako  samostatný  celek  a  stala  se 

součástí  provincie  Sýrie-Palestina.  Město  Jeruzalém  se  stalo 

římskou  kolonií  a  Židé  v  něm  měli  zakázáno  bydlet.  Na 

Chrámové  hoře  byly  postaveny  svatyně  božského  císaře 

Hadriana a otce všech bohů Dia. 

Tou  dobou  však  již  v  Jeruzalémě  existovala  i  místa, 

uctívaná stoupenci jiného náboženství; Rúřus cítil, že také to je 

třeba  vymýtit,  a  dal  na  těchto  místech  postavit  pohanské 

chrámy.  V  prostoru,  kde  před  sto  lety  bývalo  popraviště,  a 



* Známějším jako Bar Kochba;  pozn.  překl. 
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namísto  nedaleké  hrobky  zbudoval  chrámy  zasvěcené 

Jupiterovi,  Junoně  a  bohyni  lásky  Venuši.  Tato  místa  neměla 

pro židy  pražádný  význam,  ale  za  svatá  je  považovali uctívači 

dalšího  z  uchazečů  o  titul  mesiáše,  Ježíše  Nazaretského, 

zvaného Ježíš Kristus. 

Po  celých  dvacet  století,  jež  uplynula  od  jeho  života  a 

smrti,  je  Ježíš  rozporuplnou  postavou  -  dnes  stejně  jako  v 

minulosti. Křesťanská tradice učí, že jeho příchod předpověděli 

židovští  proroci,  zejména  jeho  bratranec,  populární  kazatel, 

zvaný  Jan  Křtitel.  Byl  prý  zázrakem  počat z  panenského lůna, 

narodil  se  v  betlémském  chlévě,  kázal  v  Galileji  a  Judeji  a 

vykonal  několik  působivých  zázraků  -  prvním  byla  přeměna 

vody ve víno na svatbě v Káně Galilejské. Ježíš také často léčil 

nemocné, ale dával  najevo  i svou převahu  nad silami přírody - 

kráčel po vodě a dokázal utišit bouři. Stejně jako před ním Jan 

Křtitel, i on nabádal k pokání a varoval před soudem a věčným 

trestem pro všechny, kdo zemřou v hříchu. V ostrém protikladu 

k  brutalitě,  s  níž  se  v  Palestině  obsazené  Římany  setkával  na každém  kroku,  hlásal  mírnost  a  prostotu.  Žehnal  chudým  a 

slabým a vyzýval věřící, aby si vzali příklad z nevinnosti dítěte. 

Hodnoty,  jež  prosazoval,  byly  pravým  opakem  toho,  co 

nazýval  „světskými  věcmi“  -  tedy  požitkářského  a  sobeckého 

způsobu  života.  Člověk  nemá  usilovat  o  bohatství,  moc  a 

společenský  vzestup  -  naopak,  zaujměme  u  stolu  nejméně 

významné  místo.  Neodplácejme  nepřátelství;  udeří-li  nás 

někdo  do  tváře,  nastavme  mu  druhou.  Nejednalo  se  ovšem  o 

pouhou  pasivitu  -  nenávisti  nepřátel  bylo  třeba  čelit  láskou. 

Ježíš  opakovaně  zdůrazňoval,  že  ctnost  nespočívá  ve  vnějším 

uchovávání zvyklostí, jež bylo u Židů běžné, nýbrž že vyvěrá z 

vnitřního  rozpoložení  -  z  našich  představ  a  citů,  stejně  jako  z našich činů. 

Takové ostouzení rituálů a respektovaných zvyků - spolu s 
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Ježíšovým  tvrzením,  že  je  mesiášem  a  synem  božím,  který 

může odpustit hříchy  a přináší  lidem  jedinou  cestu k věčnému 

životu  - považovali  židovští  vůdci  z řad  farizejů  i  saducejů  za rouhání  a  pobuřování.  Podařilo  se  jim  přesvědčit  římského 

prokurátora Pontia Piláta, aby dal Ježíše ukřižovat. Ježíš byl po 

smrti sňat  s  kříže  a  uložen  do  blízké  hrobky,  ale  podle tvrzení svých učedníků po třech dnech vstal z mrtvých. 

I po tak dlouhé době, dokonce i kdybychom ho považovali 

za  čistě  literární  postavu,  působí  Ježíš  -  tak,  jak  ho  líčí 

evangelia  -  na  čtenáře  mocným  dojmem.  Na  rozdíl  od  knih 

Starého  zákona,  jež  nám  slávu  božího  majestátu  přibližují 

prostřednictvím  obrazů  „složitosti  života,  citů  a  tužeb, 

přesahujících  možnosti  rozumového  chápání  a  nevylíčitelných 

pouhým  slovem“,  jsou  evangelia  jen  prostým  vyprávěním  a 

nevyskytuje  se  v  nich  prakticky  žádná  bližší  charakteristika 

osob.  Přesto  však  nás  dokáží  přesvědčit,  že  „právě  tak  se  to stalo“16.  Podle  literárního  kritika  Gabriela  Josipoviciho 

přichází Ježíš „jako mocný vír, jenž žene všechno před sebou a 

každého,  kdo  mu  přijde  do  cesty,  donutí,  aby  od  základů 

změnil svůj pohled na život. Nevládne absolutní moudrostí, ale 

je  sám  zdrojem  síly.“  Ježíš  k  nám  promlouvá  s  výjimečnou 

sebejistotou,  avšak  požadavky,  které  si  klade,  by  člověk 

očekával  nejspíš  jen  od  blázna.  Ovšem,  jak  podotýká  G.  K 

Chesterton,  „disponoval  vlastností,  již  nikdy  nenajdeme  u 

člověka,  ovládaného  klamnými  představami  –  schopností 

zdravého  úsudku.  Všechny  jeho  výroky  byly  zcela  nečekané, 

ale  hovořil  vždy  velkodušně  a  často  s  nečekanou 

umírněností.“17 

Jak dalece jsou všechna tato líčení Ježíše historicky přesná? 

Veškeré  pokusy  o  objektivní  pohled  často  narážejí  na 

předsudky  ať  už  stoupenců,  nebo  odpůrců  křesťanské  víry.  E. 

P.  Sanders,  učenec,  zabývající  se  výzkumem  Bible,  má  za  to, 
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že je možné dobrat se pravdivého historického jádra. 

 Víme,  že  začínal  pod  vedením  Jana  Křtitele,  že  mel  žáky,  že předpovídal   příchod  „ království“,  že   přišel   z   Galileje   do Jeruzaléma,  že   se   v   chrámu   dopustil   jakéhosi   agresivního skutku,  že  byl  souzen  a  ukřižován.  A  konečné  také  víme,  že  jeho žáci   se   po   jeho   smrti   stali   svédkyjevu,  který   popsali   jako 

„ zmrtvýchvstání“:   člověk,  který   skutečně   zemřel,  se   před   nimi objevil  živý,  avšak  proměněný.  Uvěřili  tomu  a  s  tou  vírou  žili  i zemřeli.  11 

Ukázalo  se,  že  tato  víra  vježíše  je  nakažlivá.  „Ať  už  se 

jménu .Kristus’,  jak  byl  nazýván, přisuzuje  jakýkoli význam,’’ 

napsal  Geza  Vermes  v  knize   Ježíš   byl   Žid,  „jedno  je  docela jisté: Ježíš nebyl považován jen za nějakého spasitele, nýbrž za 

onoho  konkrétního,  Židy  očekávaného  mesiáše,  a  tato 

myšlenka  se  stala  srdcem,  jádrem  křesťanské  víry  od  samého 

počátku.“19 

Nicméně  tento  mesiáš  nebyl  bojovným  králem,  který  by 

snad chtěl Židy vést k triumfálnímu vítězství a vládě nad tímto 

světem; jeho úloha je mnohem hlubší, vpravdě paradoxní - stal 

se obětním beránkem,  jenž právě svým utrpením potřel Satana 

a přemohl smrt. 

Nejpřesnější  představu  o  tomto  spasiteli  -  tak  odlišnou  od 

toho,  co  očekávala  většina  Židů  -  skýtají  proroctví,  jež  v  roce 740  př.  Kr.  vyslovil  v  chrámu  prorok  Izajáš.  „Hle,  můj 

služebník,“ říká  bůh  jeho ústy,  „zvedne se, povznese a  vysoko 

se vyvýší.“ Bůh má v úmyslu učinit ho „světlem všech národů, 

tak,  aby  moje  spása  dosáhla  až  na  samý  kraj  země“.  Avšak: 

„Byl  v  opovržení,  kdekdo  se  ho  zřekl,  muž  plný  bolesti, 

zkoušený  nemocemi,  před  nímž  si  člověk  zakryje  tvář,  tak 

opovržený,  že  jsme  si  ho  nevážili.  Byly  to  však  naše  nemoci, jež nesl, naše bolesti na sebe vzal.“20 

Také  v  Žalmech  najdeme  truchlivé  verše,  které  nám  o 
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staletí později připomenou  Kristovo utrpení před ukřižováním. 

Jsem jim jenom pro potupu, jak mě vidí, potřásají hlavou.“21 V 

Novém zákoně pak evangelisté poukazují na konkrétní události 

z  Kristova  života,  jimiž  se  naplnila  stará  proroctví.  Jan 

upozorňuje  na  příhodu  s  římskými  vojáky,  kteří  si  poté,  co 

Krista přibili na kříž, rozdělili jeho oděv a o bezešvý spodní šat 

hráli  kostky.  Jan  připomíná  žalm  22,  19.  verš:  „Dělí  se  o  mé roucho,  losují o  můj  oděv.“  Někteří  skeptici  z  řad  současných 

vědců  se domnívají, že tato fakta byla doplněna až po události 

samé,  právě  proto,  aby  bylo  proroctvím  učiněno  zadost. 

Například  prý  rodištěm  Ježíše  Nazaretského  byl  takto 

opožděně  učiněn  Betlém,  nikoli  Nazaret,  protože  to  odpovídá 

Micheášovu  proroctví.  Historik  Robin  Lané  Fox  je  si  natolik 

jist  výsledky  svých  bádání  -  navzdory  obrovskému  časovému 

odstupu  -,  že  označil  Lukášovo  líčení  Kristova  příběhu  za 

„nesmyslné, nesouvislé... a tudíž falešné“22. 

Můžeme  vůbec  ještě  vypátrat  cokoli  o  Ježíšovi  z  jiných 

zdrojů  než  z  evangelií?  Jediné  zmínky  o  něm,  pocházející  od 

jeho  současníků,  nalezneme   v   Židovských   starožitnostech Josepha  Flavia  a  také  v  jedné  verzi  jeho   Židovské   války, sepsané  v  aramejštině,  nejspíš  pro  židovské  čtenáře  žijící  za 

Eufratem.  Tyto  pasáže  jsou  však  samy  o  sobě  rozporuplné: 

podle  jedné  teorie  byly  vypuštěny  z  řeckého  vydání, 

publikovaného  v  Římě,  aby  nepohoršily  císaře  Domiciána, 

který v té době křesťany pronásledoval.  Jiná teorie tvrdí, že se 

jedná  o  falzifikát  s  mnohem  pozdějšími  vpisky  byzantských 

mnichů.  Jeden  z  těchto  sporných  úryvků  z  Josephových 

 Starožitností   vsak  cituje  už  ve  čtvrtém  století  Eusebios  ve svých dějinách počátků křesťanství. Navíc se zmíněné pasáže v 

 Židovské  válce  věnují  ve  stejné šíři Janu  Křtiteli i Ježíšovi -  je tedy  těžko  představitelné,  že  by  takové  líčení  pocházelo  od 

křesťanů.  Jan  je  „podivné  stvoření,  vůbec  nevypadá  jako 
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člověk“. Jeho tvář je „tváří divocha. Žil jako nehmotný duch... 

nezarostla místa na svém těle si zakrýval zvířecí srstí.“ 

Ježíš,  vysvětluje  Josephus,  byl  pozoruhodný  pro  své 

zázraky.  „Vykonal  tak  úžasné,  podivuhodné  zázraky,  že  ho 

nelze  považovat  za  člověka;  naproti  tomu  je  nám  natolik 

podoben, že v něm nemohu vidět anděla...“ Josephus dále píše: 

 Putovalo   s   ním   mnoho   prostých   lidí   a   naslouchali   jeho učení.  Rozmáhalo   se   vzrušené   očekávání,  že   židovskému plemeni  pomůže  svrhnout  římskéjho...  Když  viděli,  zeje  schopen prostým   slovem   dokázat   cokoli   si   zamane,  prosili   ho,  aby vstoupil   do   Města,  zničil   římskou   posádku   a   prohlásil   se králem -  ale  on  si  jich  nevšímal.“ 

Podle  Josepha  židovští  představení  místodržícího  Judeje 

Piláta  Pontia  podplatili,  aby  jim  dovolil  Ježíše  ukřižovat, 

protože  mu  záviděli  jeho  oblibu.  Také  popisuje,  jak  ve  chvíli, kdy  Krista  přibíjeli  na  kříž,  byl  závěs  ve  svatyni  chrámu 

rozerván shora až dolů, a v obšírném líčení chrámu se zmiňuje 

o nápisu, hlásajícím, že  Ježíš, král, který  nikdy nekraloval,  byl 

Židy  ukřižován,  protože  předpověděl  zánik  Města  a  úplnou 

zkázu chrámu“24. 

Toto  proroctví  najdeme  i  v  evangeliích.  „Když  někteří 

mluvili  o  chrámu,  jak  je  vyzdoben  krásnými  kameny  a 

pamětními  dary,  řekl:  .Přijdou  dny,  kdy  z  toho,  co  vidíte, 

nezůstane kámen na kameni: všechno bude rozmetáno.“25  

V Evangeliu podle Jana Ježíš odvážně naznačuje, že chrám, 

i kdyby  byl zničen, dokáže obnovit:  „Zničte tento chrám,  a  ve 

třech  dnech  jej  postavím.“26  Tento  výrok  -  považovaný  za 

rouhání  -  byl  později  součástí  obžaloby,  vznesené  proti  němu. 

„On řekl: ,Mohu zbořit chrám a ve třech dnech jej vystavět.’„27 

Opět  existují  navzájem  si  protiřečící  teorie  o  tom,  že 

Kristus  nepředpověděl  jen  zkázu  chrámu,  ale  celého 

Jeruzaléma.  Křesťané  se  domnívají,  že  právě  proto  se 
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vznikající  křesťanské  společenství  v  Jeruzalémě  před 

obležením  města  Římany  vystěhovalo  do  Pelly.  Skeptičtí 

učenci  tvrdí,  že  všechna  taková  „proroctví“‘  evangelisté  ke 

svému  příběhu  přidali  až  po  popisovaných  událostech.  Je 

ovšem  zřejmé,  že  první  křesťané  zkázu  chrámu  v  Jeruzalémě 

chápali  jako  nezbytný  důsledek  nové  smlouvy  mezi  bohem  a 

člověkem  a  také  jako  trest  za  to,  že  Židé  odmítli  přijmout 

božího  syna.  Kronikář  počátků  křesťanství Eusebios po  pasáži 

z  už  Josephem  zmíněného  příběhu  o  matce,  jež  za  obležení 

Jeruzaléma snědla vlastní dítě, poznamenává: 

 Taková   byla   odplata   za   to,  jak   zloánné   a   hrozné   se   Židé zachovali   vůči   Kristu.  ...  Poté,  co   spasitele   zahrnuli   zuňvou zlobou,  poté,  co   si   židovský   dav   vymohl,  aby   byl   osvobozen lupič   a   vrah  ( Barabáš),  zatímco   původce   všeho   živého   byl   na jejich  prosbu  odstranén,  stihla  celý  národ  pohroma.  11 

Z  perspektivy  dvacátého  století,  jež  bylo  svědkem  daleko 

bezohlednějšího  a  systematičtějšího  pokusu  o  vyhlazení 

židovského národa, než představuje vše, co proti němu podnikli 

Vespasianus  a  Hadrianus,  je  těžké  nevidět  v  tomto  tvrzení 

prvopočátek  antisemitismu,  zcela  v  duchu  vlastních  evangelií. 

Svatý Matouš se například zmiňuje o Pilátových protestech: Já 

nejsem vinen krví toho člověka. To je vaše věc.“ A oni všichni, 

do posledního, zvolali: „Krev jeho na nás a na naše děti!“29 To 

však  podle  všeho  neznamená  odsouzení  židovského  plemene, 

jaké  nalezneme  v  šestnáctém  století  ve  španělském  kultu 

 limpieza   de   sangre  či  o  tři  století  později  v  rasových  teoriích Houstona  Stewarta  Chamberlaina.  Je  pozoruhodné,  že  ve 

starověku  ani  ve  středověku  se  čistě  rasové  předsudky 

neobjevují.  Koneckonců,  Kristovi  učedníci,  apoštolové  a 

evangelisté, byli také Židé. 

Příčinou  nepřátelství  mezi  křesťany  a  židy  nebyla  rasová, 

ale  náboženská  odlišnost  -  a  vzhledem  k  povaze rozporů  mezi 
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oběma  vírami  se  mu  dalo  jen  těžko  předejít.  Zkáza  chrámu, 

kterou Ježíš předpověděl,  nebyla  jen  fyzickou destrukcí, nýbrž 

i  metaforickým  vyjádřením  zániku  židovského  náboženství. 

Bůh  si Židy vyvolil  jen proto, aby se  mezi nimi zrodil  mesiáš. 

Jeho zrozením národ naplnil svou úlohu. 

Z evangelií  jasně  vyplývá,  že  právě  tak to  chápali tehdejší 

židovští vůdci shromáždění v sanhedrínu.* Ať už jejich obavy z 

toho,  že  na  ně  Ježíš  přivolá  hněv  Říma,  byly  nebo  nebyly 

upřímné (pravděpodobně nebyly, vzhledem k tomu, jak váhavě 

se  Pilát  k  celé  věci  stavěl),  je  celkem  pochopitelné,  že  je 

poplašila  jeho  rostoucí  popularita,  protože  si  uvědomovali 

význam jeho učení. Možná, že domněnka, že jeho učení zemře 

spolu  s  ním,  byla  z  jejich  strany  přehnaně  optimistická  -  ale pokud si to opravdu  mysleli,  můžeme pochopit, proč velekněz 

Kaifáš  řekl:  „Je  pro  vás  lépe,  aby  jeden  člověk  zemřel  za  lid, než aby zahynul celý národ.“30 

Kristovo  učení  však  nezemřelo  a  hlásilo  se  k  němu  stále 

více  Židů.  Ponecháme-li  stranou  otázku,  zda  Kristus  opravdu 

vstal  nebo  nevstal  z  mrtvých  či  zda  na  jeho  následovníky 

sestoupil  Duch  svatý,  je  jisté,  že  ani  ukřižování  Ježíše  z 

Nazaretu  jeho  žáky  nezastrašilo  a  že  ho  otevřeně  prohlašovali 

za „Pána a Krista“. 

Stejně  zřejmé  je  i  to,  že  se  židovští  představení  snažili  ze všech  sil  toto  rodící  se  odštěpenecké  hnutí  potlačit.  Petr  byl zatčen,  Štěpán  ukamenován.  Herodes  Agrippa,  vnuk  Heroda 

Velikého,  dal  štít  apoštola  Jakuba,  Janova  bratra.  Jenom  moc 

římského  prokurátora  zabránila  všeobecnému  pronásledování, 

avšak v roce 62, během krátkého bezvládí mezi úmrtím Porcia 



*  Sanhedrín:  nejvyšší  zákonodárná  a  náboženská  instituce,  tvořená sedmdesáti staršími nebo soudci, působící v Palestině za římské nadvlády až do pátého století po Kristu;  pozn.  překl. 
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Festa  a  nástupem  Lucia  Albina  do  úřadu,  velekněz  Anan 

odsoudil  dalšího  z  apoštolů  jménem  Jakub,  známého  jako 

„bratr  Páně“.  Na  jeho  příkaz  byl  svržen  z chrámové zdi a ubit 

holemi. 

Opravdovým trnem v oku židovských vůdců se však nestal 

nikdo  z  původních  dvanácti  apoštolů,  nýbrž  Pavel  z  Tarsu, 

člověk,  který  Ježíše  osobně  neznal  a  patřil  k  zaníceným 

pronásledovatelům  křesťanů.  Jednou  -  byl  právě  na  cestě  do 

Damašku s veleknězovým pověřením uvěznit tamní křesťany -

měl vidění,  v němž se  mu zjevil Ježíš a sdělil  mu, že je „mým 

nástrojem,  který  jsem  si  zvolil,  aby  nesl  mé  jméno  národům  i králům a synům izraelským“31. Nešlo jen o to, že se Pavel stal 

konvertitou, ale že propad judaismu posunul o další krok. Kladl 

totiž  důraz  na  aspekt,  v  němž  původní  apoštolově  neměli  ani 

trochu  jasno:  že  se  člověk  může  stát  křesťanem,  i  když  není 

Žid. 

Některé  spory  ohledně  Pavla  trvají  dodnes.  Je  obviňován, 

že  vlastně  křesťanství  „vynalezl“  a  z  obyčejného  „vymítače 

ďábla  z  Galileje“  učinil  zakladatele  světového  náboženství.32 

Nepřátelství  židovských  vůdců  si  však  vysloužil  především 

pozoruhodnými  úspěchy  svých  kázání  na  cestách  po  římské 

říši. 

V dopisech těm, jež přivedl k novému náboženství v Efesu, 

v  Korintu  a  v  Římě,  dává  Pavel  najevo  hluboký  respekt  před 

židovskou  tradicí,  avšak  současně  vyslovuje  přesvědčení,  že 

Mojžíšovy  zákony  jsou  už  zbytečné  a  jedinou cestou ke spáse 

je víra v Krista. 

Tak  radikálním  popíráním  samých  základů  židovských 

představ  o  vlastní  výjimečnosti  si  znepřátelil  i  mnoho  Židů  z řad svých křesťanských souvěrců a rodící se církev jeho názory 

nepřijala  okamžitě.  Židovští  představení  jich  také  využili  k 

jeho  obvinění,  když  byl  Pavel  pohnán  před  prokonzula  v 
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Achaji  Gallia.  Tvrdili,  že  „přemlouvá  lidi,  aby uctívali  boha  v rozporu se zákonem“. Gallio jejich obvinění podrážděně zamítl 

-  jeho  postoj  připomíná  Piláta:  „Kdyby  šlo  o  nějaký  přečin 

nebo  dokonce  zločin,  náležitě  bych  vás,  Židé,  vyslechl. 

Poněvadž  se  to  však  týká  sporů  o  slova či  nějaká  jména  a  váš vlastní  zákon,  vyřiďte  si  to  sami  mezi  sebou.  Tím  se  já  jako soudce zabývat nebudu.“33 

Po  návratu  do  Jeruzaléma  byl  Pavel  opět  zatčen  a 

předveden  před  sanhedrín,  avšak  odvolal  se  na  svá  práva 

římského  občana  a  dostalo  se  mu  ochrany  římského  tribuna 

Lýsia.  Bylo  zřejmé,  že  zákonnými  prostředky  se  ho  zbavit 

nelze,  a  tak  skupina  Židů  začala  připravovat  jeho  vraždu. 

Lýsiás se však o spiknutí doslechl a odeslal Pavla do Caesareje 

pod ochranou sedmdesáti jezdců a dvou set pěších vojáků. Tam 

předstoupil  před  legáta  Felixe  společně  s  těmi,  kdo  ho 

obviňovali  -  veleknězem  Ananiášem,  několika  staršími  a 

právníkem  jménem  Tertullus.  Obvinili  ho,  že  „vyvolává 

nepokoje  mezi  Židy  a  je  hlavou  nazorejské  sekty“34.  Pavel 

tvrdil,  že  jako  římský  občan  má  právo  se  odvolat  k  císaři,  a Felix ho tedy odeslal v řetězech do Říma. 

Podle  křesťanské  tradice  byl  Pavel  v  Římě  sťat  -  nikoli  v 

důsledku  obvinění,  vznesených  židovskými  vůdci,  ale  jako 

oběť  první  vlny  pronásledování  křesťanů  za  císaře  Nerona  v 

roce  67.  Římský  historik  Cornelius  Tacitus  soudí,  že  tento 

první  útok  proti  křesťanům  nebyl  výsledkem  nějaké  uvážlivé 

vládní politiky; šlo prý jen o Neronův rozmar. Když v červenci 

roku 64 velká část Říma lehla popelem, Nero ve snaze odvrátit 

podezření, že požár dal založit on sám, obvinil příslušníky této 

obtížné  sekty.  Po  prvních  popravách  několika  podezřelých 

následoval  všeobecný  hon  na  křesťany,  kteří  pak  byli zabíjeni 

celou řadou rafinovaných způsobů - například přibíjeni na kříž, 

poléváni  smolou  a  zapalováni  nebo  zahaleni  do  zvířecích kůží 

34 

NOVÝ CHRÁM 

a předhozeni psům, aby je roztrhali. 

Jakkoli  Tacitus  Neronovi  vyčítal  jeho  přehnanou  krutost  - 

protože  takový  postup  vyvolával  mezi  lidmi  spíše  soucit  -, 

vůbec  nepochyboval  o  tom,  že  křesťané  „zaslouží  tvrdý  a 

příkladný  trest“  za  svoji  „nenávist  vůči  lidstvu“.  Jejich 

pohrdání  hmotnými  statky,  odmítání  nosit  zbraň  či  účastnit  se 

více  i  méně  významných  pohanských  rituálů,  jež  tvořily 

nedílnou součást života v Římě, jejich tajné schůzky a obskurní 

obřady,  při  nichž  „pojídali“  svého  boha,  a  především 

přesvědčení,  že  jejich  pohanští  sousedé  jsou  předurčeni  k 

věčnému  utrpení,  zatímco  je  čeká  neskonalá  blaženost,  to 

všechno  působilo  na  Římany  stejným  dojmem  jako  odtažitost 

Židů. 

Židé však představovali známou veličinu a byli považováni 

za národ, nikoli za sektu. Po potlačení povstání v Palestině jim 

byla  okamžitě  navrácena  jejich  zvláštní  privilegia  -  právo 

uctívat svého boha v synagogách, obřezávat mužské potomky a 

odpočívat  při  sabatu.  Naproti  tomu  výlučnost  křesťanů  nejen, 

že  vypadala  urážlivě,  ale  byla  pokládána  za  pobuřování.  V 

důsledku toho po následující  dvě  a půl  století trpěli  neustálým 

pronásledováním.  „Ať  už  se  jejich  chování  řídí  jakýmikoli 

zásadami,“  píše  Plinius  Mladší,  „jejich  nepoddajná  zarputilost 

nepochybně zasluhuje trest.“35 Proto také Plinius, který - soudě 

dle  jeho  spisů  -  musel  být  kultivovaným,  velkodušným 

člověkem,  z  moci  své  funkce  vládního  úředníka  nařídil 

popravu všech, kdo se hlásili ke křesťanskému náboženství. 

„Čím  více  nás  kosíte,  tím  rychleji  rosteme,“  napsal  ve 

druhém  století  křesťanský  spisovatel  Tertullianus.  „Osivem  je 

krev  křesťanů.“  I  když  se  dozajista  vyskytlo  několik renegátů, 

kteří, postaveni před volbu, zda se nechat v aréně roztrhat lvy a 

tygry,  anebo  posypat  oltář  hrstí  kadidla  k  poctě  Diově,  zvolili druhou  možnost,  ani  vytrvalé  pronásledování  nezabránilo 

35 

TEMPLÁŘI 

křesťanské  církvi  v  růstu.  Mučednická  smrt  je  neděsila  - 

naopak, mnozí si ji dobrovolně zvolili, aby napodobili Kristovo 

utrpení.  Třetí  antiochijský  biskup  Ignatios  po  zatčení  zakázal 

svým  stoupencům  podnikat  cokoli  pro  to, aby  ho  zachránili, a 

zapřísahal Římany, ať ho hodí lvům. „Pobídněte ty bestie, ať se 

stanou  mou  hrobkou;  ať  po  mně  nezůstane  vůbec  nic.“ 

Smyrnský  biskup  Polykarpos  se  choval  uvážlivěji  -  leč  stejně 

neústupně, když dostal na vybranou mezi uctíváním císaře jako 

božstva  a  upálením.  „Oheň  hoří  hodinu  a  pak  rychle  uhasne,“ 

sdělil  římskému  místodržícímu  Titu  Quadratovi.  „Ty  však 

nevíš  nic  o  plamenech  posledního  soudu  a  o  věčném  trestu, 

určeném  pro  všechny  zlé  lidi.“  Načež  Quadratus  vyřkl 

rozsudek  a  „davy  lidí  se  rozběhly  a  snášely  z  dílen  a  z 

městských  lázní  polena  a  otepi;  Židé,  jako  obvykle,  při  tom 

pomáhali s největším nadšením ze všech“36. 

Taková  zvěrstva  se  děla  ve  všech  koutech  říše.  V 

maloasijské Frýgii obklíčili legionáři malé město a 

 zapálili   je,  srovnali   se   zemí   a   vybili   všechny   obyvatele  - 

 muže,  ženy   i   děti  -,  kteří   se   dovolávali   boha   všemohoucího.  A proč?  Protože   bez   výjimky   všichni   v   tom   městečku  včetně starosty   a   radních   včetně   všech   úředníků,  úplně   celé obyvatelstvo   se   hlásilo   ke   křesťanské   víře   a   odmítalo   se   na rozkaz  dopustit  modloslužebnictví.  37 

Zvlášť  tvrdá  byla  persekuce  ve  dvou  římských  městech  na 

Rhóně,  ve  Vienně  a  Lyonu.  Nejprve  byli  pohanští  sluhové 

navedeni,  aby  obvinili  své  křesťanské  pány  z  orgií  -  při  nichž se  údajně  dopouštěli  incestů  a  kanibalismu  -  s  cílem  podnítit proti nim hněv lidu. Všichni, kdo odmítli zříci se Krista a vzdát 

hold pohanským bohům, potom zemřeli příšernou smrtí. Nejen 

představení křesťanské komunity, jako biskup Pothinus, ale i ti 

nejníže  postavení  byli  podrobeni  mučení.  Jistá  služebná 

Blandina,  nejspíš  dosti  ošklivá  („na  ní  Kristus  prokázal,  že  i 36 
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těm,  jež  lidé  považují  za  ošklivé,  nevzhledné,  přikládá  bůh 

velkou  cenu  a  zahrne  je  slávou“),  dala  najevo  takovou 

odolnost, že ti,  „kdo  ji od rána do večera  střídavě podrobovali 

nejrůznějším  druhům  mučení,  se  nakonec  unavili  a  museli 

přiznat  porážku  -  nevěděli,  co  víc  by  jí  ještě  mohli  udělat“. 

Nakonec  „po  bičování,  divokých  zvířatech,  opékání  na 

železných plátech, ji nacpali do koše a dali usmýkat býky“38. 

V devatenáctém století se Friedrich Nietzsche o křesťanství 

vyslovil s pohrdáním  právě proto, že oslavuje  sluhy, jako byla 

Blandina, a také obrovské množství otroků, jimž přesvědčení o 

duchovní  rovnosti  lidí  nahrazovalo  chybějící  práva  občanů. 

Avšak  křesťanství  nebylo  jen  útočištěm  nevzdělaných  -  šířilo 

se  také  do  senátorských  rodin,  dokonce  i  do  rodin  samotných 

císařů.  I  velcí  filozofové  a  učenci,  jakými  byli  Justinos, 

Órigenés,  Tertullianus  a  Kléméns  Alexandrijský,  nejenže  byli 

křesťany,  ale  svými  spisy  pomáhali  církvi  důkladněji 

porozumět  křesťanské  víře.  Órigenés  očistil  Písmo  od 

nepravých  evangelií  a  z  jeho  ruky  pochází  autentický  Nový 

zákon  tak,  jak  jej  známe  dnes.  Apolloniovi,  jehož  Eusebios 

označil  za  jednoho  „z  nejdůstojnějších  křesťanských  učenců  a 

filozofů  své  doby“,  bylo  umožněno  promluvit  v  římském 

senátu,  který  ho  přesto  nakonec  odsoudil  k  smrti  stětím, 

protože  žádný  jiný  verdikt  nepřipadal  v  úvahu;  zákon  totiž 

říkal, že „žádný křesťan nemá právo existovat“. 

Před  zatčením  Apollonius  zuřivě  bojoval  proti  kacířským 

názorům  jistého  Montana,  jenž  upíral  církvi  pravomoc 

poskytnout  rozhřešení  kajícníkům,  kteří  se  dopustili  těžkých 

hříchů.  Bylo  to  jedno  z  celé  řady  kacířství,  jež  křesťanskou 

církev sužují od nejranějších počátků po celou její historii. Sám 

apoštol  Petr  varoval:  „Stejně  jako  známe  falešné  proroky  z 

historie  našeho  národa,  tak  i  vy  budete  mít  co  do  činění  s 

nepravými  učiteli,  kteří  vám  budou  vnucovat  své  podvratné 
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názory...“39  Pavel  z  Tarsu  zase  ve  svém  Listu  Koloským 

odsuzuje  gnostiky  a  dokétiky.  Ingnatius  z  Antiochie  používá 

výrazu  kacíř  jako  hořké  výčitky.  Tertullianus,  jenž  se  ironií 

osudu  později  přiklonil  k  montanismu,  definuje  kacíře  jako 

člověka, který klade svůj úsudek nad úsudky církve a zakládá 

sekty  nebo  se  přidává  k  už  existujícím  odštěpeneckým 

skupinám,  jejichž učení  se  liší od toho, co apoštolově převzali 

od samotného Krista. 

Ve  snaze  prokázat  nepravdivost  falešných  učení  pořádali 

pokračovatelé  apoštolů  koncily  -  první  se  konal  v  Jeruzalémě 

roku  51a  další  o  padesát  let  později  v  Malé  Asii.  Každý  z 

těchto „biskupů“ měl také velké pravomoci v rámci své domácí 

komunity  a  nejvyšší  autoritě  se  těšili  patriarchové  nově  se 

rodícího  náboženství  ve  velkých  městech  říše,  v  Jeruzalémě, 

Antiochii,  Alexandrii  a  Římě.  Prvním  mezi  rovnými  se  mezi 

těmito  biskupy  a  patriarchy  stal  Petr,  vůdce  apoštolů, 

představený  křesťanské  komunity  v  Římě.  Kléméns  Římský, 

jehož  snad  jako  biskupa  vysvětil  sám  Petr,  je  autorem  dopisu 

korintské  komunitě  z  roku  96,  v  němž  se  zabývá  spory  uvnitř 

korintské  církve.  Viktor  I.,  který  byl  římským  biskupem  na 

sklonku  druhého  století,  rozhodl  o  určování  data  pro  oslavy 

Velikonoc  a  vyobcoval  z  církve  Theodota,  obchodníka  s 

kůžemi, který tvrdil, že Ježíš byl jen obyčejný člověk. 

Viktor je také prvním z  biskupů, o němž  je známo, že  měl 

styky  s  císařskou  rodinou:  Marcii,  křesťanské  milence  císaře 

Commoda,  předal  seznam  křesťanů,  odsouzených  k  nuceným 

pracím v dolech na Sardinii, a podařilo se mu dosáhnout jejich 

propuštění.  Commodus,  syn  Marka  Aurelia,  byl  nepříliš 

schopným  vládcem,  ale  ke  křesťanům  se  choval  snášenlivě 

právě  v  důsledku  Marciina  vlivu.  Za  jeho  nástupce  Septimia 

Severa bylo pronásledování obnoveno. Docházelo k němu však 

jen sporadicky - všechno záviselo  na tom,  jaký císař byl právě 
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u  moci.  Ti  nejbystřejší  a  nejosvícenější,  jako  Antonius  a 

Marcus  Aurelius,  křesťany  přísně  stíhali.  Zvláště  tvrdá 

perzekuce  nastala  za  císařů  Maximina,  Decia  a  především  za 

Diokleciána,  který  v  roce  303  zahájil  -  jak  to  sám  nazval  - 

velkou perzekuci. Ta ustala až po Diokleciánově abdikaci, kdy 

se  císař  uchýlil  do  svého  paláce  ve  Splitu  na  dalmatském 

pobřeží. 

Ještě  před  odchodem  do  ústraní  dospěl  Dioklecián  k 

názoru, že je říše příliš veliká na to, aby jí vládl jediný člověk, 

a  jmenoval  čtyřčlennou  skupinu  vládců  -  tetrarchů.  Jedním  z 

nich  byl  Constantius  Chlorus,  jmenovaný  vládcem  severní 

čtvrtiny  impéria,  jež  zahrnovala  Británii  a  Galii.  Když  v  roce 305  Dioklecián  odstoupil,  stal  se  Chlorus  císařem  západní 

poloviny  říše,  ale  o  rok  později  v  Yorku  zemřel.  Legie  v 

Británii prohlásily císařem  jeho syna  Konstantina*, a ten se po 

řadě vítězství nad protikandidáty ujal vlády nad celou říší. 

Konstantin  věřil, že  mu k  moci pomohl křesťanský  bůh.  V 

předvečer  kritického  střetnutí  u  Milvijského  mostu  nedaleko 

Říma měl sen (možná vidění), v němž dostal pokyn, aby dal na 

štíty  svých  vojáků  namalovat  Kristovy  iniciály:  „Pod  tímto 

znamením  zvítězíš.“  Za  jeho  otce  Chlora  pronásledování 

křesťanů v západní části říše polevilo, nyní však úplně ustalo v 

celé  říši.  Edikt  milánský,  vydaný  v  roce  313,  zrušil  všechny 

vyhlášky proti křesťanům. Uvěznění křesťané byli propuštěni a 

dostali  zpět  svůj  majetek.  Jenže  Konstantinova  politika  vůči 

křesťanům  se  nespokojila  s  pouhou  tolerancí.  Učinil  svými 

rádci biskupy, jimž také umožnil používat císařskou poštu, což 

za časů, kdy cestování po pevnině bylo nejen nebezpečné, ale i 

velmi  nákladné,  znamenalo  neocenitelné  privilegium.  Zákon  z 

roku  333  přikazoval  císařským  úředníkům  prosazovat 

rozhodnutí biskupů a jejich svědectví považovat za průkaznější 



* Později zvaného Konstantin Veliký;  pozn.  překl. 
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než  svědectví  jiných  lidí.  Konstantin  daroval  římskému 

biskupovi  císařský  palác  Laterán,  na  jehož  pozemku  byla 

zbudována  křesťanská  bazilika,  a  udělil  křesťanským 

duchovním  daňové  výsady  a  imunitu  před  zákonem,  „protože 

budou-li  zcela  svobodně  ze  všech  sil  sloužit  boží  moci,  je 

zřejmé,  že  významně  prospějí  i  záležitostem  státu“.  S  oblibou 

pobýval ve společnosti křesťanských biskupů, nazýval je svými 

bratry, hostil je u dvora a ty, kteří při perzekucích  v  minulosti 

utrpěli zranění a byli zohaveni, uctivě líbal na jejich jizvy. 

Stejně  jako  Herodes,  i  Konstantin  zažil  tragédii  ve  své 

rodině. Jeho druhá manželka Fausta obvinila Krispa, jeho syna 

z prvního manželství, že  jí činil  nevhodné návrhy. Krispus byl 

popraven  ještě  dřív,  než  Konstantinova  matka  Helena  císaře 

přesvědčila, ze  se  jedná o falešné obvinění. Fausta byla potom 

zadušena v přetopené lázni. 

Po  tomto  neštěstí  Helena,  již  sám  Konstantin  přivedl  ke 

křesťanství,  vykonala  kajícnou  pouť  do  Palestiny.  Tam  dal 

Konstantin  zbourat  staré  chrámy  a  nařídil  zbudovat  kostely  v 

Betlémě, kde se Kristus narodil, na místě, kde byl v Jeruzalémě 

ukřižován,  a  také  nad  hrobkou,  kde  vstal  z  mrtvých.  Při 

výkopových  pracích  se  našlo  břevno  kříže  s  nápisem  Ježíš 

Nazaretský,  židovský  král“.  Ať  už  se  jednalo  o  skutečnou 

relikvii,  nebo  o  podvrh,  nastražený  na  důvěřivou  starou  ženu, 

Helena  i  věřící  křesťané  přijali  tento  předmět  jako  skutečnou 

památku na Spasitele  a po dokončení chrámu Svatého hrobu v 

Jeruzalémě bylo břevno uloženo uvnitř. 

Konstantinovo  obrácení  na  víru  mělo  pro  křesťanství 

závažné  důsledky.  Z  hlediska  dalšího  vývoje  impéria  bylo 

stejně  důležité  i  jeho  rozhodnutí  přenést  hlavní  město  říše  z Říma do Byzantia* na Bosporu. Už nějaký čas bylo zrejme, ze 



*  Byzantium,  císařem  Konstantinem  přejmenované  na  Nový  Řím,  později Konstantinopolis, resp. Cařihrad, dnešní Istanbul;  pozn.  překl. 
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Řím  má  jakožto  strategické  centrum  nevhodnou  polohu; 

nejzranitelnější  hranice  říše  a  nejbohatší  provincie  ležely  na 

východě.  Císařové  se  stali  hlavními,  nejvyššími  vojevůdci  a 

jejich  moc  ani  legitimita  už  vůbec  nezávisela  na  vůli  senátu  a římského  lidu. Byzantium, položené ze  strategického hlediska 

výhodně  mezi  Evropou  a  Asií,  na  rozhraní  Černého  a 

Středozemního  moře,  s  přírodním  přístavem  v  zálivu  známém 

jako  Zlatý  roh,  se  k  úloze  hlavního  města  hodilo  dokonale.  V 

roce  324,  tři  týdny  po  vítězství  nad  jedním  ze  svých  rivalů, Liciniem,  u  nedaleké  Chrysopole,  povýšil  Konstantin 

Byzantium  na  novou  metropoli,  kterou  nazval  Nový  Řím. 

Město,  které  už  rozšířil  jeden  z  jeho  předchůdců,  Septimius 

Severus,  nyní  ztrojnásobilo  svou  rozlohu  a  vyrostly  v  něm 

nádherné  nové  stavby,  například  Hippodrom,  s  jehož 

výstavbou  započal  už  Severus,  nebo  císařský  palác,  veřejné 

lázně  a  různé  dvorany.  Ulice  byly  vyzdobeny  početnými 

sochami,  dovezenými  z  jiných  měst.  Nadšení  obyvatel  se 

dostalo  stimulu  v  podobě  plného  římského  občanství  a  chleba 

zdarma.  Vůči  pohanům  a  Židům  se  zde  praktikovala  politika 

snášenlivosti. 

Město, pojmenované po svém zakladateli Konstantinopolis, 

se stalo střediskem císařovy víry. Založil zde nespočet velkých 

kostelů a v roce 381 se město stalo sídlem dalšího patriarchy; ti 

už  sídlili  v  Římě,  Antiochii,  Alexandrii  a  později  i  v 

Jeruzalémě.  Do  Konstantinopole  a  do  nedalekých  měst  Nikaje 

a  Chalkedonu  svolal  Konstantin  v  raném  křesťanském  období 

řadu církevních koncilů. 

Nástup  křesťanství  však  ještě  nebyl  nezvratný.  Za  vlády 

Konstantinova  synovce  Juliána,  později  zvaného  Apostata,  se 

vrátilo  pohanství  a  křesťané  zažili  novou  vlnu  represálií. 

Zajímavý  je  zvláště  jeden  z  Juliánových  kroků  proti 

křesťanům,  jež  nazýval  „Galilejci“:  přikázal  obnovit  chrám  v 
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Jeruzalémě,  ale  projekt  zbrzdily  přírodní  katastrofy  (v  nichž 

křesťané viděli zázračný zásah boží ruky) a po císařově smrti v 

roce 363 od něj bylo upuštěno. 

Julianus byl posledním z pohanských císařů. Jeho nástupce 

Jovianus navrátil církvi výsady, jimž se těšila za Konstantinovy 

vlády,  a  dával  najevo  stejnou  nesnášenlivost  vůči  pohanům 

jako pohané  vůči křesťanství. Už za  vlády  Konstantinova syna 

Constantia byly pohanské chrámy uzavřeny a oběti pohanským 

bohům  zapovězeny  pod  trestem  smrti.  Tentokrát  byl  vydán 

absolutní zákaz  všech pohanských kultů a pohanské obřady se 

nadále  odehrávaly  jen  v  tajnosti,  často  pod  rouškou  různých 

veselic  a  sezónních  oslav.  Staré  chrámy  byly  opuštěny  a 

postupně chátraly - anebo byly zničeny. 

Tato  nesnášenlivost  se  vztahovala  i  na  Židy.  Protože  v 

minulosti  podporovali  pronásledování  křesťanů  a  napomáhali 

při něm - a také uvítali návrat pohanství za Juliana Apostaty -, 

stali  se  nyní  předmětem  útisku  prostřednictvím  císařských 

ediktů  a  obětí  útoků  ze  strany  křesťanských  davů.  Císař 

Theodosius,  jeden  z  posledních  vládců  před  rozdělením 

impéria,  vydal  v  roce  380  dekret,  jímž  učinil  pro  všechny 

občany  závazným  tzv.  nikajské  vyznání*  -  tento  krok  byl 

namířen  proti  kacířským  křesťanům  i  proti pohanům  a židům. 

Dekret  však  současně  podněcoval  excesy  křesťanských 

fanatiků. V roce 388 dav křesťanů zapálil židovskou synagogu 

ve  městě  Callinicum  na  řece  Eufratu.  Theodosius  nařídil,  aby 

byla  znovu  vystavěna  na  náklady  křesťanské  komunity,  ale 

milánský  arcibiskup  Ambrož  ho  přemluvil,  aby  ten  příkaz 

odvolal.  „Co  je  důležitější,“  otázal  se  prelát  panovníka, 

„disciplína,  nebo  svatá  věc  náboženství?“40  K  další 

demonstraci  moci  ze  strany  tehdejších  biskupů  došlo  o  dva 



*  Podle  koncilu  v  Nikaji  (též  Nicei);  pozn.  překl.  **  Sv.  Augustin;  pozn. 

 Překl.  

42 

NOVÝ CHRÁM 

roky  později,  když  církevní  koncil  na  Ambrožův  popud 

odsoudil trestný masakr v Soluni, nařízený Theodosiem, a císař 

se směl dostavit ke svatému přijímání až po veřejném pokání. 

Na  příkladu  milánského  arcibiskupa  Ambrože  je  dobře 

vidět,  že  stával-li  se  Řím  křesťanským,  stávalo  se  také 

křesťanství  římským.  Církev  přejala  od  říše  systém 

administrativních  a  soudních  orgánů  a  zaměstnávala  stejný 

personál. Ambrož byl synem římského prefekta a příslušníkem 

senátorského  stavu.  Byl  vychován  v  Římě  a  stal  se  císařským 

úředníkem.  Kolem  roku  371  vykonával  úřad  místodržícího 

provincií  Aemilia  a  Liguria,  jež  měly  správní  centrum  v 

Miláně.  Z  titulu  své  úřední  funkce  vystupoval  v  roce  371  v 

úloze prostředníka v jakémsi sporu, týkajícím se volby nového 

biskupa,  a  neočekávaně  byl  aklamací  jmenován  biskupem  on 

sám.  I  když  pocházel  z  křesťanské  rodiny,  sám  ještě  pokřtěn 

nebyl. A tak ho dvacátého čtvrtého listopadu přijali do církve a 

učinili knězem a potom prvního prosince  vysvětili  na  biskupa. 

Právě  Ambrožova  kázání  v  Miláně  přivedla  ke  křesťanství 

mladého  učitele  rétoriky  Augustina.  Tento  syn  pohanského 

otce  a  křesťanské  matky  -  oba  byli  berberského  původu  -  žil 

před  svým  příchodem  do  Milána  v  severní  Africe.  K  hlavním 

rysům  jeho  mládí  patří  intelektuální  zvědavost  a  bohatý 

sexuální život.  Jeden čas  byl  stoupencem  manicheismu, učení, 

hlásajícího,  že  bůh  a  ďábel  jsou  dvě  vyrovnané  síly;  bůh  je 

tvůrcem ducha a ďábel stvořitelem  hmoty. Později se přiklonil 

k  neoplatónismu  a  nakonec  ho  Ambrož  přesvědčil  o 

pravdivosti  Kristova  učení.  Byl  však  vždy  plný ctižádostivosti 

a touhy po  sexu.  S  vyhlídkou  na  výhodný  sňatek  opustil  svou 

dlouholetou  milenku,  s  níž  měl  syna,  a  zatímco čekal,  až  jeho příští  nevěsta  dosáhne  plnoletosti,  začínal  si  pletky  s  jinými ženami. Jeho láska k ženám byla pro něho největší překážkou v 

přijetí  nové  víry. Jako adolescent se takto modlil  k bohu:  „Dej 
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mi cudnost a zdrženlivost, ale  ne teď hned.“ Bál  se, že by bůh 

mohl  jeho  přání  vyslyšet  příliš  brzy  -  „že  bys  mě  mohl  příliš rychle vyléčit z chorobného chtíče, jemuž raději podléhám, než 

abych  jej  potlačoval“.41  A  tak  v  době,  kdy  právě  překročil 

třicítku, Augustinovi bránily v dalším kroku jeho „staré lásky“. 

Byl  zcela  ochromen  nerozhodností  až  do  jednoho  odpoledne, 

kdy v zahradě u svého příbytku uslyšel nadpozemský hlas, jenž 

„mohl  patřit  mladému  chlapci  nebo  dívce:  Vezmi  knihu  a  čti, 

vezmi knihu a čti.“ Otevřel namátkou knihu epištol sv. Pavla z 

Tarsu  a  pohled  mu  padl  na  Pavlův  dopis  Římanům:  „Žijme 

řádně,  jako  za  denního  světla:  ne  v  hýření  a  v  opilství,  v 

nemravnosti  a  bezuzdnostech,  ne  ve  sváru  a  závisti,  nýbrž 

oblecte  se  v  pána  Ježíše  Krista  a  nevyhovujte  svým  sklonům, 

abyste  nepropadali  vášním.“42  V  roce  387  byl  Augustin 

Ambrožem  pokřtěn  a  vrátil  se  do  severní  Afriky,  kde  se  stal 

knězem. Nejprve žil v odlehlé obci, avšak po pěti letech se stal 

biskupem v Hippu. Po zbývajících pětatřicet let svého života se 

věnoval  povinnostem  biskupa  ve své diecézi a psaní děl,  jež  v 

budoucnu  nabyla  pro  církev  zásadní  důležitosti.  Jak  uvidíme, 

až  dospějeme  k  založení  templářského  řádu,  zásady,  jimiž  se 

řád  zpočátku  řídil,  vycházely  z  pravidel,  která  ve  své  obci 

věřících  zavedl  sv.  Augustin,  a  Augustinova  teorie 

spravedlivých válek byla využívána k ospravedlnění křížových 

výprav. 

V  době  Ambrožově  a  Augustinově  došlo  ještě  ke  dvěma 

významným událostem, jež spoluutvářely středověkou Evropu. 

První z  nich bylo rozdělení římské říše na dvě části. Východní 

polovina  se  stala  říší  byzantskou  a  časem  zde  latina  ustoupila řečtině.  Západní  polovině  vládl  císař  teoreticky  z  Říma,  ale 

občas  také  z  Milána  nebo  z  Ravenny.  Hranici  mezi  oběma 

částmi  tvořilo  Jaderské  moře  a  linie,  táhnoucí  se  územím 

současné Jugoslávie,  jež zůstala problematickým rozhraním  až 
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do dnešních dnů. 

Obě  císařství  trvale  válčila  s  kmeny  a  národy  za  svými 

hranicemi - v Asii s Peršany, v Evropě za Dunajem a Rýnem se 

Sarmaty,  Ostrogóty,  Vizigóty,  Franky,  Burgundy,  Alemány, 

Kvády  a  Vandaly,  za  nimiž  se  z  neznámých  důvodů tlačili  ze 

stepí do Evropy zuřiví Hunové. 

Tato  hranice  se  nedala  udržet,  avšak  to,  čemu  se  říká  pád 

římského  impéria, nebylo  jedinou dramatickou porážkou - ani 

sérií po sobě následujících porážek císařských armád, po nichž 

by  následovala  systematická  kolonizace  dobytých  území 

vítěznými  barbary.  „Tyto  vpády  neměly  podobu  trvalých, 

ničivých  nájezdů,  tím  méně  pak  organizovaného  tažení  či 

dobyvačné  války.  Spíše  se  jednalo  o  jakousi  ‘zlatou  horečku’ 

přistěhovalců ze zaostalých severských zemí do bohatých krajů 

ve Středomoří.“43 

Některé  kmeny,  jako  Frankové  a  Alemáni,  dostaly  svolení 

usídlit  se  uvnitř  hranic  říše  v  severovýchodní  Galii;  rovněž 

Ostrogótové a Greutingiové, zahánění Huny na západ, obdrželi 

povolení  přesídlit  do  Thrácie.  Tito  takzvaní  barbaři  byli  také najímáni  do  římské  armády  a  někteří  dosáhli  i  velitelských 

hodností.  Poloviční  Vandal  Stilicho  se  oženil  s  neteří  císaře 

Theodosia a po císařově smrti se ujal vlády. Avšak byly to časy 

plné  násilí,  zmatků  a  nepořádků,  kdy  Evropou  táhly  obávané, 

často vyhladovělé hordy, hledající bezpečnější sídla a dostatek 

potravy.  Roku  406  Vandalové  a  Suévové,  následovaní 

Burgundy  a  Alemány,  uprchli  před  postupujícími  Huny  přes 

zamrzlý  Rýn  do  Galie.  V  následujícím  roce stáhli Římané  své 

legie z Británie a Britové se nadále museli starat sami o obranu 

proti  útokům  Piktů  a  Skotů  ze  severu  a  proti  pirátským 

nájezdům Anglů, Sasů a Jutu na východní pobřeží. V roce 410 

Alarich  se  svými  Vizigóty  dobyl  a  vyplenil  Řím;  potom  se 

přesunul  podél  Středozemního  moře  na  sever,  usadil  se  ve 
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Francii  a později  ve Španělsku. Roku 429 se na osmdesát tisíc 

Vandalů  přehnalo  Španělskem  a  přes  Gibraltarskou  úžinu 

proniklo do římských provincií  v severní Africe.  Sv.  Augustin 

zemřel  v  roce  430,  právě  v  době,  kdy  jeho  město  Hippo 

obléhali Vandalové. 

Byly  učiněny  pokusy  -  zejména  se  o  ně  zasloužil  římský 

generál Aetius -s cílem vnést do usídlování barbarských kmenů 

nějaký  řád.  Toto  úsilí  přineslo  jen  přechodné  úspěchy:  Aetius 

porazil  armádu  Hunů  vedených  Attilou,  která  se  potom 

přesunula  k  jihu,  do  Itálie,  vyplenila  města  v  Pádské  nížině  a od  útoku  na  Řím  ji  odvrátilo  jenom  papežovo  výkupné.  Po 

Aetiově  smrti se  však římští  císařové stali pouhými figurkami, 

zatímco  skutečnou  moc  měli  v  rukou  germánští  náčelníci. 

Jeden  z  nich,  Odoaker,  sesadil  posledního  císaře  Romula 

Augusta  a  vládl  Itálii  jako  barbarský  král.  Teoreticky  převzal moc  jako  regent  z  pověření  východořímského  císaře  z 

Konstantinopole,  ale  ve  skutečnosti  to  znamenalo,  že 

západořímská říše jako politická entita přestala existovat. 

To  ovšem  „neznamenalo  zánik  civilizace:  jenom  se 

zhroutila  vládní  mašinérie,  kterou  už  nebylo  možno  udržet  v 

chodu“44.  Barbaři,  kteří  v  dobytých  krajích  byli  vždy  v 

menšině, necítili  vůči říši zášť  a  nikdy  je ani  nenapadlo, že by 

ji  měli  zničit.  „Pojem  říše  byl  příliš  univerzální,  příliš 

vznešený,  příliš  trvalý.  Nacházela  se  všude  kolem  nich  a  oni 

nepamatovali, že by tomu někdy bylo jinak.“45 

Organizace  společnosti  i  kulturní  tradice  římského  impéria 

v  jednotlivých  správních  celcích  přežily  pád  ústřední  vlády  a 

začala  se  vytvářet  nová  vévodství  a  království  -  ostrogótské 

knížectví  v Itálii,  vizigótský stát v Hispanii a Galii, sahající až 

k Loiře, a dále  na severu  vznikalo království sálských Franků. 

Koncem  pátého  století  se  Frankové  v  čele  s  králem 

Chlodvíkem stali největší mocností severně od Alp. Po porážce 
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Vizigótů  a  Alemánů  ovládli  celé  území  mezi  Rýnem  a 

Pyrenejemi.  Kolem  roku  498  Chlodvík  spolu  se  všemi  svými 

barony  přijal  křesťanství.  Údajně  byl  svědkem  zázraku  v 

hrobce sv. Martina z Tours. 

Stejně jako konverze Konstantinova, byl i Chlodvíkův křest 

událostí zásadního významu pro budoucnost křesťanské církve. 

Nicméně  přínos  obou  stran  do  tohoto  spojení  světské  a 

duchovní  moci  se  velmi  lišil  od  situace  před  sto padesáti  lety. 

Chlodvík  nestál  v  čele  rozsáhlé,  dobře  uspořádané  státní 

administrativy;  byl  jen  vůdcem  hordy  divokých,  nevzdělaných 

válečníků.  Nemohl  biskupům  poskytnout  -  jako  to  činil 

Konstantin  -  bohaté  dary,  daňové  výsady  a  požitky  z 

významných  státních  funkcí.  Mohl  jim  nabídnout  jen  duše 

svého  divošského  národa  a  své  odhodlání  ochraňovat 

všeobecnou -  katolickou - církev. 

Naproti  tomu  církev  měla  mnoho  co  nabídnout 

barbarskému  náčelníkovi,  protože  její  správní  organizace, 

vytvořená  podle  vzoru  římské  administrativy,  zůstala 

nedotčená.  Na  nejvyšším  stupni  hierarchie  stál  západní 

patriarcha,  biskup  římský,  nyní  zvaný  papež  -  podle  řeckého 

 pappas,  což  znamená  otec.  V  čele  jednotlivých  odborů  jeho správní organizace stáli kardinálové. Ještě níže, ve zbývajících 

velkých  městech  zničeného  impéria,  sídlili  arcibiskupové  a  ve 

většině  jen  trochu  významných  měst  biskupové,  obklopení 

vzdělanými  jáhny  a  kněžími.  Církev  také  byla  bohatá. 

Křesťanští císaři ji štědře zahrnovali dary v podobě rozsáhlých 

pozemků,  a  byla  tedy  schopna  postarat  se  nejen  o  duchovní, 

nýbrž  i o materiální  blaho lidu, který  jí  byl  svěřen do péče. Po 

rozpadu  politických  institucí  a  úřadů  římského  světa  se 

biskupství stala jedinou morální autoritou a díky svým statkům 

i jediným zdrojem hospodářské pomoci. Biskup nahrazoval stát 

v  úloze  poskytovatele  veřejných  služeb.  Krmil  chudé, 
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vykupoval  zajatce  a  pečoval  o  vězně.  Útulky,  nemocnice, 

sirotčince,  dokonce  i  hostince  -  to  vše  bývalo  součástí 

chrámového či klášterního hospodářství. 

Církev  na  sebe  vzala  víc  než  jen  jednotlivé  funkce 

zaniklého impéria -v myslích lidí totiž  byla římským impériem. 

Byl-li  někdo  Římanem,  byl  i  křesťanem  -  a  naopak.  Po 

Justiniánovi  „se  lidé  ve  Středomoří  přestali  považovat  jen  za 

společnost,  v  níž  převažuje  křesťanské  náboženství;  stali  se 

stoprocentně  křesťanskou  společností.  Ve  vyšších  vrstvách 

pohanství  úplně  vymizelo  a  dokonce  i  na  venkově...  každý 

nevěřící zjistil, že je vyvrhelem v jednotném státě.46 

Biskupové katolické církve docela vědomě převzali dřívější 

úlohu  příslušníků  senátorského  stavu.  Odpovídal  tomu  i 

„základní  duch  vší  rétoriky  a  obřadů,  zavedených  za 

středověkých papežů“.47 

Římský  biskup  si  od  samých  počátků  křesťanské  církve 

činil  nároky  na  výjimečné  postavení  nejen  jako  patriarcha 

západu,  ale  také  jako  nástupce  sv.  Petra,  jemuž  sám  Kristus 

předal klíče od  božího  království  a  nadal  ho  mocí  „svazovat  a 

rozvazovat“, tedy rozhodovat o tom, co je správné a co falešné. 

V  době  barbarských  vpádů  už  pravomoci  Říma  uznávaly 

všechny diecéze  v západořímské říši. Nyní, po zániku císařské 

moci,  přibyly  k  papežovu  postavení  nejvyšší  autority  v 

duchovních  záležitostech  i  pravomoci  nejvyššího  správce 

Říma.  Jakkoli  město  po  nějaký  čas  zažívalo  úpadek,  i  nadále 

zůstávalo  největším  a  nejlidnatějším  městem  západu. 

Obyvatelé  sice  některé  ze  skvělých  budov  a  nádherných 

památníků rozebrali na stavební materiál, ale i tak se zachovalo 

mnoho  upomínek  na  slavnou  minulost.  Obyvatelstvo  bylo 

konzervativní.  Starým  senátorským  rodinám  dál  prokazovalo 

úctu  a  přežívaly  mezi  ním  silné  pohanské  vlivy.  Když  v  roce 

408  hrozil  městu  útok  Alarichových  Vizigótů,  prefekt  a 
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senátoři obětovali pohanským bohům. 

Jejich  oběť  nedokázala  útok  odvrátit,  ale  s  neúspěchem  se 

setkaly  i  diplomatické  iniciativy  papeže  Inocence  I.  Vizigóti 

vedení Alarichem Řím dobyli a vyplenili. O padesát let později 

se  papež  Lev  I.  vydal  do  Mantovy,  kde  se  mu  podařilo 

přesvědčit  hunského  náčelníka  Attilu,  aby  nechal  Řím  na 

pokoji.  V  roce  455  se  za  městskými  hradbami  sešel  s  vůdcem 

Vandalů  Geiserichem  a  i  když  ho  nedokázal  odvrátit  od 

vydrancování  města,  na  jeho  prosbu  Vandalové  alespoň 

neublížili obyvatelům. 

Po  dalších  více  než  sto  letech  jiný  papež,  Řehoř,  jenž  si 

stejně  jako  Lev  I.  později  vysloužil  přízvisko  „Veliký“,  čelil vpádu  Langobardů  a  vzal  na  sebe  odpovědnost  za  blaho 

římských  občanů.  Jako  muž  z  bohaté  rodiny  a  příbuzný  dvou 

předcházejících  papežů  Řehoř  používal  svých  vlastních 

prostředků ke zmírnění útrap chudých lidí a nejen to: jmenoval 

církevní  hodnostáře,  jejichž  úkolem  bylo  co  nejvíce  zvýšit 

výnosy z „dědictví sv. Petra“ -rozsáhlých statků, roztroušených 

po celé  Evropě,  jež  patřily  papežskému  stolci.  Když roku  593 

oblehl  město  langobardský  král  Agilulf,  převzal  Řehoř  velení 

nad městskou posádkou a podplatil Langobardy, aby odtáhli. 

V  nepřítomnosti  jakékoli  účinné  světské  autority  se  Řehoř 

stal   defacto  vládcem  Itálie.  Verboval  vojáky,  jmenoval 

generály  a  uzavíral  smlouvy.  Nepovažovalo  se  to  za  nijak 

radikální odklon od tradice. „V Řehořově době nebylo rozhraní 

mezi  světskými  a  duchovními  záležitostmi  příliš  zřetelné:  lidé 

neviděli  žádný  důvod,  proč  by  politická  autorita  měla  být 

oddělena  od  duchovního  základu.“18  Se  stejným  zaujetím  se 

Řehoř staral i o blaho církve. 

Kněžím  nařídil  celibát a  vytvořil  přísná pravidla pro volbu 

biskupů.  Vůči  židům  vystupoval  snášenlivě.  Po  znesvěcení 

synagogy  v  severoitalském  Carag-liu  roku  599  nařídil 
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vyplacení náhrady a biskupy z Arles a Marseille pokáral za to, 

že  ve  svých  diecézích  připustili  násilné  křty  židů.  Stejně  jako před  ním  Lev,  i  on  prosazoval  nejvyšší  autoritu  římského 

biskupa  a  bojoval  proti  kacířství.  Jednou  byl  údajně  natolik 

pohnut pohledem  na světlovlasé pohanské  Angly, prodávané  v 

Římě  do  otroctví,  že  vyslal  převora  Augustina  se  skupinou 

čtyřiceti benediktinů, aby v jejich domovině šířili evangelium. 

Řehoř  Veliký  byl  prvním  mnichem  na  papežském  stolci. 

Právě  vzrůstající  počet  klášterů  je  druhou  z  významných 

událostí  v  dějinách  křesťanství,  jež  ovlivňují  naše  chápání 

templářů. Slovo mnich má svůj původ v řeckém výrazu  monos, 

což  znamená  jediný,  osamělý.  Křesťané  jej  začali  používat  až 

ve  čtvrtém  století,  protože  do  poloviny  třetího  století  žádní 

mniši  neexistovali.  Ve  svých  počátcích  církevní  společenství 

vznikala  především  ve  městech  a  -soudě  dle  zmínek  ve 

Skutcích apoštolů v Novém zákoně - jejich příslušníci se dělili 

o všechen majetek. „Dělíme se o všechno,“ napsal Tertullianus, 

„kromě našich žen.“ 

Avšak  ne  všechny  ženy  a  všichni  muži  z  řad  křesťanů  se 

vdávaly a ženili. Od prvopočátků bylo panenství uctíváno jako 

známka absolutního odevzdání se bohu. Pavel z Tarsu, o němž 

se obecně soudí, že ženy neměl rád, prohlašoval, že je dobré se 

oženit,  ale  setrvat  v  celibátu  je  lepší.  Předpokládal,  že  konec světa  nastane  každým  okamžikem,  a  manželství  proto 

považoval  za zbytečné rozptýlení. Také zdůrazňoval, že ženatí 

muži  se  musí  starat  o  potřeby  svých  manželek,  zatímco 

neženatí  se  mohou  cele  oddat  bohu.  Při  nestranném  posouzení 

jeho  epištol  však  uvidíme,  že  nebyl  takovým  puritánem  ani 

misogynem, jak je obvykle líčen. Pokud jde o sexuální vztahy, 

vyzýval manžely i manželky, aby si navzájem poskytovali vše, 

co  mají  právo  jeden  od  druhého  očekávat.  Ačkoli  zpočátku 

zastával  názor,  že  ovdovělí  by  neměli  vstupovat  do  nových 
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manželství, později  změnil  mínění  v tom smyslu, že  je lépe se 

oženit  než  nechat  se  soužit  pohlavním  chtíčem  („je  lépe  se 

oženit než hořet“). 

Přesto  je  celkem  jisté,  že  Pavel  i  všichni  první  křesťané 

považovali manželství za překážku, bránící člověku v dosažení 

dokonalosti.  Tato  úcta  k  celibátu,  i  když  bychom  ji  snad  našli také  u  esejských  sekt,  znamená  odklon  od  židovského  učení, 

jež  vybízí  muže  i  ženy  k  poslušnosti  božího  pokynu, 

zmíněného  v  knize  Genesis:  „Ploďte  a  množte  se  a  naplňte 

zemi; podmaňte ji...“ Sám Kristus hovoří o „těch, kdo se zřekli 

manželství  pro  království  nebeské,“  a  dodává:  „Kdo  to  může 

pochopit, pochop.“49 V počátcích církve 

to vše vedlo ke kultu čistoty, který někdy zacházel až příliš 

daleko.  Ve  třetím  století  se  dočkal  odsouzení  čin  mladého 

Órigena,  který  si  Kristův  výrok  vyložil  příliš  doslovně  a 

zmrzačil  se  -  čehož  později  litoval.  Eusebios  se  ve  svých 

dějinách  pochvalně  zmiňuje  o  mladých  křesťanských  ženách, 

které  v dobách  pronásledování  křesťanů  dávaly přednost  smrti 

před  zneuctěním.  Dominina  a  její  dvě  dcery  „v  plném  květu 

dívčího půvabu“, které byly jako křesťanky zatčeny a odeslány 

s eskortou do Antiochie,  „v půli  cesty... skromně požádaly své 

strážce,  aby  je  na  okamžik  omluvili,  a  vrhly  se  do  blízké 

řeky“.50 

V  příbězích  světců  z  té  doby  najdeme  mnoho  takových 

„panen  a  mučednic“,  avšak  jeptišky  ani  mniši  ještě 

neexistovali. Žít jako křesťan a být připraven pro víru i zemřít - 

to  stačilo.  Až  po  Konstantinově  konverzi  a  proměně  církve  z 

pronásledované  sekty  v  bohatou,  privilegovanou  instituci  se 

začalo  vyplácet  být  křesťanem  a  bylo  možné  vyznávat  svou 

víru  bez  velkého  zápalu.  Úroveň  zbožnosti  mezi  křesťany 

poklesla,  avšak  zůstalo  malé  množství  těch,  kdo  si  k  víře 

zachovali  vroucí  vztah,  obvyklý  v  dobách  počátků  církve,  a 
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hledali  únik  od  hmotných  a  politických  problémů  světa.  Měli 

dojem,  že  rostoucí  bohatství  církve  je  v  rozporu  s  tím,  co 

Kristus  doporučil  bohatému  muži:  „Prodej  všechno,  co  máš,  a 

rozdej  chudým.“  Potom  ještě  dodal:  Jak  těžko  vejdou  do 

Božího království ti, kdo mají bohatství.“51 

První  příklady  křesťanů,  kteří  vzali  Krista  za  slovo, 

nacházíme v horním Egyptě: především k nim patří poustevník 

Pavel*,  jenž  v  patnácti  letech  uprchl  před  pronásledováním  za 

vlády císaře Decia a začal žít v jeskyni’ blízko vzrostlé palmy a 

vodního  pramene.  Zůstal  tam  bez  lidské  společnosti  celých 

devadesát  let,  až  ho  krátce  před  smrtí  objevil  jiný  poustevník, Antonín.**  

Antonín,  mladík  z  hornoegyptské  Hérakleopole,  po  smrti 

svých rodičů  někdy kolem roku 273 zajistil, aby  se jeho sestře 

dostalo  patřičného  vzdělání,  zbylý  majetek  prodal  a  výtěžek 

rozdal  chudým.  I  on  odešel  žít  o  chlebu  a  vodě  do  jeskyně  v blízké  poušti;  jedl  a  pil  jenom  jednou  denně.  Připojila  se  k němu  řada  obdivovatelů  a  on  po  čase  založil  dva  kláštery  a 

sestavil  pravidla  pro  život  v  nich.  Stal  se  tak  slavným,  že  se jeho  modliteb  dožadoval  i  císař  Konstantin  a  alexandrijský 

biskup Athanasius*** sepsal jeho životopis. 

Antonínův 

příklad 

byl 

nakažlivý. 

V 

desetiletích 

následujících po jeho smrti nastal opravdový exodus do pustin. 

Lidé  odcházeli  na  odlehlá  místa,  kde  by  byli  blíže  bohu  -  do jeskyní, nuzných chatrčí a opuštěných budov. Jedli jen tolik, že 

sotva  přežili,  ukládali  si  tvrdá  pokání  a  celý  svůj  život 

v bdělém  stavu  věnovali  modlitbám.  Zpočátku  se  tito 

poustevníci  scházeli  jenom  na  mších  a  aby  vyslechli  rady 

starších poustevníků, ale postupně začala vznikat společenství, 



* Sv. Pavel Thébský;  pozn.  překl. 

** Opat, sv. Antonín, zvaný Veliký;  pozn.  překl. 

*** Sv. Atanáš;  pozn.  překl. 
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která  přijímala  vedoucí  postavení  volených  „otců“.  Jistý 

Pachomius,*  který  žil  v  letech  286-346,  se  postavil  do  čela 

skupiny,  jež  ke  slibu  chudoby  a  čistoty  připojila  i  slib 

poslušnosti  a  vytvořila  si  soubor  trestů  za  porušení  těchto 

pravidel. Je považován za prvního opata - toto slovo pochází z 

hebrejského výrazu  abba, otec. 

Příklad  egyptských  poustevníků  se  dočkal  následování  i  v 

Sýrii  a  Palestině.  V  Sýrii  se  někteří  pripoutávali  řetězy  ke 

skalám  nebo  žili  pod  širým  nebem,  bez  ochrany  před  živly. 

Jejich  pověst  světců  přitahovala  davy  lidí,  kteří  za  nimi 

přicházeli,  aby  se  s  nimi  modlili  nebo  aby  je  požádali  o  radu. 

Ve snaze uniknout před nimi  se poustevníci  stahovali  hlouběji 

do pouště. Poustevník Simon Stylita před nimi unikl do výšky, 

na  plošinu,  zbudovanou  na  vrcholu  šedesát  stop  vysokého 

sloupu.  Odtud  už  nevnímal  nepříčetné  kvílení  fanatiků;  jen 

moudrá, chápavá slova. Císař Marcián ho navštívil inkognito a 

císařovna  Eudoxie,  ovlivněna  Šimonem,  přestala  podporovat 

kacířské monofyzity a vrátila se k pravé víře. 

Římský  učenec  Jeroným,**  který  jako  tajemník  papeže 

Damasa  přeložil  bibli  do  latiny,  žil  mezi poustevníky  v poušti 

východně  od  Antiochie.  Basil,  pocházející  z  bohaté  rodiny  z 

maloasijské  Kapadokie,  procestoval  Egypt,  Sýrii  i  Palestinu  a 

navštívil  bezpočet  náboženských  obcí.  Zbudoval  klášter  na 

rodinných  pozemcích  v  Annesi  na  řece  Iris,  nedaleko  sídla 

společenství  jeptišek,  založeného  jeho  sestrou  Macrinou. 

Odmítal osamělý, asketický život poustevníků a dával přednost 

životu  v  komunitě,  věnující  se  nejen  modlitbám,  ale  i  fyzické práci a charitativní činnosti. Proto se součástí jeho kláštera stal 

sirotčinec  a  dílna  pro  nezaměstnané.  Basil  sice  nevypracoval 

žádný  soubor  pravidel  mnišského  života,  přesto  však  je 



* Sv. Pachomius, zvaný Starší;  pozn.  překl. 

** Sv. Jeroným;  pozn.  překl. 
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považován za zakladatele monasticismu v ortodoxní církvi. 

Mnišské hnutí se rozšířilo i na západ. Jan Cassianus, mnich, 

který  původně  působil  v  Betlémě  a  později  v  Egyptě,  byl 

konstantinopolským  patriarchou  vyslán  do Říma.  Potom už na 

západě  zůstal  a  usadil  se  v  Marseille.  Založil  dva  kláštery, 

jeden  z  nich  na  díle  de  Lérins,  a  napsal  dvě  knihy  o  životě mnichů,  Instituce  a   Rozpravy,  z  nichž  později  vycházel Benedikt z Nursie, považovaný za otce západního mnišství, při 

práci na svých Pravidlech.* 

Jak víme,  sv.  Augustin  byl  přesvědčen  o tom,  že konverze 

ke  křesťanství  nevyhnutelně  vede  k  přijetí  nějaké  formy 

klášterního  života,  avšak  byl  ze  svého  mnišského  odloučení 

povolán, aby pomáhal řídit záležitosti církve. Stejný je i případ 

sv.  Martina  z  Tours.  Narodil  se  někde  na  území  dnešního 

Maďarska  jako  syn  římského  důstojníka  a  sám  se  také  stal 

vojákem.  Sloužil  v  posádce  v  severofrancouzském  Amiensu. 

Tam  se  mu  přihodilo,  že  daroval  žebrákovi  polovinu  svého 

pláště,  načež  měl  vidění,  v  němž  darovaný  plášť  pokrýval 

Kristova ramena.  Někdy  v  roce  355  nebo  356  Martin  odešel  z 

armády  a  nějaký  čas  žil  jako  poustevník;  zprvu  na  jednom 

ostrově  u  italských  břehů  a  později  v  malém  poustevnickém 

společenství u Poitiers. 

Jeho  svatost  a  zázraky,  které  údajně  vykonal,  nakonec 

vedly  k  jeho  zvolení  do  úřadu  biskupa  v  Tours.  Čtvrtého 

července  371  byl  vysvěcen  navzdory  protestům  některých 

biskupů  a  místních  šlechticů,  kteří  namítali,  že  je  nízkého 

původu  a  „v  těch  špinavých  hadrech  a  s  rozcuchanými  vlasy 

vypadá  k  politování“.  Dokonce  i  jako  biskup  vedl  život 

poustevníka  v  klášteře,  který  založil  nedaleko  města  Tours. 

Neúnavě  bojoval  proti  pohanství,  bořil  svatyně  a  kácel 

posvátné  stromy.  Zázračná  moc,  jež  mu  byla  přisuzována, 



*  Regula  monachorum, Pravidla mnišského života;  pozn.  překl. 
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působila  i  po  jeho  smrti  a  -  jak  jsme  se  už  zmínili  -  údajně přivedla ke křesťanství i krále Chlodvíka. Martin byl prvním z 

křesťanských světců, který zemřel přirozenou smrtí. 

Nicméně  Martin  mezi  biskupy  představoval  výjimku, 

potvrzující  pravidlo.  Stále  častější  případy,  kdy  se  příslušníci duchovenstva  zaplétali  do  světských  záležitostí,  spolu  s 

divokými  krutostmi,  množícími  se  po  zániku  západní  části 

impéria,  vedly  jemnější  a  zbožnější  povahy  k  vytváření 

početných malých společenství stranou světského ruchu: 

...  aniž  by  je  zajímalo  cokoli  za  jejich  zdmi,  kromě  toho,  že svým   sousedům   a   pocestným   nabízeli   hmotnou   i   duchovní pomoc.  Ani   uvnitř   řečených   zdí   neměli   žádný   konkrétní   úkol. 

 Mniši   zpočátku   nebyli   kněžími   ani   učenci   a   neznali   žádné dopodrobna   propracované   rituály   a   liturgické   zpěvy.  Žili pospolu,  aby  sloužili  bohu  a  spasili  své  duše.  52 

Tento klášterní pluralismus se změnil díky vlivu Benedikta 

z Nursie, nejvýznamnější osobnosti počátků mnišství v západní 

Evropě.  Narodil  se  někdy  kolem  roku  480  v  rodině  malého 

šlechtice  v  sabinských  horách,  jižně  od  Říma.  Rodiče  ho 

poslali  do  Říma  za  vzděláním,  on  však  byl  tak  konsternován 

rozmařilým životem Římanů, že z města utekl a žil jako mnich 

v jeskyni na horském úbočí u Subiaka. Brzy se k němu připojili 

další  mladíci,  kteří  s  ním  chtěli  sdílet  jeho  způsob  života. 

Někdy mezi lety 520 a 530 v důsledku ja- 

kýchsi  intrik  ze  Subiaka  odešel  se  skupinou  svých 

stoupenců 

do 

Cassina. 

Rozbořil 

svatyni 

zasvěcenou 

Apollónovi,  zbudovanou  na  vrcholku  hory,  a  založil  klášter 

Monte Cassino. 

Právě  tam  sepsal  svá  Pravidla;  kodex  mnišského  chování, 

který se v následujících šesti stech letech stal vzorem pro život 

náboženských  společenství  v  celé  Evropě.  Při  jeho  vytváření 

vycházel  Benedikt  z  Basilových  zkušeností  a  ze  spisů  Jana 
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Cassiana;  zejména  se  však  v  tomto  spise  odráží  jeho 

pozoruhodná  osobnost.  V  uvážlivém,  rozumném  stylu  díla  se 

zračí dědictví Říma a  vroucí zápal  hovoří o síle autorovy víry. 

Pravidla  rozumě  počítají  s  nepřikrášlenou  realitou  života  ve 

společenství a lze z nich vyčíst opravdové pochopení pro silné i 

slabé  stránky  lidské  povahy.  Opat  zvolený  společenstvím  má 

být  nejvyšší,  absolutní  autoritou,  avšak  je  nabádán,  ať 

„postupuje  ve  všech  ohledech  umírněně,  tak,  aby  silní  měli 

před očima stále nové cíle, aniž by však slabí začali ze strachu 

ochabovat“.  V  pravidlech  každodenního  života  se  stanoví,  co 

mají mniši jíst a pít a jak se oblékat. Jejich oděv má být černý a 

o materiálu rozhoduje opat v závislosti na klimatu a roční době. 

Mnišská  dieta  byla  hubená.  Benedikt  trval  na  totálním 

vyloučení  masa  a  ustanovil  období  přísných  půstů.  V  určený 

čas ve dne i v noci měli mniši zpívat nábožné písně a žalmy a 

pokud se právě nemodlili, nejedli či nespali, měli vyplňovat čas 

studiem,  vyučováním  a  především  manuální  prací.  Laborare 

 est  orare  -  práce  je  modlitbou.  Mniši  pracovali  na  polích, což činilo  kláštery  soběstačnými,  a  v  písárnách  opisovali  texty  na jemný  pergamen  -  nejen  bibli,  ale  i  práce  klasických  autorů. 

Každý  klášter  musel  mít  knihovnu  a  každý  mnich  musel 

vlastnit pero a psací tabulky. 

Benedikt  žil  v  pochmurných  časech.  V  Itálii  si  zřídili 

království Gótové a bránili je proti vojskům vládce východního 

impéria, císaře Justiniána, který velením pověřil svého velkého 

vojevůdce Belisaria. Rok před Benediktovou smrtí, v roce 546, 

dobyli  Gótové  Řím  a  zanechali  jej  v  rozvalinách.  Po  čtyřicet 

dnů zůstalo město docela opuštěno. Potom je dobyl Belisarius, 

pak zase Gótové, a konečné osvobození Justiniánovou armádou 

způsobilo zkázu, kterou Gibbon označil za „poslední katastrofu 

římského  lidu“.  Za  Benediktova  života  se  Itálie  přenesla  z 

hasnoucího  přísvitu  starověku  do  temnot  středověku,  avšak  v 
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těch temnotách právě  benediktinské kláštery v západní Evropě 

představovaly  „ostrovy  světla a života... jež uchovávaly a dále 

šířily  všechny  pozůstatky  starobylé  kultury  a  duchovních 

hodnot“.53 Během let se staly nedílnou součástí nejen evropské 

kultury,  ale  i  ekonomiky,  protože  zatímco  se  vedly  války  o 

různá  království  a  nesmírné  hmotné  statky  přicházely  vniveč, 

klášterní hospodářství často přetrvávala neporušená. 

Před  svou  smrtí  prý  Benedikt  vyslal  jednoho  ze  svých 

mnichů,  zvaného  Maurus,  aby  založil  klášter  v  Glanfeuilu, 

nedaleko  francouzského  města  Angers.  Benediktinské kláštery 

také  vznikaly  vedle  už  existujících  zařízení,  založených 

keltským  misionářem  Kolumbánem  v  Annegray,  Luxueil  a  ve 

Fontaine,  ve  Vogézách.  Všechny  tyto  kláštery,  stejně  jako 

opatství  v  italském  Bobbiu,  jež  také  založil  Kolumbán, 

postupně  upustily  od  rigorózního,  drsného  řádu,  který 

Kolumbán  přinesl  z  irského  Bangoru,  a  přiklonily  se  k 

mírnějším pravidlům sv. Benedikta. 

Jak  už  jsme  zde  zmínili,  v  roce  596  papež  Řehoř  I.  -  sám 

benediktinský  mnich  -  vyslal  Augustina,  převora  kláštera  sv. 

Ondřeje  v  Římě  se  čtyřiceti  benediktiny  s  poselstvím  k 

Ethelbertovi,  pohanskému  králi  Kentu.  Roku  633  přišli 

benediktini  také  do  Španělska.  V  Anglii  navázali  styky  s 

keltskými  katolíky,  které  od  kontaktů  s  Římem  odřízly  vpády 

barbarů  a  kteří  se  pak  v  roce  664  na  synodu  ve Whitby  vrátili pod ochranu  Říma.  Potom  prudce  stouplo nadšení pro  víru  i  v 

severní 

Anglii. 

Benediktin 

Biscop, 

spolubojovník 

northumbrijského krále Oswyho, opustil vojenskou dráhu a stal 

se knězem. Vykonal pouť do Říma, nějaký čas byl mnichem na 

ostrově Lérins a v roce 669 se vrátil do Anglie, aby tam založil 

kláštery  v  Jarrow  a  ve  Wearmouthu.  Roku  690  se  anglický 

benediktin  Willibrod,  také  z  Northumbrie,  přeplavil  na  území 

dnešního  Nizozemska,  kde  kázal  pohanským  Frísům.  Jeho 
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příkladu  následoval  Bonifác,  další  anglický  benediktin, 

tentokrát  z  Devonu,  jenž  šířil  evangelium  mezi  germánskými 

kmeny. Fríští pohané ho zabili; pohřben je v hessenské Fuldě, v 

klášteře, který sám založil. 

Trvalost  úspěchů  těchto  benediktinských  misionářů 

zabezpečily kláštery  založené  těmi,  kdo přišli po  nich.  Během 

dvou set let po smrti Benedikta z Nursie se radikálně změnily; 

z odlehlých  útočišť  společenství  poustevníků  se  staly rozsáhlé 

komplexy,  obhospodařující  velké  rozlohy  půdy.  V  některých 

krajích,  jako  třeba  v  Burgundsku  či  v  Bavorsku  kláštery 

vyrostly  ve  významná  společenská  centra;  často  v  nich  byla 

zřizována  i  sídla  diecézí  a  v  osobách  biskupů-opatů  se 

spojovala  místní  politická  moc  s  mocí  duchovní.  V  některých 

knížectvích  -  například  v  Kolíně  had  Rýnem,  Mohuči  a 

Wúrzburgu  -vládli  biskupové  až  do  roku  1802,  kdy  tam 

Napoleon zavedl civilní vládu. 

Také  mezi  pohany  však  byli  mučedníci  a  někdy  bývalo 

těžké rozlišit, zda se jedná o šíření víry, či o násilné dobývání. 

Po  Chlodvíkově  konverzi  se  Frankové  stali  předními  ochránci 

církve  a  církev  se  stala  jejich  patronkou.  V  té  době  se  už 

původní  galorománské  obyvatelstvo  smísilo  s  franskými 

dobyvateli.  Vzrůstal  počet  smíšených  manželství  a  stále  více 

„Římanů’’  si  měnilo  latinská  jména  na  franská.  V  sedmém 

století  už  existovala  i  franská  aristokracie,  kterou  historik 

Ferdinand Lot popisuje jako „nepokojné, nevědomé válečníky, 

pohrdající  duchovními  věcmi,  neschopné  politického  myšlení, 

skrznaskrz sobecké a neukázněné“54. 

Na  rozdíl  od  moudrých,  obětavých  císařských  úředníků  se 

tato  nová  vládnoucí  třída  starala  jen  o  to,  jak  se  obohatit,  a veřejné  blaho  jí  bylo  lhostejné.  Po  zhroucení  obchodu  se 

hlavním  zdrojem  bohatství  stala  půda,  a  vlastnictví  půdy  tedy 

bylo jediným prostředkem, jak dosáhnout moci. Existovaly sice 
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zažité  zvyklosti,  ale  nebylo  tu  žádné  skutečné  právo,  jež  by 

omezovalo  královskou  moc.  Barbarství  Franků,  které  s  jistým 

potěšením  líčí  ve  své  kronice  Řehoř  z  Tours,  dosáhlo  vrcholu 

za  merovejských  následníků  krále  Chlodvíka. Ferdinand Lot o 

tom píše: „Král se věnoval jen hýření a jeho dvořané si z něho 

brali  příklad.  Ve  druhé  polovině  sedmého  století  a  v  osmém 

století  to  bylo  ještě  horší;  vládci  se  stávali  doslova 

degenerovaní  ukrutníci,  kteří  umírali  v  mladém  věku  na  své 

vlastní neřesti.“55 

Pro  naprostou  neschopnost  těchto  monarchů  merovejské 

dynastie přešla skutečná moc do rukou jejich prvních ministrů, 

zvaných  majordomové;  jako  první  z  nich  se  moci  ujal  Karel 

Martel.  Jeho  syn  Pipin  Krátký  s  podporou  papeže  Zachariáše 

zbavil trůnu posledního merovejského krále Childericha III. a v 

listopadu roku 751 byl  v Soisson korunován  íránským králem. 

Korunu  mu  vsadil  na  hlavu  Bonifác,  původně  misionář  z 

Devonu, nyní arcibiskup a papežský legát. 

Tato  těsná  soudržnost  mezi  papežským  stolcem  na  jedné 

straně  a  íránskými  panovníky  na  straně  druhé  měla  přetrvat 

příštích  pět  století.  Z  tohoto  spojenectví  těžily  i  kláštery. 

Baroni  žili  své  životy  plné  násilí,  zrady  a  chtíče,  leč  všichni příslušníci  šlechtického  stavu  věřili  v  křesťanské  učení  a  v 

obavách před zatracením zahrnovali dary mnišská společenství 

v  naději, že  střídmost a  modlitby  mnichů zmírní trest za  jejich 

hříchy. 

Podobné 

pocity 

zažívali 

i 

biskupové, 

často 

kompromitovaní  svým  zasahováním  do  světských  záležitostí; 

zakládali  ve  svých  diecézích  kláštery,  kterým  poskytovali 

různá privilegia a výjimky. „Od sedmého století už neexistoval 

ani  jeden  šlechtic  či  biskup,  který  by  netoužil  zajistit  si  spásu duše  tím,  že  založí  takový  klášter.“56  Některá  opatství,  jako 

například  Saint  Germaindes-Prés  u  Paříže,  získala  koncem 

merovejského období nezměrné bohatství. 
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Stejně  jako  Frankové  našli  využití  pro  modlitby  mnichů, 

tak  i  mnichům  se  hodila  statečnost  íránských  válečníků.  Když 

Frankové  v  osmém  století  vedli  válku  se  Sasy,  žijícími  za 

řekou Labem, nejednalo se jen o snahu zabezpečit si hranice a 

vymoci od saských kmenů daň; jelikož to byla „válka křesťanů 

proti  barbarům,  kteří  byli  navíc  pohany,  od  počátku  měla  i 

náboženský  nádech“.57  Sašové  se  Frankům  i  křtu  bránili 

urputněji,  než  se  původně  čekalo,  a  ve  snaze  přesvědčit  je  o výhodnosti  podřízení  se  a  přijetí  pravé  víry  došlo  na  velmi 

tvrdá  opatření.  Poprvé  se  ocitáme  ve  věku,  „kdy  kláštery  se 

stávají  pevnostmi  a  křest  je  znamením  podřízenosti“58. V  roce 

782  povraždili  Frankové  čtyři  a  půl  tisíce  saských  zajatců  a 

zbytek  odvlekli  do  otroctví.  O  tři  roky  později  se  saský  král Widukind  podrobil  a  přijal  křest  -  tuto  událost  papež  oslavil třídenním díkůvzdáním. 

Franským  králem,  který  onen  masakr  nařídil,  byl  vnuk 

Pipina  Krátkého  Karel,  jenž  si  později  stejně  jako  papežové 

Lev a  Řehoř  vydobyl  přízvisko  Veliký.  Za  jeho  vlády  dosáhlo 

sepětí íránských králů s římskými papeži vrcholu. Roku 800 se 

Karel,  považovaný  za  zázrak  zbožnosti,  statečnosti a  učenosti, 

jenž  se  v  té  době  stal  vládcem  většiny  Evropy, dostavil  v  čele svých  vojsk  do  Říma,  kde  ho  obřadně  a  uctivě  přivítal  papež 

Lev III., který na papežský stolec vystoupil pět let předtím. 

Již  tři  sta  dvacet  let  nevládl  v  Římě  žádný  císař.  Nyní  se 

uvolnil i trůn v Byzantiu, protože stávající vládkyně, císařovna 

Irena,  sesadila  a  dala  oslepit  svého  syna  Konstantina  VI.  -  a především  to  byla  žena.  Na  Štědrý  den  přišel  Karel  na  mši do baziliky, zbudované nad hrobem apoštola Petra, oblečen v bílé 

róbě a sandálech jako římský patricij. Když skončilo předčítání 

z evangelia, povstal papež Lev III. ze svého trůnu, přistoupil ke 

klečícímu  franskému  vůdci  a  vložil  mu  na  hlavu  císařskou 

korunu.  Římané  i  Frankové  namačkaní  v  chrámu  společně 
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zvolali:  „Dej  ti  bůh  dlouhý  život  a  vítězství,  Karle  Auguste, velký  císaři  z  boží  milosti,  mírotvorče!“  Nejvyšší  představitel církve  se  na  znamení  poslušnosti  uklonil  novému  caesarovi. 

„Tímto  okamžikem,“  napsal  sir  James  Bryce,  „začínají 

moderní dějiny.“ 
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3. 

Soupeři 

Jedním  z  hlavních  důvodů,  proč  křesťanstvo  potřebovalo 

silného  vůdce,  byla  sílící  hrozba  ze  strany  konkurenčního 

náboženství, islámu. Jeho kořeny sahají daleko za jihovýchodní 

okraj  římského  impéria,  kde  neexistovaly  přesně  vytyčené 

hranice  a  kde  se  pohanské  kmeny  kočovných  Arabů,  potomků 

Izmaelových,  řídily  svými  vlastními  zákony  a  zvyky,  mimo 

dosah  byzantské  soudní  moci.  Někteří  sídlili  ve  městech  na 

obchodních  trasách  vedoucích  Arabským  poloostrovem,  jako 

byla Mekka. V některých městech žily i židovské a křesťanské 

komunity. 

Původní  náboženství  Arabů  kdosi  označil  za  „kmenový 

humanismus“60. Smysl života spočíval v příslušnosti ke kmeni, 

jemuž musely  být vlastní kvality, které Arabové považovali za 

základ  mužnosti:  odvaha,  plodnost  a  štědrost.  Navýsost 

důležitá  byla  solidárnost  s  ostatními  příslušníky  vlastního 

kmene a morální hlediska se brala v úvahu jen v jednání s lidmi 

stejného  rodu.  Pokud  jde  o  náboženství,  uctívali  Arabové 

hvězdy,  různé  modly  a  posvátné  kameny,  zvláště  prastarý 

černý kámen zasvěcený bohu, kterému říkali jednoduše Alláh, 

tedy bůh. Kámen byl uložen v Mekce, ve svatyni zvané Ka-’ba. 

Mekku ovládali Kurajšovci, nejvýznamnější ze všech usedlých 

kmenů,  jimž  se  podařilo  natolik  prosadit  mezi  Araby 

náboženský význam Ka’by, že se Mekka stala poutním místem 

a  nemusela  se  obávat  žádných  útoků.  Poutníci  podporovali 

62 

SOUPEŘI 

místní obchod a zvláštní status Mekky chránil Kurajšovce před 

loupeživými nájezdy ostatních kmenů. 

Muhammad  pocházel  z  méně  významné  větve  kmene 

Kurajšovců.  Narodil  se  v  Mekce  někdy  kolem roku  570.  Otec 

mu  zemřel  před  jeho  narozením  a  matku  ztratil  v  dětském 

věku.  Zpočátku  ho  vychovával  dědeček,  hlava  rodu,  a  potom 

jeho  strýc  Abú  Tálib,  kterého  doprovázel  na  cestách  s 

obchodními  karavanami  do  Sýrie.  Tam  se  seznámil  s 

judaismem  i  s  křesťanstvím;  jediného  boha  obou  těchto 

náboženství  si  už  tehdy  řada  Arabů  v  myslích  spojovala  s 

Alláhem z Ka’by. 

Asi  v  pětadvaceti  letech  se  Muhammad  vypravil  na 

obchodní cestu jako agent jisté vdovy jménem Chadídža a jeho 

poctivost a bystrost na ni učinily takový dojem, že mu navrhla, 

aby  se  s  ní  oženil.  Muhammad  nabídku  přijal,  přestože  mezi 

nimi  byl  patnáctiletý  věkový  rozdíl,  a  sňatkem  získal  kapitál, takže mohl rozvinout vlastní obchodní aktivity. Byl však něčím 

víc než jen schopným obchodníkem: zajímalo ho náboženství a 

čas  od  času  se  uchyloval  do  jeskyně  v  horách  poblíž  Mekky, 

kde se oddával meditacím a modlil se k Alláhovi. 

Jednou - bylo to kolem roku 610 - při noční meditaci upadl 

Muhammad do vytržení a zjevila  se  mu  nehmotná postava, již 

později  identifikoval  jako  archanděla  Gabriela.  Nějaký  hlas 

pravil:  Jsi  poslem  božím“,  a  to  byl  počátek  celé  řady  božích sdělení,  jimž  naslouchal  až  do  své  smrti.  Zapamatoval  si  je  a opakoval svým stoupencům, a ti je zapsali. Asi v roce 650 byla 

všechna  sdělení  shromážděna  v  písemné  formě  v  Koránu.  Pro 

Muhammada a ty, kdo jeho učení uvěřili, to bylo Slovo boží. 

Muhammad  byl  viděním  zprvu  zmaten,  ale  pomohla  mu 

víra  manželky  Chadídži  a  jejího  křesťanského  bratrance 

Waraqy.  Waraqa  ho  přesvědčil,  že  je  posledním  z  řady 

proroků,  promlouvajících  k  židům  a  křesťanům.  Vytvořila  se 
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kolem  něho skupina  stoupenců a v roce 613 začal Muhammad 

otevřeně  kázat  učení  jednoduchého  monoteismu  -  je  jenom 

jediný bůh a Muhammad je jeho prorokem. 

„Máme-li  správně  chápat  Muhammadovu  životní  dráhu... 

musíme  mít  na  paměti  souvislosti  mezi  náboženstvím  a 

politikou.“62  Muhammad  byl  sirotek  a  ve  společnosti,  jež 

neznala  právo dědictví  po  otci,  byl  zcela  nemajetný,  dokud  se 

neoženil s Chadídžou. Navíc pocházel z jedné z chudších rodin 

kmene  Kurajšovců  a  žil  v  době,  kdy  individuální  zájmy 

mekkánských  obchodníků  začínaly  narušovat  staré  kmenové 

společenství.  Muhammadovo  odsouzení  bohatých,  volání  po 

spravedlnosti  a  soucitu  a  odmítání  pohanských  kultů  vyvolaly 

nepřátelskou  odezvu  mezi  bohatými  obchodníky.  Nabádali 

proroka, aby se při svých kázáních mírnil, ale on odmítl. 

Až  do  té  doby  chránila  Muhammada  před  nepřáteli 

solidarita rodu, avšak kolem roku 619 zemřeli Chadídža i strýc 

Abú  Tálib  a  mekkánští  obchodníci  přesvědčili  druhého 

Muhammadova  strýce,  který  Abú  Táliba  nahradil v  čele rodu, 

aby  Muhammada  přestal  ochraňovat.  Muhammad  musel 

opustit  město;  nejprve  odešel  do  at-Tá’iřu  a  později  se  -  na pozvání  tamních  obyvatel  -v  roce  622  odebral  do  Medíny.  To 

byla  hidžra,  vystěhování,*  a  tento  rok  se  stal  počátkem 

muslimské éry. 

Muhammadovi se podařilo prosadit svou autoritu v Medíně 

až  po  několika  letech,  a  to  díky  nájezdům  -  jež  organizoval  a později  i  sám  vedl  -  proti  karavanám  mekkánských  kupců. 

Zprvu  docházelo  jen  k  drobným  šarvátkám:  v  dubnu  623  se 

proti  karavaně,  putující  ze  Sýrie  do  Mekky,  vyřítila  skupina 



* „Slovo hidžra neznamená ,útěk’, jak se běžně překládá, nýbrž .přerušení kmenových a rodových svazků a vztahů a navázání nových’.“ - Ivan Hrbek v  komentáři  k  vlastnímu  českému  překladu  Koránu,  Odeon  1972;  pozn. 

 překl. 
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šedesáti  muslimů  a  jeden  z  nich  vystřelil  na  ozbrojený 

doprovod  několik  šípů  -  byl  to  první  agresivní  skutek, 

provedený  ve  jménu  islámu.  V  následujícím  roce  vytáhl  proti 

Muhammadovi  oddíl  osmi  set  Mekkánců,  avšak  v  bitvě  u 

Badru  utrpěli  porážku;  pětačtyřicet  jich  bylo  zabito  a 

sedmdesát 

padlo 

do 

zajetí. 

Toto 

vítězství 

posílilo 

Muhammadovu  autoritu  a  prestiž.  Ať  už  opravdu  bylo 

důkazem  boží přízně -  jak  Muhammad  věřil -  nebo ne,  mnoho 

nerozhodných  přimělo  přiklonit  se  k  islámu.  Mezitím  se 

Muhammad  oženil  s  několika  vdovami,  a  tak  navázal  těsná 

spojení s medínskými kmeny. 

Dva  zajatci  z  bitvy  u  Badru  byli  básníci.  U  kočovných 

Arabů byly v tomto období nejvyšší formou kulturního projevu 

epické  básně  oslavující  statečné  činy  hrdinů,  recitované  pod 

hvězdami. Tito dva básníci  však  měli  smůlu, protože ve svých 

verších Muhammada kritizovali a jeden z nich dokonce napsal, 

že skládá lepší verše, než jsou verše Koránu. Na Muhammadův 

pokyn  byli  oba  popraveni.  Přísného  potrestání  za  intriky  proti Muhammadovi se dočkal židovský kmen Banú Qurajza - muži 

byli popraveni,  ženy  a  děti  prodány  do  otroctví.  Později,  když se židé přestali stavět proti  islámu,  jim  Muhammad dovolil  žít 

v Medíně bez dalšího obtěžování. 

roce  630  Mekka  konečně  kapitulovala  a  Muhammad  s 

deseti tisíci svých stoupenců vstoupil do Ka’aby. Jeho jediným 

ústupkem  vůči  starým  arabským kultům  bylo uctívání  černého 

kamene;63  všechny  ostatní  pohanské  idoly  dal  zničit.  I  když 

islám  nepřijali  všichni  Mekkánci,  dva  tisíce  se  jich  přidaly  k armádě,  již  vedl  proti  spojeným  nepřátelským  kočovným 

kmenům;  po  jejich  porážce  se  všichni  rozdělili  o  kořist.  Pod 

Muhammadovým  vedením  se  nyní  sjednotily  všechny  kmeny 

Arábie  a  podléhaly  jednotné  disciplíně  v  souladu  s  islámem. 

Protože  to  znamenalo,  že  už  nemohou  těžit  z  loupežení  mezi 
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sebou, bylo třeba začít hledat kořist a nové konvertity jinde. 

roce 630 vytáhl Muhammad v čele třiceti tisíc válečníků na 

sever, aby si podrobil vládce Eilátu, Adhry a Jarby na syrských 

hranicích.  Uvědomil  si,  že  „má-li  si  islámský  stát  uchovat 

blahobyt,  musí  na  severu  najít  ventil  pro  přebytečnou  energii 

Arabů“.64  To  znamenalo  napadnout  Byzanc.  Vrátil  se  do 

Arábie  a  v  roce  632,  poté,  co  osobně  vedl  pouť  do  Mekky, 

zemřel. 

Jak  vysvětlit  Muhammadovu  přitažlivost?  Nevykonal 

žádné zázraky  jako  Ježíš.  Jeho  vidění  z  roku  620, kdy  spolu  s archandělem  Gabrielem  cválal  na  nebeském oři el-Buruqovi  k 

Chrámové  hoře  v  Jeruzalémě,  kde  se  setkal  s  Abrahámem, 

Mojžíšem a Ježíšem, a potom vystoupil až do sedmého nebe k 

božímu trůnu,  lze srovnat s  líčením  Kristovy proměny. Je také 

jedním  z důvodů,  proč  se  Jeruzalém  stal  pro islám posvátným 

městem.  Zdá  se  však,  „že  se  jednalo  o  zkušenost,  jež  měla 

význam  pouze  pro  samého  Muhammada,  protože  při  ní 

nezaznělo  žádné  z  božích  sdělení,  jež  by  se pak  stalo součástí Koránu“65. 

Muhammadův  úspěch  tedy  nepramenil  z  nadpřirozených 

schopností;  byl  spíše  důsledkem  schopného,  šikovného 

přístupu  k  duchovním  i  materiálním  otázkám,  jež  tehdy 

Arabové  považovali  za  důležité.  Muhammad  sliboval  ráj  těm, 

kdo padli v bitvě, a kořist pro ty, kdo přežili. Když jeho vojska 

přerostla  určitou  kritickou  mez,  začalo  být  pro  ostatní  kmeny 

výhodné  připojit  se  k  nim;  a  jeho  jednoduchý  monoteismus 

nebylo  těžké  pochopit.  Prorokova  autorita  nejen  učinila  přítrž 

nekonečným  svárům  mezi  kmeny,  ale  dala  Arabům  i  vědomí 

vlastní  identity  -  stejné,  jaké  poznali  i  Habešané,  Peršané, 

byzantští  křesťané  a  Židé.  Islám  byl  náboženstvím  Arabů, 

nikoli  -  na  rozdíl  od  jiných  kultů  -  čímsi  vypůjčeným, 

dovezeným odjinud. 
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Politická  stabilita,  již  islám  přinesl,  byla  výhodná  pro 

všechny.  Dokonce  i  pro  židy  a  křesťany.  Tito  „lidé  Knihy“  si mohli  zajistit  prorokovu  ochranu  placením daní.  Přesto pro  ně 

mělo  muslimské  vyznání  menší  přitažlivost.  Židé  shlíželi  s 

pohrdáním  na  to,  jak  Muhammad  využívá  svatého  písma,  a 

jeho  výklady  o  archandělu  Gabrielovi  samozřejmě  považovali 

za  absurdní  improvizaci.  Původně  Muhammad  své  věřící 

nabádal,  aby  se  při  modlitbách  obraceli  tváří  k  Jeruzalému. 

Později, když židé  jeho  učení  odmídi,  obvinil  je, že  zfalšovali 

svaté  texty,  aby  nevyšlo  najevo,  že  Ka’abu  ve  skutečnosti 

postavil  Abrahám,  a  věřícím  nařídil  modlit  se  tváří  k  Mekce. 

Podle  Muhammada  byl  islám  „obnoveným,  očištěným 

Abrahámovým náboženstvím, které židé opustili“66. 

I  pro  křesťany  bylo  nemožné  uvěřit  sdělením,  jež  tak 

svévolně  a  naivně  překrucovala  dějiny.  Nejvíc  ze  všeho  je 

uráželo  Muhammadovo  tvrzení,  že  Ježíš  nebyl  synem  božím; 

dokonce  prý  je  rouháním  naznačovat,  že  by  bůh  uznal  za 

vhodné  objevit  se  v  lidské  podobě.  Ne,  že  by  Krista  dočista 

odmítal  jako  cosi  vymyšleného  -  právě  naopak:  podle 

Muhammada  byl  prorokem,  stejně  jako  Abrahám  a  Mojžíš,  a 

jeho  matka  Marie  byla  pannou.  Bůh  prý  natolik  miloval 

Mariina  syna,  že  jeho  ukřižování  bylo  jen  iluzí:  bůh  by  totiž nedopustil, aby ho potkal tak bolestný a nedůstojný osud. 

Obhájci  křesťanské  víry  nesouhlasili  i  s  jinými  aspekty 

islámu. Zatímco Ježíš kázal lásku a odmítal násilí, Muhammad 

šířil  víru  mečem.  Ježíš  blahořečil  slabým  a  chudým  duchem, 

Muhammad oslavoval vítězné bojovníky. Ježíš trval na tom, že 

jeho  království  není  z  tohoto  světa,  Muhammad  založil 

teokratické impérium. Ježíš od svých stoupenců požadoval, aby 

nesli  svůj  kříž  a  přijímali  utrpení,  Muhammad  nabízel  věřícím 

konkubíny  a  otroky.  Ježíš  sliboval  ráj  na  onom  světě, 

Muhammad  nabízel  prosperitu  v  tomto  životě  a  navíc  i  ráj  po 
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smrti. 

Největší  rozpor  mezi  oběma  náboženstvími  se  týká 

sexuální  morálky.  Ježíš  požaduje  celoživotní  monogamii, 

zatímco  podle  Muhammada  muž  smí  mít  až  čtyři  manželky  a 

neomezené  množství  konkubín.  Jestliže  Ježíš  ruší  Mojžíšův 

zákon  a  zakazuje  rozvod,  podle  Muhammada  může  manžel 

ukončit  manželství  jednoduchým  prohlášením.  Ježíš  si  vážil 

celibátu  a  sám  neměl  žádnou  ženu.  Muhammad  tento  postoj 

odsoudil; sám měl křesťanskou konkubínu a devět manželek. 

S  některými  ženami  se  nepochybně  oženil  z  čistě 

praktických  důvodů  -aby  upevnil  spojenectví  s  dříve 

nepřátelskými rody. Přesto jeho současníky šokovalo, že jedna 

z jeho  manželek  byla původně ženou jeho adoptivního syna. S 

jinou  dívkou,  Aišou,  se  oženil  ve  triapadesáti  letech,  když  jí bylo teprve devět. Každá z  jeho  manželek měla zvláštní pokoj 

nebo  malý  byt  na  nádvoří  v  jeho  medínském domě. Údajně se 

velmi pyšnil tím, že dokáže všechny své ženy uspokojit během 

jediné  noci.  Když  jedna  z  nich  začala  žárlit  na  jeho  poměr  s jistou  egyptskou  zajatkyní,  archanděl  Gabriel  Muhammadovi 

přikázal,  ať  žárlivou  ženu  zapudí.  „Boží  záměry  v  některých 

konkrétních  případech  -  zejména  tehdy,  kdy  šlo  o  Prorokův 

soukromý život  -  věřící  občas  mátly...  ale  Alláh  vždy  Proroka 

podržel a umlčel všechny kritiky.“67 

Křesťanští  propagandisté  halasně  poukazovali  na  tyto 

stránky  Muhammadova  života  a  také  na  některé  případy,  kdy 

se  dopustil zrady;  zdá  se,  že  podle  jeho  mínění,  šlo-li  o zájem islámu,  účel  světil  prostředky.  Je  však  zřejmé,  že  jeho 

současníci ho nepovažovali za nemorálního člověka a že zvýšil 

morální  standardy  obvyklé  ve  společnosti,  v  níž  vyrostl.  Vedl 

lidi  k  poctivosti,  pokoře  a  střídmosti.  Zakázal  zabíjení  dětí  a zdůrazňoval  nezbytnost  péče  o  slabé,  zejména  o  vdovy  a 

sirotky.  Vytvořil  rodinnou  strukturu  a  systém  sociálního 
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zabezpečení,  jež  přinesly  značné  zlepšení  oproti  předchozí 

praxi, a kočovné arabské kmeny  sjednotil  v národ, který dobyl 

obrovskou říši a založil velkou civilizaci. 

O  tom,  kdo  se  má  stát  Muhammadovým  nástupcem, 

vypukly  spory  mezi  několika  členy  jeho  rodiny.  Tyto  spory 

později  vedly  k  rozdělení  islámských  věřících  na  sunnity  - 

stoupence otce Muhammadovy ženy  Aiši, Abú Bakra, a šíity  - 

stoupence Alího,  manžela Muhammadovy dcery Fátimy. Alí  a 

jeho  lidé  zprvu  akceptovali  Abú  Bakrovo  zvolení  i  zvolení 

dalšího  z  prorokových  tchánů,  Umara,  dva  roky  po  Abú 

Bakrově smrti. Právě pod Umarovým ve- 

děním  se  muslimové  vydali  na  triumfální  dobyvatelské 

tažení.  Byzantská  Sýrie  kapitulovala  v  roce  636  a  téhož  roku 

padl Irák.  Roku  641  Umarova  vojska  dobyla Egypt  a rok  poté 

se  Umar  stal  pánem  Persie.  Jak  to,  že  tyto  dvě  staré  říše, 

byzantská a perská, nedokázaly vzdorovat náporu Islámu? Obě 

oslabila  dlouhá  válka,  již  vedly  jedna  proti  druhé,  a  Byzanc 

navíc  musela  bojovat  proti  barbarským  kmenům  ze  severu  - 

zejména  proti  Avarům.  Ve  východní  polovině  bývalého 

římského  impéria  proběhly  zásadní  změny.  Latinu  vystřídala 

řečtina  a  v  šestém  století,  za  císaře  Justiniána,  byzantské 

armády  vyrvaly  barbarským  dobyvatelům  pruh  území  zaniklé 

západořímské říše, táhnoucí se z Itálie přes Sicílii až do severní 

Afriky. 

V  roce  610,  po  strašném  krveprolití,  jež  nevyhnutelně 

provázelo  výměnu  byzantských  panovníků,  usedl  na  císařský 

trůn  Hérakleios  -  prefekt,  neboli  exarcha  ze  severoafrické 

provincie.  V  prvních  letech  jeho  vlády  obsadili  Malou  Asii  a 

Palestinu Peršané. V roce 614 dobyli i Jeruzalém. Pomáhali jim 

židé; na oplátku za to, jak krutě s nimi zacházeli Byzantinci za 

Justiniánovy  vlády,  se  přidali  k  Peršanům  při  ničení 

křesťanských domů a chrámů.68 Relikvie původního kříže byla 
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odvezena do Persie jako válečná trofej. 

Roku  626  oblehla  spojená  perskoavarská  vojska  samotný 

Cařihrad.  V  tuto  nanejvýš  nešťastnou  chvíli  křesťanům 

pomáhala  jejich  víra;  v  průběhu  šestého  a  sedmého  století  se 

církev  natolik  sblížila  se  státem,  že  došlo  prakticky  k  jejich spojení. Na  mnoha  místech v císařství patriarchové, biskupové 

a  ostatní  příslušníci  duchovenstva  přebírali  povinnosti 

císařských  úředníků  a  císař,  přestože  nebyl  patriarchou,  se 

považoval  za  hlavu  a  největšího  ochránce  církve.  „Ze  všeho 

nejdůležitější pro pochopení byzantského císařství je myšlenka, 

že  císař  byl  bohem  vyvolen  k  tomu,  aby  uskutečnil  jeho 

záměry na zemi šířením ortodoxní křesťanské víry.“69 

Tuto  hlubokou  víru  sdíleli  ovládaní  i  vládci.  Liturgické 

zpěvy,  hymny,  okouzlující  ikony  zobrazující  Krista,  Pannu 

Marii,  apoštoly  a  světce,  to  vše  posilovalo  zápal  poddaných 

císaře  Hérakleia  ve  chvíli,  kdy  u  městských  bran  stála  vojska pohanských  Avarů  a  Peršanů,  vyznávajících  Zarathuštrovo 

učení. Po městských hradbách přecházel patriarcha s Kristovou 

ikonou  a  přímo  na  hradbách  se  skvěly  malby  Panny  s 

Jezulátkem,  jež  měly  odvracet  nepřátelské  střely.  Obléhání 

skončilo a tažení  byzantských vojsk, jež  lze oprávněně označit 

za  křižáckou  výpravu,  zahnalo  perskou  armádu  zpátky,  až  do 

Ninive  v  Mezopotámii,  kde  byli  Peršané roku  627  s konečnou 

platností poraženi. V roce 630 Hérakleios přivezl původní kříž 

zpátky  do  Jeruzaléma  a  jeho  triumfální  příjezd  si  v  ničem 

nezadal s oslavami starověkých císařů. 

Avšak  už  o  osm  let  později  Jeruzalém  podlehl  vojům 

islámu.  Po  vítězství  nad  Peršany  byla  byzantská  vojska 

rozpuštěna  a  jednotky,  jež  se  podařilo  shromáždit  na  obranu 

proti  muslimskému  vpádu,  byly  poraženy  v  bitvě  u  řeky 

Jarmuku.  Avšak  našly  se  i  skupiny  obyvatel,  které  útočníky 

vítaly;  například  židé,  kteří  dávali  přednost  relativně 
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snášenlivým  muslimům  před  pronásledováním  ze  strany 

ortodoxních  křesťanů,  ale  i  monofyzité,  kteří  odmítali 

ortodoxní  učení  o  dvojí  přirozenosti  Kristově,  měli  vlastního 

patriarchu,  vlastní  hierarchii  -  a  rovněž  byli  pro  své  kacířství pronásledováni. 

Kromě  toho  chalífa  zaručil  křesťanským  obyvatelům 

odměnou  za  vydání  města  zachování  života  i  majetku  a 

ponechal  všechny  jejich  chrámy  a  svatyně  nedotčené.  V 

souladu s prorokovými zásadami  zatížil  lidi Knihy jen lehkým 

břemenem. Pokud dobyté obce platily požadovanou daň, která 

často bývala nižší než za byzantských vládců, směly vyznávat 

svou víru a žít podle vlastních zákonů. Arabští muslimové byli 

vládnoucí  vrstvou,  žijící  z  daní  podrobených  národů,  a 

současně tvořili posádky v pevnostech na hranicích své říše. 

S  ohledem  na  jejich  mírný  přístup  uvítali  útočníky  i 

Koptové,  monofyzité  z  Egypta.  Alexandrie,  řecky  mluvící 

metropole  na  břehu  Středozemního  moře,  hlavní  město 

provincie  a  sídlo  ortodoxního  patriarchy,  kapitulovala  v  roce 

646.  Odtud  se  arabské  armády  vydaly  na  západ,  do  pouští 

severní  Afriky.  V  roce  714  dosáhli  na  východě  střední  Asie  a severní Indie, zatímco na západě překročili Gibraltarský průliv 

a obsadili  většinu  Vizigóty  ovládaného  Španělska, kde  je  židé 

vítali  jako  osvoboditele.  V  roce  732  pod  Abdurrahmánovým 

vedením  překročili  Pyreneje  a  vtrhli  do  Francie.  Vyplenili 

Bordeaux a vypálili tamní křesťanské kostely a pokračovali do 

Poitiers.  Tam  se  pod  hradbami  města  středi  s  íránskou 

armádou,  vedenou  dědem  Karla  Velikého,  majordomem 

merovejských  králů,  Karlem  Martelem.  Muslimové  byli  na 

hlavu poraženi a vytlačeni zpět do Španělska. 

Bitva  u  Poitiers  je  mezníkem,  vyznačujícím  nejzazší  bod, 

jehož  islámská  expanze  v  západní  Evropě  dosáhla;  postup 

muslimů  na  sever  a  na  východ  však  neskončil.  Jakmile  byla  v 
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Alexandrii zajištěna  bezpečná  námořní  základna,  začaly  odtud 

vyplouvat  muslimské  flotily  k  blokádě  Cařihradu  -  poprvé  v 

roce 669, potom v letech 672 až 677 a opět v letech 717 a 718. 

Byzantinci  jejich  výpady  odráželi  jen  s  nejvyšším  úsilím.  V 

roce  846,  necelou  polovinu  století  poté,  co  papež  Lev  III. 

korunoval Karla Velikého, přistál na italském pobřeží u Ostie - 

přístavu  sloužícího potřebám Říma - expediční  sbor o síle pěti 

tisíc jezdců a deseti tisíc pěších vojáků. Ostijská posádka utekla 

a  obránci,  především  poutníci,  mimo  jiné  i  anglosaského 

původu,  kteří  se  pokusili  zabránit  „Saracénům“  (jak  nyní 

národy  hovořící  románskými  jazyky  nazývali  své  muslimské 

nepřátele)  v  pochodu  na  Řím,  byli  zmasakrováni.  Na  okraji 

města, vně hradeb, nepřítel vyplenil baziliku sv. Petra stojící na 

Vatikánském  pahorku  i  baziliku  sv.  Pavla,  čemuž  papež 

Sergius  II.  a  obyvatelé  Říma  jen  bezmocně  přihlíželi  zpoza 

Aureliánových hradeb. 

Město  Fraxinetum  (dnešní  La  Garde-Freinet)  se  stalo 

základnou  Saracénů  na  provensálském  pobřeží,  odkud 

nájezdníci ohrožovali alpské průsmyky a vyráželi k útokům na 

křesťanská  města  na  březích  Středozemního  moře.  Saracéni 

dobyli také Bari na jadranském pobřeží, které se stalo sídelním 

městem  emirátu,  a  v  druhé  polovině  devátého  století  ovládli 

Sicílii. Dobytí ostrova vyvrcholilo pádem Syrakus v roce 878. 

Tou  dobou  se  už  islámská  obec,  umma,  rozpadla  na  různé sekty,  zejména  na  většinové  sunnity  a  menšinové  šíity. 

Koncem  desátého  století  existovaly  tři  chalífáty,  pojmenované 

podle  rodin  svých  zakladatelů:  abbásovský  v  Bagdádu, 

fátimovský  v  Damašku  a  Káhiře  a  umajjovský  ve  španělské 

Córdobě. Původní převaha arabských a  beduínských válečníků 

ustoupila nové, různorodější elitě. 

 Arabská   civilizace   se   nepozorované   proměnila   v   civilizaci muslimskou.  Za   svůj   úžasný   vzestup   v   letech   750- 950   vděčila 72 
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 tato   civilizace   především   spontánní   spolupráci   nejlepších mozků,  pocházejících   ze   všech   národností   uvnitř   impéria. 

 Množství   kulturních   úspěchů,  dosažených   v   nejrůznějších oblastech  lidského  konání,  doslova  vyráží  dech.  10 

Jednou  z  trvalých  stop,  jež  islám  zanechal  v  dobytých 

zemích, bylo rozšíření arabštiny. V Sýrii a Palestině v průběhu 

sedmého  století  arabština  postupně  nahradila  řečtinu  jako 

úřední  jazyk  a  kolem  roku  800  se  zde  už  používala  docela 

běžně; jen v některých částech země na severu se ještě mluvilo 

řecky a aramejsky a na jihu zase hebrejsky.71 I když tolerantní 

postoj vůči lidem Knihy patřil k základním principům islámské 

nadvlády,  neměli  zaručenu  rovnoprávnost  před  zákonem,  ani 

právo  účastnit  se  života  obce  jako  její  plnoprávní  příslušníci. 

Původní větší náklonnost vůči křesťanům a zaujetí proti židům 

se  pozvolna  změnily.  Například  chalífa  al-Mutawakkil,  který 

vládl  v  letech  847-851  a  křesťany  neměl  rád,  je  přinutil 

„obtáčet  si  hlavy  pruhy  vlněné  látky...  a  pokud  někdo  z  nich vlastnil otroka, musel  si  na svůj šat zpředu i zezadu našít pruh 

látky  jiné  barvy“72.  Někdy  bývala  perzekuce  mnohem  tvrdší. 

Gibbon  popisuje,  jak  „se  Saracéni  v  jižní  Itálii  bavili 

znesvěcováním  a  pleněním  klášterů  a  chrámů“  a  jak  si  při 

obléhání  Salerna  „muslimský  velitel  na  oltáři  upravil  lůžko  a 

každou  noc  tam  obětoval  panenství  jedné  z  křesťanských 

jeptišek“.73  

Konverze  ke  křesťanství  byla  zakázána,  veřejné  ostouzení 

Muhammada  se  trestalo  smrtí.  Takového  mučednictví  se  však 

zřejmě dostalo  jen těm, kdo si o ně koledovali. Například jistý 

poustevník Petr ze Zajordánska byl v roce 715 ukamenován za 

to,  že  otevřeně  kázal  proti  islámu,  a  stejný  osud  potkal  i 

padesát  córdobských  mužů  a  žen,  kteří  roku  850  veřejně 

hlásali, že křesťanství je jedinou, nejvyšší pravdou. 
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Křesťanským  poutníkům  bylo  dovoleno  navštěvovat 

Svatou  zemi  a  až  na  občasné  výjimky,  k  nimž  docházelo  za 

některých vládců, nebyli  nijak obtěžováni. Poutníci ze západní 

Evropy  cestovali  do  Palestiny  buď  po  zemi,  přes  byzantské 

císařství, anebo po moři, na lodích kupecké republiky Amalfi v 

jižní Itálii. Amalfstí obchodníci zbudovali v Jeruzalémě útulek, 

který pečoval o nemocné poutníky. I když v porovnání s dobou 

největšího  rozmachu  římského  impéria  obchod  nyní  spíše 

skomíral,  „v  osmdesátých  letech  osmého  století  se  v  Pavii 

prodával samet  i hedvábí z Orientu a o sto let později, v době, 

kdy  vrcholily  nájezdy  Vikingů,  mnich  Abbo  z  Fleury  s 

pohrdáním 

hovořil 

o 

lidech 

,zhýčkaných 

luxusem, 

přicházejícím  z  východních  zemí,  bohatými  oděvy,  tyrským 

purpurem, šperky a koženými výrobky z Antiochie’„74 

Jeruzalémský  chrám  Svatého  hrobu  zůstal  v  rukou 

křesťanů.  Soupeřem  chrámu  Kristova  vzkříšení  se  však  stal 

Skalní  dóm.  Jakmile  chalífa  Umar  vstoupil  pěšky  do 

Jeruzaléma (v tu chvíli právě byla řada na jeho sluhovi, aby jel 

na koni),  odebral  se  k  modlitbě  na  Chrámovou horu. Od  časů, 

kdy se Ju-lián  Apostata pokoušel obnovit zbořený chrám, byla 

hora opuštěná a byzantští obyvatelé tam vyváželi odpadky. Pro 

muslimy  tehdy  ovšem  hora  nebyla  posvátná  především  jako 

„nejvzdálenější  mešká“,  arabsky   masdžíd   al- aksá,  zmíněná  v Koránu (17:1) v příběhu o prorokově noční cestě k bohu, nýbrž 

jako  Chrám  proroků  Izraele.  Na  jihozápadní  straně  Chrámové 

hory zbudoval tedy chalífa mešitu al-Aksá a Jeruzalém se vedle 

Mekky a Medíny stal třetím poutním městem muslimů. 

O  padesát  let  později  chalífa  Abdulmalik  přikázal  postavit 

druhou mešitu, přímo nad skálou, kde Abrahám připravil Izáka 

k oběti  a z níž  Muhammad  vystoupil  na  nebesa.  Byla to  první 

velká svatyně islámu a dodnes patří k architektonickým divům 

světa. 

Matematicky 

přesná 

konstrukce 

připomíná 
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Diokleciánovo  mauzoleum  v  Dalmácii;  při  stavbě  byly 

dodržovány  podobné  zásady  jako  u  některých  kostelů, 

postavených  v  šestém  století  v  Ravenně.  Syrští  řemeslníci  ji 

bohatě  vyzdobili,  aby  její  nádhera  ohromila  každého,  kdo  ji 

spatří,  a  aby  židé  i  křesťané  pochopili,  že  islám  jejich 

náboženství  překonal.  Prorok  odsoudil  zobrazování  živých 

bytostí  jako  modlářství,  a  proto  výzdoba  mešity  sestává  z 

rostlinných  a  geometrických  motivů,  tvořících  podklad  pro 

mozaiky,  zobrazující  císařské  klenoty  byzantských  vládců,  a 

ornamenty,  obvykle  používané  na  křesťanských  obrazech, 

zpodobňujících Krista. 

Tyto symboly jiné víry zde představují trofeje triumfujícího 

islámu. A aby to pochopili i ti, jimž tento náznak snad unikl, je 

zde následující nápis: 

 Ach,  lidé  Knihy,  nepřekračujte  míru  ve  svém  náboženství  a mluvte   o   Bohu   jen   pravdivé.  Mesiáš,  Ježíš,  Mariin   syn,  je jenom  božím  apoštolem,  šiřitelem  Jeho  slova,  vzešlým  z  Marie, a   je   veden   Jeho   duchem.  Věřte   tedy   v   Boha   a   apoštoly   a nemluvte  o  Trojici.  Bude  to  pro  vás  lepší.  Bůh  je  jenom  jeden. 

 Představa,  že  by  měl  syna,  se  nesrovnává  sjeho  slávou. 

Jerome  Murphy-O’Connor  ve  svém  nedocenitelném 

průvodci po Svaté zemi cituje tento nápis a dodává: „Výzvu  k 

upuštění  od  víry  ve  svatou  Trojici  a  v  Kristův  božský  původ 

nelze formulovat jasněji.“75 
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4. 

Znovudobytí chrámu 

Jakmile  muslimové  ukončili  dobývání  Pyrenejského 

poloostrova,  započal  křesťanský  protiútok  -   reconquista. 

Vizigótští šlechtici, kteří se uchýlili do asturských hor, se proti 

útočníkům  spojili  s  tamními  obyvateli  a  už  někdy kolem roku 

722,  tedy  asi  deset  let  před  porážkou,  již  muslimské  armádě 

uštědřil  Karel  Martel  u  Poitiers,  porazili  pod  vedením 

panovníka  jménem  Pelayo  islámská  vojska  u  Covadongy. 

Později  obsadili  Galícii  v  severozápadní  části  poloostrova  a 

mezi křesťanským  a  muslimským  Španělskem  vznikla  hranice 

na řece Douro. 

Na  západě  si  bojovní  Baskové  opět  vydobyli  nezávislost a 

koncem  osmého  století  vtrhli  do  Katalánska  Frankové  Karla 

Velikého.  V  roce  801  dobyli  Barcelonu.  Nicméně,  největší 

územní  zisky  zaznamenalo  západoevropské  křesťanstvo  v 

devátém  a  desátém  století  po  porážce  a  konverzi  pohanských 

kmenů ze severní a východní Evropy - Sasů, Avarů, Venédů* a 

Slovanů.  Také  byzantští  křesťané  spojovali  šíření  víry  s 

dobyvačnými  výpravami.  I  když  mezi  byzantskou  ortodoxní 

církví  a  římskými  katolíky  ještě  nedošlo  k  otevřené  roztržce, 

vyvinulo  se  jisté  soupeření  o  loajalitu  králů  nově  obrácených 

na víru.  Kyjevská Rus se přiklonila k patriarchovi v Cařihradu 



* Výrazu „Venédové“ používali římští autoři k označení západních Slovanů a Ilyrů;  pozn.  překl. 
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stejně  jako Bulharsko a Srbsko, Maďarsko a Polsko podléhaly 

papeži. 

Ve  Skandinávii,  navzdory  úsilí  misionářů  Anskara  a 

Remberta,  křesťanství  zapustilo  kořeny  až  v  desátém  století. 

Vikingové,  jejichž  pirátské  nájezdy  málem  zničily  keltské 

křesťanství,  se  k  této  víře  přiklonili  až  později;  jedním  z 

prvních  byl  Rollo,  který  v  roce  918  se  skupinou  svých 

stoupenců -a s požehnáním francouzského krále - založil osadu 

na dolním toku Seiny. Pro svůj původ byli její obyvatelé známi 

jako lidé ze severu (nord) - čili Normané. 

♦   ♦   ♦ 

Všichni  křesťanští  vládci  sice  měli  neustále  na  paměti 

hrozbu  islámu,  přesto  svou  bojovnost  vybíjeli  zejména  ve 

válkách mezi sebou. V Galii, kde za vlády merovejské dynastie 

sváry  mezi  šlechtici  „ze  všeho  nejvíc  připomínaly  rvačky 

divoké  zvěře“,76  byl  stát  docela  bezmocný  a  neschopný 

zabezpečit  i  nejzákladnější  veřejný  pořádek.  Chtěl-li  člověk 

zajistit  bezpečnost  pro  sebe  a  svou  rodinu,  nezbývalo  mu,  než vyžádat si ochranu od některého mocného souseda výměnou za 

nějaké služby -  nejčastěji za to, že bojoval  v  jeho soukromých 

válkách.  Totéž  platilo  o  ochraně  půdy,  která  se  po  zhroucení 

obchodu  a  placené  administrativy  stala  jediným  zdrojem 

obživy.  Takový  závazek  podřízenosti  se  nazýval  vazalství  a 

odměnou  za  něj  byly  různé  výhody,  obvykle  přidělení  půdy  a 

někdy  také  příjmy  z  duchovenského  úřadu.  Smlouva  byla 

zpečetěna slavnostní přísahou a jakkoli se jednalo o vztah mezi 

služebníkem a pánem, bylo postavení vazala „váženým stavem, 

znamením  cti,  zejména  jednalo-li  se  o  přímou  podřízenost 

králi“.77 

Feudální systém lze teoreticky považovat za pyramidu, jejíž 

základna  pokrývala  celou  západoevropskou  společnost.  Ve 

skutečnosti se o postavení na samém vrcholu vedly spory mezi 
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papeži  a císaři,  vztah nadřízeného a podřízeného mezi císařem 

a  králem  byl  spíše  hypotetický  a  mezi  králem  a  jeho  barony 

často  problematický.  Nejlépe  těchto  vazeb  využívali 

velkovévodové,  hrabata  a  knížata  -  potomci  vazalů 

karolínských  vládců;  vlastnili  totiž  dostatečně  rozsáhlé 

pozemky, na nichž dokázali uživit potřebné množství vazalů, a 

to  jim  dávalo  nezávislost  na  státní  moci.  Jejich  vazalové  zase měli  k  dispozici  služby  drobných  rytířů,  jejichž  jediným 

majetkem často býval jenom kůň, meč, kopí a štít, avšak jejich 

původ  potomků  karolínských  válečníků  jim  zajišťoval 

příslušnost  ke  společenské  elitě.  Teoreticky  (i  když  v  praxi  to často  bývalo  jinak)  záviselo  jen  na  nich,  komu  nabídnou  své 

služby.  Každý  rytíř,  jakkoli  byl  chudý  či  nepříliš  významného 

původu, patřil podle zákona mezi svobodné lidi a dopustil-li se 

něčeho, měl právo na veřejný proces. 

Někteří vazalové na svých lenních pánech záviseli dokonce 

i  pokud  šlo o  koně  a  výzbroj.  Jiní,  ačkoli přijímali  za odměnu různé statky,  mohli  být  i  skutečnými  vlastníky svých pozemků 

nebo  držiteli  duchovenských  prebend.  I  když  byl  vazal  vůči 

svému  pánu  dokonale  loajální  a  povinnost  účasti  na  jeho 

soukromých  vendetách  považoval  za  věc  cti,  jeho  závazek 

nebyl  neomezený;  vše  se  řídilo  podle  zvyklostí  a  zákonů. 

Například sloužit v pánově vojsku byl povinen jen čtyřicet dnů 

v roce. Kromě toho mohl přejít do služeb někoho jiného, pokud 

jedna  ze  stran  nebyla  schopna  plnit  podmínky  dohody.  Rytíři 

sloužili  různým  knížatům,  od  nichž  mohli  získat  koně  nebo 

nějaký plat. Vazba  mezi pánem a  vazalem  nemusela nutně  být 

dědičná,  ale  často  se  to  stávalo.  Vzájemnými  sňatky  se 

vytvářely  nové  příbuzenské  vztahy  a  vznikala  loajalita  vůči 

společnému rodu. 

I ve východním  císařství  a  islámských chalífátech se  šířilo 

násilí  a  každou  změnu  vládce  obvykle  provázela  občanská 
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válka.  Avšak  zatímco  byzantský  císař  nebo  chalífa  mohli  ve 

svých  rukou  soustředit  všechny  mocenské  páky  sjednoceného 

státu,  různorodá  knížectví,  jež  začala  vznikat  na  území  bývalé západořímské  říše,  se  po  smrti  Karla  Velikého  už  nikdy 

nespojila pod vládou jediného panovníka. 

Tato  skutečnost  měla  závažné  důsledky  pro  papežskou 

stolici.  Když  se  Karlovo  impérium  za  vlády  jeho  svářících  se 

nástupců rozpadlo, papež „byl ponechán napospas v hadí  jámě 

italské  politiky“.78  Posledním  skutečným papežem  té  doby  byl 

Mikuláš  I.  (858-867).  Během  sta  let,  následujících  po  jeho 

smrti,  se  o  právo  jmenovat  nástupce  sv.  Petra  mezi  sebou 

svářily  mocné  římské  rody,  například  rodina  Theophylactů.  V 

roce 882 se Jan VIII. jako první z papežů stal obětí vraždy - byl 

ubit svým vlastním doprovodem. Štěpán VI. přikázal vyjmout z 

hrobu mrtvolu jednoho ze svých předchůdců, papeže Formosa, 

a dal  ji  odít  do  papežských  rouch  a  posadit na  trůn,  aby  mohl Formosa  obžalovat  z  křivopřísežnictví  a  zneužití  pravomoci. 

Potom  mrtvému  uťali  tři  prsty  na  pravé  ruce,  jimiž  žehnal 

věřícím, a mrtvolu hodili do Tibery. Krátce nato Štěpána svrhli 

Formosovi stoupenci. Byl uvězněn a potom uškrcen. 

Osobní zkaženost  mnoha papežů  nemusela  ještě znamenat, 

že nebyli schopni  vládnout církvi. Jan X.,  jenž se na stolec sv. 

Petra  dostal  s  pomocí  mocných  Theophylactů,  zorganizoval 

koalici  italských  států  proti  muslimům,  kteří  pustošili  římská 

území už po šedesát  let. Také se postavil do čela jednotek, jež 

po  tříměsíčním  obléháním  dobyly  jejich  pevnost  v  ústí  řeky 

Garigliano.  Dva  papeži,  jmenovaní  římským  despotou 

Alberichem  II.  (Lev  VII.  a  Agapetus  II.),  byli  upřímnými  a 

schopnými  reformátory.  Dokonce  i  Jan  XI.,  nemanželský  syn 

Marozie  z  rodu  Theophylactů,  požehnal  církevní  reformě,  jež 

nepřímo souvisí  i s historií templářů: vzal pod přímou ochranu 

papežské  stolice  komunitu  benediktinských  mnichů  v 
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burgundském opatství, zvaném Cluny. 

Cluny založil v roce 910 akvitánský vévoda Vilém Zbožný, 

aby  odčinil  hříchy  svého  mládí  a  zajistil  si  na  onom  světě 

spásu.  Do  čela  komunity  postavil  jistého  Berná,  původem 

burgundského  šlechtice,  který  byl  v  té  době opatem odlehlého 

kláštera  v  Baume.  Kromě  Berná  vévoda  také  vybral  pro  nový 

klášter  pěkné  místo  v  kopcích  na  západ  od  řeky  Saóny. 

Uplynulé  století  znamenalo  pro  benediktinský  řád  úpadek. 

Štědré  dary  minulých  generací  přinesly  klášterům  bohatství  a 

učinily  je  terčem  neustálých  požadavků  ze  strany  dědiců 

dřívějších dobrodinců. Výnosy z klášterních  majetků se platilo 

za výchovu mladších  šlechtických  synů, kteří se - i když třeba 

vůbec  neměli  náboženské  sklony  -  klášterům  vnucovali  jako 

převorové  a  opati.  Klášterních  hodností  též  využívali  místní 

biskupové, často spříznění se světskými pány, jako prebend pro 

své příbuzné. 

Ve  snaze  zabezpečit  klášteru  v  Cluny  svobodnou  volbu 

opata  svěřil  jej  vévoda  Vilém  do  ochrany  přímo  papežské 

stolici  a  Berno  prosadil  reformy,  jejichž  cílem  bylo  zastavit 

úpadek  a  obnovit  přísné  dodržování  původních  pravidel 

Benedikta  z  Nursie.  Nové  hnutí  vzkvétalo  a  pod  přímým 

vedením  clunyské  komunity  vznikla  celá  síť  dalších  klášterů. 

Bernův  nástupce,  opat  Odo,  požádal  nemravného  papeže  Jana 

XI., aby rozšířil  papežskou ochranu  i  na  nový klášter v Déols. 

Stejně  jako  Berno  i  Odo  pocházel  z  franské  šlechty  a  stal  se zakladatelem  tradice,  podle  níž  clunyští  mniši  byli  sice 

šlechtického 

původu, 

avšak 

plní 

opravdové 

pokory, 

inteligentní, a přitom absolutně oddaní víře, učení, ale prostí, a 

vždycky veselí a radostní. 

Díky  šlechtickému  původu  nebylo  pro  Odona  těžké 

navazovat styky  s  papeži  a  knížaty,  a  oni se  také rádi  obraceli na  něho.  Papež  Lev  VII.  ho  pozval  do Říma,  kde Odo  sjednal 
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dohodu  mezi  Alberichem  II.  a  italským  králem  Hugem  a 

podnítil  reformu  klášterů  v  Římě  a  v  papežských  státech  - 

mimo  ji-  .  né  i  v  prvním  opatství  Benedikta  z  Nursie,  v 

Subiaku.  Po  něm  následovala  řada  schopných,  zbožných  a 

dlouhověkých  clunyských  opatů  -  Aymard,  Mayeul,  Odilo, 

Hugo,  Pons  a  Petr  Ctihodný  -,  jejichž  působení  ve  funkci 

překlenulo údobí dlouhé dvě stě jedenáct let. Stejně jako Odo i 

oni byli přáteli a poradci císařů, králů, vévodů a papežů. Roku 

972  byl  vážený  clunyský  opat  Mayeul  při  přechodu  Alp  zajat 

Saracény, kteří podnikali nájezdy ze své základny ve Fraxinetu 

v  Provenci.  Později  byl  propuštěn  za  výkupné,  avšak  tento 

skandální  skutek  vyvolal  reakci,  jež  nakonec  znamenala 

vyhnání všech muslimů z Francie.79 

Vliv  clunyského  kláštera  ve  století  následujícím  po  jeho 

založení byl obrovský. V letech 1073-1119 vládlo šest papežů, 

kteří byli původně mnichy -a tři z nich přišli z Cluny. Nicméně, 

z  bahna  korupce  papežský  úřad  nevytáhl  reformní  zápal 

clunyských  benediktinů, ale zásah  německých císařů. Po smrti 

Karla  Velikého  zvítězilo  nad  římskou  zásadou  nedělitelnosti 

impéria  pravidlo,  obvyklé  mezi  germánskými  kmeny,  o 

rozdělení  království  rovným  dílem  mezi  panovníkovy  dědice. 

Jeho  dědictví  tedy  bylo  rozděleno  na  tři  části:  Francii  na 

západě, Německo na východě a mezi nimi se táhl úzký, dlouhý 

pruh prostředního království, jež sahalo od Flander až po Řím. 

Jmenovalo  se  Lotharingia,  německy  Lottringen,  francouzsky 

Lorraine  (to  je  dodnes  francouzský  název  Lotrinska),  protože 

připadlo Karlovu nejstaršímu synu Lotharovi, který také zdědil 

císařskou korunu. 

Ve  století  následujícím  po  Karlově  smrti  „postihla 

civilizaci  a  řád  hluboká  krize“.80  Teprve  poté,  co  si  německá knížata  vyvolila  za  své  vůdce  saské  vévody,  došlo  k  oživení 

koncepce obnovy římského impéria, jak o něm uvažoval papež 
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Lev III. Mělo zahrnovat celé Německo a část Itálie a vládnout 

mu  měl  německý  velmož  s  nově  upravenými  pravomocemi. 

Tato  „Svatá  říše  římská“  byla  výlučně  duchovním  dítětem 

saského  vévody  Oty  I.,  zvaného  Ota  Veliký,  který  v  roce  951 

překročil  Alpy,  aby  uplatnil  své  nároky  na  italská  území.  V 

Pavii  byl  prohlášen  králem  Itálie  a  odtud  pochodoval  se  svou 

armádou  až  k  bránám  Říma.  Zavázal  se,  že  bude  respektovat 

dosavadní  výsady  města  a  ochraňovat  Svatou  stolici,  a 

zkorumpovaný,  mladý  papež  Jan  XII.  mu  vsadil  na  hlavu 

císařskou korunu. 

Toto  obnovení  římského  impéria  nebylo  jen  účelovým 

politickým krokem či nějakou pitoreskní fikcí. Západní Evropa 

dospěla  k  názoru,  že  je  „jednotným  společenstvím;  nikdy 

předtím  to  v  tomto  smyslu  vnímáno  nebylo,  ani  nikdy 

potom“.81  Každý  člověk  byl  sice  povinován  přímou  loajalitou 

svému  lennímu pánu,  ale  nemluvil o sobě  jako o Angličanovi, 

Francouzi či Němci, nýbrž jako o křesťanovi; všudypřítomnost 

a  neomezenou  vládu  náboženství  mu  dávala  najevo  nejen 

církev,  ale  i  stát.  „První  zásadou  křesťanství  je  láska,  a  nyní tedy  láska  měla  spojit  všechny  lidi,  jež  až  dosud  od  sebe 

oddělovaly podezíravost, předsudky a pýcha na svůj rod. Nová 

víra  dala  vzniknout  společenství  věřících,  Svaté  říši,“  ...  kde 

„slova  ,křesťanský’  a  ,římský’  znamenala  jedno  a  totéž.“82 

Neexistovaly  národní  církve,  protože  neexistovaly  ani  národy: 

kdyby  nepolitický  člověk  středověku  byl  schopen  definovat 

společenství, v němž žije, hovořil by o světovém státu. 

Naneštěstí  se  málokdy  podařilo  dosáhnout  ideální 

spolupráce mezi papežem  a císařem,  na  níž závisel výkon této 

univerzální  moci.  A čím  větší  slovo získávali v církvi clunyští 

reformátoři,  tím  častěji  se  jejich  úsilí  o  osvobození 

duchovenstva  z  vlivu  světské  moci  dostávalo  do  rozporu  se 

záměry  císařů.  Situaci  navíc  komplikovala  důležitost,  již  v 
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Římě  sídlící  papežové  přičítali  svému  postavení  světských 

vládců.  Dělali  si  nároky  na  velkou  část  Itálie  a  z  právního 

hlediska  tyto  požadavky  odůvodňovali  tím,  že  území  obdrželi 

„darem od císaře Konstantina“. Prý ho papež Silvestr I. vyléčil 

z malomocenství a on za odměnu věnoval nástupcům sv. Petra 

město  Řím  a  blíže  neurčená  italská  území.  Dokument, 

potvrzující  toto  darování,  byl  v  polovině  osmého  století 

zfalšován.  Franský  král  Pipin  tehdy  zachránil  papeže  Štěpána 

II.  před  Langobardy  a  potvrdil  „Konstantinův  dar“  jako  „Dar 

Pipinův“.  Ať  už  to  s  právoplatností  tohoto  podvrhu  bylo 

jakkoli,  Frankové  považovali  dokument  za  platný.  Dalo  by  se 

snad  říci,  že  Pipin  měl  právo  darovat  papeži  země,  které 

předtím  dobyl,  proti  tomu  však  ostře  vystupovali  byzantští 

císaři,  kteří  se  prostřednictvím  svých  exarchů  v  Ravenně 

dožadovali navrácení velkých částí Itálie. Do sporu se zapojili i 

západní císaři, protože se považovali za Caesarovy nástupce - a 

tedy  za  vládce  všech  území,  jež  kdysi  byla  součástí  římského 

impéria. 

V  důsledku  těchto  vzájemně  si  protiřečících  požadavků 

papežové  vždycky  usilovali  o  udržení  politické  rovnováhy  v 

Itálii;  to  jim  umožňovalo  zajistit  si  výhodné  postayení.  Avšak spory  o  suverenitu  nad  papežskými  státy  nepředstavoval  ani 

zdaleka  jedinou  příčinu  rozbrojů  mezi  papeži  a  německými 

císaři.  Daleko  naléhavější  byla  otázka  pravomoci  světských 

vládců  jmenovat  ve  svých  zemích  držitele  duchovenských 

úřadů.  Teoreticky  opata  volilo  společenství  mnichů  a  biskupa 

duchovní  z  jeho  diecéze.  Jenže,  jak  jsme  viděli  už  v  případě Martina  z  Tours,  výsledek  takové  volby  býval  často  napadán. 

Nešlo  však  jen  o  kandidátův  duchovní  formát;  mnohem 

důležitější  byla  jeho politická  loajalita a příbuzenské vazby.  V 

původní  římské  říši  biskupové  ve  svých  diecézích  často 

přebírali  povinnosti  světských  úředníků.  Díky  všemožným 
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darům  a  odkazům  se  také  stávali  bohatými  statkáři  a  měli  k 

dispozici  ozbrojené  vazaly.  Zejména  v  Německu  existovaly 

diecéze,  jako  třeba  Kolín  nad  Rýnem,  Můnster,  Mohuč, 

Wůrzburg  a  Salcburk,  jež  se  staly  samostatnými  knížectvími. 

Loajalita člověka, který třímal  v rukou biskupskou berlu,  měla 

tedy  pro  římského  císaře  a  německá  knížata  zásadní  význam. 

Avšak k berle patřilo i palium, pruh bílé vlněné látky, zavěšený 

kolem  ramen,  jenž  byl  symbolem  úřadu,  a  biskupovi  jej  mohl 

předat jedině papež. 

Sílící  rozpory  mezi  papežem  a  císařem  vedly  k  otevřené 

roztržce  v  době,  kdy  se  papežem  stal  jistý  Hildebrand, 

původem  z  chudé  toskánské  rodiny,  který  sloužil  čtyřem 

předchozím papežům jako velmi schopný rádce. Roku 1073 ho 

římský  lid  a  duchovenstvo  provolalo  papežem.  Z  úcty  k 

Řehořovi Velikému přijal jméno Řehoř.* Stejně jako jeho velký 

jmenovec,  i  tento  Řehoř  byl  výjimečně  inteligentní  a  schopný 

muž, s dlouholetými zkušenostmi se správou církve. Energicky 

prosazoval  reformy,  vydával  dekrety  proti  svatokupectví 

(obchodování  s  církevními  funkcemi)  a  proti  sňatkům 

duchovních,  ale  také  zakázal  jmenování  biskupů  světskou 

mocí. Právě toto opatření vyvolalo konflikt mezi ním a císařem 

Jindřichem  IV.  Jindřich  svolal  synod  německých  biskupů,  aby 

Řehoře  svrhl.  Řehoř  na  oplátku  císaře  vyobcoval  z  církve  a 

zbavil  jeho  poddané  závazku  loajality  vůči  panovníkovi.  Ve 

svém  dokumentu   Dictatus   papae  mimo  jiné  požadoval  pro římského  papeže  nejvyšší  legislativní  i  soudní  pravomoc  nad 

všemi vládci, ať už světskými, či z řad duchovenstva. 

Papežova  rozhodnutí  o  zániku  platnosti  slibů  loajality 

využili  Jindřichovi  protivníci  a  císař  byl  nakonec  nucen  vydat se za Řehořem do hradu Canossy v severní Itálii, kát se a prosit 

o odpuštění - dokonce stál bos ve sněhu u hradní brány. Avšak 



* Řehoř  Vil.;  pozn.  překl. 
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Jindřichovým pokořením konflikt neskončil  a - částečně vinou 

Řehořovy  neústupnosti  -  pokračoval  po  celou  dobu  jeho 

působení na papežském stolci. V roce 1084 Jindřichova vojska 

dobyla  Řím  a  Řehoře  zachránil  jen  vzestup  nové  mocnosti 

jižně od papežských států - normanského království na Sicílii. 

„K  usídlení  Normanů  v  Neapolském  a  Sicilském 

království,’’  napsal  Gibbon,  „došlo  velmi  romantickým 

způsobem  a  tato  událost  měla  ty  nejzávažnější  důsledky  pro 

Itálii  i pro východní  císařství.“83 Jen  několik generací poté, co 

se  Rollo  se  svými  Vikingy  usídlil  v  severní  Francii,  se 

křesťanské  frankofonní  vévodství  Normandie  stalo  evropskou 

mocností.  V  roce  1066  Rollův  prapra-pravnuk  Vilém*  porazil 

anglického krále Harolda II. v bitvě u Hastingsu a vydobyl pro 

sebe anglický trůn. 

Na rozdíl od dobývání Anglie byl normanský vpád do jižní 

Itálie  čistě  soukromou  iniciativou,  jejíž  počátky  najdeme  ve 

svatyni  archanděla  Michaela  v  Monte  Garganu  v  Apulii**  na 

březích  Jadranu,  na  ostruze  italské  boty.  Tam  se  začátkem 

jedenáctého  století  skupina  normanských  poutníků  potkala  s 

řeckým  vyhnancem  z  nedalekého  Bari,  jež  tehdy  ovládala 

byzantská  říše.  Přesvědčil  je,  aby  mu  pomohli.  Poutníci  se 

vrátili  do  Normandie,  kde  naverbovali  celou  armádu 

dobrodruhů, v přestrojení  za poutníky překročili  Alpy a ačkoli 

se  jim  útok  na  Bari  nezdařil,  stali  se  obávanými  žoldnéři,  po nichž  byla  velká  poptávka  mezi  velmoži,  soupeřícími  o  vládu 

nad  jižní  Itálií.  Díky  své  odvaze,  síle,  agresivitě  a  bojovým schopnostem dokázali znovu a  znovu porážet mnohem silnější 

vojska,  jež  proti  nim  vysílali  lombardští  vévodové  z  Neapole, 

Salerna a Beneventa, nebo pověřenci byzantských císařů. 

Pro  tyto  tvrdé  seveřany  byla  bohatá  území,  ovládaná 



* Vilém I. Dobyvatel;  pozn.  překl. 

** Dnešní Puglia;  pozn.  překl. 
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„zženštilými  tyrany“,  zralým  plodem,  který  stačilo  jen 

utrhnout. Během několika desetiletí ovládli celou jižní Itálii, až 

na  pobřežní  města,  jež  zůstala  v  byzantských rukou. Zpočátku 

Normané pomáhali  byzantským  vojskům v jejich snaze  vyrvat 

Sicílii  muslimům,  kteří  ji  ovládali  už  po  dvě  stě  let,  a  potom tento  plán  přijali  za  svůj.  Vedoucí  postavení  nad  ostatními 

šlechtici  si  vydobyla  rodina  Hautevillů,  náležící  k  nižší 

normanské  šlechtě.  Roger  Guiscard  v  roce  1060 dobyl  Reggio 

a  Messinu  na  sicilském  pobřeží  a  po  třiceti  letech  bojů  s 

muslimy si celý ostrov podrobil. Na pevnině mezitím jeho bratr 

Robert dobyl Bari a Salerno. 

Římského papeže Lva IX. vznik  normanských států zprvu 

polekal; v roce 1053 proti nim vytáhl v čele vojska - a v bitvě u 

Civitate utrpěl porážku. Papež padl do zajetí, avšak Normané s 

nim zacházeli slušně, protože toužili  po koruně a  jen on  jim  ji 

mohl dát. Papežové pochopili, že taková mocnost, která vyváží 

sílu  německých  císařů,  jim  může  jedině  prospět,  a  v  jejich 

politice  nastal  obrat.  Papež  Mikuláš  II.  na  radu  Hildebranda  - 

budoucího  Řehoře  VII.  -  stvrdil  právoplatnost  normanských 

vládců v Apulii a na Sicílii. Oni na oplátku uznali jeho nejvyšší 

moc  a  zavázali  se  poskytnout  mu  vojenskou  pomoc.  Papež 

Alexander  II.  (opět  na  Hildebrandovu  radu)  poslal  praporce 

normanským  a  francouzským  rytířům,  kteří  bojovali  proti 

muslimům  na  Sicílii  a  ve  Španělsku,  a  obdaroval  je odpustky. 

Tato  politika  se  vyplatila,  když  Normané,  vedení  Robertem 

Guiscardem,  ochránili  Řehoře  před  vojsky  německého  císaře 

Jindřicha IV. Při té příležitosti však Normané proti sobě natolik 

popudili obyvatele Říma, že papež musel z města uprchnout do 

Monte  Cassina  a  později  až  do  Salerna,  kde  zemřel.  Trval  na 

tom,  že  umírá  v  exilu  jen  proto,  že  „miloval  spravedlnost  a 

nenáviděl zlo“. 

Hildebrandovy nároky ohledně papežské svrchovanosti nad 
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všemi  světskými  i  duchovními  vládci  souvisely  i  s  pocitem 

odpovědnosti 

za 

osud 

křesťanstva. 

K 

jeho 

nikdy 

neuskutečněným tužbám patřilo  vyslat křesťanské vojsko proti 

islámu.  Až  dosud  se  saracénská  hrozba  nacházela dosti  blízko 

samého  Říma,  takže  papežové  přenechávali  starost  o  boje  na 

východní  frontě  byzantským  císařům.  Kromě  toho  zde 

existovala  letitá  rivalita  s  byzantskými  Řeky  a  pocit 

nadřazenosti  vůči  nim.  Nešlo  jen  o  to,  že  zvyk  byzantských 

vládců  vypichovat  svým  sokům  oči  urážel  city  katolických 

křesťanů;  papežská  stolice  se  také  občas  uchylovala  k 

podobným  barbarstvím.  Řekové  však  byli  považováni  za 

zrádný  národ,  zkažený  dekadencí  Východu.  Byzantští  císaři 

zaměstnávali eunuchy nejen jako strážce svých manželek, ale  i 

ve vysokých církevních i státních funkcích. Jen čtyři úřady jim 

zůstaly  uzavřeny  a  „mnozí  ctižádostiví  rodiče  by  beze  všeho 

souhlasili  s  vykleštěním  svých  potomků“.84  Italský  biskup 

Liudprand  z  Cremony,  jehož  císař  Oto  I.  vypravil  s 

diplomatickým 

posláním 

do 

Cařihradu, 

vylíčil 

sídlo 

byzantských 

císařů 

jako 

„místo 

plné 

lží, 

podvodů, 

křivopřísežnictví  a  hrabivosti.  Chamtivé,  lakotné,  marnivé 

město.“  Tyto  soudy,  pronášené  zapadaný  na  adresu 

byzantského hlavního města, však zajisté 

podmiňoval i vztek, vyvolaný riadutostí Byzantinců, a také 

závist,  protože  jejich  metropole  předčila  Řím  co  do  rozlohy  i nádhery.  Nikdy  ji  nevyplenily  barbarské  armády  a  přes 

všechnu  občasnou  krutost  ze  strany  vykonavatelů  moci  se 

jednalo  o  hluboce  zbožnou  společnost,  která  chovala  v  úctě 

intelektuální schopnosti a v jejíchž středních a vyšších vrstvách 

prakticky neexistovala negramotnost. 

Jinými  slovy,  východní  impérium,  jakkoli  mělo  sklon 

podléhat  orientálním  vlivům,  si  uchovalo více síly  zděděné po 

jednotném  starověkém  římském  státu  než  západní  císařství.  I 
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nadále  v  něm  existovali  placení  státní  úředníci  a  trvale 

udržovaná,  ukázněná  profesionální  armáda.  Na  rozdíl  od 

západních  vojsk,  sestávajících  z  těžko  zvládnutelných 

individuí,  svolávaných   ad   hoc  a  sloužících  v  souladu  s feudálními  zvyklostmi  jen  po  omezenou  dobu,  bylo  možno 

pravidelné  jednotky  byzantského  vojska  vycvičit  k  manévrům 

podle  složitých  rozkazů  vojevůdců,  vyškolených  ve  strategii  a 

taktice.  Nejlépe  spravovaný  stát  tehdejšího  světa  měl  k 

dispozici i nejschopnější armádu. 

Mezi  východní  a  západní  větví  křesťanské církve vyvstaly 

závažné rozpory. Šlo o to, který ze dvou patriarchů by měl být 

považován za  hlavu  celého  křesťanstva,  ke  které větvi  se  mají 

přiklonit  národy  nově  obrácené  na  víru,  a  také  o  doktrínu  - 

nejen o známou  stať církevního  Kréda, pojednávající o filoxii, 

což je otázka, zajímající  jen nejerudovanější teology,  jako spíš 

o to, zda uctívat či neuctívat obrazy (ikony) Krista a světců. V 

osmém  století  se  vládci  východní  říše  začali  přiklánět  k 

muslimskému  postoji,  podle  nějž  je  uctívání  ikon  prakticky 

totéž  co  modloslužebnictví,  a  tedy  musí  být  zakázáno.  Z  toho 

vyplynuly  spory,  vedoucí  k  násilí  a  perzekuci,  jež  trvaly  celé století.  Římští  papežové  ikonoklasmus  odsoudili.  Kdyby 

zvítězil  v  celém  křesťanském  světě,  zahubil  by  už  v  zárodku 

rozvoj malířského umění, jež se mělo v budoucnu stát jedním z 

nejskvělejších  plodů  západní  civilizace.  Nebyl  by  žádný  Fra 

Angelico,  Raffael  ani  Leonardo  da  Vinci.  Tento  střet  však 

nepříznivě  poznamenal  vztahy  řecké  a  latinské  větve  v 

křesťanské  církvi.  Spory  mezi  nimi  dosáhly  vrcholu  v  roce 

1054 vzájemným uvržením do klatby a exkomunikací. 

Když  však  se  byzantská  říše  ocitla  ve  vleklém  konfliktu  s 

islámem,  o  loajalitě  latinské  větve  vůči  křesťanským 

souvěrcům  z  východu  nebylo  pochyb.  Po  skončení  první  vlny 

muslimských  dobyvačných  tažení  vedla  hranice  mezi  Byzancí 
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a  bagdádským  abbásovským  chalífátem  pohořím  Taurus  nad 

Antiochií,  v  jižním  cípu  Malé  Asie.  Počátkem desátého století 

vytáhla do boje císařská vojska pod velením dvou arménských 

generálů  a  jejich  cílem  bylo  dobýt  zpět  ztracená  území. 

Podařilo  se  jim  získat  Kypr  a  severní  Sýrii  včetně  Aleppa. 

Jeruzalém  sice  stále  zůstával  v  moci  fátimovských  chalífů, 

vládnoucích  z  Káhiry,  ale  mnohem  větší  město  Antiochie,  jež 

bylo  také  sídlem  patriarchy,  se  navrátilo  do  křesťanských 

rukou.  V  roce  1025  sahala  byzantská  říše  na  západě  až  k 

Messinské  úžině  a  severnímu  pobřeží  Jadranu,  na  severu  až  k 

Dunaji  a  Krymu  a  na  východě  až  po  města  Melitine  a  Edessu 

za Eufratem. 

Vojenská síla impéria však nebyla stabilní. Sociální změny 

uvnitř říše  vynesly do popředí vlastníky rozlehlých pozemků a 

vedly k tomu, že v  Anato-lii  vymizela třída malých  statkářů, z 

jejichž rodin se až dosud rekrutovali  vojáci  byzantské armády. 

V  důsledku  toho  císařství  stále  více  záviselo  na  žoldnéřských 

jednotkách. Navíc se na východních hranicích impéria objevila 

nová vlna islámských nájezdníků, seldžuckých Turků. 

Seldžukové byli kmenem kočovných lupičů ze stepí střední 

Asie. V desátém století dobyli bagdádský chalífát, přijali islám 

a  prohlásili  se  za  ochránce  sunnitských  muslimů.  I  další 

turkotatarské  kmeny,  poháněné  stejnou  směsicí  náboženského 

zápalu a záliby v drancování jako arabští zakladatelé islámu, se 

s  loupeživými  úmysly  začaly  stahovat  k  východním  hranicím 

byzantské říše. V roce 1071 se Seldžukové pod velením sultána 

Alpa  Arslana  střetli  u  Manzikertu,  blízko  arménského  jezera 

Van,  s  převážně  žoldnéřským  byzantským  vojskem,  v  jehož 

čele stál císař Romanus IV. Diogenés. Byzantinci byli poraženi 

a  sám  císař  se  stal  zajatcem  Alpa  Arslana.  Teď  už  postupu 

Turků nic nebránilo. Turkotatarské kmeny zavalily Malou Asii, 

v roce 1081 dobyly Nikaiu,  ležící asi sto padesát kilometrů od 
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Cařihradu,  a  založily  provincii,  kterou,  protože  původně  byla 

součástí  římské  říše,  pojmenovaly  sultanát  Rúm.  Byzantincům 

odčerpávala  síly  nutnost  bojovat  na  dvou  frontách.  V  témže 

roce,  kdy  byla  svedena  bitva  u  Manzikertu,  padla  jejich 

poslední  pevnost  v  Itálii,  Bari,  do  rukou  sicilských  Normanů, 

vedených  Robertem  Guiscardem.  Ti  potom  přepluli  Jadran, 

dobyli  přístav  Dráč*  a  připravovali  se  k  tažení  na  Soluň. 

Byzantinci  jim  nedokázali  vzdorovat.  Malá  Asie,  kterou  nyní 

ovládli  Seldžukové,  byla  pro  říši  hlavním  zdrojem  obilí  a 

pocházela  odtud  i  polovina  pracovních  sil.  Z  kdysi  mocného 

impéria  zbyl  nyní  jen  malý  řecký  stát,  jemuž  hrozilo  úplné 

zničení.  V  kritické  situaci  Byzantinci  rozumně  pozvedli  na 

císařský  trůn  svého  nejschopnějšího  vojevůdce,  Alexia 

Komnéna.  Pomohla  jim  i  prozřetelnost,  protože  normanský 

vůdce  Robert  Guiscard  i  seldžucký  sultán  Alp  Arslan  zemřeli. 

Přesto  se však  Byzantinci  nacházeli  ve  velmi  obtížné  situaci  a císař  Alexius  se  obrátil  s  žádostí  o  pomoc  na  křesťanské 

souvěrce ze západu. 

První  kontakt  v  západním  křesťanstvu  navázal  Alexios  s 

Robertem  Flanderským,  který  kolem  roku  1085  vyslal  do 

Cařihradu  malou  jednotku  rytířů.  Možná  to  byl  právě  Robert, 

kdo  Alexiovi  vysvětlil,  že  v  západní  Evropě  má  nyní  větší 

slovo  papež  než  římský  císař,  a  tak  se  v  roce  1095  byzantští delegáti  dostavili  na  církevní  koncil,  pořádaný  v  severoitalské Piacenze. 

Papež,  který  koncilu  předsedal,  pocházel  z  Burgundska  a 

jmenoval  se  Odo  de  Lagery.  Byl  synem  příslušníků  nižší 

burgundské  šlechty  ze  Chátillonsur-Marne,  a  měl  tedy  týž 

původ  jako  vedoucí  osobnosti  clunyských  reforem.  I  on  byl 

vychován  jako  zanícený  křesťan.  V  chrámové  škole  v  Remeši 

ho učil vynikající Bruno, který roku 1084 na odlehlém místě v 



* Dyrrhachium, dnes Durrěs (Dráč), Albánie;  pozn.  překl. 
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Alpách,  nedaleko  Grenoblů,  založil  mnišskou  komunitu,  jež 

dala  vznik  kartuziánskému  řádu  -La  Grande  Chartreuse. 

Kněžské svěcení získal Odo de Lagery v Remeši a v hierarchii 

církevních  hodností  vystoupal  až  k  úřadu  arciděkana.  V  roce 

1070 však dráhu církevního úředníka opustil a stal se mnichem 

v  Cluny.  Nějaký  čas  byl  převorem  pod  vedením  opata  Huga, 

ale  později  ho  papež  Řehoř  VII.  povolal  do  Říma  a  jmenoval 

kardinálem-biskupem  v  Ostii.  Roku  1088  se  stal  papežem  a 

přijal jméno Urban II. 

Urban  byl  zdvořilý,  smířlivý  člověk  příjemného  zevnějšku 

a choval svůj úřad ve stejné úctě jako jeho předchůdce a učitel 

Řehoř  VIL;  na  rozdíl  od  něho  však  svou  autoritu  v  těchto 

těžkých dobách prosazoval s  větším taktem. Jeho smířlivost se 

vztahovala i  na Byzanc. V roce 1089 na koncilu v Melíi zrušil 

exkomunikaci  císaře  Alexia  a  odměnou  se  mu  dostalo  stejně 

smířlivých kroků ze strany Cařihradu. Toto sblížení povzbudilo 

Alexia v jeho úmyslu obrátit se na latinskou církev s prosbou o 

pomoc. Jeho vyslancům  bylo umožněno zúčastnit se koncilu  v 

Piacenze  a  shromáždění  otcové  vyslechli  jejich  výmluvný 

popis utrpení, jemuž jsou vystaveni křesťanští bratři z východu. 

Po  skončení  koncilu  se  biskupové  rozcházeli  s  jasným 

vědomím,  jakou  hrozbu  představuje  další  postup  nevěřících,  a 

Urban  II.  se  vydal  do  Francie,  zatížen  břemenem  osobní 

odpovědnosti,  kterou  jako  nejvyšší  představitel  Kristovy 

všeobecné církve pociťoval za její další osud. 

Po  přechodu  Alp  zamířil  Urban  II.  nejprve  do  Valence  v 

údolí Rhóny a potom do Le Puy, kde byl biskupem  jiný prelát 

aristokratického původu, Adhémar de Monteil. Ten  několik  let 

předtím  vykonal  pouť  do  Jeruzaléma,  a  tak  mohl  papeže 

informovat  o  svých  zkušenostech.  Z  Le  Puy  rozeslal  papež 

výzvu všem biskupům katolické církve, aby za ním v listopadu 

téhož  roku  přišli  do  Clermontu.  Potom  odcestoval  do 

92 

ZNOVUDOBYTÍ CHRÁMU 

Narbonne,  vzdáleného  jen  asi  sto  šedesát  mil  od  západní 

hranice křesťanského světa za Pyrenejemi. Ocitl se v Provenci, 

kde v té době vládl zkušený bojovník proti Saracénům ve Špa- 

nělsku  Raimond  de  Saint-Gilles,  hrabě  z  Toulouse  a 

markýz z Provence. Z Narbonne cestoval Urban II. po pobřeží 

Středozemního moře na východ, do Saint-Gilles v deltě Rhóny, 

a pak údolím Rhóny na sever až do Lyonu, kam dorazil v říjnu. 

Z Lyonu pokračoval do Cluny  v Burgundsku, kde kdysi býval 

převorem. V tamním velkém chrámu zasvětil hlavní oltář, který 

se na dlouhá  léta  stal  největším  v  západní  Evropě. Z Cluny  se 

vydal  do Souvigny  a  pomodlil  se  tam  u  hrobu opata  Mayeula, 

jehož v minulém století při přechodu Alp unesli Saracéni, který 

později  odmítl  papežskou  tiáru  a  nyní  byl  považován  za 

jednoho z nejsvětějších clunyských opatů. 

Co  asi  Urbana  napadalo  při  modlitbách  nad  Mayeulovým 

hrobem? Nepochybně cítil, že je třeba nějak pomoci byzantské 

říši v boji proti seldžuckým Turkům. Byly zde však i naléhavé 

problémy,  týkající  se  zájmů  západních  křesťanů  -  především 

otázka  volného  průchodu  pro  poutníky,  cestující  do  Svaté 

země.  Poutnictví  už  po  řadu  staletí  neodmyslitelně  patřilo  k 

duchovnímu  životu  křesťanů.  Každým  rokem  putovaly 

Evropou  tisíce  lidí  k  modlitbám  na  oblíbených  místech, 

například v kostele archanděla Michaela v Monte Garganu, kde 

se  zrodila  myšlenka,  vedoucí  k  příchodu  normanských  rytířů 

do  jižní  Itálie,  či  v  chrámu  apoštola  Jakuba  v  Compostelle,  v provincii  Galicia  v  severozápadním  Španělsku.  Poutě  někdy 

začínaly v burgundském opatství ve Vézelay, kde byly uloženy 

ostatky  sv.  Maří  Magdalény,  nebo  přímo  v  klášteře  v  Cluny. 

Někdy poutníci mířili do Říma, kde se modlili u hrobů apoštolů 

Petra a Pavla - už  jsme se zde zmínili o skupině anglosaských 

poutníků,  zmasakrovaných  při  saracénském  útoku  na  Řím  v 

devátém století. 
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Avšak nejvíce ceněným cílem poutí byla Svatá země. Půda, 

po  níž  chodil  bůh,  jenž  se  stal  člověkem,  jeho  město  Nazaret, jeho rodiště v Betlémě a především místo, kde vstal z mrtvých, 

svatý  hrob  v  Jeruzalémě.  Putování  tam  bylo  nákladné  a 

nebezpečné.  Nejsnazší  cesta  do  Palestiny  vedla  po  moři,  na 

lodích  amalfských  obchodníků,  avšak  zde  hrozilo  nebezpečí 

pirátského  útoku  či  ztroskotání.  Cestování  po  souši  se  stalo 

bezpečnějším  poté,  co  počátkem  jedenáctého  století  ke 

křesťanské  víře  přestoupilo  uherské  království;  až  do 

seldžuckého vpádu byla dva a půl tisíce kilometrů dlouhá trasa 

napříč  byzantskou  říší  z  Bělehradu  do  Antiochie  relativně 

bezpečná. Jakmile  však křesťané překročili hranice muslimské 

Sýrie,  stávali  se  terčem  různého  obtěžování  a  byly  na  nich 

vymáhány vysoké poplatky. 

To  ale  poutníky  nijak  neodrazovalo;  měli  za  to,  že 

nebezpečí a utrpení patří k  věci. Pro  mnohé z  nich „byla pouť 

jistou formou mučednictví“85, jež přispěje ke spáse poutníkovy 

duše.  Někdy  se  pouť  do  Svaté  země  ukládala  jako  pokání  za 

zvlášť  těžké  hříchy.  „Nejdůležitějším  projevem  obnovené 

spirituality v jedenáctém století - vyvolané clunyským hnutím - 

byly  kajícné  poutě“,84  a  tak  nacházíme  některé  z 

nejproslulejších zlosynů té doby, jako byli Fulko Nerra z Anjou 

nebo  normanský  hrabě  Robert Ďábel,  na pouti  do  Jeruzaléma, 

aby  unikli  trestu  za  své  zločiny;  Fulko,  podobně  jako 

Chaucerova žena z Bathu, absolvoval pouť třikrát. 

Církev  poutě  podporovala  a  sama  je  organizovala.  Podle 

mnichů  z  Cluny  představovala  pouť  do  Jeruzaléma  pro  toho, 

kdo  ji  vykonal,  vyvrcholení  duchovního  života  a  zpřetrhání 

pout,  jež  ho  svazují  se  světem;  Jeruzalém  byl  předpokojem 

onoho  světa.  Tak  jako  dobrý  muslim  považoval  za  svou 

povinnost  alespoň  jednou  v  životě  vykonat  pouť  do  Mekky, 

podobně  mnozí  zbožní  křesťané  toužili  dotknout se  ještě  před 
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smrtí Kristova svatého hrobu. „Po pravdě řečeno byli křesťané 

v jedenáctém století až posedlí myšlenkou cesty do Jeruzaléma 

a Svaté země.“87 

V  průběhu  čtyř  staletí,  kdy  v  Palestině  vládli  Prorokovi 

nástupci,  měli  lidé  Knihy  ke  svým  svatyním  v  zásadě  volný 

přístup.  K  jediné  vlně  otevřeného  pronásledování  křesťanů 

došlo za vlády fanatického káhirského chalífy al-Hákima, který 

dal  na  svém  území  zbořit  všechny  křesťanské  kostely  včetně 

chrámu  Svatého  hrobu  v  Jeruzalémě.  Hákimův  nástupce  však 

povolil  jeho  obnovení.  Nicméně  asi  třicet  let  předtím,  než 

papež Urban II. poklekl u hrobu opata Mayeula, byli mohučský 

arcibiskup s biskupy z Utrechtu, Bamberku a Řezná, kteří vedli 

skupinu sedmi tisíc poutníků od Rýna až k Jordánu, v Palestině 

u Ramalláhu napadeni muslimy a museli se bránit. 

Další z úvah, jež možná táhly Urbanovi hlavou - jakkoli to 

není prokázáno a jedná se o čirou spekulaci -, se týkala potřeby 

najít  nějaký  ventil  pro  vybití  přebytečné  energie  franské 

válečnické  šlechty.  Urban  II.  právě  z  tohoto  prostředí  vzešel  a dobře  věděl,  jaké  potíže  vyvolávají  svárliví  rytíři,  kteří  kromě boje  kopím  a  mečem  nic  jiného  neumějí.  Tito  potomci 

spolubojovníků  merovejských  a  karolínských  vládců  nyní 

tvořili  zvláštní  společenskou  vrstvu  -  vojenskou  elitu.  Ovšem 

náklady  na  výbavu  pro  takového  rytíře,  sestávající  z  drátěné 

košile,  štítu,  kopí,  ocelové  přilby  a  koně,  byly  značné.  I  když některé  zvyklosti  a  pravidla  přetrvávající  z  barbarských  časů 

někdy použití síly zmírňovaly, přesto většinu sporů rozhodoval 

meč.  Nájezdy  na  sousedova  pole  a  stáda  byly  mezi 

středověkými  křesťanskými  rytíři  stejně  běžné  jako  mezi 

arabskými  kmeny  před  příchodem  Muhammada.  „Násilí  bylo 

všudypřítomné,  dotýkalo  se  všech  aspektů  každodenního 

života.“88  Dokonce  i  v  případech,  kdy  se  spor  dostal  před 

soudce,  o  výsledku  často  rozhodoval  boží  soud  v  podobě 
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souboje nebo trýznivé zkoušky. 

Ve  snaze  omezit  nekonečnou  válku  mezi  různými 

skupinami  nenasytné  křesťanské  šlechty  -  a  zejména  ochránit 

před  ní  církevní  majetek  –  využívali  papežové  a  biskupové 

obvyklých  sankcí:  interdiktu  (zákaz  konání  všech  církevních 

obřadů)  a  exkomunikace  (vyobcování  z  církve).  Později  také 

začali  vyhlašovat  tzv.  Boží  mír  -  v  určité  sváteční  dny  či  v časech  půstu,  například  před  Velikonocemi,  bylo  zakázáno 

bojovat.  Toto  opatření  však  přinášelo  jen  částečný  úspěch. 

Pohoršující  bratrovražedné  války  se  rozšířily  po  celém 

západním křesťanstvu. Oč rozumněji působil příklad Normanů, 

jako  byli  Hautevillové,  kteří  svou  agresivitu  vybíjeli  v 

dobývání nových území na účet islámu! 

S  takovými  myšlenkami  tedy  papež  Urban  II.  vstal  od 

hrobu opata Mayeula a zamířil na jih, do Clermontu, na setkání 

se  třemi  sty  biskupů,  kteří  uposlechli  jeho  výzvy.  Koncil 

zasedal  v  katedrále  od  devatenáctého  do  dvacátého  šestého 

listopadu;  vydal  několik  dekretů  proti  obvyklému  zneužívání 

práva  investitury  světskými  vládci,  proti  svatokupectví  a  proti sňatkům  knězi,  vyobcoval  z  církve  francouzského  krále  Filipa 

I. pro jeho cizoložný poměr s Bertradou z Montfortu a vyslovil 

podporu instituci Božího míru. 

V úterý dvacátého sedmého listopadu byli účastníci koncilu 

sezváni na louku za východní branou města; toto zasedání mělo 

být  přístupné  i  veřejnosti.  Papežský  stolec  stál  na  vyvýšeném 

stupni,  odkud  měl  Urban  II.  oslovit  obrovský  dav,  který  se 

shromáždil,  aby  vyslechl  jeho  řeč.  Obsah  jeho  proslovu  byl 

sice  písemně  zaznamenán  až  se  zpožděním,  a  záznam  je  tedy 

zřejmě  přibarven  náladami,  jež  proslov  vyvolal,  nicméně  je 

zřejmé,  že  papež  začal  vyprávěním  o  potížích  byzantských 

křesťanů na východě a o tom, jak je sužují seldžučtí Turci, dále 

se  zmínil  o  útisku  a  obtěžování  křesťanských  poutníků  do 
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Svatého  města  Jeruzaléma  a  předestřel  svým  posluchačům 

obraz  Siónu,  s  nímž  byli  dostatečně  seznámeni  díky  častému 

opakování  žalmů.  S  poutavou  výmluvností  a  s  opravdovým 

zápalem  zkušeného  kazatele 

naslouchajícím  připomněl 

příkladné činy jejich předků za časů Karla Velikého. Vyzval je, 

aby  přestali  bojovat  mezi  sebou  ze  msty  a  pro  hmotný  zisk  a namísto toho obrátili zbraně proti  nepřátelům  Kristovým. Jako 

zástupce  sv.  Petra,  z  boží  vůle  pověřený  na  zemi  mocí 

„spojovat  a  rozdělovat“,  přislíbil  těm,  kdo  jako  kajícníci 

vezmou  na  sebe  toto  břemeno,  odpuštění  minulých  hříchů  a 

zrušení všech pozemských trestů, uložených jim církví. 

Urbanově  výzvě  odpověděly  nadšené  výkřiky  „ Deus   le 

 volt“,  „Bůh  tomu  chce“.  V  dramatickém  gestu  -  jež  si  oba církevní  hodnostáři  téměř  určitě  předem  nacvičili  -  se  před 

papežem  vrhl  na kolena  biskup z Le Puy  Adhémar de Monteil 

a  žádal,  aby  se  i  on  směl  vydat  do  této  svaté  války.89 

Kardinálové  z  papežova  doprovodu  také  poklekli  a  -  vedeni 

jejich  příkladem  -  se  všichni  přítomní  vyzpovídali  ze  svých 

hříchů, načež jim papež udělil rozhřešení. 

Jistý  spisovatel  dvacátého  století  označil  schopnost papeže 

Urbana  II.  zapůsobit  na  publikum  za  „směsici  křesťanské 

zbožnosti, xenofobie a imperia-listické arogance“.90 
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Podle  jiných  zase  papež  tím,  že  označil  za  cíl  křižáckých 

výprav  Jeruzalém,  i  když  ho  císař  Alexios  žádal  jen  o 

vojenskou  pomoc  proti  Turkům  v  Anato-lii,  zneužil 

nevědomosti  a  naivity  svých  oveček.  V  každém  případě  je 

jasné,  že  experti  na  politickou  propagandu  nejsou  vynálezem 

dvacátého  století:  už  na  koncilu  v  Piacenze  se  vyslanci  císaře Alexia  zmínili  o  utrpení  Jeruzaléma  právě  proto,  „ že  to  bylo dobré propagandistické heslo pro celou Evropu“.91 Kromě toho 

měl  papež  za  cíl  „obranu  křesťanů  všude,  kde  byli  napadeni. 

.Protože  by  nemělo  smysl  na  jednom  místě  křesťany  od 

Saracénů  osvobodit  a  druhé  nechat  napospas  tyranii  a  útlaku 

jiných Saracénů.“92 

Pociťoval papež kvůli použití násilí výčitky svědomí? První 

křesťané přijímali  Ježíšovo učení o  nastavení druhé tváře beze 

všech pochyb, a  násilí tedy považovali  za hřích, ať už k  němu 

došlo  za  jakýchkoli  okolností.  Až  sv.  Augustin  z  Hippa 

vyslovil  mínění,  že  násilí  je  oprávněné,  jde-li  o  legitimní 

sebeobranu. Zmínky o tomto problému, jež najdeme v několika 

jeho dílech, sebral do jediné knihy v jedenáctém století Anselm 

z  Lukky  a  za  Řehoře  VII.  převzala  tento  názor  i  papežská 

stolice,  jednak  v  souvislosti  se  znovudobýváním  Sicílie  a 

Španělska,  a  samozřejmě  i  ve  chvíli,  kdy  přišly  zprávy  o 

porážce Byzantinců u Manzikertu. Papež věřící dvakrát vyzval 

ve  jménu  apoštola  Petra,  aby  neváhali  obětovat  životy  pro 

„vysvobození“ svých východních bratří. 

Nyní se institut kajícné pouti pojil s učením sv. Augustina o 

nutné  obraně,  což  vyvolalo  „obrovský  vzrůst  zájmu  o  Svatou 

zemi  a  vznik  opravdového  kultu  svatého  hrobu;  po  celé 

jedenácté  století  proudily  do  Jeruzaléma  celé  davy 

poutníků...“93 Poutníci byli ozbrojeni, aby, jak to vyjádřil papež 

Urban  II.,  „již  bohabojní  věřící  neúpěli  pod  saracénskou 
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botou“. Přislíbené odpustky a výsady udělované křižákům byly 

téměř nerozeznatelné od výhod slibovaných poutníkům. „Když 

se  vydali  na  pochod,  zdálo  se...  že  všechno  probíhá  přesně  v souladu s tradicemi jeruzalémských poutí.“94 

Papež,  věren  clunyským  zásadám,  dal  též  najevo,  že  ho 

nezajímá jen to, co křižák může učinit pro církev v Asii, ale i o 

to,  co  lze  učinit  pro  křižáka.  Často  opakoval  Kristův  pokyn, 

dobře  známý  všem  jeho  posluchačům,  aby  pro  něho  opustili 

své ženy, rodiny a majetek, vzali svůj kříž a následovali ho. Pro 

posílení  symboliky  se  v  Clermontu  všem,  kdo  se  zavázali  k 

účasti  na  křížové  výpravě,  rozdávaly  látkové  kříže,  a  oni  si  je našívali  na  ramena  kabátů  -  nejen  na  znamení  svého 

posvátného  závazku,  ale  i  proto,  že  křižákům  se  dostalo 

různých  výsad  a  výjimek  ze  zákona.  Křižákovu  rodinu  a 

majetek  měla  ochraňovat  církev.  Nemusel  platit  daně  a  směl 

odložit  splácení  všech  dluhů.  Oplátkou  se  od  něho  čekalo,  že 

dostojí svému závazku: každý, kdo by před dodržením přísahy 

ucouvl, by byl automaticky vyobcován z církve. 

Víme,  že  už  v  minulosti  došlo  k  podobným  nábožensky 

motivovaným  válkám křesťanů proti  muslimům  na Sicílii a  ve 

Španělsku,  avšak  je  zřejmé,  že  clermontská  výzva  papeže 

Urbana  II.  byla  vnímána  jako  „zásadní  obrat  v  životě  celého 

křesťanstva“,  jako  cosi  „naprosto  odlišného  od  všech 

předešlých  pokusů“.95  Ke  svému  ohromení  se  Urban  první  a 

nejradikálnější  reakce  na  svou  výzvu  nedočkal  od  rytířů,  jimž 

byla určena, nýbrž z řad chudiny. Zatímco papež pokračoval v 

propagační  cestě  po  Francii  -  vyhýbaje  se územím ovládaným 

francouzským  králem  Filipem,  kterého  koncil  odsoudil*  - 



*  První  Kapetovci  ani  zdaleka  neovládali  celé  území  dnešní  Francie.  Po Karlovcích  zdědili  jen královská  území  kolem  Paříže,  Orleansu,  Remeše  a Laonu  a  teprve  Filip  I.  dokázal  prosadit  královskou  moc  i  v  některých krajích jižně od Loiry;  pozn.  překl. 
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několik  lidových  kazatelů  podnítilo  idealistický  zápal  mezi 

otrhanci  severní  Evropy  a  vytvořilo  špatně  vyzbrojenou, 

neukázněnou  armádu,  která  neprodleně  vyrazila  na  Saracény, 

za osvobozením Jeruzaléma. 

Jejich  vůdcem  se  stal  charismatický  kazatel  z  Pikardie 

jménem Petr Amienský,  zvaný  Poustevník, který  tvrdil, že  má 

v rukou ke křížové  výpravě písemné svolení nebes. Biskupové 

se snažili ze všech sil odradit alespoň starce a nemocné osoby, 

zejména všem mnichům a příslušníkům duchovenstva zakázali 

vydat  se  na  křížovou  výpravu  bez  svolení  představených,  ale 

hnutí se vymklo veškeré kontrole. Lákavá představa čekajících 

dobrodružství a duchovní odměny byla neodolatelná. Kamenné 

plastiky zdobící středověké chrámy nám i dnes připomínají, jak 

se  tehdejší  lidé  báli  pekelných  muk.  A  zde  se  naskýtala  šance začít  znovu  s  čistým  štítem.  Ženatí  muži  měli  zakázáno  vydat 

se  na  cestu  bez  svolení  svých  žen,  ale  mnozí  zákazu  nedbali. 

Jedna  manželka  svého  muže  uzamkla  v  domě,  aby  mu 

zabránila  naslouchat  kázání  o  křížové  výpravě,  když  však 

manžel uslyšel oknem, co se tu nabízí, vyskočil na ulici a přijal 

kříž. 

Výprava  začala  pohromou.  Houfce  vedené  Petrem 

Poustevníkem  a  rytířem  Gautierem  Bezzemkem  prošly  přes 

Německo  a  Uhry  celkem  spořádaně,  avšak  německé  jednotky 

pod  velením  kněze  jménem  Gottschalk  a  drobného  šlechtice, 

hraběte Emicha z Leinigenu, při pochodu podél Rýna zaútočily 

na židovské komunity v městech Trevíru a Kolíně nad Rýnem. 

Pravděpodobně  se  nejednalo  jen  o  neukázněnou  sebranku,  jak 

se  kdysi  předpokládalo.  „Tyto  armády  sestávaly  z  křižáků  z 

celé západní Evropy, vedených zkušenými veliteli.“96 Nicméně 

jejich  příslušníci  téměř  určitě  nebyli  schopni  rozlišovat  mezi 

muslimy a židy; je zřejmé, že v drancování viděli zdroj financí 

pro  tažení  do  Palestiny  a  křížová  výprava  pro  ně  byla  jen 
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povinnou pomstou za utrpení křesťanských bližních z východu. 

Docházelo  k  pogromům,  masakrům,  nucenému  obracení  na 

víru a ke kolektivním sebevraždám židů - obětování se pro víru 

{ kidduš   ha- Šem)  po  vzoru  zélótů  z  Masady  před  dvanácti stoletími. 

Církev si už dříve v průběhu jedenáctého století uvědomila, 

jaké  nebezpečí  může  hrozit  židovským  komunitám  za 

podobných  okolností.  Papež  Alexandr  II.  napsal  španělským 

biskupům  dopis,  v  němž  jim  přikázal  ochraňovat židy  v  jejich 

diecézích,  „aby  je  ti,  kdo  táhnou  do  boje  proti  Saracénům  ve Španělsku, nezabíjeli“.97 Nyní v některých německých městech 

vládnoucí  biskupové  a  místní  šlechta  brali židy  pod ochranu  a 

duchovenstvo  pohrozilo  zločincům  exkomunikací.  Nebylo  to 

nic  platné.  Křesťanský  kronikář  Albert  z  Cách  napsal,  jak 

takzvaní křižáci v Mohuči 

 lámali   závory,  vyráželi   dveře...  a   pobili   na   sedm   set   lidí, kteří   se   marně   bránili   proti   mnohem   početnějším   útočníkům. 

 Pod   mečem   hynuly   i   ženy   a   malé   děti   bez   ohledu   na   pohlaví. 

 Když   židé   viděli,  jaké   nepřátelství   hrozí   jim   i   jejich   dětem   ze strany   křesťanů,  kteří   nebrali   ohled   ani   na   staré   a   slabé, chopili  se  zbraní  a  také  oni  vraždili  souvěrce  svých  protivníků, zabíjeli   i   jejich   ženy,  děti,  matky   a   sestry.  A   jaká   hrůza  - 

 některé   matky   se   chápaly   meče   a   podřezávaly   hrdla   svým kojencům,  protože  se  rozhodly   zemřít  raději  vlastní  rukou,  než podlehnout  ránám  neobřezaných.  n 

Taková  zvěrstva  se  neodehrávala  jen  v  Porýní.  Také  ve 

Speyeru, Wormsu a dokonce i ve vzdáleném Rouenu na západě 

a  v  Praze  na  východě  přepadali  křižáci  židovské  obce.  Není 

pochyb  o  tom,  že  náboženský  zápal  vraždícího  davu  byl  jen 

chabou  zástěrkou  skutečného  motivu,  jímž  byla  chamtivost. 

Lze  se  domnívat,  že  „pro  některé  křižáky  kořist  z  tohoto 

drancování  představovala  jediný  zdroj  financování  nákladné 
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cesty“99. Avšak oběťmi takových zločinů se nestávali jen židé: 

v Uhrách začala loupeživá lůza plenit sídla místních obyvatel a 

byla  nakonec  sama  povražděna.  Albert  z  Cách  později 

konstatoval,  že  podle  mínění  mnohých  křesťanů  to  byl  boží 

trest,  jenž  postihl  „všechny,  kdo  před  jeho  očima  hřešili, 

dopouštěli  se  nemravností,  pelešili  se  s  děvkami  a  vraždili 

potulné  židy...  spíš  z  lakotné  touhy  po  penězích  než  pro  boží spravedlnost“.100 

Vojsko  vedené  Petrem  Poustevníkem  a  Gautierem 

Bezzemkem  mezitím  dorazilo  do  Cařihradu,  doprovázeno 

jízdními  jednotkami  nedávno  podrobených  Pečeněhů,  které 

císař  Alexios  používal  jako  vojenskou  policii.  Navzdory 

doporučením,  aby  vyčkali  příchodu  zbytku  křižácké  armády, 

Petrovi  spolubojovníci  rychle  ztráceli  trpělivost a  začali plenit okolí  města.  Alexios  pro  ně  zařídil  přepravu  přes  Bospor  a 

ubytoval je ve vojenském táboře nedaleko 

území,  ovládaného  seldžuckými  Turky.  Úspěšný  nájezd 

jednoho  francouzského  houfce  podnítil  některé  Němce  k 

následování jeho příkladu. Upadli však do turecké pasti a když 

jim  hlavní  síly  vytáhly  na  pomoc,  Turci  je  v  bitvě,  svedené 

jedenadvacátého  října  1096,  zničili.  Takový  byl  neslavný 

konec „lidové“ křížové výpravy. 

Dva  měsíce  po  drtivé  porážce  neukázněného  předvoje  v 

bitvě  u  Xerigordonu  poblíž  Nikaje  se  v  Cařihradu  začaly 

shromažďovat  první  jednotky  armády,  jakou měl  papež  Urban 

původně  na  mysli.  Jako  první  dorazil  hrabě  Hugo  de 

Vernandois,  bratranec  francouzského  krále,  který  připlul  po 

moři  se  skupinkou  rytířů  a  ozbrojenců.  Za  ním  přibyl 

třiadvacátého  prosince  mnohem  početnější  kontingent,  vedený 

dolnolotrinským vévodou Godefroiem z Bouillonu, jeho bratry 

Eustachem,  hrabětem  z  Boulogne,  a  Balduinem  z  Boulogne  a 

jejich bratrancem Balduinem, hrabětem z Le Bourg. 
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Tito  čtyři  potomci  Karla  Velikého  (a  podle  pozdější 

legendy také potomci labutě) byli klasickými představiteli typu 

franských  válečníků  -  ochránců  církve.  Jejich  družina 

představovala  obraz  různorodosti  zaniklé  franské  říše;  někteří 

rytíři  hovořili  německy,  jiní  francouzsky.  Godefroi  obdržel  od 

císaře  Jindřicha  IV.  úřad  dolnolotrinského  vévody,  avšak 

skutečnost,  že  rozprodal  všechny  své  pozemky  i  hrad  v 

Bouillonu,  aby  měl  na  financování  výpravy,  naznačuje,  že 

neměl  v  úmyslu  vrátit  se  domů.  Není  však  jisté,  zda  už  od 

počátku zamýšlel dobýt si na východě vlastní království, anebo 

toužil po mučednické koruně. 

Jako  další  dorazili  Normané  z  jižní  Itálie  v  čele  se 

čtyřicetiletým  Bohemundem  z  Tarentu,  nejstarším  synem 

Roberta  Guiscarda.  V  tomto  případě  bylo  méně  důvodů  k 

pochybnostem  o  počátečních  motivech  -  z  dosavadních 

zkušeností s Normany jasně vyplývalo, že jim jde především o 

kořist,  a  císař  Alexios  měl  oprávněné  obavy.  Bohemund  však 

při obléhání Amalfi přijal kříž a na první pohled se zdálo, že je 

opravdu  přesvědčen  o  nezbytnosti  křížové  výpravy.  Osobně 

předal kříže všem, kdo se k němu chtěli připojit. Byl mezi nimi 

i jeho odvážný synovec Tankred. Jejich vojsko přeplulo Jadran 

z Itálie do Řecka a v pořádku dorazilo do Cařihradu. 

Stejnou  cestou  se  vydala  i  skupina  mocných  šlechticů  ze 

severní  Evropy  -flanderský  vévoda  Robert  II.,  jehož  otec 

bojoval  pro  císaře  Alexia,  normanský  vévoda  Robert  II. 

Courteheuse,  bratr  anglického  krále  Viléma  II.,  a  Štěpán  z 

Blois  a  Chartres,  vnuk  Viléma  Dobyvatele.  Největší  vojsko 

Provensálců a Burgunďanů, vedených  hrabětem  Raimondem  z 

Toulouse, se vydalo střední cestou podél dalmatského pobřeží, 

potom z Dráče do Soluně a odtud do Cařihradu. S Raimondem 

přijel i Adhémar, biskup z Le Puy, kterého Urban II. jmenoval 

papežským legátem a duchovním vůdcem křížové výpravy. 
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Adhémarův  vliv  byl  neocenitelný  při  urovnávání  sporů 

mezi  íránskými  vůdci  i  při  vyjednávání  o  pochodu  křižácké 

armády  přes  byzantské  území.  Císař  Alexios  nepočítal  s 

příchodem tak silného vojska a povolil  vstup do Cařihradu  jen 

jeho velitelům -  jednotky.musely zůstat za hradbami. V dubnu 

1097  křižácká  armáda  přeplula  Bospor,  aniž  by  se  jí  v  tom 

někdo pokusil  zabránit.  Turecký  sultán  Kilič  Arslan, ukolébán 

pocitem  bezpečí  po  vítězství  nad  armádou  Petra  Poustevníka, 

křižáky napadl až u města Nikaje. Příliš pozdě pochopil, že toto 

jsou  mnohem  silnější  protivníci  -  těžká  jízda  západního 

rytířstva.  Dcera  císaře  Alexia,  Anna  Komnénovna,  ve 

vzpomínkách  na  svého  otce  napsala,  že  „první  nezadržitelný 

náraz“  útočících  íránských  rytířů  „by  prorazil  i  hradby 

Babylonu“.101 

Po  porážce  sultána  a  obléhání  Nikaje,  kterého  se  vedle 

franské  armády  zúčastnila  i  byzantská  flotila,  přenesená  po 

souši  k  Akánskému  jezeru,  na  jehož  březích  město  stojí,  se 

turecká  posádka  Nikaje  vzdala  byzantskému  admirálu 

Butumitovi.  Ačkoli  přispěli  k  vítězství  největším  dílem, 

dodrželi  křižáci  své  sliby  císaři  Alexiovi,  že  mu  navrátí  jeho ztracené  državy,  a  zatímco  jeho  vojska  vstoupí  do  města,  oni 

zůstanou  vně  hradeb.*  Obdrželi  sice  množství  cenných  darů, 

jenže  ty  ani  zdaleka  nedosahovaly  hodnoty  válečné  kořisti,  s 

jakou by vítězné vojsko mohlo počítat. 

Nálada  však  byla  dobrá.  „Neklopýtneme-li  v  Antiochii,“ 



*  Za  toto  „dodržení  křižáckých  slibů“  vděčili  Byzantinci  spíše  vlastní předvídavosti  než  zásadovosti  křižáckých  velitelů.  Po  nepříjemných zkušenostech,  jež  zažili  s  křižáckým  vojskem  ještě  na  evropském  břehu Bosporu,  byzantští  vůdci  vyjednali  kapitulaci  Nikaje  potají,  bez  vědomí svých „spojenců“, a když se západní rytíři chystali k rozhodujícímu útoku, spatřili  náhle  ke  svému  překvapení  (a  nelibosti)  na  hradbách  vlající byzantské  prapory.  -  Viz  V.  a  M.  Hrochovi:  Křižáci  ve  Svaté  zemi;  pozn. 

 překl. 
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napsal  Štěpán  z  Blois  své  ženě,  „během  pěti  týdnů  jsme  v 

Jeruzalémě.“  Cesta  ale  byla  těžší,  než  předpokládali.  Nebyli 

zvyklí  na  horké  anatolské  léto,  nedostávalo  se  jim  vody  a 

protože ustupující Turci za sebou nechávali jen spálenou zemi, 

trpěli  i  nedostatkem  potravin.  Nedaleko  města  Doryleon 

napadlo  předvoj,  sestávající  z  italských  a  francouzských 

Normanů,  Byzantinců  a  Vlámů,  vojsko  Ki-liče  Arslana.  Turci 

se  poučili  ze  zkušeností  nabytých  u  Nikaje  a  manévrovali  tak, aby  se  vyhnuli  čelnímu  střetu  s  křižáckou  jízdou.  Křesťanské 

pěšáky  chránila  armáda  Bohemundových  rytířů;  dokázali 

nepříteli vzdorovat, dokud jim  nepřitáhli  na pomoc Godefroi z 

Bouillonu,  Raimond  de  Toulouse  a  Adhémar  z  Le  Puy,  kteří 

Turky  rozdrtili.  Křižáci  obsadili  turecký  tábor,  opuštěný 

prchajícím vojskem, a tentokrát všechna kořist patřila jim. 

Po  tomto  druhém  triumfu  armáda  pokračovala  v  pochodu 

napříč Anatolií. Vojáci trpěli hladem i žízní a museli svést ještě 

dvě  bitvy,  než  dosáhli  bezpečného  útulku  v  království 

křesťanských  Arménů  Kilikii  -  podivném  státečku  na 

anatolijském jihovýchodě. Zde se první Arméni směli usídlit se 

souhlasem  byzantských  císařů  odměnou  za válečné služby  a  k 

nim se připojili jejich krajané, vyhnaní Turky ze své domoviny 

u jezera Van. 

Poté,  co  si  křižácká  armáda  odpočala  a  nabrala  síly  v 

hlavním  městě  arménských  hostitelů,  Maraši,  sestoupila  pod 

vedením  Adhémara  z  Le  Puy  z  hor,  vynutila  si  přechod  přes 

řeku  Orontes  a  jedenadvacátého  října  1097  dorazila  do 

Antiochie. Pohled na toto velké město musel vojákům připadat 

skličující.  Bylo  asi  čtyři  a  půl  kilometru  dlouhé,  půl  druhého kilometru široké, zbudované zpola  na pláni na březích Orontu, 

zpola  na  příkrých  svazích  Silpijských  hor.  Nad  hradbami, 

vystavěnými  císařem  Justiniánem  a  ještě  posílenými  za 

byzantských  vládců  před  sto  lety,  čnělo  na  čtyři  sta  věží.  V 
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nejvyšším  bodě,  tři  sta  metrů  nad  vlastním  městem,  se  tyčila 

citadela.  Byla  to  jedna  z  hlavních  metropolí  římské  říše  a 

nejenže  si  uchovala  svůj  strategický  význam  jakožto  klíč  k 

ovládnutí  Sýrie,  ale  sama  o  sobě  byla  bohatým,  mocným 

knížectvím  s početným  křesťanským obyvatelstvem, zato však 

s  posádkou,  sestávající  z  Turků,  kteří  ji  před  dvanácti  lety 

dobyli na Byzantincích. 

Západní velitelé se nemohli dohodnout, zda se mají pokusit 

o útok na město sami, či zda počkají na posily. Turci využívali 

jejich  nerozhodnosti  k  výpadům  proti  skupinám  křižáckých 

zásobovačů.  Obléhání  se  protahovalo.  Morálka  promrzlé, 

promoklé a hladové křesťanské armády upadala a křižáci začali 

uvažovat,  zda  je  bůh  neopustil,  aby  je  ztrestal  za  minulá 

provinění. Už při pochodu napříč Anatolií přišli o  mnoho koní 

a  mezků,  takže  tři  čtvrtiny  celkového  počtu  rytířů  musely 

putovat  pěšky.  Přeživší  zvířata  jim  nyní  posloužila  k  jídlu. 

Potraviny  dovážené  z  Arménie  byly  drahé  a  dostupné  jen 

boháčům.  Někteří  chudí  Vlámové,  kteří  přišli  s  Petrem 

Poustevníkem  a  říkalo  se  jim  Tafurové,  jedli  i  zabité  Turky. 

„Naši  vojáci,“  napsal  Radulf  z  Caen,  „vařili dospělé pohany  v 

hrncích a děti  naráželi  na rožeň a pečené je hltali.“102 V lednu 

1098 přistihl Tankred Petra Poustevníka při pokusu o zběhnutí 

a přinutil  ho  k návratu.  V  únoru obléhatele  opustily  byzantské 

jednotky.  Navíc  křižáci  dostali  zprávu,  že  na  pomoc Antiochii 

táhne početná armáda, vedená Kórbughou z Mosulu. 

V této kritické chvíli se ukázalo, jaké jsou skutečné úmysly 

Bohemunda z Tarentu. Podařilo se mu v Antiochii najít zrádce, 

avšak požadoval od ostatních křižáků záruky, že bude-li  města 

dobyto,  připadne  jemu.  Rada  knížat  na  to  přistoupila,  a  to 

navzdory 

námitkám 

hlavního 

Bohemundova 

soupeře, 

Raimonda z Toulouse. Štěpán z Blois se v domnění, že k pádu 

města  dojde  každým  okamžikem,  vydal  na  cestu  domů.  Týž 
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den  se  zbytek  křižáckých  vojů  naoko  od  městských  hradeb 

stáhl,  avšak  pod  příkrovem  tmy  se  křižáci  vrátili  a 

Bohemundův  špion  je  vpustil  dovnitř.  Města  bylo  dobyto. 

Když  k  Antiochii  dorazil  Kórbugha,  stali  se  z  dřívějších 

obléhatelů  obléhaní,  ti  však  posíleni  dojmem  ze  zázračného 

nálezu kopí, jež údajně probodlo Kristův bok, provedli výpad a 

Saracény zahnali. 

Pokračovat  v  pochodu  na  Jeruzalém  v  letních  vedrech 

nebylo  radno,  a  tak  křižácké  vojsko  zůstalo  v  Antiochii. 

Odchod  byl  stanoven  na  první  listopad,  svátek  Všech  svatých. 

Dobrodružnější  povahy  mezitím  napodobily  Balduina  z 

Boulogne,  který  už  dříve  téhož  roku  založil  v  Edesse  první 

křižácký stát: vstoupil do  města  jen  v doprovodu osmi rytířů  a 

uvítal  ho  arménský  vládce  Thoros,  jehož  syna  potom 

adoptoval.  Thorosovi  poddaní  však  byli  monofyzité  a  svého 

panovníka* neměli v oblibě. O měsíc později, pravděpodobně s 

Balduinovým  mlčenlivým  souhlasem,  byl  Thoros  svržen  a 

zabit a Balduin se stal vládcem Edessy. 

červenci  postihl  Antiochii  mor,  který  si  prvního  srpna 

vyžádal  život Adhémara  z  Le  Puy.  Papežský  legát a  duchovní 

vůdce  výpravy  sehrál  díky  své  moudré,  smířlivé  povaze 

neocenitelnou  úlohu  při  uhlazování  rozčepýřeného  peří 

svárlivých a ješitných velmožů. Mnozí z nich z Antiochie před 

morem  uprchli  a  morálka  vojska  opět  poklesla.  Zlá  krev  mezi 

Bohemundem  a  Raimondem  se  promítala  i  do  zhoršujících  se 

vztahů mezi jejich normanskými a provensálskými souputníky. 

Nejoblíbenější  špičkou  ze  strany  Normanů  bylo  tvrzení,  že 

svaté kopí je podvrh.** 

září  po  návratu  do  Antiochie  velmožové  napsali  dopis 



* který byl ortodoxního vyznání;  pozn.  překl. 

**  To  se  samozřejmě  Provensálcům  nelíbilo,  protože  kopí  bylo  objeveno díky „viděni“‘ jednoho z nich, sedláka Petra Bartolomea;  pozn.  překl. 
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papeži  Urbanovi,  v  němž  ho  žádali,  aby  se  vydal  za  nimi  a 

postavil  se  osobně  do  čela  výpravy.  Svátek  Všech  svatých 

nastal  a  minul.  Nakonec  Raimond  souhlasil  s  tím,  aby 

Antiochie připadla Bohemundovi, avšak pod podmínkou, že se 

zúčastní  dobývání  Jeruzaléma.  Bohemund  na  to  přistoupil, 

jenže  všechny  vůdce  jako  by  ochromila  apatie.  Všelijaké 

průtahy  zabraly  celé  týdny.  Teprve  na  stále  silnější  naléhání 

řadových  vojáků  se  knížata  dohodla  a  jmenovala  Raimonda 

nejvyšším velitelem. 

Z Antiochie křižácké  vojsko vytáhlo třináctého ledna 1099 

a postupovalo hornatým krajem po břehu Středozemního moře. 

Většina  místních  emírů  raději  hordě  strašlivých  Franků 

zaplatila za ochranu, než aby se pokusili jejich postup zastavit. 

Silnější  vládci  v  Damašku,  Aleppu  a  Mosulu  jen  přihlíželi  a 

vyčkávali.  Soudili,  že  není  v  jejich  zájmu  pomáhat fátimským 

chalífům z Káhiry, kteří před rokem opět obsadili Jeruzalém. 

Sedmého  června  1099  se  křižácké  vojsko  utábořilo  pod 

hradbami  Svatého  města.  I  když  byl  Jeruzalém  menší  než 

Antiochie  a  měl  mnohem  menší  význam  ze  strategického  a 

politického  hlediska,  byl  dobře  opevněným  městem  už  od 

přestavby,  provedené  za  vlády  císaře  Hadriana.  Byzantinci, 

Umajjovci  i  Fátimovci  opevnění  města  zdokonalili  a 

fátimovský  místodržící  Iftichár  byl  o  blížících  se  křižácích 

dobře  zpraven.  Křesťanští  obyvatelé  byli  vyhnáni  z  města, ale 

Židé  ne.  Město  mělo  k  dispozici  nádrže  plné  vody  a  hojnost 

zásob  potravin,  zatímco  studně  za  hradbami  byly  zasypány 

nebo otráveny. Hradby měla bránit posádka sestávající z Arabů 

a Súdánců a z Egypta byly povolány posily. 

Křižáci,  s  ohledem  na  nebezpečí,  jež  by  jim  hrozilo  v 

případě, že obráncům dorazí pomoc zvnějšku, a s vědomím, že 

nemají  k  dispozici  těžké  vybavení,  jako  jsou  obléhací  věže  a 

dobývací  praky,  pochopili,  že  si  nemohou  dovolit,  aby  se 

110 

ZNOVUDOBYTÍ CHRÁMU 

obléhání protáhlo. Naživu už zůstala jenom třetina všech mužů, 

kteří se přede dvěma lety vydali z Evropy na cestu. Odečteme-

li nebojující poutníky, mezi nimiž byly i ženy a děti, zbývalo k 

dispozici asi dvanáct tisíc pěších vojáků a dvanáct nebo třináct 

set  rytířů.  Křižáci  věděli,  že  od  Byzantinců  žádnou  pomoc 

čekat nemohou. Císař Alexios, místo aby jim pomohl, dokonce 

vedl  jistá  jednání  s  káhirským  chalífou.  Naštěstí  do  přístavu 

Jaffa,  který  muslimové  opustili,  připluly  anglické  lodě  a  dvě 

galéry z Janova. Přivezly vojákům zásoby jídla a také hřebíky, 

nýty  a  šrouby.  Tankred  s  Robertem  Flanderským  se  vydali  až 

do  Samařská  pro  vhodné  dřevo  a  vrátili  se  s  velbloudy, 

nesoucími  pokácené  kmeny.  Tesaři  z  janovských  galér  se  dali 

do  práce  a  vyrobili  pohyblivé  věže,  katapulty  a  žebříky  ke 

zlézání hradeb. 

Útok  začal  v  noci  třináctého  července.  První  věži, která se 

dotkla  hradeb,  velel  Raimond  z  Toulouse,  avšak  právě  v  tom 

úseku  řídil  obranu  místodržící  Iftichár  a  Provensálcům  se 

nepodařilo zachytit se na valech. Ráno čtrnáctého července se k 

severní  části  hradeb  přisunula  věž  Godefroie  z  Bouillonu  a 

kolem poledne už z hořejšího patra vedl můstek. Útok řídil sám 

Godefroi s Eustachem z Boulogne. Jako první po můstku přešli 

vlámští  rytíři  Litold  a  Gilbert  z  Tournai.  Za  nimi  následovali nejvýznamnější rytíři  z  lotrinského kontingentu a jim  v patách 

šel  Tankred  se  svými  Normany.  Zatímco  Godefroi  vyslal  své 

muže  otevřít  městské  brány,  Tankred  se  probíjel  ulicemi  ke 

Chrámové  hoře,  kterou  někteří  muslimové  chtěli  proměnit  v 

pevnost.  Tankred  však  byl  rychlejší.  Dobyl  Skalní  dóm, 

zmocnil  se  všech  drahocenností  uvnitř  a  výměnou  za  příslib 

značného  výkupného  kapitulujícím  muslimům  dovolil  uchýlit 

se do mešity al-Aksá, nad níž rozvinul svůj prapor na znamení, 

že je pod jeho ochranou. 

Iftichár  se  svou  gardou  se  stáhl  do  Davidova  hradu  a 
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později  se  vzdal  Raimondovi  z  Toulouse,  jemuž  nabídl 

městskou  pokladnu  výměnou  za  bezpečný  odchod  pro  sebe  a 

své lidi. Raimond na tyto podmínky přistoupil, obsadil citadelu 

a  Iftichára  s  jeho  gardou  vyprovodil  z  města.  Byli  to  jediní muslimové,  kteří  vyvázli  životem.  Křižáci,  opilí  vítězstvím  a 

rozvášnění bitvou, se dali do vraždění obyvatelstva bez ohledu 

na  věk  a  pohlaví  svých  obětí  -  stejně  jako  tisíc  let  před  nimi Titovi  legionáři.  Ani Tankredův praporec nad  mešitou al-Aksá 

neochránil  ty,  kdo  tam  hledali  bezpečí.  Všichni  byli  pobiti. 

Jeruzalémští  Židé  hledali  spásu  v  synagoze,  ale  křižáci  ji 

zapálili a Židé zaživa uhořeli. 

Raimond  z  Aguilers,  kaplan  Raimonda  z  Toulouse,  se  ve 

své  kronice  při  popisu  dobytí  Jeruzaléma  nijak  nesnažil 

zmírňovat  hrůzy,  jichž  byl  svědkem.  Na  Chrámové  hoře  se 

brodil po kotníky v krvi a krevní sraženině. „Ve všech... ulicích 

a  městských  čtvrtích  ležely  na  hromadách  hlavy,  nohy  a ruce. 

Všichni nepokrytě šlapali po mrtvolách lidí i koní.“ Podle jeho 

mínění  se  však  muslimským  obráncům  dostalo  jen  toho,  co  si 

zasloužili.  „Vskutku  případný  trest!  Místo,  jež  tak  dlouho 

trpělo rouháním proti bohu, nyní zalila krev rouhačů.“ 

Zastánci  muslimů  ovšem  nezapomínali  poukazovat  na 

kontrast  mezi  divokou  krutostí  Franků  a  pokorným  chováním 

chalífy  Umara,  když  dobyl  Jeruzalém  v  roce  638.  Křesťané 

namítali,  že  Byzantinci  se  vzdali  bez  boje.  Avšak  na  tyto 

polemiky  došlo  až  později.  Nyní  panovalo  jen  všeobecné 

nadšení, protože se podařilo dosáhnout cíle, jejž stanovil papež 

Urban,  a  křižácký  slib  byl  naplněn.  Po  třech  letech  útrap  a 

strádání,  po  tři  tisíce  kilometrů  dlouhém  pochodu  drsným 

podnebím  a  nehostinnou  krajinou  došli  poutníci  na  konec 

cesty. Sedmnáctého července knížata, baroni, biskupové, kněží, 

vizionáři, válečníci a všichni jejich souputníci kráčeli v procesí 

ulicemi opuštěného města k chrámu Svatého hrobu. Tam vzdali 

112 

ZNOVUDOBYTÍ CHRÁMU 

bohu dík za nevídané vítězství a odsloužili mši na nejsvětějším 

místě  své  víry  -  na  hrobě,  z  nějž  vstal  z  mrtvých  Ježíš 

Nazaretský, živoucí Chrám nové úmluvy. 
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Část druhá 
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5. 

Chudí vojáci Kristovi 

Po  dobytí  Jeruzaléma  vznikly  na  dobytých  územích  čtyři 

nové státy, v západní Evropě známé jako „Outremer“ - Zámoří. 

Na severu leželo antiochijské knížectví  jihoitalského Normana 

Bohemunda z Tarentu. Na východě, za Eufratem, se rozkládalo 

knížectví  Edessa,  kde  vládl  Balduin  z  Boulogne.  S 

antiochijským  knížectvím  na  jihu  sousedilo  hrabství  Tripolis, 

které  dobyl  Raimond  de  Saint-Gilles,  hrabě  z  Toulouse,  jenž 

však v roce 1105 při obléhání města zahynul. Ještě jižněji se od 

Bejrútu  až  po  Gázu  prostíralo  Jeruzalémské  království.  Vládl 

mu  Godefroi  z  Bouillonu,  ale  protože  se  zdráhal  nazývat  se 

králem  v  městě,  kde  Kristus  nesl  na  hlavě  trnovou  korunu, 

přijal titul „obránce Svatého hrobu“. 

Papež Urban II. zemřel v Římě až dva týdny po křižáckém 

triumfu,  ale  ještě  dřív,  než  zpráva  o  dobytí  města  dorazila  do západní Evropy. Před smrtí jmenoval Daimberta, arcibiskupa v 

Pise,  nástupcem  Adhémara  z  Le  Puy  ve  funkci  legáta  pro 

křížovou výpravu. Daimbert se stal jeruzalémským patriarchou 

a  po  Godefroiově  smrti  v  roce  1100  se  pokusil  nastoupit  na 

jeho  místo  jako  teokratický  vládce.  Franští  rytíři  však  o  tom nechtěli  ani  slyšet  a  namísto  něho  povolali  z  Edessy 

Godefroiova  bratra  Balduina  z  Boulogne.  Balduin  nebyl  tak 

úzkostlivý  ohledně  přijetí  královského  titulu,  a  roku  1100  na 

Boží  hod  vánoční  mu  v  betlémském  chrámu  narození  Páně 

pokořený Daimbert vsadil na hlavu korunu krále Jeruzaléma. 
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Společenský  řád,  který  nyní  zavládl  v  křižáky  ovládané 

Palestině  a  Sýrii,  vycházel  ze  západoevropského  feudálního 

systému.  Avšak  zatímco  dobyvatelské  armády  silných 

vojevůdců, jako byli Vilém Dobyvatel v Anglii nebo Roger de 

Hauteville na Sicílii, umožnily svým pánům udržet si vládu nad 

svými  vazaly,  Godefroi  z  Bouillonu  a  později  i  Balduin  z 

Boulogne byli ostatními vůdci křižáků zvoleni jako první mezi 

rovnými,  což  je  donutilo  věnovat  zvýšenou  pozornost  právům 

svých  vazalů;  tato  práva  nakonec  byla  i  uzákoněna -  což bylo 

na západě nevídané. Podřízenost vládců Tripolisu, Antiochie 

a  Edessy  byla  stejně  nejistá  jako  vztah  velkých  hrabat  a 

knížat  vůči  francouzskému  králi:  podřizovali  se  jeho  autoritě 

jen  ve  chvíli,  kdy  se  obávali  ohrožení  ze  strany  muslimské 

koalice. Bohemundův  mladý synovec Tankred dobyl Galileu a 

Sidón  a  oficiálně  je  obdržel  v  léno  jako  vazal  krále  Balduina, avšak choval se tam jako suverénní vládce. Velmožové se také 

přesouvali  z  jednoho  knížectví  do  druhého,  jako  figury  na 

šachovnici:  když  byl  Bohemund  při  výpravě  proti  Turkům 

zajat, za jeho nepřítomnosti vládl v Antiochii Tankred. Poté, co 

Balduina povolali na jeruzalémský trůn, se vládcem Edessy stal 

jeho  bratranec  Balduin  z  Le  Bourg.  Bohemund  byl  vykoupen, 

ale do zajetí upadl  zase  Balduin  z  Le  Bourg a vládu v Edesse 

převzal  Tankred;  později  se  však  vrátil  do  Antiochie  a  vládl 

tam jako regent, protože jeho strýc Bohemund odjel do Evropy 

pro posily. 

Zámořské  státy  od  počátku  trpěly  nedostatkem  lidí.  Po 

porážce  egyptské  armády,  vyslané  osvobodit  Jeruzalém,  se  na 

podzim  roku  1099  většina  křižáků  vydala  na  cestu  domů. 

Godefroi z Bouillonu zůstal v Jeruzalémě jen se třemi sty rytířů 

a  asi  tisícem  pěšáků.  Ani  Balduin  I.,  jenž  nastoupil  po  něm, neměl  k  dispozici  větší  vojsko.  Ze  strany  Fátimovců  mu  sice 

nehrozil  okamžitý  útok  a  také  domácí  křesťané  mu  trochu 
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pomohli,  ale  nejistou  pozici  Jeruzalémského  království  bylo 

možno  upevnit  jen  dalšími  výboji,  zejména  obsazením 

středomořských  přístavů.  S  vědomím  této  nezbytnosti  a  s 

nadějí  na  slávu  a  duchovní  odměnu,  jíž  se  štědře  dostalo 

úspěšným  účastníkům  první  výpravy,  vyrazily  z  Evropy  další 

houfce  -  Francouzi,  Lombarďané,  Bavoři.  Všichni  však 

podlehli  nepřátelským  útokům  při  průchodu  Anatolií  a  jen 

málo z nich dokázalo uprchnout zpět do Cařihradu. 

Větší  užitek  přinášely  králi  Balduinovi  námořní  síly 

italských  republik  -  Pisy,  Benátek  a  Janova.  Pochopily,  jaká 

příležitost  se  jim  naskýtá,  pokud  by  východní  pobřeží 

Středozemního  moře  padlo  do  rukou  Západoevropanů,  a 

nabídly  králi  námořní  podporu  při  obléhání  přístavů  výměnou 

za  příslib  obchodních  výsad,  jichž  se  jim  dostane  po  jejich 

dobytí.  Haifa,  Jaffa,  Arsúf,  Caesarea  -  zapadané  je  dobývali 

jeden  za  druhým,  až  konečně  roku  1124  padl  i  Tyr,  a 

fátimovské  loďstvo  tak  ztratilo  všechny  základny  v  Palestině. 

Pobřežní hranice Zámoří byla zabezpečena. 

Větší  problémy  nastaly  se  zajištěním  klidu  ve  vnitrozemí. 

Na  italských  galérách  připlouvalo  stále  více poutníků,  v  nichž 

zpráva  o  vítězství  křižáků  vzbudila  touhu  vykonat  pouť  k 

Siónu.  Někteří  byli  ozbrojeni,  ale  jiní  měli  s  sebou  jen 

poutničkou  mošnu  a  hůl.  Rozdíl  mezi  poutníkem  a  křižákem 

nebyl  příliš  zřetelný.  Kromě  modliteb  u  Svatého  hrobu,  jež 

znamenaly  naplnění  jejich  závazku,  se  vydávali  na  cesty  po 

početných  svatyních  v  Judeji  a  Samaří;  dobře se  vyznali  jen  v Písmu  a  jinak  jim  historie  byla  lhostejná,  takže  pro  ně  celý tento  kraj  představoval  jen  velký  tematický  park  křesťanské 

víry.  Skalní  dóm  v  Jeruzalémě  byl  nyní  přeměněn  z  mešity  v 

křesťanský  chrám,  posvěcující  místo,  kde  Ježíš  ztrestal 

penězoměnce. 
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Křižáci  ho  nazvali  chrám  Páně.  V  jihovýchodním  cípu 

pozemku na Chrámové hoře stál dům  sv. Simeona, kde bylo k 

vidění  lůžko  Panny  Marie  a  kolébka  a  koupací  káď  Jezulátka. 

U severní Jóšafatovy brány, v místě, kde kdysi stál dům rodičů 

Panny  Marie,  Jáchyma  a  Anny,  byl  zbudován  nový  kostel.  V 

blízkosti Svatého města se také nacházel dům Zachariášův, kde 

se  narodil  Jan  Křtitel,  Mariina  studna,  odkud  se  Marie  s 

Josefem  vrátili  za  Ježíšem  do  Jeruzaléma,  místo,  kde  byl 

skácen  strom,  z  nějž  vyrobili  Ježíšův  kříž,  a  místo,  kde  Ježíš svým žákům kázal slovo boží. 

Nejrušnější poutnička trasa vedla z Jeruzaléma do Jericha a 

k řece Jordánu, v jejíchž vodách se mnozí dávali znovu pokřtít. 

Cestou míjeli kámen, z nějž Ježíš nasedl na osla, na kterém na 

Květnou  neděli  přijel  do  Jeruzaléma,  studnu,  do  níž  bratři 

svrhli  Josefa,  pahýl  moruše,  na  niž  vyšplhal  Zacheus,  aby 

uviděl  Ježíše,  zákrut  cesty,  kde  dobrý  Samaritán  nalezl 

oloupeného  člověka,  místo,  kde  Svatá  rodina  odpočívala  na 

útěku  do  Egypta,  a  konečně  i  mělčinu,  kde  Jan  pokřtil  Ježíše vodou Jordánu. 

Vzhledem  k  obtížnému  terénu  a  k  nevraživosti  místních 

muslimů  nebyly  cesty  o  nic  bezpečnější  než  za  časů  dobrého 

Samaritána.  Od  přistání  v  Jafře  hrozilo  poutníkům  na  každém 

kroku  přepadení  saracénskými  nájezdníky  či  loupeživými 

beduíny,  kteří  přebývali  v  jeskyních  v  judských  horách.  Ti 

poutníci,  kteří  měli  zbraně,  se  mohli  sami  ubránit,  ale 

neozbrojení neměli žádnou ochranu. Vojáci krále Balduina byli 

plně  vytíženi  zabezpečováním  strategicky  významných 

pevností na středomořském pobřeží. 

V  roce  1104  přicestoval  do  Svaté  země  hrabě  Hugo  de 

Champagne  s  rytířskou  družinou.  Z  města  Troyes  na  horním 

toku  Seiny  vládl  velkému,  bohatému  vévodství,  jež  bylo 

součástí západofranského království, dědictví po Karlu Holém. 
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Hugo  byl  zbožný,  nešťastně  ženatý  muž;  nevěděl  ani,  zda  je 

opravdu otcem svého nejstaršího syna. K  jeho vazalům patřil  i 

rytíř  jménem  Hugo  z  Paynsu.  Payns,  vzdálený  od  Troyes 

několik  kilometrů  po  proudu  řeky,  byl  pravděpodobně  jeho 

rodištěm.  S  hrabětem  de  Champagne  ho  poutal  příbuzenský 

svazek; dostal  od  něho  v  léno  Montigny  a  byl  členem  hraběcí 

družiny. 

Roku  1108  se  hrabě  Hugo  vrátil  do  Evropy,  ale  už  v  roce 

1114 se opět objevil  ve Svaté zemi.  Není jisté, zda ho Hugo z 

Paynsu  doprovázel  už  na  první  pouti,  anebo  s  ním  přicestoval 

do  Svaté  země  až  teď.  Zřejmě  se  však  po  opětovném  návratu 

hraběte Huga do Evropy rozhodl ve Svaté zemi zůstat. 

Tou dobou nastoupil na trůn po bezdětném králi Balduinovi 

I.  jeho  bratranec  Balduin  z  Le  Bourg  a  patriarchu  Daimberta 

vystřídal  Warmund  de  Picquigny.  Právě  jim  Hugo  z  Paynsu  a 

rytíř  jménem  Godfrey  de  Saint-Omer  předložili  návrh  na 

vytvoření  společenství  rytířů,  kteří  by  se  řídili  pravidly 

obvyklými  v  mnišských  řádech  a  cele  se  věnovali  ochraně 

poutníků.  Zmíněná  pravidla  měla  vycházet  ze  zásad, 

uvedených v dílech sv. Augustina, a z pravidel řádu kanovníků 

chrámu Svatého hrobu v Jeruzalémě. 

Král i patriarcha Hugův návrh přijali. Na Hod boží vánoční 

roku  1119  v  chrámu  Svatého  hrobu  Hugo  z  Paynsu  s  osmi 

dalšími  rytíři,  mezi  nimiž  byl  i  Godfrey  de  Saint-Omer, 

Archambaud  de  Saint-Aignan,  Payen  de  Montdidier,  Geoffrey 

Bissot  a  rytíř  jménem  Rossal  nebo  možná  Roland,  složili  do 

rukou  patriarchových  slib  chudoby,  čistoty  a  poslušnosti.  Dali 

si  jméno  chudí  vojáci  Ježíše  Krista  a  zpočátku  nechodili 

jednotně  ustrojeni,  ale  ponechali  si  svůj  světský  oděv. 

Patriarcha a král, aby jim zajistili dostatečný příjem, jim svěřili 

několik  obročí.  Král  Balduin  II.  jim  také  poskytl  příbytek  v 

paláci  vzniklém  přestavbou  mešity  al-Aksá  na  jižním  okraji 
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Chrámové  hory,  nazývaném  křižáky   Templům   Salomonis  - 

Šalomounův  chrám.  V  důsledku  toho  postupně  vešli  do 

obecného  povědomí  jako  „chudí  vojáci  Ježíše  Krista  a 

Šalomounova 

templu“, 

„rytíři 

Šalomounova 

templu“, 

„templáři“ či dokonce jen „templ“. 

Možná, že Hugo z Paynsu a jeho společníci měli původně v 

úmyslu  jenom  odejít  do  kláštera  či  založit  podobné  bratrstvo, 

jaké existovalo kolem špitálu sv. Jana, založeného amalfskými 

kupci ještě před první křížovou výpravou jako středisko péče o 

poutníky.  Středověký  kronikář  Michael  Syřan  vyslovil 

domněnku,  že  právě  král  Balduin,  vědom  si  skutečnosti,  že 

není  schopen  ve  svém  království  ochraňovat  veřejný  pořádek, 

přesvědčil  Huga  z  Paynsu  a  jeho  druhy,  aby  raději  byli  rytíři než  mnichy  „a  usilovali  o  spásu  svých  duší  tím,  že  budou 

ochraňovat tato místa proti lupičům“. Jiný středověký dějepisec 

křižáckých  výprav,  Jakub  z  Vitry,  zdůrazňuje  dvojí  charakter 

jejich závazku - měli „bránit poutníky před lupiči a násilníky“, 

ale  také  „žít  v  chudobě,  čistotě  a  poslušnosti,  podle  stejných zásad, jako obyčejní duchovní“. 

Jejich  rozhodnutí  zůstat  ve  zbrani  možná  také vyplynulo  z 

pocitu  nejistoty,  šířícího  se  mezi  zápaďany  v  Zámoří.  V  roce 

1119  o  velikonočním  týdnu  přepadli  Saracéni  skupinu  sedmi 

set poutníků, mířících z Jeruzaléma k řece Jordánu. Tri sta jich 

zabili  a  šedesát  odvlekli  do  otroctví.  Saracénští  nájezdníci  se objevovali  až  u  jeruzalémských  hradeb  a  začalo  být 

nebezpečné  vyjíždět  z  města  bez  ozbrojeného  doprovodu. 

Později  v  témže  roce  došla  do  města  zpráva  o  katastrofě,  jež postihla  antiochijské  knížectví:  Roger,  Bohemundův  bratr, 

vládnoucí jako regent za Bohemundova syna Bohemunda II., 

byl přepaden ze zálohy a zabit a jeho vojáci pobiti na místě, 

jež  poté  dostalo  jméno  Krvavé  pole.  Následovaly  naléhavé 

prosby  o  pomoc,  adresované  papeži  Callixtovi  II.,  benátské 
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republice  a  dokonce  i  arcibiskupovi  z  Compostelly  v 

severozápadním  Španělsku.  Jako  vždy  viděli  všichni  v 

neúspěších  boží  trest:  zavládlo  přesvědčení,  že  někteří 

zapadané poté, co se usadili ve Svaté zemi, se stali změkčilými 

a  podlehli  korumpujícím  vlivům  orientálního  způsobu  života. 

Shromáždění světských i duchovních představitelů v Nábulusu 

v  lednu  1120  uvítalo  projekt  Huga  z  Paynsu  nejen  z 

praktického hlediska, ale i pro jeho duchovní potenciál. 

Není  známo,  zda  se  zprávy  o  založení  bratrstva  donesly  i 

papeži  Callixtovi II. v Římě, ačkoli  by  jako syn  burgundského 

hraběte Viléma pravděpodobně záměry rytířů schválil. Také se 

zdá, že sloučení vojenských dovedností se zbožným posláním - 

což  v  té době určitě  všichni  považovali  za  dobrou  myšlenku  - 

nebylo chápáno jako radikální porušení nějakých norem. Víme, 

že  katoličtí  teologové  dospěli  od  schvalování  násilí  v  případě nutné obrany až k posvěcení cílů křížové výpravy. Bylo zřejmě 

nevyhnutelné, že se „kočovný klášter“103 dříve či později musel 

změnit ve vojenský řád. 

V  roce  1120  přišel  do  Svaté  země  jako  poutník  mocný 

velmož  ze  střední  Francie,  Fulko  z  Anjou,  a  stal  se 

mimořádným  členem  řádu  chudých  vojáků  Ježíše  Krista.  Zdá 

se,  že  si  velice  vážil  jejich  velmistra  Huga  z  Paynsu  a  po 

návratu  daroval  řádu  pravidelný  příjem.  Stejně  se  zachovalo  i 

několik dalších francouzských velmožů. V roce 1125 se potřetí 

a naposledy vrátil do Jeruzaléma Hugo de Champagne. Zapudil 

nevěrnou  manželku,  vydědil  syna,  který,  jak  s  konečnou 

platností  usoudil,  nebyl  jeho,  a  své  hrabství  v  Champagni 

předal  synovci  Theobaldovi.104  Hugo  se  nyní  zřekl  všeho 

světského bohatství a přijal  slib  chudoby, čistoty  a poslušnosti 

jako jeden z chudých vojáků Ježíše Krista. 

To však nebyl nejvýznamnější z kajícných Hugových činů. 

Už  deset  let  předtím  daroval  skupině  mnichů,  vedených 
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burgundským  šlechticem  Berndardem  de  Fontaineles-Dijon, 

pruh divoké, zalesněné země asi čtyřicet mil od Troyes. Vznikl 

tam klášter Clairvaux, jenž se stal odnoží opatství v Citeaux, po 

němž  přijali  jméno  mniši  cisterciáckého  řádu.  Klášter  v 

Citeaux  založil  roku  1098  benediktinský  opat  Robert  de 

Molesme,  jenž  cítil,  že  clunyské  komunity  se  začínají 

zpronevěřovat  zásadám  Benedikta  z  Nursie,  nabádajícím 

mnichy  k  prostému  životu  v  chudobě.  Zahrnováni  bohatými 

dary,  které  s  sebou  nesly  i  moc  a  odpovědnost,  nechali  se 

clunyští  opati  stále  více  pohlcovat  starostmi  o  světské 

záležitosti. Mniši přenechali práci na polích nevolníkům a sami 

se  věnovali  administrativě  anebo  se  jako  tzv.  chóroví  mniši 

zabývali  zdokonalováním  liturgie při celé řadě nově vzniklých 

pobožností.  Klášterní  kostel  v  Cluny,  největší  v  Evropě,  hýřil pohádkově  bohatou  výzdobou.  Do  klášterních  pokladnic 

proudily peníze nejen z pronájmů, desátků a výnosů z půdy, ale 

také  od  nepřetržitého  procesí  poutníků,  kteří  se  z  Cluny 

vydávali  na  pouť  do  Compostelly  a  cestou  využívali  služeb 

útulků, zbudovaných clunyským klášterem. 

Stručná  zmínka  o  nové  fázi  obrody  klášterního  života 

postačí  k  objasnění,  jak  blízko  měli  ti,  jichž  se  týká,  k 

templářům.  Robert  de  Molesme  stejně  jako Hugo z Paynsu  se 

narodil  nedaleko  Troyes.  V  šestnácti  letech  se  stal 

benediktinem a později byl zvolen opatem clunyského kláštera 

sv.  Michala  v  Tonnerre,  asi  třicet  mil  od  Chátillonsur-Seine, 

kam  chodil  Bernard  de  Fontaineles-Dijon  do školy.  Na  žádost 

skupiny  poustevníků  z  blízkého  Colanského  lesa  Robert  složil 

úřad  opata  a  učil  poustevníky  žít  v  souladu  s  Benediktovými 

pravidly. Později tuto skupinu odvedl na pozemky, patřící jeho 

rodině  -na  návrší  nad  říčkou  Laignes,  mezi  Tonnerre  a 

Chátillonsur-Seine -, kde založili klášter Molesme. 

Klášterem  Molesme  prošli  i  další  dva  mniši,  směřující  po 
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trnité cestě k sebezdokonalení. Jedním z nich byl Bruno, rodák 

z  Kolína  nad  Rýnem,  který  vystudoval  a  později  také  učil  v 

chrámové  škole  v  Remeši.  Mezi  jeho  žáky  patřil  i  mladý 

burgundský  šlechtic  Odo  de  Lagery,  jenž  se  později  stal 

mnichem  v  Cluny  a  jako  papež  Urban  II.  vyhlásil  první 

křížovou  výpravu.  V  důsledku  neshod  s  remešským 

arcibiskupem  se  Bruno  stáhl  do  ústraní  a  žil  jako  poustevník 

poblíž Molesme. Protože však toto ústraní neshledal dostatečně 

odlehlým, odešel na jih, do Savojska, a v Chartreuských horách 

založil společenství poustevníků. Klášter La Grande Chartreuse 

se  stal  kadlubem  všech  kartuziánských  řádů,  které  později 

vznikaly po celém světě. 

Tím  druhým  mnichem,  který  prošel  klášterem  v  Molesme, 

byl  Štěpán  Harding,  původem  anglický  šlechtic,  jehož  rodinu 

zničil normanský vpád v roce 1066. Štěpán uprchl do Skotska a 

později  do  Francie  a  vystudoval  v  Paříži.  Roku  1085  ve  věku 

pětadvaceti  let  vykonal  pouť  do  Říma,  kde  se  stal 

benediktinským  mnichem,  a  vrátil  se  přes  Alpy,  aby  vstoupil 

do komunity v Molesme. 

Pověst  o  Robertově  svatosti  vynesla  klášteru  štědré  dary, 

což  u  některých  mnichů  vedlo  ke  změkčilosti,  jež  se  podle 

mínění  jejich  opata  neslučovala  s  představou  o  životě 

benediktinů.  V  roce  1098,  rok  před  dobytím  Jeruzaléma 

křižáckými  vojsky,  Robert  z  Molesme  odešel,  doprovázen  asi 

dvaceti  svými  stoupenci,  mezi  nimiž  byli  i  Alberich  a  Štěpán 

Harding. Po krátkém pobytu v diecézi Langres zamířili na jih a 

založili klášter v Citeaux, asi patnáct mil od Dijonu. Zde mohli 

žít  v souladu se  zásadami,  stanovenými  Benediktem  z Nursie. 

Odložili  dlouhé  litanie  a  modlitby,  jež  chórovým  mnichům  v 

Cluny vyplňovaly celé dny. Odmítali navazovat vztahy s místní 

šlechtou.  Komunita  musela  být  soběstačná:  so“učastí 

každodenního  života  mnichů  se  stala  těžká,  manuální  práce. 
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Jako symbol svého odhodlání prožít život v čistotě nosili oděv 

bílé  barvy  -  namísto  původní  černé.  Odmítali  přijímat  do 

výchovy  děti  a  neměli  nevolníky,  avšak  nechávali  na  svých 

pozemcích  pracovat  bratry-laiky,  kteří,  pokud  se  jednalo  o 

polnosti vzdálené od kláštera, žili „na špýcharech“. 

Po  Robertově  odchodu  začal  klášter  v  Molesme  upadat. 

Papež Urban II. mu přikázal, aby se tam vrátil. Jeho nástupcem 

ve  funkci  opata  v  Citeaux  se  stal  nejprve  Alberich z Aubrey  a potom Štěpán Harding. Na papeže činila skromnost cisterciáků 

dobrý dojem a postupně jim odpouštěli placení desátků a daní z 

hospodářství;  jejich  odměřenost  však  popouzela  burgundské 

šlechtice  a  právě  přísná  skromnost,  jež  se  tak  zamlouvala 

papežům,  odrazovala  nováčky  od  přijetí  mnišského  stavu.  V 

prvních  letech  svého  působení  ve  funkci  opata  se  Štěpán 

Harding  obával,  že  celý  projekt  ztroskotá.  Avšak  v  roce  1113 

přišel  z Fontaines  de-Dijon  charismatický  mladík  Bernard  s 

pětatřiceti  příbuznými  a  přáteli,  a  cisterciácký  řád  tak  získal novou, mladou krev. Koncem století už v Evropě existovalo na 

dvanáct set komunit spřízněných s klášterem v Citeaux. 

Tři  roky  po  příchodu  Bernard  s  dvanácti  mnichy  Citeaux 

opustil  a  založil  nový  klášter  v  zalesněném  údolí  -  zvaném 

Pelyňkový  les  a  známém  jako  útočiště  lupičů  -,  jež  mnichům 

daroval  Hugo  de  Champagne.  Mniši  změnili  jméno  údolí  na 

Clairvaux  (Údolí  světla)  a  pustili  se  do  mýcení  půdy  a  do 

stavby  kostela  a  příbytku.  Brzy  už  Clairvaux  přitahovalo 

množství mladých zbožných mužů. 

Ve dvacátém století, kdy  jsou  mniši považování za  jakousi 

podivnost,  žijící  na  okraji  společnosti,  je  obtížné  pochopit,  že se  tolik  osobností,  náležících  k  elitě  své  země,  mohlo 

rozhodnout  pro  tento  život  plný  sebezapření.  Aniž  bychom 

chtěli  pochybovat  o  upřímnosti  přesvědčení  dotyčných  o  tom, 

že  jsou  povoláni  Bohem,  je  třeba  si  uvědomit,  že  potomek 
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šlechtického rodu -ať už pocházel z vyšší či nižší šlechty - měl 

tehdy na vybranou jen mezi bojem a modlitbami, mezi životem 

válečníka a duchovního. Musel si zvolit šarlat anebo čerň. 

A  tak  se  stávalo,  že  mladíky  citlivé  povahy,  kteří 

projevovali  náboženské  sklony  -  anebo  jen  odpor  k  násilí  a 

prolévání  krve  -,  směrovaly  jejich  milující  zbožné  matky  k 

životní dráze duchovního. Nejinak tomu zřejmě bylo v případě 

Bernarda  a  jeho  matky  Alethy  de  Montbard.  Mladým  mužům, 

kteří  vstoupili  do  tolerantních  společenství,  jakým  byl 

například  klášter  v  Cluny,  se  nabízela  kariéra  církevních 

úředníků či státníků; mohli to dotáhnout - jako Odo de Lagery - 

až  na  papeže.  Anebo  se  mohli  věnovat  jen  studiu  a  vědám. 

Štěpán  Harding  byl  prvotřídním  učencem,  který  nově 

zrevidoval text  bible  a  radil  se  i  s  židovskými  rabíny, aby  mu pomohli dokonale pochopit znění Starého zákona. 

Bernardovo  rozhodnutí  vejít  do  království  nebeského 

nejužším  vchodem  a  po  nejstrmější  stezce,  vedoucí  skrze 

klášter  v Citeaux,  svědčí  o  opravdové čistotě a zbožnosti  jeho 

úmyslů. Také prozrazuje, jak dobře sám sebe znal: pochopil, že 

jeho  vášnivou,  někdy  až  násilnickou  povahu  může  zkrotit  jen 

přísně  odříkavý  život  mezi  cisterciáky.  Důkazem  zmíněných 

povahových vlastností je jeho spor s clunyským opatem Petrem 

Ctihodným  o  jednoho  mladého  mnicha.  Ve  svém  dopise 

Petrovi  Bernard  s  pohrdáním  porovnává  příjemný,  snadný, 

přepychový život v Cluny s prostou stravou a tvrdým režimem 

v Clairvaux. Bernard se  nechává unést vlastní rétorikou a kára 

Petra  pro  morální  degeneraci  jeho  společenství.  Píše  jako 

vášnivý, provokativní, nekompromisní revolucionář. Dokonce i 

krásu  kláštera  v  Cluny  považuje  za  projev  korupce.  Petr 

odpovídá s konzervativní umírněností, smířlivě, jemně. 

Jiným  aspektem  klášterního  života,  působící  překvapivě, 

často až pohoršlivě v porovnání s normami dvacátého věku, je 
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význam,  přikládaný  pohlavní  zdrženlivosti.  Těžko  nepolitovat 

mladé  aristokratky  z  Burgundska  a  Champagne,  jejichž 

potenciální  manželé  se  utíkali  do  zdí  cisterciáckých  klášterů. 

Kristus vyzdvihl ty, kdo se pro dosažení božího království stali 

eunuchy,  a  apoštol  Pavel  v  raných  dobách  církve  napsal,  že 

oženit se je dobré, ale lepší je setrvat v celibátu. Víme také, že 

podle  mínění  sv.  Augustina  ženatý  člověk  nemůže  Kristu 

sloužit  celým  srdcem;  celibát  duchovních  byl  tématem 

nejčastěji zdůrazňovaným tehdejšími papeži. 

Pro  tento  postoj,  z  pohledu  dvacátého  století  téměř 

neurotický,  existuje  celá  řada  vysvětlení.  Za  prvé,  základní 

zásadou  života  poustevníků  bylo,  že  podléhání  instinktům 

zděděným  po zvířatech uzavírá přístup k duchovnímu  splynutí 

s  Kristem.  Právě  moc  a  síla  sexu,  to,  jak  dokáže  působit  na lidskou vůli, z něj činilo základní překážku na cestě ke svatosti. 

Byla  zde  také  myšlenka,  kterou  svého  času  vyslovil  sv. 

Augustin - leč nikdy ji dále nerozvedl a později ji odvolal -, že 

prvotní hřích Adama a Evy měl něco společného se sexem a že 

je dále předáván pohlavním  aktem. I v  judaismu najdeme  jistý 

odpor  vůči  rozmnožovacím  orgánům  -  v  době  menstruace  je 

žena  považována  za  nečistou.  Také  sv.  Augustin  ve  svých 

 Vyznáních  dává  najevo  znechucení  nad  svou  mimovolnou 

noční ejakulací. 

Znamenalo  to,  že  sex  je  zásadně  špatný  dokonce  i  v 

manželství?  V  jedenáctém  století  existovaly  uvnitř  církve  dva 

protichůdné  názorové  proudy.  Na  jedné  straně  byli  klášterní 

moralisté, podle  nichž  je  manželské spojení ospravedlnitelným 

činem  jen  tehdy,  je-Ji  jeho  účelem  plození  dětí,  a  dokonce  i potom  lze  pohlavní  uspokojení  považovat  jistým  způsobem  za 

hřích.  Nejohnivějším  odpůrcem  tohoto  názoru  byl  Petr 

Damián,  jeden  z  hlavních  ideologů  gregoriánských  reforem. 

Tento  mnich,  který  vystoupal  skrze  hierarchii  duchovenských 
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funkcí až k úřadu kardinála-biskupa v Ostii, se živil jen tvrdým 

chlebem  a  odstátou  vodou,  nosil  kolem  beder  železný  pás  a 

pravidelně  se  dával  tvrdě  zbičovat.  Manželství  považoval  „za 

pochybnou  zástěrku  hříchu  a  vždycky  ho  potěšilo,  když  se 

člověka,  stvořeného  k  obrazu  božímu,  podařilo  jakýmkoli 

způsobem odvrátit od tak ponižujícího skutku“.105 

Současně  však  stále  pevnější  půdu  získávalo  stanovisko 

papežské  stolice,  že  manželství  je  posvátným  svazkem,  který 

může  nabýt  platnosti  pouze  svobodným  rozhodnutím  obou 

manželů.  V  polovině  dvanáctého  století  anglický  papež 

Hadrián  IV.  rozhodl,  že  toto  právo  se  vztahuje  dokonce  i  na 

otroky, a „ačkoli trvalo  mnoho  let, než západní Evropa uvěřila 

svým uším, své rozhodnutí nakonec prosadil“.106 

Vzhledem  k  tomu,  že  provozovat  sex  mimo  manželský 

svazek  bylo  docela  jistě  hříchem  a  dokonce  i  manželský 

pohlavní život byl překážkou v dosažení dokonalosti, bylo lépe 

se  všech  zdrojů  pokušení  stranit.  Hlavní  zásadou  mnišského 

života  se  tedy  stalo  vyhýbání  se  ženám,  jejichž  vyzývavé 

pohledy  přivedly  mnoho  dobrých  mužů  k  zatracení.  „Žádné 

církevní společenství nebylo svým založením a kázní mužštější 

než  cisterciáci,  nikdo  se  nevyhýbal  styku  s  ženami  s  větším 

odhodláním, nikde nebyly proti vpádu žen zbudovány mocnější 

bariéry.“107  Samozřejmě,  že  stejným  pokušením  byli  i  mladí, 

pohlední  muži  pro  své  ženské  protějšky.  Nepochybně  měl 

Bernard  na  mysli  především  spásu  jejich  duší,  ale  i  starost  o zaopatření  starých  panen  z  řad  svého  příbuzenstva  či  z  rodin 

svých  mnichů,  když  v  Jully  nedaleko  Molesme založil  ženský 

klášter, kam vstoupila mimo jiné i jeho sestra Humbeline. 

Přijímaly  tyto  ženy  svůj  hábit  dobrovolně?  Životopis 

Bernarda  z  Clairvaux   Vita   prima  uvádí,  že  se  Humbeline provdala  a  vedla  světský  život,  než  ji  její  bratr přemluvil,  aby se dala na cestu pokání a se souhlasem svého manžela se stala 
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jeptiškou.108  Stejně  tak  i  jeho  bratr  Guy  měl  manželku  a  dvě dcery, ale  nechal  se  Bernardem  přesvědčit,  aby  se  jich  zřekl  a vstoupil do společenství  v Clairvaux. Bernard je tedy očividně 

příkladem  proroka,  uznávaného  i  na  domovské  půdě.  V  čem 

spočívalo  jeho  charisma?  Bernardův  životopisec  ho  popisuje 

jako  pohledného  muže:  byl  štíhlý,  křehké  tělesné  konstrukce, 

střední  postavy,  měl  jemnou  pokožku,  světlé  vlasy,  rezavou 

bradu,  zarůžovělou,  svěží  pleť.  Avšak  moc,  kterou  měl  nad 

jinými  lidmi,  zřejmě  pramenila  z  jeho  osobnosti  a  vnitřního 

přesvědčení.  Jeho  tvář  vyzařovala  vznešený  jas,  nikoli 

pozemského,  ale  božského  původu...  dokonce  i  v  jeho 

fyzickém  zjevu  bylo  možno  rozpoznat  jeho  vnitřní  čistotu  a 

nezměrnou dobrotu.“109  Nemá  smysl  spekulovat  o tom,  jak  by 

asi  vypadal  v  televizi;  jediné,  co  potřebujeme  vědět  v 

souvislosti  s  templářským  řádem,  je,  že  podle  současného 

benediktinského  historika  Doma  Davida  Knowlese  Bernard  z 

Clairvaux 

 patňlk   nepočetné   skupině   opravdu   velkých   mužů,  jejichž nadání   se   dostalo   odpovídající   příležitosti.  Jako   vůdce, spisovatel,  kazatel  a  světec  udivoval  obrovským,  neodolatelným osobním   magnetismem   a   silou   ducha.  Muži   ze   všech   koutů Evropy  přicházeli  do  Clairvaux  a  byli  odtud  opět  rozesíláni  do míst   roztroušených   po   celém   kontinentu...  Po   ětyňcet   let   byly kláštery  Citeaux  a  Clairvaux  duchovními  centry  Evropy  a  z  řad Bernardových   mnichů   vzešel   i   jeden   z   papežů,  arcibiskup   z Yorku  a  celá  řada  kardinálů  a  biskupů.“0 

V  roce  1127  vypravil  král  Balduin  II.  Huga  z  Paynsu  a 

Viléma z Bureš do západní Evropy s diplomatickým posláním. 

Měli  za  úkol  přesvědčit  Fulka  z  Anjou,  aby  se  oženil  s 

Balduinovou  dcerou  Melisendou,  a  stal  se  tak  dědicem 

jeruzalémského  trůnu,  a  také  aby  sebral  vojsko pro  plánovaný 

útok na Damašek. Hugo sám měl  i třetí cíl: získat pro svůj řád 
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templářských  rytířů  nové  rekruty  a  papežovo  posvěcení.  Je 

nejasné,  jak  početný  byl  řád  v  té  době.  Kronikáři  hovoří  o 

pouhých  devíti  zakladatelích,  avšak  samotná  skutečnost,  že 

král  Balduin  vyslal  na  tuto  významnou  misi  velmistra  řádu  a 

ten považoval za vhodné vzít s sebou několik svých rytířů jako 

doprovod, naznačuje, že  v té době si už řád v  Zámoří  vydobyl 

pevné postavení. 

Král Balduin  nepochybně považoval svou nabídku Fulkovi 

a  evropské  šlechtě  za  atraktivní.  O  pět  let  později  se  už 

nacházel  v zoufalé situaci, ale teď  mohl rozeslat svoji výzvu z 

pozice silného panovníka. Poté, co zapadané dobyli Tyr,  mohl 

pomýšlet  na  výpad  do  samého  srdce  muslimského  světa.  V 

roce 1124 oblehl Aleppo a rok nato porazil saracénské vojsko u 

A’zazu  a  podnikl  nájezd  na  damašská  území.  Počátkem  roku 

1126  zaútočil  se  všemi  silami,  jež  měl  ve  svém  království  k 

dispozici,  a  podařilo  se  mu  proniknout  ještě  hlouběji  na 

teritorium ovládané Damaškem. Zřejmě měl pocit, že je v jeho 

silách  dobýt  i  samotné  město:  přijdou-li  posily,  stačí  poslední úder,  a  Damašek  padne,  čímž  by  zanikla  hrozba  muslimského 

útoku  z  vnitrozemí,  vzniklo  by  další  knížectví  pro  západní 

rytíře a navíc by takové vítězství přineslo i pohádkovou kořist. 

Balduin  měl  jen  tři  dcery,  žádného  syna,  a  z  hlediska 

dlouhodobé stability jeho království bylo tedy pro něho životně 

důležité  provdat  nejstarší  dceru  Melisendu  za  vysoce 

postaveného člověka. Bez ohledu  na řeči papežů o manželství, 

založeném  na  svobodném  rozhodnutí  obou  manželů,  bylo  pro 

bezpečnost  Zámoří  nezbytně  nutné,  aby  v  čele  každého  státu 

stál  silný  vůdce.  Vzhledem  k  velké  pravděpodobnosti,  že 

takoví vůdci mohou zemřít v mladém věku, bylo nutno přiznat 

právo  na  dědictví  manželkám  a  dětem.  Avšak  žádná  žena  či 

dítě nemůže vést rytíře do bitvy. Proto se po šlechticově smrti 

jeho  žena  docela  nutně  musela  co  nejrychleji  provdat  za 
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někoho,  kdo  by  ho  nahradil.  Není  doloženo,  že  by  manželky 

někdy  tuto  nutnost  zpochybňovaly,  ale,  jak  uvidíme,  jejich 

výběr často ovlivňovaly city. 

Hugova cesta do Evropy přinesla veliký úspěch. Roku 1128 

se  objevuje  v  Le  Mans  jako  host  Fulka  z  Anjou.  V  červnu  se Fulkův  syn  Geoffrey  oženil  s  Matyldou,  dědičkou  anglického 

krále Jindřicha I., a Fulko se mohl odebrat do Jeruzaléma a vzít 

si  Melisendu.  Jindřich  I.  na  Hugovu  prosbu  o  příspěvek 

reagoval  velmi  štědře.  Daroval  mu  „velké  jmění  ve  zlatě  a 

stříbře“,  což  nepochybně  předznamenalo  Hugovy  úspěchy  na 

jeho  cestách  po  Anglii,  Skotsku,  Francii  a  Flandrech.  Tam 

obdržel  menší  příspěvky  ve  formě  výzbroje  a  koní,  ale  i 

významnější dary od hrabat z Flander a z Blois a od Viléma II., 

kastelána ze Saint-Omer v Pikardii, otce111 Godfreye de Saint-

Omer,  jenž  spolu  s  Hugem  patřil  k  spoluzakladatelům  řádu 

Chudých vojáků Ježíše Krista. 

Není  jasné,  .“da  Hugova  sbírka  byla  určena  pouze 

potřebám  řádu,  anebo  spíš  měla  sloužit  k  uskutečnění  záměrů 

krále  Balduina  II.  ohledně  dobytí  Damašku.  Anglosaská 

 kronika  uvádí  -  bezpochyby  s  jistou  dávkou  přehánění  -,  že Hugovi  se  podařilo  naverbovat  víc  lidí,  než  kolik  jich  získal papež  Urban  II.  pro  první  křížovou  výpravu.  Početné 

dochované  právní  dokumenty  dokládají,  že  franští  šlechtici 

neváhali  rozprodat  majetek  a  nadělat  dluhy,  jen  aby  měli  z 

čeho financovat svou účast na křižáckých dobrodružstvích. 

Pravomoci,  jež  Hugo  z  Paynsu  obdržel  od  Balduina  II.,  i 

jeho  úspěchy  při  přemlouvání  velmožů  k  účasti  na  dobývání 

Damašku  naznačují, že  byl  mnohem  autoritativnější osobností, 

než  se  kdysi  soudilo.  Na  prvních  pečetích  řádu  templářů  jsou 

zobrazeni  dva  rytíři,  jedoucí  na  jediném  koni  -  což  mělo 

symbolizovat jejich chudobu. Nic ovšem nesvědčí o tom, že by 

snad  Hugo  cestoval  po  Evropě  v  tomto  stylu. Jakkoli  bouřlivé 
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události  v  Evropě  bránily  velkým  vládcům,  jako  byli  králové 

Anglie či Francie nebo hrabata z Flander, přijmout kříž, určitě s 

nadšením  reagovali  na  jeho  prosby  o  přispění  na  potřeby 

bojovného řádu. 

Ještě důležitější  byla podpora, jíž se řádu dostalo ze strany 

církve. Jak uvádí historik Joshua Prawer: „Ve středověku výraz 

 ordo*  označoval  mnohem  víc  než  jenom  organizaci, 

organizované  společenství;  vyjadřoval  současně, že  se  jedná  o 

veřejnou  instituci  sociálního  charakteru.  Vstupem  do  řádu 

člověk  nejen  určoval  svůj  další  osud,  ale  zaujímal  také  jisté místo v politickém uspořádání křesťanské společnosti.’„12 Aby 

si zajistil podporu církve, vystoupil Hugo před koncilem, který 

se v lednu 1129 sešel v Troyes. Hostitelem ctihodných otců byl 

hrabě  Theobald  de  Champagne  a  koncilu  předsedal  papežský 

legát  Mateo  z  Albana.  Většina  zúčastněných  prelátů  přijela  z 

Francie - dva arcibiskupové, z Remeše a ze Sens, deset biskupů 

a  sedm  opatů,  mezi  nimiž  byli  i  opat  z  Molesme  Štěpán 

Harding a clairvauxský opat Bernard. 

Přestože  se  řádu  už  dříve  dostalo  podpory  ze  strany 

jeruzalémského  patriarchy,  nebylo  nikde  předem  psáno,  že  se 

podaří získat i souhlas koncilu. Povzbuzující dopis, který Hugo 

během  pobytu  v  Evropě  považoval  za  nutné  poslat  svým 

bratřím  v  Jeruzalémě,  naznačuje,  že  jejich  nadšení  začínalo 

kriticky opadat. Ze strany některých významných představitelů 

církve  neustále  zaznívaly  pochybnosti  o  morální  oprávněnosti 

války. To, jak Kristus okřikl Petra, když uťal ucho veleknězovu 

sluhovi,  považovali  za  důkaz,  že  násilí  se  s  hlásáním  víry 

neslučuje. 

Učený 

Lombarďan 

Anselm, 

arcibiskup 

z 

Canterbury, vyslovil  mínění, že přijetí kříže a účast na křížové 

výpravě je mnohem méně záslužným činem než přijetí mnišské 

řehole.  „Podle  jeho soudu si člověk prostě  musel vybrat  mezi 



* Řád, pořádek, uspořádání; lat.;  pozn.  překl 
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Novým  Jeruzalémem...  který  je  třeba  hledat  v  klášterním 

životě,  a  krveproléváním  v  pozemském  Jeruzalémě  z  tohoto 

světa,  jenž  -  ať  už  jej  nazýváme  jakkoli  -  je  jen  zjevením 

zkázy.“113 

Avšak  Anselm už  byl  po smrti a  výlučné postavení, jejž  si 

vydobyl  svou  moudrostí  a  svatostí,  nyní  po  něm  převzal 

Bernard z Clairvaux. I přes svůj život v ústraní clairvauxského 

kláštera  se  Bernard  o  založení  templářského  řádu  dověděl  od 

svého přítele a dobrodince, hraběte Huga de Champagne. Když 

se  doslechl,  že  Hugo  vstoupil  do  řádu,  napsal  mu  Bernard 

blahopřejný  dopis,  v  němž  současně  vyslovil  politování  nad 

tím,  že  se  nestal  mnichem  v  Clairvaux.  S  ohledem  na  dřívější ochranu, jíž se mu od něho dostávalo, měl Bernard určitě pocit 

jistého závazku vůči tomuto velmoži, který se odřekl světského 

života.  Ještě  blíže  měl  k  rytířům  templářského  řádu  André  de 

Montbar,  Bernardův  strýc  -  nevlastní  bratr  jeho  matky.  Určitě 

ho oba podrobně informovali o potřebách Zámoří: když v roce 

1124  cisterciácký  opat  z  Moribondu  navrhl  založit  ve  Svaté 

zemi  klášter, Bernard  jeho  myšlenku  odmítl  se  slovy, že  „tam 

je  zapotřebí  bojujících  rytířů,  a  ne  zpívajících,  uplakaných 

mnichů“.114 

Hugo z Paynsu, usilující o Bernardovu podporu, mu napsal 

už  z  Jeruzaléma  dopis,  v  němž  žádal,  aby  mu  pomohl  získat 

„apoštolský  souhlas“  a  také  sestavit  pravidla  chování 

příslušníků  řádu.  S  dopisem  poslal  dva  rytíře,  Godemara  a 

Andrého - tomu, jako svému strýci, mohl Bernard zřejmě jen 

těžko  odmítnout  pomoc.  Přestože  Bernard  právě  dlel  na 

lůžku sužován horečkou, uposlechl výzvy k účasti na koncilu v 

Troyes a jednoznačně celému jednání dominoval. Jean Michel, 

který  pořizoval  zápis  celého  zasedání,  uvádí,  že  tak  činil  „na příkaz  koncilu  a  ctihodného  otce  Bernarda,  opata  z 

Clairvaux“,115  pro  jehož  slova  shromáždění  preláti  „nešetřili 
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chválou“.  Jediným  oponentem  byl  Jean,  biskup  Orleánský, 

známý  pod  přezdívkou  „Flora“,116  kterého  kronikář  Ivo  de 

Chartres  označil  za  „prostopášného  démona  a  sodomitu“. 

Důvody, proč se stavěl proti, nejsou známy. 

Hugo  z  Paynsu,  doprovázen  pěti  příslušníky  řádu, 

Godfreyem de Saint--Omer, Archambaudem de Saint Armand, 

Geoffreyem  Bisotem,  Payenem  de  Montdidier  a  jistým 

Rolandem,  vylíčil,  jak  byl  řád  založen,  a  předložil  řádová 

pravidla.  Účastníci  koncilu  je  podrobně  prozkoumali, 

zrevidovali a konečný text zapsal Jean Michel jako dokument o 

třiasedmdesáti klauzulích. Cisterciácký vliv je v něm patrný na 

první  pohled.  Úvodní  ustanovení  obsahuje  zmínku o světském 

rytířstvu,  na  němž  autoři  neshledávají  nic  dobrého:  rytíři 

„opovrhují  láskou  ke  spravedlnosti,  jež  je  jejich  hlavní 

povinností,  a  nečiní  to,  k  čemu  jsou  určeni  -  totiž  ochraňovat chudé,  vdovy,  sirotky  a  chrámy  -,  ale  věnují  se  jen  plenění, drancování  a  zabíjení“.117  Avšak  těm,  kdo  vstoupili  mezi 

templáře,  se  nyní  naskytla  příležitost  „vyčlenit  se  z  davu 

zatracených“,  „oživit“  rytířské  zásady  a  současně  i  spasit  své duše.  Znamená  to  pro  ně  naprosté  sebezapření  a  v  době,  kdy 

nebudou  vykonávat  své  vojenské  povinnosti,  povedou  život 

mnichů.  „Vy,  kdo  překonáte  svou  vlastní  vůli...  pro  spásu 

svých duší... snažte se všude  s čistým  srdcem  naslouchat ranní 

mši  a  všem  bohoslužbám  v  souladu  s  církevním  právem...,“  a 

ten,  komu  to  okolnosti  znemožní,  „nechť  namísto  ranní  mše 

odříká  třináct  otčenášů,  dále  každou  hodinu  sedm  a  namísto 

nešpor devět“. 

Stejně  jako  se  v  benediktinském  i  cisterciáckém  řádu 

odlišovali mniši od bratří laiků, tak i rytíř, ochránce chrámu, se 

měl  odlišovat  od  prostého  vojáka  či  drobného  šlechtíce  už 

svým  oděvem.  „Nařizujeme,  aby  se  všichni  bratři  odívali  do 

šatu  jednotné  barvy  -  bílé, černé  a  hnědé.“  Bílý  oděv  příslušel 134 
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jen zasvěceným rytířům; „aby těm, kdo skoncovali s životem v 

temnotách,  jejich  bílý  háv  umožnil  v  sobě  navzájem 

rozpoznávat  muže,  smířené  se  svým  stvořitelem.  Bílá  barva 

značí  čistotu  a  cudnost.“  Cudnost  -  tedy  absolutní  pohlavní 

zdrženlivost  -  byla  pro  rytíře,  který  složil  řádový  slib, 

podmínkou   sine   qua   non.  „Cudnost  přináší  srdci  jistotu  a  tělu zdraví. A proto bratr, který by se nezavázal k absolutní čistotě, 

nikdy  nedosáhne  věčného  míru  a  nepozná  Boha;  podle  slov 

apoštolových...  .přinášejte  všem  mír  a  držte  se  cudnosti;  jinak nelze vstoupit do království božího’“. 

Do  rádu  mohli  vstupovat  i  ženatí  muži  se  svolením  svých 

manželek,  avšak  ti  nesměli  nosit  bílý  oděv.  Řád  sice 

podporoval jejich vdovy z darů, které manželé přinesli řádu při 

svém  vstupu,  ale  vdovy  ani  žádné  jiné  příslušnice  rodin 

templářů nesměly nikdy vstoupit do templářských domů. 

 Společnost  žen  je  nebezpečná,  protože  právě  skrze  ně  ďábel svedl  mnohé  z  přímé  cesty,  vedoucí  do  ráje... 

 Věříme,  že  pro  zbožného  člověka  je  nebezpečné  příliš  často hledět  do  ženské  tváře.  Z  toho  důvodu  nikdo  z  vás  nesmí  políbit ženu,  ať   by   to   byla   vdova,  mladá   dívka,  matka,  sestra,  teta   či kterákoli  jiná  žena.  Rytíři  Ježíše  Krista  se  musí  za  každou  cenu vyhýbat   objetí   žen,  které   už   tolikrát   muže   přivedlo   do   záhuby; jen   tak   budou   moci   navěky   prodlévat   před   tváří   boží   s   čistým svědomím  a  jisti  si  svým  životem.118 

V souladu s pravidly Benedikta z Nursie, možná proto, aby 

se  předešlo  i  jiným  formám  sexuálních  prohřešků,  měly  být 

dormitáře, kde rytíři spali, osvětlené po celou noc „až do rána“. 

Templáři  měli  spát  „odění  v  košili  a  kalhotách,  v  botách  a  se zapnutým  opaskem“.  Účelem  možná  bylo zajistit, aby  se  v  co 

nejkratší době mohli připravit k boji: „přikazujeme, aby všichni 

měli stejné odění, takové, aby oblékání a  svlékání, obouvání  a 

zouvání  bylo  co  nejsnazší“.  Řád  měl  svého  obchodníka  s 
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textilem,  jehož  úkolem  bylo  se  postarat,  aby  oděvy  rytířům 

padly  a  také  aby  byli  vždy  ostříháni  nakrátko.  Zároveň  se  ale nesměli  holit.  Všichni  templářští  rytíři  nosili  plnovous.  Jejich oděvy  se  od  sebe  nesměly  nijak  lišit.  „Žádný  z  bratrů  nechť 

nenosí  na  svém  oděvu  kožišiny...  Zakazujeme  nošení  špičaté 

obuvi s tkaničkami; ty  nesmí  nikdo z vás obouvat... protože je 

zřejmé  a  dobře  známé,  že  takové  odpornosti  náleží  jen 

pohanům.“ 

Stejně  jako  mniši  i  rytíři  měli  při  jídle  v  refektáři 

zachovávat  mlčení.  Jelikož  „jak  známo  požívání  masa 

změkčuje tělo“, bylo maso povoleno jen třikrát týdně: kdyby se 

jej zřekli  nadobro  jako  cisterciáci,  oslabilo  by to jejich  bojové schopnosti.  O  nedělích  měli  rytíři  a  duchovní  povolena  dvě 

masitá  jídla,  zatímco  zemani  a  prostí  vojáci  „se  spokojí  s 

jedním jídlem a poděkují za ně bohu“. V pondělí, ve středu a v 

sobotu  dostávali  bratři  denně  dvě  až  tři  jídla,  sestávající  ze zeleniny a chleba. V pátek se měli postit a po dobu šesti měsíců 

od  svátku  Všech  svatých  (Dušičky  -  prvního  listopadu)  do 

Velikonoc  měli  jíst  co  nejméně.  Nemocní  byli  od  půstu 

omluveni.  Desetina  vší  potravy  pro  templáře  a  také  vše,  co 

zbylo, bylo určeno chudým. 

Z  těchto  primitivních  pravidel  templářského  života  jasně 

vysvítají  obavy  Bernarda  z  Clairvaux  a  ostatních  účastníků 

koncilu,  že  bez  ochrany  klášterní  klauzury  by  templářští  rytíři mohli snadno sklouznout zpět ke světským 

zvyklostem. Řád směl vlastnit půdu a těžit z práce nájemců 

a  nevolníků,  kterým  měl  spravedlivě  vládnout.  Také  jim  bylo 

povoleno  -  vedle  přijímání  darů  od  světských  či  duchovních 

osob - vybírat desátky. Lov i sokolnictví měli zakázané, kromě 

lovu lvů, kteří „stejně jako Satan krouží kolem a hledají, co by 

kde zhltli“. Templářský rytíř měl zakázáno nosit nejen špičatou 

obuv a tkaničky, ale  i zlaté  nebo stříbrné ozdoby  na opasku či 
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jídelní mošně z plátna nebo vlny. 

Bratři se měli vystříhat lehkomyslných řečí - „neuvážených 

slov  a  nepatřičných  výbuchů  smíchu“  -  a  ani  v  době  volna 

neměli  hovořit  příliš  mnoho,  „neboť  stojí  psáno...  že  přemíra 

hovoru  nebývá  prosta  hříchu“.  Neměli  se  vychloubat  svými 

udatnými  skutky,  vykonanými  v  minulosti:  „Zapovídáme  a 

přísně  zakazujeme,  aby  jeden  bratr  druhému  či  komukoli 

jinému popisoval  statečné činy,  jež  vykonal ve svém světském 

životě,  které  je  třeba  považovat  spíše  za  bláhové  kousky, 

prováděné  při  výkonu  povinností  rytíře,  nebo  vyprávěl  o 

tělesných potěšeních, jichž se mu dostalo od nemravných žen.“ 

Měli se vyhýbat „moru závisti, klepů, zášti a pomluv“. Nejspíš 

jako prevence proti závisti  bylo připojeno pravidlo, podle nějž 

„žádný  z  bratrů  se  nesmí  dožadovat  koně  či  zbroje  jiného 

bratra“  a  kdyby  se  snad  jejich  nadřízený  něco  z  toho  rozhodl vydat někomu jinému, „neměl by se proto horšit či hněvat“.119 

Rozumělo  se  samo  sebou,  že  rytíři  musí  přicházet  do 

kontaktu  se  světem,  avšak  nesměli  „bez  svolení  velitele 

vycházet do města... kromě nočních modliteb v chrámu Božího 

hrobu  a  na  jiných  místech  uvnitř  jeruzalémských  hradeb“. 

Dokonce  i  tam  směli  bratři  chodit  jen  ve  dvojicích.  Bylo-li 

nutné  zastavit  se  cestou  na  noc  v  hostinci,  nesměl  „žádný  z 

bratrů,  ať  už  jakéhokoli  postavení...  bez  dovolení  navštěvovat 

svého  druha  v  jeho  pokoji“.  Stejně  jako  opati  v  klášterech,  i řádoví  velitelé  měli  neomezenou  moc.  „Mají-li  řádně 

vykonávat  své  svaté  poslání  k  radosti  našeho  Pána a uniknout 

strachu z pekelného ohně, je třeba, aby všichni zasvěcení bratři 

byli  poslušní  svých  představených,  protože  Ježíši  Kristu  je 

poslušnost nade vše drahá. Musí tedy neodkladně uposlechnout 

každého pokynu představeného, a to i v případě, že tento pokyn 

vydá  někdo,  koho  tím  představený  pověřil,  právě  tak,  jako  by 

příkaz přicházel od samého Krista.“ Představení, budou-li si to 
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přát,  mohou  požádat  moudřejší  bratry  o  radu  a  k  projednání 

závažných  otázek  „svolat  celou  kongregaci,  aby  vyslechli 

mínění  všech“.  Představený  a  kapitula  mají  právo  potrestat 

bratry, kteří se provinili. 

Z  třiasedmdesáti  článků  těchto  pravidel  pro  templářské 

rytíře, schválených koncilem v Troyes, jich asi třicet vychází z 

pravidel  Benedikta  z  Nursie.  Bernardoví  i  celému  koncilu 

zřejmě  mnohem  víc  záleželo  na  tom,  aby  z  rytířů  učinili 

mnichy,  než  z  mnichů  rytíře.  V  pravidlech  se  vyskytují  i 

pasáže, týkající se vojenského zaměření řádu; například určují, 

kolik koní musí být pro každého z rytířů k dispozici, a je v nich 

i jedno zmírňující ustanovení, reagující na zvláštní podmínky v 

Zámoří:  v  letních  měsících  měli  rytíři  dovoleno  nosit  lněné 

košile  namísto  vlněných.  Avšak  všeobecně  je  vidět,  že  tvůrci 

pravidel  se  soustředili  více  na  spásu  rytířovy  duše  než  na 

vybudování  kvalitní  bojové  jednotky.  Zdá  se,  že  si  otcové 

účastnící  se  koncilu  neuvědomili,  co  přinese  tato  aplikace 

klášterní disciplíny ve vojenské jednotce - poprvé od zhroucení 

západořímské říše zde měla vyjet do války disciplinovaná těžká 

jízda,  oděná  do  stejnokrojů,  jejíž  loajalita  se  nebude  měnit 

podle náhodných zvratů a změn ve feudální hierarchii.120 

V každém případě, kdyby řád templářských rytířů nezískal 

církevní  souhlas  na  koncilu  v  Troyes,  následně  potvrzený 

papežem  Honoriem  II.,  mohl  to  být  jeho  konec.  Získal  jej  z 

velké části díky Bernardu z Clairvaux, který svou podporu řádu 

ještě zdůraznil po návratu do Clairvaux sepsáním pojednání  De 

 laude  novae  militae, Chvála  nového rytířstva. Vedla ho snad k tomu  kritika,  zaznívající  na  adresu  řádu?  Hugo  z  Paynsu  po 

návratu do Jeruzaléma obdržel dopis od Guiga, pátého převora 

z  La  Grande  Chartreuse.  Tento  vážený  mnich  očividně 

považoval za svou povinnost připomenout templářům, že jejich 

první  a  hlavní  poslání  je  duchovního,  nikoli  vojenského  rázu. 
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„Bylo  by  vskutku  zbytečné  útočit  na  vnější  nepřátele, 

kdybychom  nejprve  nezdolali  ty,  kteří  dlí  v  našem  nitru.’„21 

Dopis v několika kopiích poslal po dvou poslech a žádal Huga, 

aby  s  jejich  obsahem  byli  určitě  seznámeni  všichni  členové 

řádu.  Nepochybně  právě  ve  snaze  rozptýlit  pochybnosti  v 

myslích  všech,  kdo  už  do  řádu  vstoupili,  i  případných 

budoucích noviců, požádal Hugo Bernarda o jeho  De  laude. V 

úvodu Bernard konstatuje, že se chopil pera až poté, co k tomu 

byl  potřetí  vyzván.  Pojednání  je  určeno  členům  řádu.  Hned 

zpočátku  je  autor  varuje,  že  se  ďábel  pokusí  jejich  odhodlání zviklat  zpochybňováním  motivů,  které  je  vedou  k  zabíjení 

nepřátel a dobývání kořisti, pokusí se je odvést od údělu, který 

si sami zvolili, nalákat je na chiméru většího dobra. Zmiňuje se 

i  o  tom,  že  jsou  novinkou  v  životě  církve, „zjevně se  lišící od běžného  rytířstva“,122  protože  čistota  jejich  úmyslu  mění 

 homicidium  (vraždění  lidí)  v   makcidium  (zabíjení  zla),  což  je dobré.  Bernard  nepochybně  považoval  Svatou  zemi  za 

Kristovo  dědictví,  neoprávněně  zabrané  Saracény.  Velká  část 

pojednání  je  věnována  scénám  z  Ježíšova života a  zmínkám o 

jeho utrpení.  Templáň  budou  kráčet  po  stejné  půdě  jako jejich 

spasitel,  což  jim  z  duchovního  hlediska  jistě  prospěje.  A 

především:  fyzická  přítomnost  svatého  hrobu  musí  každému 

křesťanu připomínat, že i on zde nad smrtí zvítězí. 

Jen  jdete  s  jistotou,  rytíři,  beze  strachu  v  duši  zažeňte 

nepřátele Kristova kříže s jistotou, že ve smrti ani v životě vás 

nic  neodloučí  od  boží  lásky  v  Kristu.  Kdykoli  se  ocitnete  v 

nebezpečí,  opakujte  znovu  a  znovu:  ať  v  životě,  či  po  smrti, ncdežíme jen našemu Pánu. Jaká sláva čeká vítěze po návratu z 

bitvy!Jak požehnaní jsou mučedníci, kteří v ní padli! Raduj se, 

odvážný bojovníku, přežiješ-li a zvítězíš ve jménu Páně. Avšak 

ješté více jásotu a slávy patří těm, kdo zemřeli a odešli k Pánu. 

Život je zajisté plodný a vítězství jsou slavná, ok... smrt je lepší 
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než  jedno  i  druhé.  Protože  jsou-li  požehnaní  ti,  kdo  zemřeli  v Pánu, oč požehnanější musí být ti, kdo zemřeli pro Něho? 
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6. 

Templáři v Palestině 

Po troyeském koncilu se Hugo z Paynsu vrátil do Palestiny. 

V  západní  Evropě  však  zůstalo  několik  jeho  zástupců,  jejichž 

úkolem bylo hledat nové členy, získávat pro řád dary a vytvořit 

potřebné administrativní zázemí. Tituly a funkce templářských 

představitelů  té  doby  jsou  nejasné  -  hovoří  se  o 

„prokurátorech“,  „senešalech“  a  „provinciálech“.  Payen  de 

Montdidier,  jeden  ze  zakladatelů  řádu,  se  stal  mistrem  pro 

francouzská  území  ležící  severně  od  Loiry,  Hugo  de  Rigaud 

získal  pro  řád  majetek  v  carcassonském  kraji,  Peter  Rovira  v 

Provenci  a  budoucí  velmistr  řádu,  Everard  de  Barres,  v 

Barceloně. Dary, které řád dostával,  mohly  být i docela  malé - 

představovaly  třeba  majetek  v  hodnotě  jediné  mince  nebo 

spočívaly  v  pronájmu  malé  rozlohy  půdy,  mohl  to  být  kůň, 

meč,  brnění,  drátěná  košile,  dokonce  i  kalhoty  -  anebo  se 

naopak  jednalo  o  velké  pozemky,  o  udělení  cenných  práv 

pořádat  trhy  či  provozovat  mlýny.  Takové  dary  dostávali 

templáři od velmožů,  jako byla  bretaňská  vévodkyně Eleonora 

Akvitánská.  Eleonora  templáře  mimo  jiné  osvobodila  od 

povinnosti platit přístavní poplatky v La Rochelle. 

Jak  víme,  v  Anglii  se  templářům  od  krále  Jindřicha  I. 

dostalo  vřelého  přijetí.  V  době,  kdy  zemřel,  si  zřídili  sídlo  ve farnosti Saint Andrew v Holbornu, blízko severního zakončení 

dnešní  ulice  Chancery  Lané.  Největšími  rozlohami  půdy  byli 

obdarováni  v  Lincolnshiru a Yorkshiru.  Jednalo se o pozemky 
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různé velikosti a templáři rozumně menší z nich pronajali a na 

větších  hospodařili  sami.  V  Yorkshiru  i  v  Lincolnshiru  se 

templáři  rozhodli  následovat  příkladu  cisterciáckých  mnichů  a 

začali  pěstovat  ovce,  jejichž  vlnu  vyváželi  do  Flander  a 

prodávali  tamním  tkalcům.  Ať  už  to  bylo  či  nebylo  záměrem 

při  samém  zakládání  řádů,  je  fakt,  že  velkou  část  takto 

získaných  fondů  templáři  i  johanité  využívali  k  udržování 

svých  řádových  domů  a  hospodářství.  Základem  tedy  nebyla 

vojenská  služba  v  Palestině,  ale  hospodářství  a  instituce 

poloklášterního  charakteru  v  západní  Evropě.  Finanční  i 

administrativní 

uspořádání 

templářských 

hospodářských 

jednotek  bylo  jednoduché,  stejně  jako  v  cisterciáckých 

klášterech,  a  „někteří  templáři,  pověření  správou  statků,  vedli téměř osamělý život“.123 

Na  rozdíl  od  klášterů  však  veškeré  dary  nenáležely 

jednotlivým  domům,  nýbrž  celému  řádu,  který  zde 

reprezentoval  hlavní  dům  v  Londýně,  zvaný  Templ.  Dárce 

zpočátku  nijak  nemrzelo,  že  tak  velká  část  jejich  darů  je 

využívána k financování budov a personálu organizace, která v 

podstatě  byla  první  mezinárodní  korporací  na  světě.  Dávali 

templářům  dary  ze  stejného  důvodu,  proč  obdarovávali  i 

kláštery  -  vedla  je  k  tomu  zbožnost.  Například  baron  Walter 

1’Espec  daroval  řádu  třicet  akrů  půdy  v  severoyorkshirské 

farnosti  Helmsley;  kromě  toho  obdaroval  i  mnichy  z 

Bernardova  kláštera  v  Clairvaux  -  věnoval  jim  pozemky  na 

řece  Rye,  vzdálené  asi  tři  míle  od  jeho  hradu.  Mniši  tam 

založili  nový  klášter,  který  pojmenovali  Rievaulx.  „Drobný 

šlechtic  z  nedaleké  vsi  Stonegrave,  kde  jsem  prožil  dětství, 

daroval řádu šedesát akrů půdy ve své farnosti.“124 

Na  kontinentu  přicházely  štědré  dary  od velmožů,  kteří  již 

věděli,  čeho  je  v  Zámoří  zapotřebí,  například  od  Alfonsa-

Jordana,  hraběte  z  Toulouse,  Raimondova  syna  a  nevlastního 
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bratra  tripolského  hraběte  Bertranda,  i  od  šlechticů,  kteří  se účastnili bojů proti muslimům na Pyrenejském poloostrově. Za 

vlády  krále  Alfonse  I.,  zvaného  Bojovný,  se  aragónské 

království  ze  všech  sil  snažilo  dobýt  zpět  všechna  křesťany 

ztracená území a templáři zde obdrželi první  výsady již  v roce 

1130.  Alfonse  k  tomu  určitě  nevedla  jen  touha  pomoci 

templářům  -  měl  na  zřeteli  i  to,  jak  mohou  templáři  prospět 

jemu.  Do  jisté  míry  dokonce  myšlenku  templářského  řádu 

předstihl,  když  zakládal  bratrstva  rytířů  bojujících  proti 

Maurům.  Tato  bratrstva  měla  silné  vazby  především  na 

cisterciácké  kláštery,  ovšem  do  řádu  sv.  Jakuba  v  leónském 

království byli přijímáni i ženatí muži a bylo jim dovoleno spát 

se svými manželkami.125 

Rytířské řády měly pro Alfonse tu výhodu, že nově dobytá 

území  nezískávala  na  jeho  úkor  jemu  podřízená  šlechta. 

Templáři  však  byli  loajální  především  Svaté  zemi  a  zpočátku 

se zdráhali zatáhnout řád do války proti islámu na druhé frontě. 

Jenže vstřícnosti vládců z Pyrenejského poloostrova bylo těžké 

odolat.  V  Portugalsku  jim  hraběnka  Teresa  přislíbila  hrad  v 

Soure.  V  Katalánsku  se  barcelonský  hrabě  Ramón  Berenguer 

IV.  a  skupina  jeho  vazalů  zavázali  sloužit  jeden  rok  v  řadách templářů. Hrabě navíc rozhodl, aby templáři i všichni, kdo jsou 

na nich závislí, byli vyjmuti z pravomoci světských soudů. 

Do   reconquisty,  probíhající  na  Pyrenejském  poloostrově, 

byl  zatažen  i  druhý  řád  bojovných  mnichů,  mající  kořeny  ve 

Svaté zemi - řád rytířů špitálu sv. Jana.* Ten původně nevznikl 

jako  řád  vojenský,  nýbrž  jako  společenství  laiků,  pečujících  o chudé  poutníky  ve  špitále,  a  založili  jej  amalfští  obchodníci, kteří v té době měli monopol na veškerý obchod mezi západem 

a Levantou. 

Stejně  jako  první  templářská  pravidla  a  řehole  kanovníků 



* Johanité, dnes maltézští rytíři;  pozn.  překl.  
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chrámu Svatého hrobu, i status tohoto rytířského řádu vycházel 

ze zásad sv. Augustina z Hippa. Svůj špitál zbudovali na místě, 

kde archanděl Gabriel zvěstoval narození sv. Jana Křtitele. 

Podle  papežské  buly  z  roku  1113  byl zakladatelem  špitálu 

bratr  Gérard.  Díky  jeho  zbožnosti  a  vynikajícím  schopnostem 

„nejlepšího  ubytovatele,  s  jakým  se  kdy  křižáci  setkali“,126 

obdržel  špitál  po  dobytí  Jeruzaléma  roku  1099  dary  od 

Godefroie  z  Bouillonu  a  jeho  nástupců  i  od  zbožných 

Evropanů,  na  něž  učinilo  dojem  vše,  co  o  něm  uslyšeli  od 

vracejících se vojáků a poutníků. Do roku 1113 špitál založil v 

Evropě  několik  poboček,  kde  se  dostávalo  péče  poutníkům, 

mířícím do Svaté země. 

Bratr Gérard zemřel  v roce 1120 a  na  jeho místo nastoupil 

Raimond z Le Puy; traduje se, že to byl franský rytíř, který po 

první křížové výpravě zůstal vjeruzalémě. Stejně jako Hugovi z 

Paynsu,  i  jemu  bylo  jasné,  že  poutníci  potřebují  ochranu. 

Jestliže  Raimond  a  jeho  společníci  původně  odložili  meče  a 

brnění,  nyní  se  jich  znovu  chopili.  Špitál  se  sice  nikdy 

nezpronevěřil  svému  původnímu  poslání,  ale  nyní  při  něm 

vznikl vojenský řád. V roce 1128, zatímco Hugo z Paynsu dlel 

v  Evropě,  bratr  Raimond  z  Le  Puy  doprovázel  krále  Balduina 

na tažení proti Aškalónu. 

Oba  řády  se  rozrůstaly  současně,  bok  po  boku. 

Administrativní  uspořádání,  které  templáři  zavedli  v  Evropě, 

vycházelo  z  již  zavedené  organizace  johanitů.  Na  druhou 

stranu  oficiální  podpora,  jíž  se  templářskému  řádu  dostalo  od 

církevního  koncilu  v  Troyes,  a  pojednání,  které  na  jejich 

obranu  sepsal  Bernard  Clairvaux,  to  vše  utvrdilo  johanity  v 

jejich úsilí o vybudování podobného vojenského řádu. Johanité 

převzali  mírnější  řeholi  podle  zásad  sv.  Augustina,  ale  podle 

vzoru  templářů  své  nadřízené  nazývali  mistry.  Jejich  sídlo  u 

chrámu Svatého hrobu brzy pohltilo klášter sv. Anny a patřila k 
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němu  i  obrovská  dvorana,  schopná  pojmout  na  dva  tisíce 

poutníků  a  několik  set  rytířů.  „Byla  to  ohromná,  nádherná 

budova;  člověk  ji  musel  vidět,  aby  uvěřil,  že  něco  takového 

může existovat.“127 

Aragónský  král  Alfons  I.  Bojovný  sice  projevil  vysoké 

kvality  při  potírání  muslimů,  nezplodil  však  žádné  děti.  Jeho 

manželství  s  Urrakou  Kastilskou  bylo  rozvedeno  v  roce 1114. 

Neměl  tedy  dědice  a  pravděpodobně  ve  snaze  zabránit 

rozbrojům,  jež  by  v  království  mohly  nastat  po  jeho  smrti, 

sepsal v říjnu 1113 poslední vůli, podle níž království svěřil do 

péče  kanovníků  chrámu  Svatého  hrobu  v  Jeruzalémě  a  dvou 

vojenských řádů - johanitů a templářů. Jim třem postupuji celé 

své království... a svou  vládu  nad  všemi částmi své země, nad 

kleriky  i  laiky,  biskupy,  opaty,  kanovníky,  mnichy,  nad 

magnáty  i  rytíři,  měšťany,  sedláky  i  obchodníky,  nad  muži  i 

ženami,  nad  malými  i  velkými,  chudými  i  bohatými,  také  nad 

Židy a Saracény, a to podle zákonů, jež jsme ctili já i můj otec 

a jaké by měly vládnout i nadále.“128 

Důvody, které ho vedly k tomuto kroku, nejsou zcela jasné, 

avšak po Alfonsově smrti v roce 1134 byla závěť ignorována a 

tři obmyšlené  instituce  její  ustanovení  nedokázaly prosadit ani 

s  podporou  papeže  Inocence  II.  Když  se  však  o  deset  let 

později v Geroně podařilo dosáhnout urovnání sporu v jednání 

s  Ramónem  Berenguerem  z  Barcelony,  obdrželi  templáři  jako 

náhradu  vládu  nad  šesti  pevnostmi,  desetinu  královských 

příjmů, výjimky z různých daňových povinností a pětinu všech 

území, dobytých na Maurech.129 Navzdory počátečnímu váhání 

se  tak  přece  jen  dali  zavléci  do   reconquisty  a  ve  Španělsku  i Portugalsku si vydobyli velkou moc. 

Samotná skutečnost, že si templářský řád v roce 1144 mohl 

dovolit  angažovat  se  takovým  způsobem  v  bojích  na  druhé 

frontě,  je  dokladem  úspěchů  řádu  při  získávání  nových  rytířů. 
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Důvody,  proč  vstupovali  do  řádu,  se  různily,  ale  bylo  by 

chybou podceňovat jejich náboženský zápal. Historikové, kteří 

kdysi  v  křižáckých  výpravách  viděli  jen  chabou  záminku  pro 

drancování  a plenění,  v  poslední  době  shodně  připouštějí  jako 

hlavní  motiv  touhu  po  pokání.  „Účast  na  křížové  výpravě... 

vyžadovala  velké  náklady,  byla  vskutku  finanční  obětí.  Pokud 

se  pro  výpravu  rozhodlo  několik  členů  rodiny,  bylo  finanční 

břemeno  ještě  těžší.“130  Totéž  platilo  i  pro  rytíře, kteří  se  stali členy řádu templářů: „od adeptů se čekalo, že si při vstupu do 

řádu sami opatří ošacení a vybavení,“131 a tyto náklady obvykle 

nesla jejich rodina nebo přátelé. 

Dary  často  provázely  samotný  vstup  do  řádu.  Hugo  z 

Paynsu  i  Godfrey  de  Saint-Omer  byli  často  velebeni  za  to,  že templářům  přinesli  celý  svůj  majetek.  Hugo  Bourbouton  ze 

severní Provence se stal templářem v roce 1139 a věnoval řádu 

velké  pozemky,  na  nichž  byl  založen  templářský  dům  v  RÍ-

cherenches,  který  je  dnes  jedním  z  nejzachovalejších  objektů 

svého  druhu.  Prohlásil,  že  tak  učinil  v  souladu  s  Kristovými 

slovy, jak je zaznamenává Evangelium sv. Matouše: „Kdo chce 

jít  za  mnou,  zapři  sám  sebe,  vezmi  svůj  kříž  a  následuj  mne. 

Neboť  kdo  by  chtěl  zachránit  svůj  život, ten  o něj přijde;  kdo však  ztratí  svůj  život  pro  mne,  nalezne  jej.“132  O  šest  let 

později  následoval  jeho  příkladu  i  jeho  syn  Nicholas,  který 

věnoval řádu všechen svůj majetek až na ovce, jež měly zajistit 

obživu  jeho  matce.  „Odevzdávaje  se  témuž  rytířstvu  boha  a 

chrámu,  já  nehodný  chci  sloužit  jako  služebník  a  bratr  po 

všechny  dny  svého  života,  zasloužit  si  shovívavost  při 

posuzování mých hříchů a patřit navěky mezi vyvolené.“133 

Rod  Bourboutonů  byl  jen  o  málo  nižšího  původu  než 

největší  velmožové  západní  Evropy  a  pěstoval  s  nimi  velmi 

dobré vztahy. Totéž platilo i o Hugovi z Paynsu, Godfreyovi de 

Saint-Omer a ostatních  vedoucích osobnostech řádu. Rád však 
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přitahoval  i  osoby  vzešlé  z  chudších  poměrů  a  zdá  se,  že  v 

době  jeho  vzniku  nebylo  členství  podmíněno  rytířským 

původem. Uchazeč o členství se musel naučit bojovat na koni a 

vyžadovalo  se,  aby  měl  alespoň  nějaké  zkušenosti  -  buď 

bojové, nebo alespoň z klání v rytířském turnaji. Vojenské řády 

byly  ve  skutečnosti  méně  náročné  na  kvality  noviců  než 

klášterní  společenství.134  Gramotnost  nebyla  podmínkou  - 

málokterý rytíř uměl číst a psát, a už vůbec ne latinsky. To bylo 

údělem  kaplanů,  kteří  sloužili  mše;  bratři  měli  za  povinnost 

jenom odříkat v předepsaném čase stanovený počet otčenášů. 

Není  pochyb  o  tom,  že  některé  adepty  přiváděly  do  řádu 

smíšené  motivy.  Velmožové,  jako  Hugo  de  Champagne  či 

Harpin de Bourges, se stali templáři v pozdějším věku poté, co 

ztratili manželky -  jeden  svou ženu zapudil, druhému zemřela. 

Mladší,  hůře  situované  rytíře  do  řádu  lákala  „vyhlídka  na 

cestování  a  lepší  postavení  ve  světě“.135  Působila  tu  také 

magnetická  přitažlivost  Svaté  země.  Našli  se  i  rytíři,  kteří  se vydali  do  Palestiny  na  vlastní  náklady  -  například  bratranec 

worcesterského  biskupa  Rogera  -  a  když  jim  finance  došly, 

vstoupili do vojenského řádu. Jak se řád rozrůstal a nabýval na 

síle a  bohatství,  nabízely  se  v  něm  podobné  kariérní  možnosti 

jako  v  církvi.  Mistři  vojenských  řádů  se  rychle  stali 

významnými  osobnostmi  nejen  v  Sýrii  a  Palestině,  ale  také  v 

západní  Evropě.  Provinciálové  a  jiní  představitelé  řádu  měli  k dispozici obrovská jmění a jednali i s nejvyššími  šlechtici jako 

se  sobě  rovnými.  Vzhledem  k  jejich  pověsti  čestných  a 

rozumných  mužů  je  s  důvěrou  žádali  o  radu  i  králové  a 

papežové. 

Možná  se  vyskytly  i  romantičtější  motivy:  balady  a 

 chansons   degestes*  často  opěvovaly  rytíře,  kteří  se  dali  k templářům  z  nešťastné  lásky.  Například  Gérard  de  Ridefort, 



* Hrdinské písně;  pozn.  překl. 
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desátý  velmistr,  údajně  vstoupil  do  řádu  poté,  co  ho  odmítla 

jistá  bohatá  dědička,  které  nabídl  manželství.  K  jeho 

rozhodnutí  ho  však  možná  nepřivedlo  ani  tak  zlomené  srdce, 

jako  spíše  nenaplněná  očekávání.  Presto  však  jistou  analogii 

mezi řádem a  cizineckou  legií  nelze  považovat  za  čirý  výplod 

fantazie.  Status  řádu  sice  zpočátku  obsahoval  klauzuli  o 

zkušebním  období,  ale  později,  pod  dakem  narůstajících  ztrát, 

byla  zrušena,  a  dokonce  již  od  samého  založení  řádu  bylo 

dovoleno  přijímat  i  rytíře  vyobcované  z  církve.  „Navštěvujte 

místa,  kde  se  shromažďují  exkomunikovaní  rytíři.“136  Byl-li 

rytíř  obviněn  z  vraždy,  mohl  svůj  hřích  odčinit  tím,  že  se  stal templářem. 

Rytířům, 

kteří 

zavraždili 

canterburského 

arcibiskupa Tomáše Becketta, bylo uloženo jako pokání čtrnáct 

let služby v řadách templářů. 

A  konečně  zde  působila  věčně  přitažlivá  představa 

mužného přátelství uprostřed nebezpečí a strádání. Ta dozajista 

patří  k  důležitým  aspektům  křižáckých  dobrodružství  a 

nepochybně přilákala  do  bojovných řádů  mnoho mužů.  Touha 

benediktinů  a  cisterciáků  po  odloučení  od  světa  neznamenala 

odmítání přátelství  mezi  muži. Právě  naopak. Velcí opati, jako 

byli  Anselm  z  Canterbury,  Bernard  z  Clairvaux  či  Aelred  z 

Rievaulx,  v  něm  viděli  jeden  z  hlavních  kladů  tohoto způsobu 

života.  Aelred  na  toto  téma  napsal  pojednání   De   spirituali amicitia*:  Bernard,  „jakkoli  nevylučoval  přátelství  se  ženami, přesto  odmítal  připustit,  že  manželská  láska  může  dosáhnout 

kvalit  opravdového  lidského  přátelství,“  nicméně  soudil,  že 

„láska  k  člověku  znamená  nekonečně  méně  než  láska  k  bohu 

[a]  manželská  láska  je  méně  silným  vztahem  než  přátelství 

mezi  muži“.137  Ve  společnosti  plné  násilí,  za  situace,  kdy 

královská  moc  nebyla  schopna  zvládnout  svárlivou  šlechtu, 

byly všechny přátelské a příbuzenské svazky nanejvýš důležité 



* O duchovním přátelství;  pozn.  pfekl. 
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-  a  je  tedy  nepochybné,  že  o  vstupu  do  kláštera  či  účasti  na křížové  výpravě  často  rozhodoval  právě  příbuzenský  vztah. 

Během dvou generací přijalo kříž pětadvacet potomků Guye de 

Monthéry  a pamatujeme  si  také,  jak  se  Bernard objevil  u  bran 

kláštera v Citeaux v doprovodu pětatřiceti příbuzných a přátel. 

Měly  tyto  vztahy  mezi  muži  i  nějaký  sexuální  aspekt? 

Určitě  nikdo  nezakazoval  mladým  mnichům  navazovat 

 amitiéparticuliere, jež v pozdějších dějinách církve vyvolávalo takové  pohoršení.  Některé  listy  benediktinského  opata 

Anselma  z  Canterbury  připomínají  milostné  dopisy:  „Můj 

nejmilejší...  nepochybuji  o  tom,  že  vzájemná  láska  je  u  nás 

obou stejně silná, a jsem si jist, že jeden po druhém stejně silně 

toužíme,  neboť  ti,  jež  v  duchu  spojuje  žár  lásky,  trpí  stejně, kdykoli jsou jejich těla od sebe odloučena vinou každodenních 

povinností...  Kdybych  měl  vylíčit  vášnivou  sílu  naší  lásky, 

obávám  se, že těm, kdo neznají pravdu, by  má slova připadala 

jako  přehánění.  A  proto  musím  pravdu  poněkud  zmírnit.  Ty 

však víš, jak velikou náklonnost prožíváme - pohled za pohled, 

polibek za polibek, objetí za objetí.“ 

Anselm  tento  dopis  napsal  padesát  let  před  založením 

templářského  řádu,  ale  i  tak  jeho  slova  souvisí  s  našimi 

úvahami o poloklášterním způsobu života templářů. Na základě 

podobných  textů,  jako  je  výše  uvedený  úryvek,  dospěl 

americký  univerzitní  učitel  John  Boswell  k  závěru, že  Anselm 

považoval  homosexualitu  za  „běžnou  lidskou  chybu,  kterou 

musí  každý  pochopit“.  Proti  tomu  vznesl  přesvědčivé  námitky 

významný historik sir Richard Southern, který zdůraznil, že „o 

vrozených  homosexuálních  sklonech  tehdy  nikdo  nic  netušil  a 

nikdo  se  o  ně  ani  nezajímal.  Pokud  se  o  nich  vědělo,  byly 

prostě  pokládány  za  jeden  ze  symptomů  obecné  lidské 

hříšnosti“  a „kladeny  na stejnou úroveň  jako další nepřirozený 

sexuální projev - souložení se zvířaty.“139 
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Církev  homosexualitu  a  souložení  se  zvířaty  jednoznačně 

zatracovala jako hřích proti bohu i přírodě. Vycházela při tom z 

názorů  sv.  Pavla140  a  sv.  Augustina,141  s  nimiž  byli  vzdělaní benediktini dobře obeznámeni. Pro negramotné rytíře a barony 

však nepochybně měly menší význam a na dvoře krále Viléma 

II.  Rufuse  za  Anselmových  časů  homosexuální  vztahy  určitě 

existovaly. Je třeba si uvědomit,“ píše  Anselm, „že tento hřích 

se  natolik  rozšířil,  že  ti,  kdo  se  mu  oddávají,  se  už  ani 

nečervenají.“  V  důsledku  nepravostí,  jichž  byl  svědkem  v 

době,  kdy  působil  v  úřadu  arcibiskupa  z  Canterbury,  Anselm 

„tvrdě  odsuzoval  nejen  takové  hříšné  chování,  ale  i  vše,  co  k němu  mohlo  podněcovat,  jako  nošení  dlouhých  vlasů  či 

zženštilého oblečení“.142 

Lze  tedy  s  jistotou  tvrdit,  že  jakkoli  snad  příležitost  k 

pěstování  homosexuálních  vztahů  nebývala  příčinou  pro vstup 

do templářského řádu, církevní otcové, shromáždění na koncilu 

v  Troyes,  si  toto  nebezpečí  dobře  uvědomovali.  Proto  také 

ustanovili,  že  dormitář  musí  být  osvětlen  po  celou  noc. 

Zakázali bratrům sdílet jedno lůžko nebo spát neoblečení či ve 

tmě,  „aby  je  nepřítel  nesvedl  k  hříchu“.143  Je  však  jasné,  že  v některých  případech  rytíři  i  prostí  vojáci  těmto  pokušením 

podléhali. Dotyčný  přečin  je zmiňován  i  ve  výčtu trestů, který 

řád  vypracoval  někdy  kolem  roku  1167,  jako  „špinavý, 

páchnoucí  hřích  sodomitů,  tak  nečistý  a  zapáchající,  tak 

odporný,  že  by  ani  neměl  být  pojmenován“.144  Co  do 

závažnosti byl kladen na stejnou úroveň jako zabití křesťana - a 

považován za těžší prohřešek než spaní se ženou. 

Když se vyslanci krále Balduina II. Hugo z Paynsu a Vilém 

z  Burres  vrátili  do  Jeruzaléma  s  jednotkami,  které  se  jim 

podařilo  v  Evropě  zverbovat,  Balduin  okamžitě  přikročil  k 

uskutečnění  zamýšleného  útoku  na  Damašek.  Se  svou 

armádou,  jejíž  součástí  byl  i  oddíl  templářů,  vytáhl  počátkem 
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listopadu  z  pohraniční  pevnosti  Banyasu  a  dostal  se  až  do 

vzdálenosti  šesti  mil  od  Damašku.  Vilém  z  Bureš  vyrazil 

zajistit potravu a vzal si k tomu účelu evropské vojáky; ti však 

byli  celí  dychtiví  do  drancování  a  vymkli  se  mu  z  rukou. 

Dvacet mil od hlavního tábora je napadla damašská jízda a jen 

pětačtyřicet jich přežilo. Balduin, doufaje, že zastihne nepřítele 

nepřipraveného  uprostřed  vítězných  oslav,  vrhl  své  vojsko  do 

útoku, ale právě v tu chvíli se dalo do deště, z oblohy se valily 

proudy  vody  a  cesty  byly  zcela  neprůchodné.  Dobývání 

Damašku muselo být ukončeno. 

O  činností  Huga  z  Paynsu  a  templářských  rytířů  v 

následujících  několika  letech  máme  jen  málo  informací.  První 

pevností, přidělenou vojenskému řádu, se v roce 1136 stal hrad 

Bethgibelin,  ležící  mezi  Hebronem  vjudské  vrchovině  a 

Aškalónem  na  pobřeží,  který  obsadili  johanité.  Templáři 

pravděpodobně  soustředili  své  síly  na  úkol,  pro  který  byl  řád původně založen -střežili  nejužívanější poutnické trasy. V půli 

cesty  mezi  Jeruzalémem  a  Jerichem  vybudovali  hrad,  útulek 

pro  pocestné  a  kapli.  Jiná  templářská  pevnost  stála  v  Bait 

Džebr  al-Tahtání;  na  hoře,  kde  se  Ježíš  čtyřicet  dnů  postil  a pokoušel ho ďábel, vystavěli templáři hrad a převorství a další 

hrad  stál  u  řeky  Jordánu,  v  místech,  kde  Jan  Křtitel  pokřtil Ježíše.145 

První  velká  pevnost,  přidělená  templářům,  nestála  v 

Jeruzalémském  království,  ale  na  nejsevernější  hranici křižáky 

ovládaných  území,  v  Amanských  horách.  Tento  úzký  hřeben, 

táhnoucí  se  z  Malé  Asie  k  jihu,  jehož  vrcholy  dosahují  výšky až dvou, tří tisíc metrů, byl přirozenou hranicí mezi arménskou 

Kilikií  a  antiochijským  knížectvím.  Také  odděloval  Aleppo  a 

syrské vnitrozemí od středomořského pobřeží. 

Cesta  přes  tyto  hory  z  Aleppa  či  Antiochie  do  přístavů 
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Alexandretty  a  Port  Bonnelu*  vedla  Belenským  průsmykem, 

též zvaným Brána Sýrie. Ve třicátých letech dvanáctého století 

dostali templáři za úkol zabezpečit horskou hranici mezi Kilikií 

a  antiochijským  knížectvím  -  Amanskou  marku.  Aby  mohli 

střežit  Belenský  průsmyk,  obsadili  pevnost  Barghas,  kterou 

pojmenovali  Gaston.  Tento  „hrad  se  vypínal  na  neprostupné 

skále až k nebesům“146. Gaston stál na východní straně hřebene 

a shlížel na planinu, sahající od Aleppa až k Antiochii. O něco 

severněji  obsadili  templáři  hrady  Darsbaq  a  la  Roche  de 

Roussel, odkud střežili průsmyk Hajar Shuglan. 

V  roce  1130  padl  v  boji  s  danišmendskými  Turky 

antiochijský  kníže  Bohemund  II.  a  danišmendský  emír  Ghází 

poslal  jeho  nabalzamovanou  hlavu  darem  bagdádskému 

chalífovi.  Vdova  po  Bohemundovi,  Alice  z  Jeruzaléma,  byla 

prostřední  dcerou  Balduina  z  Le  Bourg  a  arménské  princezny 

Morfíe.  Její  starší  sestra  Melisenda,  jež  zdědila  následnictví  v Jeruzalémě,  byla  nyní  provdána  za  Fulka  z  Anjou.  Alicina 

dcera  Constance  zdědila  po  otci  antiochijský  trůn,  avšak 

jakmile  Alice  dostala  zprávu  o  Bohemundové  smrti,  strhla 

vládu  na  sebe.  Brzy  se  ukázalo,  že  tím  její  ambice  nekončí. 

Měla  v  úmyslu  dceru  vydědit  a  zabránit  svému  otci, 

jeruzalémskému  králi  Balduinovi,  aby  se  ujal  vlády  nad 

Antiochií  jako  regent.  Vyslala  posla  s  žádostí  o  pomoc  k 

Zengímu, saracénskému místodržícímu v Aleppu. 

Nešťastný  posel  padl  Balduinovi  do  rukou  a  byl  oběšen. 

Alice  před  otcem  uzavřela  antiochijské  brány;  pravděpodobně 

jí  pomáhali  křesťané  z  řad  místního  obyvatelstva,  ale 

francouzští  šlechtici  jí  pomoc  odmítli  a  brány  zase  otevřeli. 

Otec se s dcerou usmířil,  Alice  byla  vyhoštěna do Latakie, ale 

její  zrada  zřejmě  urychlila  otcův  skon.  Do  Jeruzaléma  se 

Balduin  vrátil  jako  nemocný  člověk.  Stal  se  kanovníkem 



* Dnešní Arsuz v Turecku;  pozn.  překl. 
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chrámu  Svatého  hrobu  a  v  srpnu  1113  zemřel  v  mnišském 

hábitu. 

O pět let později zemřel i Hugo z Paynsu. V Jeruzalémě se 

shromáždila  generální  kapitula  templářského  řádu,  aby  zvolila 

novým  velmistrem  Roberta  z  Craonu,  který,  ačkoli  byl  znám 

pod přízviskem „Burgunďan“, pocházel ve skutečnosti z Anjou 

- a Fulko tedy nepochybně jeho kandidatura podpořil. Měl však 

také  pověst  vynikajícího  administrátora;  důkazem  o  tom,  jak 

dokonale  rozuměl  potřebám  řádu,  svědčí  dodatečné  zvláštní 

výsady,  jež  vymohl  na  Svaté  stolici  a  které  papež  Inocenc  II. 

templářům udělil bulou  Omne  datum  optimum z roku 1139. 

Listina  je adresována  „našemu drahému synu Robertovi“  a 

uvádí  se  v  ní,  že  templářský řád  je  vyjmut  z  pravomoci  všech nižších  církevních  úřadů  a  podléhá  pouze  papeži.  Dokonce  i 

jeruzalémský  patriarcha,  do  jehož  rukou  zakladatelé  složili 

řádový  slib,  ztratil  nad  řádem  veškerou  moc.  Bula  dávala 

templářům svolení zakládat vlastní oratoria a umožňovala, aby 

do řádu vstupovali  i kněží  ve  funkci kaplanů, čímž se templáři 

stávali dokonale nezávislými na biskupstvích jak v Zámoří, tak 

i v západní Evropě. Rád měl právo vybírat desátky - ale sám je 

nemusel  platit.  Takovou  výjimku  dostali  do  té  doby  pouze 

cisterciáci.  Řád  měl  též  svolení  zřizovat  při  svých  domech 

hřbitovy  a  pohřbívat  na  nich  pocestné  i  řádové  bratry  -  z 

finančního  hlediska  bylo  takové  oprávnění  velmi  lukrativní. 

Templáři  měli  i  právo  na  kořist  odebranou  nepříteli  a 

zodpovídali  se  jedině  svým  představeným,  kteří  museli  být 

jedněmi  z  nich;  do  funkce  je  volila  řádová  kapitula  a  světská moc neměla na výsledek volby žádný vliv. 

Čemu  přičíst  tuto  papežovu  velkodušnost?  Inocenc  II., 

původním  jménem Gregorio Papareschi, pocházel z významné 

římské  rodiny,  avšak  jeho  zvolení  papežem  zpochybnil 

protikandidát,  podporovaný  sicilským  králem  Rogerem  II., 
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který  přijal  jméno  Anakletos  II.  Inocenc  musel  uprchnout  do 

Francie,  kde  získal  podporu  Bernarda  z  Clairvaux,  což 

postačilo  k tomu,  aby  se  na  jeho  stranu  postavil  i  francouzský král  Ludvík  VI.  a  anglický  panovník  Jindřich  I.  Magdeburský 

arcibiskup Norbert přesvědčil německé biskupy a krále Lothara 

III., aby mu také vyslovili podporu, a tak nakonec Anakleta II. 

uznala jen skotská církev, Akvitánie a normanská Itálie. 

Anakletos  zemřel  v  roce  1138  a  rok  nato se  Inocenc  vrátil 

do  Říma.  Osmileté  schizma  skončilo.  Byla  tedy  bula   Omne 

 datum   optimum  odměnou  Bernardovi  za  jeho  podporu? 

Vděčnost  v  tom  sice  mohla  hrát  určitou  roli,  ale  buly, 

rozšiřující  privilegia  templářského  řádu,  jež  vydali  papežové 

Celestin II. a Evžen III. -  Milites  Templi z r. 1144 a  Militia  Dei* 

z  r.  1145  -,  naznačují,  že  se  podpora  řádu  stala  součástí 

zavedené  politiky  římské  kurie.  Ať  už  si  papežskou  tiáru 

nasadil kdokoli, držba Svaté země pro něho zůstávala prioritou 

a  templářský  řád,  který  ve  svých  začátcích  byl  jenom 

skupinkou  několika  zbožných  rytířů,  se  stal  pilířem 

křesťanského válečného úsilí v bojích proti islámu. 

I  kdyby  snad  kdokoli  zapochyboval  o  nezbytnosti  zesílit 

pomoc  zámořským  územím,  tato  nutnost  vyšla  jasně  najevo 

krátce po vydání buly  Milites  Templi, na Štědrý den roku 1144, když  Mosul  Imád  ad-Dín  Zengí  se  svým  vojskem  dobyl 

Edessu. Zpráva o této pohromě zastihla nově zvoleného papeže 

Evžena  III.  ve  Viterbu  na  podzim  roku  1145.  Evžen  byl  Ital 

skromného  původu,  který  svého  času  patřil  k  mnichům  v 

Clairvaux, kam ho přilákalo Bernardovo charisma. V době, kdy 

byl  zvolen  papežem,  působil  ve  funkci  opata  v  cisterciáckém 

klášteře  sv.  Vincenta  a  Anastasia  nedaleko  Říma.  Na  tento 

neúspěch  na  východě  Evžen  odpověděl  bulou   Quantum 

 praedecessores,  adresovanou  francouzskému  králi  Ludvíkovi 



* Rytíři Templu a Boží vojsko;  pozn.  překl. 
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VIL, v níž ho vyzval, aby přijal kříž. 

Poprvé  tedy  výzvu  ke  křížové  výpravě  přijal  evropský 

vladař.  Ludvík  byl  přímým  potomkem  Huga  Capeta,  jehož 

franská šlechta v roce 987 zvolila králem. Trůn zdědil po svém 

otci,  Ludvíku  Tlustém,  ve  věku  sedmnácti  let  a  oženil  se  s 

Eleonorou, dcerou a dědičkou akvitánského vévody Viléma. V 

době, kdy obdržel papežovu výzvu, mu bylo teprve pětadvacet 

let. O Vánocích roku 1145 svolal své šlechtice do Bourges, kde 

jim sdělil, že hodlá vytáhnout do boje jako křižák, a vyzval je, 

aby se k němu připojili. Ludvík se ovšem nezmínil o papežově 

výzvě a předložil jim svůj návrh jakoby z vlastní iniciativy. 

Odezva  byla  ubohá.  Největší  velmožové  si  svého  krále, 

který  před  třemi  lety  vyvolal  válku,  když  zabral  území  svého 

nejmocnějšího  vazala,  Theobalda  de  Champagne,  příliš 

nevážili.  Dokonce  i  jeho  hlavní  rádce,  opat  Suger  de  Saint-

Denis,  se  v  Bourges  postavil  proti  jeho  úmyslu  vytáhnout  na 

křížovou  výpravu.  Jako  prozíravý  politik  Suger  chápal,  jakou 

cenu  má  opravdu  silná  monarchie,  a  obával  se,  že  francouzští 

baroni  v  králově  nepřítomnosti  vyvolají  nejrůznější  potíže. 

Jediné, čeho se v Bourges Ludvíkovi podařilo dosáhnout, bylo 

kolektivní rozhodnutí odložit celou záležitost až do Velikonoc, 

kdy se měl dvůr opět sejít v burgundském Vézelay. 

Ludvík  se  počátečním  neúspěchem  nenechal  odradit  a 

obrátil  se  na  jediného  člověka  ve  Francii,  který  se  těšil  ještě větší  autoritě  a  prestiži  než  opat  Suger  -  na  Bernarda  z 

Clairvaux. Ode dne, kdy  se  Bernard objevil u brány kláštera v 

Citeaux,  uplynulo  již  dvaatřicet  let,  a  před  třiceti  lety  založil klášter v Clairvaux. Jak  víme,  během té doby si  vydobyl zcela 

jedinečné  postavení  člověka,  jemuž  s  úctou  naslouchali  i 

králové  a  papežové.  Nejen,  že  k  jeho  mnichům  kdysi  patřil  i 

stávající  papež  Evžen  III.,  ale  právě  toho  roku  do  kláštera  v Clairvaux vstoupil Ludvíkův bratr, Jindřich Francouzský. 
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Bernardova  moc  nevyplývala  jen  z  těchto  vlivných 

známostí.  Ve  světě  plném  kazatelů,  kde  se  však  jen  vzácně 

vyskytovali  jedinci vyznávající základní křesťanské ctnosti, ho 

jeho  zbožnost  a  askeze  předurčovaly  k  tomu,  aby  se  stal 

opravdovým  svědomím  křesťanstva.  Káral  bohaté  a  mocné, 

zastával  se  chudých  a  slabých.  Někteří  moderní  historikové, 

žijící  v  době,  kdy  se  většina  lidí  o  posmrtný  život  nezajímá, vnímají  Bernarda  jako  pokrytce,  „hledícího  na  svět  očima 

náboženského  fanatika“147  a  „jevícího  znepokojivý  sklon 

považovat  všechny  své  současníky  za  zlosyny,  kteří  potřebují 

napravit“.148  Avšak  Bernard,  obklopený  světskou  surovostí  a 

prohnilým klérem, byl o existenci pekla absolutně přesvědčen a 

podle  jeho  mínění  člověk  nemohl  nikdy  učinit  dost  pro  spásu 

duše, ohrožené hříchem. 

Za  nejlákavější  ďábelské  svody  nepovažoval  bohatství  či 

moc,  ale  rafinovanou  a  ve  svých  důsledcích  mnohem 

zhoubnější  přitažlivost  falešných  idejí.  Kromě  své  zbožnosti 

proslul  Bernard  i  výjimečným  intelektem,  jenž  se  projevil  v 

jeho kázáních o milosti, o svobodné vůli a o starozákonní Písni 

písní.  Uměl  velmi  rychle  rozpoznat  kacířské  myšlenky  a 

nemilosrdně  pronásledoval  jejich  šiřitele.  V  roce  1141  na 

koncilu  v  Sens  obvinil  slavného  teologa  Petra  Abelarda  z 

kacířství  a  přesvědčil  shromážděné  biskupy,  aby  Abelardovo 

příliš racionalistické učení odsoudili. 

Roku  1145,  v  době,  kdy  Evžen  III.  uvažoval  o  vyhlášení 

nové křížové  výpravy, pobýval  Bernard v Languedoku a kázal 

proti  kacířským  myšlenkám  lidového  kazatele  Jindřicha  z 

Lausanne. Bernard také napomohl smíření krále Ludvíka VIL s 

hrabětem  Theobaldem  de  Champagne  a  s  porozuměním 

vyslechl  královu  prosbu.  Ovšem  nezamlouvalo  se  mu,  že  by 

takový  duchovní  počin  měl  řídit  světský  vladař,  a  proto  se 

obrátil zpět na papeže Evžena, který svoji  bulu vydal v březnu 
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roku  1146  podruhé  a  pověřil  Bernarda,  aby  výzvu  rozšířil  ve 

Francii. 

Posledního  dne  v  březnu  se  Ludvík  VIL  a  francouzská 

šlechta  podle  dohody  sešli  ve  Vézelay.  Zpráva  o  tom,  že  tam 

bude  kázat  sám  Bernard,  přilákala  jeho  obdivovatele  z  celé 

Francie.  Stejně  jako  v  Clermontu  za  papeže  Urbana  II.  v  roce 1095,  ani  tentokrát  kostel,  kde  byly  uloženy  ostatky  Maří 

Magdalény,  nestačil  pojmout  všechny  zájemce  a  bylo  třeba 

vystavět na předměstí tribunu. Bernardova výmluvnost přinesla 

kýžené  ovoce.  Když  domluvil,  nabízelo  se  tolik  zájemců, 

ochotných přijmout kříž, že Bernard musel rozstříhat na pruhy i 

svou kutnu. 

Jako první se přihlásil král Ludvík a hned po něm jeho bratr 

Robert,  hrabě  z  Dreux.  Mnozí  z  těch,  kdo  následovali 

capetovské vládce,  „se rozhodli  kráčet ve  šlépějích svých otců 

a dědů“/’„ například Alíbnso-Jordan, toulouský hrabě, který se 

narodil  v  době,  kdy  jeho otec obléhal  Tripolis,  Vilém,  hrabě  z Nevers,  jehož  otec  se  zúčastnil  katastrofální  výpravy  v  roce 

1101,  Thierry,  flanderský  hrabě,  manžel  nevlastní  dcery 

královny  Melisendy,  a  jeho  dědic  Jindřich.  Připojili  se  k  nim též savojský hrabě Amadeus, Archimbald, hrabě z Bourbonu a 

biskupové z  Langres,  Arrasu a  Lisieux. O  několik dnů později 

Bernard  napsal  papeži:  „Přikázal  jste,  já  uposlechl  a  díky 

autoritě  toho,  kdo  vydal  příkaz,  se  má  slova  setkala  s 

úspěchem...  Vesnice  i  města  jsou  nyní  opuštěny.  Sotva  kde se 

najde  alespoň  jeden  muž  na  sedm  žen.  Všude  člověk  potkává 

vdovy, jejichž manželé jsou ještě naživu.“150 

Bernardovo  kázání  se  ovšem  neomezilo  jen  na  Vézelay. 

Odtamtud se vydal na sever, do Chálonu sur Marné a potom do 

Flander.  Potenciální  účastníky,  s  nimiž  se  nemohl  setkat 

osobně, oslovil v dopisech. Angličanům napsal: 
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 kde   mezi   nimi   žil   více   než   třicet   let...  .  Vaše   země   je   pověstná množstvím  mladých,  rázných  mužů.  Celý  svět  na  ni  pěje  chválu, pověst  o  jejich  odvaze  jde  od  úst  k  ústům. ..’5’ 

Zdůraznil, jakým  štěstím  je pro ně tato příležitost ke spáse 

vlastních duší. 

 Zde   je   cíl,  za   jehož   dosažení   můžete   bojovat,  aniž   byste ohrozili   svou   duši   Zvítězit   v   takovém   boji   znamená   slávu   a padnout   v   něm   znamená   zisk...  Nepromeškejte   tuto   příležitost. 

 Přijměte   znamení   kříže.  Okamžitě   tak   získáte   odpuštění   všech hříchů,  k   nimž   se   s   kajícným   srdcem   přiznáte.  Nemusíte   své znamení  kupovat  za  drahé  peníze  a  budete- lije  nosit  s  pokorou, zjistíte,  že  vás přivede  do  království  božího. 

Zprvu  žádná  výzva  nesměřovala  do  Německa,  protože 

papež Evžen potřeboval, aby mu král Konrád III. pomohl v boji 

proti  sicilskému  králi  Rogerovi.  Mohučský  arcibiskup  však 

pozval  Bernarda  do  Porýní,  aby  zarazil  nedovolená  kázání 

cisterciáckého  mnicha  jménem  Rudolf,  který  podněcoval 

pogromy  proti  Židům.  Bernard  tato  zvěrstva  odsoudil  již  ve 

svých  dopisech.  „Židé  nesmějí  být  pronásledováni,  zabíjeni  či 

vyháněni...  .  Židé  jsou  pro  nás  živoucím  ztělesněním  slov 

Písma,  protože  nám  neustále  připomínají  utrpení  našeho 

Pána.“152 

Mnich  Rudolf  byl  odkázán  do  patřičných  mezí,  avšak 

nadšení pro křížovou výpravu, které vyvolal, již nebylo možné 

utlumit.  Bylo  tedy  rozhodnuto  přizvat  i  Němce,  a  tak Bernard 

putoval od města k městu a propagoval skvělou příležitost, jak 

dosáhnout  odpuštění  hříchů.  Vždy  kladl  důraz  na  duchovní 

výhody,  jež  to  hříšníkovi  přinese;  hovořil  o  výjimečné 

možnosti  uniknout  trestu  za  spáchané  hříchy  -  a  bůh  jako  by 

jeho slova potvrzoval zázraky, které ho provázely. 

Nejdůležitějším  úkolem  pro  Bernarda  bylo  přesvědčit 

váhavého  krále  Konráda,  aby  se  německým  křižákům  sám 
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postavil  do  čela.  Napoprvé,  ve  Frankfurtu  v  listopadu  1146, 

ještě  neuspěl,  ale  druhá  příležitost  se  mu  naskytla  o  Vánocích ve Speyeru. Požádal Konráda, ať  si zkusí představit, jak v den 

posledního  soudu  bude  Kristus  porovnávat  vše,  co  učinil  pro 

Konráda,  s  tím,  co  Konrád  učinil  pro  něho.  „Člověče,  co  víc 

jsem měl pro tebe učinit a neučinil jsem to?“ Na to král poklekl 

a přijal kříž. 

V  lednu  1147  papež  překročil  Alpy  a  přicestoval  do 

Francie.  Král  Ludvík  na  něho  čekal  v  Dijonu  a doprovodil  ho 

do  kláštera  v  Clairvaux,  kde  papež  kdysi  býval  mnichem.  Z 

Clairvaux pokračoval do Paříže a Velikonoce strávil v opatství 

Saint-Denis.  Na  Boží  hod  velikonoční  předal  králi  Ludvíkovi 

královskou  korouhev  a  poutničkou  hůl  a  dvacátého  sedmého 

dubna,  osmý  den  po  Velikonocích,  se  zúčastnil  zasedání 

kapituly  francouzských  templářů  v  jejich  novém  sídle, 

zbudovaném severně od Paříže. 

Byla  to  velkolepá,  slavnostní  příležitost,  potvrzující 

autoritu  řádu.  Evžen  jmenoval  bratra  Aymara,  templářského 

pokladníka  v  Paříži,  výběrčím  dvacetiprocentní  daně,  uvalené 

papežskou  stolicí  na  všechno  církevní  zboží  s  cílem  získat 

prostředky  na  křížovou  výpravu.153  Papeže  doprovázeli 

francouzský král Ludvík, remešský arcibiskup, čtyři biskupové 

a  sto  třicet  rytířů.  Mistr  řádu,  Everard  de  Barres,  povolal  z Portugalska  a  Španělska  své  nejlepší  lidi, s  nimiž  přišel  stejný počet  prostých  vojáků  a  panošů.  Pohled  na  vousaté  rytíře  v 

bílých  pláštích  udělal  dojem  na  všechny  kronikáře,  kteří  tuto 

událost zaznamenali.  Je  téměř  jisté,  že  právě  zde  papež Evžen 

udělil  templářům  právo  nosit  na  srdcích  šarlatový  kříž;  „toto 

vítězné  znamení  jim  poslouží  jako  štít  a  oni  se  nikdy  neobrátí na útěk tváří v tvář nevěřícím“. Na bílé, jež znamenala cudnost, 

se objevila rudá barva mučednické krve.154 

Několik  německých  velmožů  následovalo  Konrádova 
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příkladu a přijalo kříž  jako on, ale  někteří - vlastníci území na 

východě,  jako  saský  vévoda  Jindřich  Lev  a  brandenburský 

markrabě  Albert  -  získali  od  papeže  Evžena  stejné výsady  pro 

křížovou výpravu proti pohanským kmenům východní Evropy. 

Navzdory tomuto oslabení vytáhla v květnu roku 1147 z Řezná 

armáda  asi  dvaceti  tisíc  mužů  a  vydala  se  po  pevninské  trase, po  níž  kráčely  již  oddíly  první  křížové  výpravy.  Francouzská 

armáda  se  shromáždila  v  Metách  a  následovala  ji  o  několik 

týdnů  později.  Krále  Ludvíka  doprovázela  jeho  odvážná 

manželka Eleonora Akvitánská. 

Na  rozdíl  od  svého  předchůdce  Alexia  Komnéna  si 

byzantský  císař  Manuel  Komnénos  žádnou  pomoc  ze  západu 

nevyžádal  a  podezíral  Západoevropany  z  nekalých  úmyslů. 

Vedl  právě  válku  s  Rogerem  Sicilským  a  považoval  za 

nezbytné  plnit  dohodu,  již  uzavřel  se  seldžuckými  Turky,  aby 

si  zabezpečil  týl.  Křižáci  ze  západu  takové  ujednání  s 

nevěřícími  chápali  jako  zradu  a  Manuelovu  podezíravost 

desateronásobně opláceli. 

Netrpělivý Konrád se přeplavil se svou německou armádou 

přes  Bospor.  V  Nikaji  se  Němci  rozdělili  -  Otto,  biskup  z 

Freisingu,  se  vydal  se  všemi  nebojujícími  účastníky  výpravy 

delší cestou podél pobřeží, ještě stále ovládaného Byzantinci, a 

Konrád  vedl  své  vojsko  napříč  Anatolií.  U  Dorylea  je  napadli 

seldžučtí  Turci  a  porazili  je.  Ti,  kdo  bitvu  přežili  -  byl  mezi nimi  i  Konrád  -,  se  vrátili  do  Nikaje,  kde  se  k  nim  připojili Francouzi. Oba králové nyní vedli své armády na jih do Efesu. 

Cestou neustále  museli  svádět  šarvátky  s  Byzantici při pátrání 

po zásobách. 

V  Efesu  Konrád  onemocněl  a  vrátil  se  lodí  do  Cařihradu. 

Francouzi pokračovali dál údolím řeky Menderes. Král Ludvík 

již  poznal  kvality  mistra  francouzských  templářů  Everarda  de 

Barres,  který  jako  jeden  z  trojice  králových  vyslanců  jednal  s 160 
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císařem  Manuelem  Komnénem.  Nyní  ocenil  i  schopnosti  jeho 

rytířů. Pochodovali v nepříjemném zimním počasí - královna a 

dvorní  dámy  se  třásly  v  nosítkách  chladem  -  a  po  celou  cestu křižáky  napadala  lehká  turecká  jízda;  muži  na  koních, 

pozoruhodně  přesně  střílející  z  luků  v  plné  rychlosti. 

Francouzská  těžká  jízda,  tak  účinná  v  opravdové  bitvě,  se  v 

úzkých  horských  průsmycích  nemohla  náležitě  rozvinout.  V 

horách  útoky Turků  nabyly  na  intenzitě  a  francouzské armádě 

hrozilo  zničení.  V  této  tísnivé  situaci  se  Ludvík  obrátil  na 

Everarda de Barres. Everard rozdělil armádu na menší jednotky 

a  do  čela  každé  z  nich  postavil  templářského  rytíře:  „Toto 

smíšené  uspořádání  zachránilo  situaci.  Křižáci  se  sbratřili  s 

templáři  a  slíbili,  že  budou  poslouchat  jejich  rozkazy.“155 

Tímto  způsobem  vojsko  dosáhlo  byzantského přístavu  Attalie, 

odkud  král  Ludvík  s  výkvětem  toho,  co  z  jeho  armády  zbylo, 

odplul do Antiochie a ostatní nechal, aby se do Sýrie dopravili, 

jak mohou. 

V  Antiochii  se  Ludvíkovi  a  francouzským  křižákům 

dostalo  vřelého  přijetí.  Vládl  tam  nyní  Raimond  de  Poitiers, 

mladší  syn  akvitánského  vévody  Viléma,  manžel  mladé 

Bohemundovy  dědičky  Constance.  Byl  tedy strýcem  Eleonory 

Akvitánské  a  nyní  přišel  do  přístavu  sv.  Simeona,  aby  svou 

neteř  a  francouzské  křižáky  osobně  přivítal.  Pro  Raimonda  i 

ostatní  západní  šlechtice  příjezd  Francouzů  nabyl  značně  na 

zajímavosti přítomností mladé královny a jejích dvorních dam. 

Eleonora  také  ráda  spatřila  svého  strýce  Raimonda.  Byla 

krásná,  inteligentní,  energická,  nebojácná,  ve  věku  kolem 

pětadvaceti  let,  a  hrozná  cesta  napříč  Anatolií  její  city  vůči věčně  podrážděnému,  nerozhodnému  mladému  manželovi 

nikterak nevylepšila. 

Ludvíkovo  postavení  v  tuto  chvíli  ještě  zhoršoval 

nedostatek  peněz.  Všechny  prostředky  utratil  za  potraviny  a 
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dopravu, za něž jeho byzantští spojenci požadovali vyděračské 

ceny.  Opět  se  tedy  obrátil  na  francouzského  mistra 

templářského  řádu.  Everard  de  Barres  z  templářských  zdrojů 

získal  potřebnou  sumu.  Král  napsal  opatu  Sugerovi,  aby 

templářskému  řádu  vyplatil  dva  tisíce  stříbrných  marek,  což 

byla  polovina  ročních  výnosů  ze  všech  královských  držav.156 

Tato  skutečnost  je  nejen  důkazem  o  nákladnosti  křižáckých 

výprav, ale i dokladem o obrovském bohatství řádu templářů. 

Eleonořinu  strýci  se  neteřino  rozpustilé  flirtování  očividně 

zamlouvalo  a  na  antiochijském  dvoře  se  začínalo  šuškat,  že 

jejich  vzájemná  náklonnost  překračuje  slušné  meze.  Není 

známo, co si o tom myslela Raimondova manželka Constance. 

Později prokázala, že i ona je schopna vášnivých citů, ale v této 

době  byla  snad  ještě  příliš  mladá  na  to,  aby  si  uvědomila,  oč jde.  To  ovšem  neplatilo  o  králi  Ludvíkovi,  jehož  žárlivost 

Eleonora  ještě  více  podněcovala  tím,  jak  výmluvně  hájila 

Raimondovy  návrhy  ohledně  dalších  kroků  francouzského 

expedičního sboru. 

Raimond  Ludvíka  žádal,  aby  zaútočil  na  Aleppo,  čímž  by 

se zmírnil tlak na jeho jednotky, bojující se seldžuckými Turky 

na  severu.  Tvrdil,  že  je  to  i  nejlepší  přípravný  krok  k 

pozdějšímu  dobytí  Edessy,  jejíž  pád  vlastně křížovou výpravu 

vyvolal.  Ludvík  by  s  tím  snad  i  souhlasil,  kdyby  ovšem 

nechoval  podezření,  že  Raimond  spí  s  jeho  ženou.  Když  se 

doslechl  o  příjezdu  zotaveného  krále  Konráda  do  Akkonu, 

oznámil, že své přísaze může dostát jedině v Jeruzalémě. Vydal 

vojsku  rozkaz  k  pochodu  na  jih.  Eleonora  se  sebejistotou 

manželky, která je bohatší než její muž, prohlásila, že zůstane a 

požádá  o  zrušení  jejich  manželství.  Ludvík  ji  s  sebou  odvedl 

násilím. 

Navzdory  ztrátám,  jež  francouzská  i  německá  armáda 

utrpěly  při  průchodu  Anatolií,  se  v  červnu  roku  1148 
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shromáždily v Akkonu značné západoevropské síly. Ke králům 

Konrádovi  a  Ludvíkovi  se  připojily  jednotky,  vedené 

markýzem z Montferratu  a  hrabaty  z  Auvergne  a ze Savojska. 

Po  moři  připluli  Provensálci  v  čele  s  Alfonsem  Jordánem, 

hrabětem z  Toulouse.  A  lodí  připluli  i  angličtí,  vlámští a  fríští křižáci.  Cestou  se  zdrželi  na  žádost  portugalského  krále 

Alfonsa Henriquese a pomohli mu vyrvat Maurům Lisabon. 

Čtyřiadvacátého června předsedal shromáždění zápaďanů z 

Evropy  i  Zámoří  jeruzalémský  král  Balduin  III.,  dělící  se  o 

vládu se svou matkou Melisendou. V jeho průvodu se dostavili 

nejvyšší  šlechtici  a  biskupové  jeho  království.  Hosté  však 

místní  představitele  významem  převyšovali.  Mezi  přítomnými 

byl král Konrád a dva jeho nevlastní bratři, vévoda rakouský a 

biskup  z  Freisingenu,  jeho  synovec  Fridrich*  a  mocní 

biskupové z Met a Toulu. S králem Ludvíkem se dostavil  jeho 

bratr  Robert  z  Dreux,  Henri  de  Champagne  (syn  jeho  starého 

nepřítele Theobaída) a  flanderský  hrabě Thierry.  Přítomni  byli 

i  mistři  templářského  řádu  a  řádu  rytířů  špitálu  sv.  Jana. 

Pozoruhodná je nepřítomnost antiochijského knížete Raimonda 

de  Poitiers,  který  ještě  trucoval  po  střetu  s  Ludvíkem,  a 

toulouského  hraběte  Alfonse  Jordána,  který  nenadále zemřel  v 

Caesareji. 

Co  počít  s  tak  silnou  armádou?  Moudří  by  asi  souhlasili  s 

Raimondovým  názorem,  že  největší  hrozbou  zápaďanům  je 

Aleppo, kde vládl  Zengího  syn Núr  ad-Dín. Tak  jako tak bylo 

nutné ho porazit, chtěli-li pomýšlet na znovuzískání Edessy. Na 

jihu  blokovala  cestu  do  Egypta  pevnost  Aškalón,  stále  ještě  v držení  fátimovských  chalífů.  Třetím  možným  cílem  byl 

Damašek,  jenže  Damašek  byl  jedinou  muslimskou  mocností  v 

okolí,  jevící  ochotu  připojit  se  k  výpadu  proti  Núr  ad-Dínovi. 

Tato  úvaha  však  byla  smetena  se  stolu.  Místní  šlechtici  měli 



* Pozdější římský císař, Fridrich I. Barbarossa;  pozn.  překl. 
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zálusk  na  rozlehlé,  Damaškem  ovládané  úrodné  území  a 

evropští monarchové zase cítili, že dobytím města známého i z 

bible získají nejen kořist, ale i slávu. 

Stejně  jako  vojsko  krále  Balduina  II.  před  dvaceti  lety,  i 

tato  křižácká  armáda  prošla  Banyasem  a  dorazila  k  Damašku 

čtyřiadvacátého  července.  Křižáci  rozložili  tábor  v  sadech  na 

jih  od  města  a  připravili  se  k  obléhání.  Obléhaní  podnikali 

výpady  a  různé  skupiny,  ukrývající  se  v  sadech,  neustále 

Evropany  napadaly.  Oba  evropští  vládci  se  usnesli,  že  tento 

nepřehledný  terén  nahrává  spíše  nepříteli,  a  rozhodli  se 

přesunout tábor do otevřené krajiny  na  východ od  města. Tam 

sice  mohli  rozvinout  těžkou  jízdu,  ale  nebyla  tam  voda  a  z 

tohoto  směru  museli  čelit  nejlépe  opevněné  části  městských 

hradeb.  Posádku  města  opakovaně  posílily  nové  muslimské 

oddíly,  přicházející  ze  severu.  Zatímco  se  velitelé  křižáckého 

vojska  přeli  o  to,  kdo  z  nich  bude  Damašku  vládnout,  až  jej dobudou,  jejich  jednotky  postupně  přecházely  do  defenzivy  a 

začaly  se  šířit  pověsti  o  zradě.  V  táboře  se  rozkřiklo,  že  k Damašku  táhne  Núr  ad-Dín.  Prý  městu  přislíbil  pomoc  pod 

podmínkou,  že  bude  vpuštěn  za  hradby.  Evropská  šlechta  ze 

Zámoří  si  v  tu  chvíli  uvědomila  bláhovost  uplatňované 

strategie  a  dvacátého  osmého  července  přesvědčila  oba 

monarchy,  aby  od  obléhání  upustili.  Kdysi  neporazitelná 

armáda, neustále čelící útokům damašské lehké jízdy, klopýtala 

zpátky do Galileje. Křižáci byli dokonale pokořeni. 

Po  takovém  debaklu  jeho  původci  nevyhnutelně  začali 

hledat  obětní  beránky  a  nalezli  je  v  mnoha  nejrůznějších  a 

protichůdných  podobách.  Křižáci  obviňovali  šlechtu  ze 

Zámoří,  která  se  dřív  s  Damašskými  velice  přátelila.  Brali  od nich  peníze  předtím  -  co  když  je  vzali  i  teď?  Dokonce  i  na templářích  ulpělo  podezření.  V  listopadu  znechucený  Konrád 

ze  Svaté  země  odjel.  Nasedl  i  se  svým  doprovodem  na  loď  z 

164 

TEMPLÁŘI V PALESTINĚ 

Akkonu  do  Soluně,  a  odtud  ho  císař  Manuelos  Komnénos 

přilákal  zpět  do  Cařihradu.  Pokud  snad  Řeky  podezíral  ze 

zrady,  dokázal  své  podezření  potlačit.  Řecký  císař  a  německý 

král  měli  totiž  společného  nepřítele,  Rogera  Sicilského,  a  tak uzavřeli  spojenectví,  zpečetěné  sňatkem  Konrádova  bratra  s 

Manuelovou neteří. 

Podle  mínění  krále  Ludvíka  byli  příčinou  všech  nezdarů 

Byzantinci,  kteří  se  spojili  se  Saracény,  nepřáteli  křesťanstva. 

Ludvík nic nedal na prosby opata Sugera, aby se vrátil domů, a 

setrvával  v  Palestině,  neustále  rozebíraje  příčiny  katastrofy. 

Jeho nenávist  vůči Řekům  ho vehnala do spojenectví  s králem 

Rogerem.  Když  se  konečně  rozhodl  k  návratu  do  Evropy, 

vyplul  na  sicilské  lodi.  U  pobřeží  Peloponésu  jeho  flotilu 

napadla  skupina  byzantských  plavidel.  Nad  jeho  lodí  vlála 

královská  korouhev,  a  směla  tedy  pokračovat  v  plavbě,  ale 

někteří  jeho  společníci  upadli  do  zajetí  a  většina  jeho  majetku na druhé sicilské lodi byla odvezena do Cařihradu jako válečná 

kořist. 

Po  tomto  závěrečném  ponížení  Ludvíkova  doutnající 

nenávist  vůči  Řekům  vzplála  plamenem.  V  Potenze  s  králem 

Rogerem  naplánovali  novou  křížovou  výpravu,  mezi  jejíž  cíle 

měl nyní patňt i Cařihrad. Cestou na sever tuto myšlenku všude 

prosazoval,  bez  ohledu  na  skeptický  postoj  papeže  Evžena,  a 

podařilo  se  mu  získat  na  svou  stranu  několik  kardinálů, 

clunyského opata Petra Ctihodného a dokonce i svého hlavního 

rádce a vychovatele, opata Sugera de Saint-Denis. 

Ludvíkovu pomstychtivost nepochybně posilovalo vědomí, 

že na východě nepřišel jen o skvělé vojsko a o vavřín vítězství. 

Ztratil  také  svou  ženu  a  s  ní  i  věno  větší  než  samotné 

francouzské  království.  Když  cestou  z  křížové  výpravy 

projížděli  Římem,  pokoušel  se  papež  Evžen  královský  pár 

usmířit;  jejich  manželské  problémy  byly  již  obecně  známou 
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věcí.  Papež  naléhal,  aby  spali  na  jednom  lůžku,  a  když  jim 

žehnal na rozloučenou, rozplakal se.157 

Bez  ohledu  na  papežovy  rady  se  královské  manželství  již 

nikdy nevzpamatovalo z ponížení, jež Ludvíkovi přinesla druhá 

křížová  výprava.  Mladý  král  si  uvědomoval,  že  za  fiasko  pod 

hradbami Damašku  spolu  s  ním  nesou  odpovědnost i  jiní.  Ale 

byl zde i strašlivý pochod napřič Anatolií, kdy jeho nepřetržitě 

napadané  vojsko  před  naprostým  zničením  zachránila  namísto 

jeho  vůdcovských  schopností  jen  kázeň  templářů.  Velkou  část 

armády opustil  v  Attalii a potom - vrchol  všeho zneuctění - se 

stal paroháčem na dvoře strýce své ženy; všechny tyto bolestné 

vzpomínky si v mysli spojoval se zrádnosti Řeků. 

Ludvík, veden touhou konečně se prosadit a také touhou po 

pomstě,  znovu  požádal  Bernarda  de  Clairvaux,  aby  začal  šířit 

výzvu k  nové  výpravě. Stejně  jako předtím,  i teď měl Bernard 

pocit,  že  nelze  odmítnout.  Jakkoli  odevždy  toužil  po  tichu 

klášterního ústraní, současně cítil, že je jeho povinností pokusit 

se  získat  zpět  alespoň  část  ž  toho,  co  bylo  ztraceno.  Udržoval korespondenci s královnou Melisendou v Jeruzalémě a se svým 

strýcem  Andrém  de  Montbard,  templářským  senešalem  v 

Zámoří,  a  dobře  věděl,  jak  naléhavě  potřebují  pomoc. 

Uvědomoval  si  také,  že  mnozí  z  těch,  kdo  přijali  kříž  na  jeho naléhání,  na  něho  svalují  odpovědnost  za  katastrofální  průběh 

výpravy.  Obhájil  se  ve  druhém  díle  svého  spisu   De 

 Consideratione.  Nehledal  však  obětní  beránky  ve  zrádné 

šlechtě  či  intrikánských  Řecích;  pro  Bernarda  byla  pohroma 

božím trestem za spáchané hříchy. Podle některých jeho kritiků 

by to  znamenalo,  že  je  bůh  až  příliš  nevyzpytatelný.  Jiní,  jako například  Gerhod  z  Reichersbergu,  zase  viděli  v  křížové 

výpravě dílo samého ďábla. 

Na církevním koncilu, uspořádaném roku 1151 v  Chartres, 

byl  Bernard  požádán,  aby  novou  výpravu  nejen  vyhlásil,  ale 
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aby ji i osobně vedl. Papeži Evženovi napsal: 

 Asi   jste   již   slyšel,  že   se   snem   v   Chartres   naprosto překvapivě   rozhodl   ustanovit   mě   vůdcem   a   velitelem   výpravy. 

 Můžete  si  být  jist,  že  jsem  o  to  neusiloval,  netoužil  jsem po  tom 

-  a  nepřeji  si  to  ani  teď.  Vím,  že  je  zcela  nad  mé  síly -  pokud  je dokážu   odhadnout  -   dokázat   něco   takového.  Kdo   jsem,  abych řadil  vojska  do  bitvy  a  stavěl  se  do  čela  ozbrojenců?  Nedovedu si  představit  žádný  úkol,  jenž  by  byl  vzdálenější  mému  poslání, i   kdybych   k   tomu   měl   dostatek   schopností   a   sil.  Ale   vy   tohle všechno  víte;  nesluší  se,  abych  vás  poučoval.158 

Nakonec  vyplnění  příkazu  koncilu  zmařil  cisterciácký  řád. 

Ani  evropská  šlechta  neodpověděla  na  výzvu  opata  z 

Clairvaux.  Bylo  ještě  v  živé  paměti,  že  v  docela  nedávné 

minulosti  zahynulo  docela  zbytečně  velké  množství  lidí. 

Horlivost  krále  Ludvíka  vyvážila  skepse  krále  Konráda. 

Myšlenka  další  kruciáty  byla  odložena  a  v  následujících  třech 

letech  odešli  ze  scény  tři  z  pěti  protagonistů.  Opat  Suger  de Saint-Denis zemřel v lednu roku 1151, král Konrád II. v únoru 

1152  a  později,  v  témže  roce,  velmistr  templářského  řádu 

Everard  de  Barres  složil  svůj  úřad  a  stal  se  mnichem  v 

Clairvaux.  Papež  Evžen  zemřel  v  červnu  1153  a  clairvauxský 

opat Bernard o měsíc později. 
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7. 

Zamoří 

Rozčarování, jež v Evropě zavládlo po fiasku druhé křížové 

výpravy, donutilo zapadaný  ve Svaté zemi k uzavření dohod s 

nevěřícími,  jež  by  předchozí  generace  křižáků  pokládala  za 

svatokrádež.  Byl  to  i  důsledek  postupné  kulturní  aklimatizace 

po půlstoletí života na východě. První křižáci předpokládali, že 

na  ně  v  Sýrii  a  Palestině  čekají  jen  divoši  a  zpustlí  pohané. 

Avšak  ti,  kdo  na  Blízkém  východě  zůstali,  museli  nakonec 

uznat,  že  muslimsko-křesťansko-židovská  kultura  v  Palestině, 

ovládané Araby, je rozvinutější a propracovanější než všechno, 

co znají z domova. 

Někteří  se  východním  zvyklostem  rychle  přizpůsobili. 

Balduin  z  Le  Bourg,  který  se  oženil  s  Arménkou,  začal  nosit 

orientální  kaftan  a  při  jídle  sedal  na  koberci.  Tankred  razil mince, na nichž byl král vypodobněn se zahalenou hlavou jako 

Arab.  Damašský  kronikář  a  diplomat  Usáma  Ibn  Munkíz  líčí, 

jak  franský  rytíř  ujišťuje  svého  muslimského  hosta,  že  v  jeho kuchyni  se  vepřové  vůbec  nesmí  objevit  a  že  zaměstnává 

egyptského kuchaře.159 

 Frankové   zaměstnávají   syrské   lékaře,  kuchaře,  sluhy, řemeslníky   i   dělníky.  Oblékají   se   do   východních   oděvů   a   jedí zdejší   plody   a   pokrmy.  V   oknech   mají   sklo,  na   podlahách mozaiky   a   na   dvorech   svých   domů,  postavených   v   syrském stylu,  si   zřizují   vodotrysky.  Pro   zábavu   si   drží   tanečnice,  na pohřby   zvou   profesionální   plačky,  koupají   se,  používají   mýdlo 168 
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 a  jedí  cukr. 

Křižáci  přišli  z  chladných  zemí,  kde  v  zimním  období 

nebyly  čerstvé  potraviny  dostupné,  a  v  té  době  Evropané 

neznali  ještě  ani  brambory.  Když  tedy  poznali  nejen  cukr,  ale také  fíky,  granátová  jablka,  olivy,  rýži,  broskve,  pomeranče, 

citrony,  banány,  různá  místní  koření  a  pochoutky,  jako  je 

šerbet,  jehož  název  se  od  té  doby  dostal  i  do  západního 

gastronomického  slovníku,  to  vše  je  muselo  utvrdit  v 

přesvědčení,  že  tato  země  není  zaslíbenou  jen  v  duchovním 

slova smyslu. Zajisté, horké klima  je oslabovalo a v některých 

případech  mělo  i  osudné  následky,  ale  z  těch,  kdo  přežili, 

mnozí  přijali  provoněný,  smyslný  životní  styl,  který  dříve  u 

Byzantinců považovali za příznak dekadence. 

Frankové  tedy  ve  styku  s  životním  stylem,  jejž  poznali  v 

Sýrii  a  Palestině,  zjemněli,  ale  nejen  to:  museli  také  nalézt nějaký  způsob  soužití  s  muslimy,  kteří  i  nadále  tvořili  většinu obyvatelstva.  Dokud  platili  daně,  jejich  franští  pánové  jim 

dovolovali  rozhodovat  si  o  správě  jejich  obcí.  Stejně  jako  na znovu  dobytých  územích  ve  Španělsku,  i  zde  vládl  nedostatek 

křesťanských  přistěhovalců,  kteří  by  muslimy  mohli  nahradit. 

Vládci  je  tedy  museli  nějak  přesvědčit,  aby  zůstali,  protože 

šlechticovo  bohatství  záviselo  na  jejich  prosperitě.  Hlavní 

příjmy zde neplynuly z půdy  jako v Evropě. „Svatá země  byla 

urbanizovanou  oblastí   par   ecxcelknce“‘ 61   z  šlechticův  příjem sestával z pronájmů, poplatků, licencí k provozování veřejných 

lázní, pekáren či tržišť, z přístavních poplatků a daní z různých 

druhů zboží.162 

Na tehdejší poměry - a dokonce i podle dnešních měřítek - 

tyto  poplatky  a  daně  nebyly  nijak  tvrdé.  Rolník  ze  své 

produkce  odváděl  jako  daň  ( terrage)  asi  třetinu.  Jakkoli loajalita  muslimů  vždycky  náležela  především  islámu,  je 

doloženo,  že s  nadvládou  zápaďanů  nebyli  nespokojeni. Jejich 
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franští  pánové  svou  moc  uplatňovali  de  facto  mírnějším 

způsobem,  než  jak  tomu  bylo  za  vlády  muslimů.“3  S  rozmary 

muslimských vládců příznivě kontrastoval respekt Franků vůči 

feudálnímu  právu.  Samozřejmě,  muslimové  byli  občany druhé 

kategorie, například nesměli nosit evropský oděv. Ale měli své 

vlastní soudy a své vlastní představitele. Přijetí křesťanství pro 

každého  znamenalo  nabytí  plných  občanských  práv  a  vedlo  k 

asimilaci  muslimů  s křesťanským obyvatelstvem  v Sýrii. Mezi 

zapadaný  nebyli  žádní  nevolníci.  Tím  se  Zámoří  lišilo  od 

feudálních  společenství  v  západní  Evropě.  „Tato  společnost 

měla  sice  svou  hierarchii,  ale  jednalo  se  o  společnost 

svobodných  lidí,  kde  dokonce  i  ti  nejchudší  a  nejbídnější  byli svobodní  a  navíc  měli  před  zákonem  vyšší  status  než  ti 

nejbohatší z příslušníků podrobeného národa.“164 

Přes  všechna  antisemitská  zvěrstva,  napáchaná  za  první 

křížové  výpravy,  se  v  křižáckých  státech  židům  dostávalo 

velké  míry  tolerance.  Zacházelo  se  s  nimi  mnohem  lépe  než  s 

jejich  souvěrci  v  Evropě  a  mohli  svou  víru  vyznávat  poměrně 

svobodně.165  Ke  svatým  místům  v  Jeruzalémě  se  nyní  častěji 

vydávali  židovští  poutníci  i  ze  vzdálených  zemí  -  z  Byzance, 

Španělska, Francie  a  Německa.  Katoličtí křesťané se  nesnažili 

obracet muslimy  a  židy  na  svou  víru;  nepřítomnost  jakýchkoli 

misionářských aktivit je vskutku pozoruhodná. K náboženským 

sporům  docházelo  spíš  mezi  katolíky  a  ortodoxními  křesťany 

(spolupůsobila  zde  i  rivalita  mezi  západem  a  Byzancí)  nebo 

mezi  katolíky  a  ortodoxními  křesťany  na  jedné  straně  a 

jakobity,  nestonány,  maronity  a  arménskou  církví  na  straně 

druhé. 

Z  prosperity,  jež  se  dostavila  s  posílením  obchodu, 

profitovalo  domácí  obyvatelstvo  -  muslimské  i  křesťanské. 

Před příchodem křižáků se na západ dostalo jen malé množství 

orientálních 

produktů 

(zejména 

koření 

a 

hedvábí) 
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prostřednictvím  amalfských  kupců.  Dobytí  středomořských 

přístavů  a  udělení  obchodních  koncesí  sílícím  italským 

námořním  mocnostem,  Benátkám,  Janovu  a  Pise,  se  stalo 

stimulem  pro  velký  rozvoj  obchodu  s  muslimy  ovládaným 

vnitrozemím,  financovaného  v  křesťanské  měně.  Byzantius  - 

„první široce používaná křesťanská mince, je o sto let starší než 

italské floriny a dukáty“.167 

Templářům  tato  prosperita  přinášela  zisky  prostřednictvím 

jejich  údělných  panství  a  také  oni  začali  vůči  místním 

muslimům  projevovat  snášenlivost,  šokující  všechny  nově 

příchozí z Evropy.  Existuje  záznam  o  pověstné  události, k  níž 

došlo  při  příchodu  Usámy  Ibn  Munkíze  do  Jeruzaléma  k 

jednáním 

0  paktu,  namířeném  proti  saracénskému  místodržícímu  v 

Aleppu, Zengímu. 

 Za   pobytu   v   Jeruzalémě   jsem   míval   ve   zvyku   navštěvovat mešitu   al- Aksá,  kde   přebývali   mí   přátelé   templáři.  Z   jedné strany   budovy   stalo   malé   oratorium,  v   němž   Frankové   zřídili kostel.  Toto   místo   mi   templáři   dali   k   dispozici,  abych   měl   kde odříkávat   své  modlitby.  Jednou   jsem   tam   vstoupil,  řekl   Alláhu akbar  a  chystal  jsem  se  začít  s  modlitbou,  když  tu  se  na  mě  vrhl nějaký  Frank,  popadl  mě  a  otočil  směrem  k  východu  se  slovy: „ 

 Takhle   se   modlíme.“   Přiběhli   templáň   a   odtáhli   ho   ode   mě. 

 Znovu  jsem  se  ponořil  do  modlitby,  ale  ten  člověk  využil  chvíle, kdy  mu  nikdo  nevěnoval  pozornost,  a  zase  po  mně  skočil,  otočil mi   tvář   směrem   k   východu   a   opakoval:  „ Takhle   se   modlíme.“ 

 Opět   zasáhli   templáň,  odvedli   ho   a   omlouvali   se   mi.  Je   to cizinec.  Právě   přicestoval   ze   země   Franků   a   ještě   nikdy neviděl,  aby  se  někdo  modlil,  aniž  by  obrátil  tvářk  východu. 

I  přes  své  přátelství  s  templáři  shlížel  Usáma  na  Franky 

spíše s pohrdáním.Souboj a útrpná zkouška jako součástí práva 

mu  byly  k  smíchu  a  stejně  opovržlivě  smýšlel  i  o  jejich 
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lékařských  znalostech.  Zapadané  si  k  chorobám  vytvořili 

pragmatický  přístup.  Náboženská  hysterie,  jež  propukla  za 

epidemie  v  Antiochii  během  první  křížové  výpravy,  se  už 

neopakovala, „možná proto, že modlitby a pokání nezabraly“, a 

zdá  se,  že  potom  křižáci  k onemocněním  začali  přistupovat 

praktičtěji;  je  možné,  že  se  od  místních  lékařů  měli  méně  co učit, než se obecně soudí.169 Muslimové však, zkrátka a dobře, 

byli u zapadánu ochotni ocenit jedinou kvalitu - jejich vojenské 

schopnosti.  Křesťanskou  kulturou  a  vírou  opovrhovali.  „V 

náboženském  pojednání   Bahr   al- Fava’idse  uvádí,  že  knihy cizinců nestojí za přečtení... (a) každý, kdo se domnívá, že jeho 

bůh  vzešel  z  lůna  ženy,  je  úplný  blázen  a  nemá  smysl  s  ním vůbec mluvit. Nedostává se mu inteligence, ani víry.“170 

Toto  pohrdání  náboženstvím  nepřátel  drahá  strana  vcelku 

opětovala.  Templáři  sice  svému  muslimskému  hostu  dovolili 

modlit  se  v  jejich  kapli,  ale  prostory  mešity  al-Aksá  využívali jako  kanceláře  a  sklady.  Německý  mnich  Theoderich,  který  v 

sedmdesátých  letech  dvanáctého  století  přišel  do  Jeruzaléma 

jako  poutník,  ji  nazývá  „chrám  Šalomounův“  a  uvádí,  že  se 

uvnitř  „skladovaly  zbraně,  ošacení  a  potraviny,  které  templáři 

potřebovali  pro  svůj  úkol  -ochranu  a  obranu  provincie“.  Pod 

mešitou 

byly 

templářské 

stáje, 

„zbudované 

králem 

Šalomounem“.  Jejich  kapacitu  odhadoval  na  deset  tisíc  koní. 

Vedle  mešity  al-Aksá  stál  palác,  původně  obývaný  králem 

Balduinem L, a několik dalších 

„ domů,  příbytků   a   přístaveb   všeho   druhu   a   sloužících nejrůznějším   účelům.  Jsou   tam   promenády,  trávníky,  poradní místnosti,  verandy,  konzistoře,  obrovské   zásoby   vody   v nádržích...  z  druhé  strany  paláce,  na  západě,  postavili  templáři nový   dům,  jenž   svou   výškou,  šířkou   i   hloubkou,  stejně   jako prostorností   sklepů,  refektářů   a   rozměry   schodišť   a   střechy, dalece   překonává   všechny   stavby   zbudované   podle   místních 172 
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 zvyklostí...  .  Je   to   opravdu   nový   palác,  postavený   naproti starému.  I   zde,  na   okraji   vnějšího   nádvoří,  vystavěli   kostel, úžasný  svými  rozměry  i  kvalitou  řemeslné  práce.“1 

Těžko  říci,  kolik  lidí  v  takovém  areálu  žilo.  V  celém 

Jeruzalémském  království  bylo  nejvýš  asi  tři  sta  rytířů  a  tisíc zbrojnošů,172  stále  se  měnící  počet  rytířů,  sloužících  v  řádu 

jen  dočasně,  a  potom  ještě  turkopolové  -  lehké  jezdectvo 

složené  z  rodilých  Syřanů,  placených  řádem.  Dále  zde  bylo 

velké  množství  nejrůznějších  pomocníků  -  zbrojířů,  sluhů, 

kovářů,  zedníků  a  kameníků.  Templářští  kameníci  „vytvořili 

důmyslně zdobenou královskou hrobku“ krále Balduina IV.1731 

templáři se tedy podíleli na nevídané stavební konjunktuře, jež 

ve Svaté zemi nastala za vlády křižáků. Stavěli pevnosti, paláce 

a především kostely - „ani Herodes toho tolik nepostavil“.174 K 

významným  architektonickým  počinům  patřil  nový  chrám 

Svatého  hrobu,  vysvěcený  v  roce  1149,  a  nová  výzdoba 

chrámu  Narození  Páně  v  Betlémě  -  „jeden  z  milníků  rozvoje 

umění  v  křižáckých  dobách,  protože  je  dílem  mnoha  umělců, 

pocházejících z razných kulturních prostředí“.175 
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Navzdory  kulturní  zjemnělosti  a  shovívavosti  vůči 

některým projevům smyslnosti - což přicházelo raku v ruce se 

zdejším  podnebím  -  templáři  zřejmě  respektovali  svůj  status a 

dodržovali  poloklášterní  pravidla  každodenního  života.  Když 

se  právě  nenacházeli  na  bojovém  tažení,  zachovávali  stejný 

denní  rozvrh  jako  benediktinští  a  cisterciáčtí  mniši.  Ve  čtyři ráno  vstávali  na  jitřní,  potom  se  zašli  postarat  o koně a  vrátili se  zase  na  lůžko.  Po  ranních  modlitbách  následovala  snídaně, 

kterou, stejně jako ostatní denní jídla, jedli mlčky a naslouchali 

předčítání  z  bible.  V  poledne  byla  polední  hodinka, o půl  třetí odpoledne  nóna  a  po  večeři  v  šest  hodin  nešpory. Rozkazy  se 

vydávaly  po  všech  bohoslužbách,  s  výjimkou  večerní  mše. 

Tento rozvrh se snažili pokud možno zachovávat i v poli. 

Templářský  status  obsahoval  přes  šest  set  ustanovení; 

některá  z  nich  podrobněji  rozváděla  původní  jednoduchá 

pravidla,  jiná se zabývala otázkami,  jež přišly  na přetřes až  na 

troyeském  koncilu.  Původní  pečeť  řádu  znázorňovala  dva 

rytíře, jedoucí na jediném koni. Nyní však již mistři řádu směli 

mít k dispozici čtyři koně a doprovod složený z kaplana, písaře, 

panoše  a zbrojnoše  na koni, který  jim  nosil štít a kopí. Kromě 

toho  mistra  doprovázel  kovář,  tlumočník,  jeden  turkopol  a 

kuchař.  Jeho  moc  však  byla  přesně  vymezena.  Nesměl  mít  v 

držení  klíče  od  pokladny  a  velké  částky  směl  půjčovat  jen  se souhlasem  „skupiny  zasloužilých  příslušníků  řádu“.  I  jeho 

štědrost  musela  mít  své  meze.  Šlechtice,  který  byl  přítelem 

řádu,  směl  obdarovat  zlatým  či  stříbrným  pohárem,  pláštěm  z 

veverčí  kožišiny  nebo  jiným  předmětem,  jehož  hodnota 

nepřevyšovala  částku  sta  byzantiů.  I  takové  dary  však 

podléhaly  schválení  jeho  druhů  a  směly  být  odevzdány  jen 

tehdy, když to posloužilo zájmům řádu. 

Status  odráží  i  některé  dobové  předsudky.  Například, 

přestože  členové  řádu  skládali  slib  pokory,  v  polovině 
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dvanáctého  století  již  každý  z  templářských  rytířů  musel  být 

„synem  rytíře  nebo  potomkem  rytířova  syna“  (či.  337).  Bílý 

plášť,  původně  symbolizující  čistotu,  se  nyní  stal  znamením 

prestiže.  Panoši  a  zbrojnoši  nosili  oděvy  černé  a  hnědé  barvy. 

Rytíři  dostávali  najíst  vždycky  jako  první,  panoši  a  zbrojnoši přišli  na  řadu až  po  nich.  Vzhledem  k  tomu, že  téměř žádný  z 

rytířů  a  zbrojnošů  neuměl  číst,  je  pravděpodobné,  že  toto 

pravidlo  jen  odráželo  praxi,  jež  se  během  let  zažila,  a  nově příchozí  se podle  ní  zařídili  stejně,  jako tomu  bývá  u  nováčků ve  škole.  A  podobně  jako  v  anglických  soukromých  školách, 

kde  v  minulosti  vládly  přísné,  dnes  již  vymýcené  tresty,  i 

templáři  byli  za  své  poklesky  trestáni  dosti  krutě -  bičováním, vězněním  v  železech  nebo  tím,  že  museli  jíst  jako  psi  z 

podlahy.  Podobné  tresty  existovaly  i  v  mnišských  řádech a  ve 

své době byly běžné. 

Každý  aspekt  života  templářů  byl  ve  statutu  dopodrobna 

rozpracován. Kdy a jak mnoho se najíst, jak se při jídle chovat 

- dokonce i to, jak se má správně krájet sýr (371) -, to vše je  v 

pravidlech  uvedeno.  Templář  nesměl  bez  dovolení  vstát  od 

stolu, leda kdyby se mu spustila krev z nosu nebo zazněl pokřik 

„do zbraně“ (v tom případě se musel ujistit, že na poplach volá 

někdo z bratrů nebo jiná důvěryhodná osoba), v případě požáru 

anebo  kdyby  se  začali  plašit  koně.  Rytíř  neměl  soukromý 

majetek. „Všechno v domě je společné a budiž známo, že mistr 

ani  nikdo  jiný  nemá  právo  dovolit  někomu  z  bratrů  vlastnit 

cokoli  svého...“  Zjistilo-li  se,  že  zesnulý  bratr  vlastnil  nějaké peníze, nesměl být pohřben do posvěcené půdy. 

Péče  o  koně  byla  zjevně  nanejvýš  důležitá.  Počet  koní, 

určených  k  dispozici  představeným  řádu,  je  zmíněn  hned  v 

prvním  článku  a  tak  či  onak  se  o  koních  hovoří  asi  ve  stovce dalších ustanovení. Koně byli různého druhu: váleční koně pro 

rytíře,  lehčí  a  hbitější  koníci  pro  turkopoly,  jezdečtí  koně, 
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muly,  nákladní  koně  a  koně  pro  ozbrojence.  Každý  rytíř  směl 

mít  jen  jednoho  koně,  zatímco  všichni  ostatní  byli  chováni  ve společné  ohradě,  v  péči  maršála  řádu.  Koně  se  chovali  na 

plemenných  farmách  v  Jeruzalémském  království  i  v  Evropě  - 

například  v  templářské  komendě  v  Richerenches  v  severní 

Provenci.  Status  podrobně  předepisoval,  jak  se  má  o  koně 

pečovat,  a  jednou  z  mála  omluv  pro  vynechání  modliteb  byla 

nutnost odvést koně ke kováři.176 

Jen  málo  článků  templářského  statutu  se  věnuje  výcviku. 

Od  rytíře  se  očekávalo,  že  uměl  bojovat  na  koni  ještě  před 

vstupem  do  řádu.  Vzhledem  ke  značné  váze  všech  součástí 

výstroje  museli  být  všichni  velmi  silní.  Předpokládalo  se,  že 

rytíř  přijde  do  řádu  vybaven  koněm  i  výzbrojí.  Pokud  měl 

sloužit  jako   confrére  jenom  dočasně,  dostal  své  věci  zpět  po skončení  služby,  a  pokud  jeho  kůň  ve  službě  řádu  uhynul, 

obdržel  rytíř  nového  koně  ze  společného  stáda.  Přesně  podle 

představ Bernarda  z Clairvaux  nebylo dovoleno zdobit sedla a 

uzdy.  Závodů  se  rytíři  směli  zúčastnit  jen  s  dovolením  svých 

představených a sázet na výsledky závodů bylo zakázáno. 

Soudě  dle  templářského  statutu  by  se  zdálo,  že  život 

příslušníků  řádu  byl  prodchnut  jen  křesťanskou  zbožností  a 

klášterním  zvyklostem  se  dostávalo  stejné  důležitosti  jako 

vojenským  ustanovením.  Přesto  je  zde  patrný  jistý  ideový 

posun.  Původně  zdůrazňované  úsilí  o  spásu  vlastní  duše 

vystřídal  vojáčky  esprit   de   corps.  „Každý  z  bratrů  nechť  vede počestný život a slouží  ve  všem  za příklad světským osobám  i 

příslušníkům  jiných  řádů...“  (340).  Oněmi  blíže  neurčenými 

„jinými řády“ byli především  johanité a později němečtí rytíři. 

Dvoucípá  templářská  černobílá  korouhev,  confanon   baucon, byla v boji ústředním bodem. Nesl ji sám maršál a deset rytířů 

mělo  za  úkol  ji  ochraňovat.  Jeden  z  nich  vždy  nesl  na  svém 

kopí  svinutou  náhradní  korouhev.  Dokud  korouhev  vlála  nad 
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bojištěm,  nesměl  je  žádný  z  templářů  opustit. Byl-li  některý  z rytířů  v  boji  odříznut  od  své  jednotky,  směl  se  připojit  k 

johanitům nebo se uchýlit pod jiný křesťanský praporec (167). 

Z  vojenského  hlediska  byl  velice  cenný  slib  naprosté 

poslušnosti.  Rytíře,  který  by  zbrkle  z  vlastní  vůle  sám  vyrazil proti nepříteli - což se mezi íránskými rytíři stávalo velmi často 

-,  čekalo  přísné  potrestání.  O  své  vůli  směl  vyrazit  z  řady  jen potřeboval-li  v  krátkém  trysku  vyzkoušet,  zda  má  řádně 

upevněné  sedlo  a  postroj,  anebo  když  zpozoroval  křesťana, 

napadeného  Saracénem.  Došlo-li  však  k  tomu  za  jakýchkoli 

jiných okolností, musel se za trest vrátit pěšky do tábora (163). 

Mezi  vojenskými  a  náboženskými  poklesky  se  nedělaly 

žádné  rozdíly.  K  devíti  „prohřeškům,  pro  něž  může  být  bratr 

vyobcován  z  řádu“,  patřila  čtyři  provinění,  jež  neměla  s 

vojenským  životem  nic  společného:  svatokupectví,  vražda, 

krádež  a  kacířství.  Vyzrazování  obsahu  jednání  templářské 

kapituly,  spiknutí  dvou  či  více  bratrů  a  opuštění templářského 

domu jinudy než předepsaným vchodem - to jsou provinění, za 

něž  se  trestalo  i  v  jiných  klášterních  institucích.  Přímo  k 

válečným podmínkám se vztahují jen ustanovení o zbabělosti a 

dezerci tváří v tvář nepříteli. 

Vojenský  étos  templářů  se  tedy  nikterak  nelišil  od 

křesťanské  etiky  řádu 

jakožto  náboženské  komunity. 

Ustanovení  o  svátcích  a  postních  dnech  či  o  modlitbách  za 

mrtvé  byla  stejně  podrobná  a  přesná  jako  ta,  jež  hovořila  o 

sedlech  a  uzdách.  Templáři  prokazovali  obzvláštní  úctu 

Ježíšově  matce,  Panně  Marii.  „Modlitba  k  naší  Paní  budiž  v 

tomto  domě  vždy  na  prvním  místě...  protože  naše  Paní  je 

počátkem  našeho  řádu  a  pro  ni  a  pro  její  čest,  bude-li  to  boží vůle, položíme  své  životy  a  třeba  i  náš  řád zanikne,  jestliže  to bůh  bude  chtít.“  (306)  Vznikla  celá  řada  pověr,  spojujících 

Marii  s řádem.  Například  se říkalo, že zvěstování Panně Marii 
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se odehrálo v chrámu Páně (Skalní dóm) a že před templářskou 

pevností,  zvanou  Hrad  poutníků,  leží  kámen,  na  němž  Marie 

odpočívala. Mnoho templářských kostelů mělo Mariinu kapli a 

mnohé  jejich  domy  -  například  komenda  v  Richerenches  - 

nesly  Mariino  jméno.  Někteří  dárci  hovořili  o  Richerenches 

nikoli  jako  o  templářském  domě,  nýbrž  jako  o  „domě 

požehnané Panny Marie“.177 

Jedno  zajímavé  ustanovení  (325)  templářského  statutu  se 

týká  nošení  kožených  rukavic.  Směli  je  nosit  jenom  kaplani, 

„kteří  je  mohou  oblékat  na  počest  našeho  Pána,  jehož  těla  se často  dotýkají,“  a  „bratři  zedníci,  kteří  zakoušejí  mnohá 

utrpení,  aby  ochránili  své  ruce  před  poraněním;  neměli  by  je 

však  nosit,  když  nepracují.“178  O  počtu  těchto  bratrů  zedníků 

není  nic  známo,  ale  při  významu,  jenž  byl  v  Zámoří  přičítán 

stavbě  pevností,  musely  být  jejich  dovednosti  vysoce  ceněny. 

Hrady,  vystavěné  templáři  nebo  johanity,  „byly  navenek 

pevnostmi  a  uvnitř  kláštery“.179  Dobře  zásobený  hrad  s 

poměrně  malou  posádkou  mohl  vydržet  i  obléhání  vojskem 

značné  síly.  Pokud  by  takové  vojsko  nebralo  hrad  na  vědomí, 

mohla posádka podnikat výpady a napa- 

dat  týl 

nepřátelské  armády.  Obléhání 

vyžadovalo 

soustředění  obrovských  armád  na  jednom  místě,  a  takovou 

armádu  bylo  možné  udržovat  jen  po  omezenou  dobu. 

Příslušníci  jednotek,  jež  nebyly  postaveny  z  žoldnéřů,  museli 

myslet  na  žně  a  na  ochranu  svých  rodin  před  lupiči,  kteří 

využívali  jejich  nepřítomnosti.  U  Franků  zase  platilo  omezení 

povinné  vojenské  služby  ve  vojsku  lenního  pána  na  dobu 

čtyřiceti  dnů.  Válka  mezi  křesťany  a  muslimy  ve  Svaté  zemi 

„málokdy nabízela pohled na dvě armády, připravené vzájemně 

se  zničit.  Hlavním  účelem  všech  vojenských  aktivit  bylo 

dobývání opevněných míst.“180 

Nejlépe to dokládá příběh  velké pevnosti Aškalónu, kterou 

179 

TEMPLÁŘI 

měli  v  držení  fátimovští  chalífové,  sídlící  v  Egyptě.  Pevnost, zásobovaná  po  zemi  přes  Sinajský  poloostrov  i  po  moři  z 

Alexandrie,  chránila  pobřežní  cestu  do  Egypta  a  sloužila  jako 

základna pro nájezdy proti křesťanským sídlům. Král Fulko ve 

snaze  dobýt  Aškalón  přikázal  obklopit  jej  kruhem  pevností. 

Jmenovaly  se  Ibe-lin,  Blanchgarde  a  Bethgibelin.  Bethgibelin 

byl  svěřen  johanitům  a  Ibelin  rytíři  jménem  Balduin  Starý  - 

pravděpodobně italského původu. 

V roce 1150 bylo obklíčení dovršeno zbudováním pevnosti 

na troskách Gázy - města, ležícího na jih od Aškalónu, kde, jak 

se  píše  ve  Starém  zákoně,  Filištíni  .věznili  Samsona.  Tuto 

pevnost  dostali  na  starost  templáři,  jimž  se  podařilo  úspěšně 

odrazit  útok  Egypťanů,  kteří  se  ji  pokusili  dobýt.  Jižní  část Jeruzalémského  království  nyní  byla  v  bezpečí  a  král  Balduin 

III.  mohl  přistoupit  k  vlastnímu  obléhání  Aškalónu.  V  lednu 

1153 shromáždil kolem  města své síly  včetně sboru johanitů  v 

čele  s  jejich  velmistrem  Raimondem  de  Puy  a  také  templářů 

pod  vedením  Bernarda  de  Trémélay.  Bernard,  Burgunďan  z 

okolí  Dijonu,  který  se  nepochybně  znal  s  Bernardem  de 

Clairvaux,  byl  zvolen  velmistrem  řádu  na  místo  Everarda  de 

Barres poté, co Everard v předešlém roce odstoupil a odešel do 

Clairvaux jako mnich. 

Egypťané  v  Aškalónu  dostávali  zásoby  po  moři  a  nebylo 

možné  je  vyhladovět.  Město  bylo  tedy  nutno  dobýt  útokem. 

Frankové postavili dřevěnou věž, sahající výš než ochranný val 

v  místech, kde stáli templáři. V  noci patnáctého srpna skupina 

obránců  z  pevnosti  podnikla  výpad  a  tuto  věž  zapálila,  avšak 

když  vzplála,  obrátil  se  vítr  a  hnal  plameny  proti  hradbám. 

Kamenné zdi začaly pukat a praskat a část hradeb se zhroutila. 

Templářský  velmistr Bernard de Trémélay  využil  příležitosti  a 

v  čele  čtyřiceti  svých  mužů  vpadl  do  průlomu.  Hlavní  voj  je 

však  nenásledoval,  a  tak  obránci  templáře  obklíčili a  porubali. 
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Na  druhý  den  visely  z  hradeb  jejich  bezhlavé  mrtvoly  -  mezi 

nimi i tělo samého velmistra. 

Vilém  z  Tyru  ve  svém  líčení  tohoto  nešťastného 

dobrodružství  poznamenává,  že  se  templáři  stali  obětí  vlastní 

chamtivosti.  Bernard  de  Trémélay  prý  svým  rytířům  nařídil, 

aby  nikomu  nedovolili  se  k  tomuto  výpadu  připojit,  protože 

chtěl, aby sláva za dobytí města připadla jenom jeho řádu - a s 

ní  i  lví  podíl  na  kořisti.  Podle  mínění  současných  badatelů  se však  zdá,  že  Vilémova  verze  této  události  je  poněkud 

překroucená.  Zakládá  se  zřejmě  na  výmluvách  ostatních 

západních velitelů, kteří byli kritizováni za to, že „templáře do 

průlomu  nenásledovali“.181  Nicméně,  tato  pomluva  se  rychle 

rozšířila a poškodila pověst řádu v západní Evropě. 





Modlící se křižák. Iluminace z 12. 

století  z  Westminsterského  žaltáře. 

(Weidenfeldský archiv) 











Templářská  pečeť  se  dvěma  rytíři 

na jednom koni. ( Weidenfeldský  archiv) 
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Poutníci v doprovodu templářských rytířů přišli na dohled Jeruzaléma. Rytina z 19. století, anglická škola. ( Soukromá  sbírka/ Ken  Welsh/  Bridgeman  Art  Library) Skalní  dóm  na  Chrámové  hoře  v 

Jeruzalémě. ( Weidenfeldský  archiv) 
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Mešita  al-Aksá  na  Chrámové  hoře  v  Jeruzalémě,  přestavěná  na  Šalomounův chrám; až do roku 1187 zde sídlili templáři. Kvaš na papíře. ( Chester  Beatty  Library and  Gallery  of  Oriental  Art,  Dublin/  Bridgeman  Art  Library) Soudobá  podobizna  Saladina,  fátimovská 

škola. ( Britísh  Library/  Bridgeman  Art  Library) Richard  Lví  srdce  sráží  Saladina  s  koně.  Z 

iluminovaného  rukopisu  ze  14.  stol.  ( British 

 Library / Bridgeman  Art  Library) 



183 





TEMPLÁŘI 



Zvonice  opatství  v  Cluny 



-  jediné,  co  se  zachovalo  po 



zničení  kláštera  v  době  Velké 

francouzské 

revoluce. 

( Soukromá   sbírka/   Bridgeman 

 Art  Library) 

Rekonstrukce 

kláštera 

a 

opatství  v  Cluny,  již  provedl 

Kenneth 

John 

Conant. 

( Weídenfeldský  archiv) 
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Mapa  světa  z  11.  stol.  Jeruzalém  je  uprostřed,  britské  ostrovy  vlevo  dole. 

( British  Library / Bridgeman  Art  Library) 185 
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¨ 



Útok  na  Jeruzalém  za  první  křížové  výpravy  v  roce  1099.  Iluminovaná miniatura ze 14. století. ( Bibliothéque  Nationale/  Bridgeman  Art  Library) Drancující křižáci po dobytí Jeruzaléma v roce 1099. Iluminovaná miniatura z 15. století od Jeana de Courcy. ( Bibliothéque  Nationale/  Bridgeman  Art  Library) 186 
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Bernard,  opat  z  Clairvaux,  roku 

1146  v  burgundském  Vézelay  vyzývá 

Ludvíka  VIL  ke  křížové  výpravě. 

Iluminace  z  15.  století  od  Sebastiena 

Mamerota.  ( Bibliothéque   Nationale/ 

 Bridgeman  Art  Líbrary) 































Bernard  z  Clairvaux.  Iluminace  z 

15.  století  od  Jeana  Fouqueta  v 

modlitební 

knížce 

francouzského 

pokladníka 

Etienna 

Chevaliera. 

( Bibliothéque   Nationale/ Bridgeman   Art 

 Library) 
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Hugo z Vaudémontu v objetí své 

ženy  po  návratu  z  křížové  výpravy. 

Kámen,  12.  století  -  skulptura  z 

převorství  v  Belvalu,  Lotrinsko. 

( Musée 

 des 

 Monuments 

 Francais/ Lauros- Giraudon/ 

 Bridgeman  Art  Library) 









































Templářský rytíř. 

Nástěnná malba z 12. 

století v templářské kapli v 

Cressacssur Charente, 

Akvitánsko. 

( Weidenfeldský archiv) 
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Ztráta,  kterou  templáři  utrpěli,  však  neovlivnila  konečný 

výsledek  obléhání.  Město  se  devatenáctého  srpna  vzdalo  králi 

Balduinovi  a Egypťané  je opustili. Obyvatelům  bylo dovoleno 

odvézt  či  odnést  si  s  sebou  movitý  majetek.  I  tak  na  místě 

zůstal  nesmírný  poklad  a  velké  množství  zbraní.  Pro  krále 

Balduina  představoval  Aškalón  znamenitou  kořist  a  dobytí 

města je vrcholným okamžikem jeho vlády. Svěřil je jako léno 

svému  bratru  Amaurymu,  hraběti  z  Jaffy.  Městská  mešita  se 

stala katedrálou, zasvěcenou apoštolu Pavlovi. 

Na  místo  Bernarda  de  Trémélay  zvolili  templáři  Andrého 

de  Montbard,  strýce  Bernarda  z  Clairvaux,  jenž  do  té  doby 

zastával  úřad  senešala  řádu  v  Jeruzalémském  království. 

Přestože  ztratili  čtyřicet  rytířů,  i  nadále  udržovali  posádku  v Gáze  a  střežili  odtud  karavanní  cesty,  vedoucí  z  Káhiry  do 

Damašku.  Rok  po  dobytí  Aškalónu,  v  roce  1154,  přepadli 

templáři  vojenský  doprovod  egyptského  vezíra  Abbáse  a  jeho 

syna  Násira  al-Dína  -  oba  prchali  se  značným  bohatstvím  po 

nezdařeném  pokusu  o  svržení  chalífy.  Při  útoku  byl  Abbás 

zabit,  ale  Násir  al-Dín  upadl  do  zajetí.  Vilém  z  Tyru  později napsal,  že  se  v  templářském  zajetí  naučil  latinsky  a  byl  i 

ochoten  přestoupit  na  křesťanskou  víru,  což  však  templáři 

nepovažovali  za  dostatečný  důvod  k  odmítnutí  vyhlídky  na 

značnou  finanční  částku,  kterou  jim  za  něho  nabídli  jejich 

egyptští nepřátelé. Násir al-Dín byl řádně odevzdán chalífovym 

stoupencům a v Káhiře nejprve „zmrzačen“ čtyřmi chalífovými 

vdovami a později předhozen „davu, který ho rozsápal“183. 

Taková  obvinění  z  chamtivosti  vznášeli  proti  templářům 

kronikáři, kteří  si  chtěli  ohřát  nějakou  vlastní  polívčičku,  jako byli  Vilém  z  Tyru  nebo  Walter  Map,  a  s  ohledem  na  časový 

odstup je obtížné je potvrdit či vyvrátit. Mějme však na paměti, 

že  válečná  kořist  byla  považována  za  legitimní  zdroj  příjmu  a zajišťovala  řádu  finanční  prostředky  pro  jeho  činnost.  Výdaje 
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vojenských  řádů  byly  obrovské;  johanitům  v  sedmdesátých 

letech dvanáctého století dokonce hrozil úpadek. 

André  de  Montbard  zemřel  v  roce  1156;  funkci  velmistra 

vykonával  jen  tři  rokv.  Roku  1158  bvl  ieho nástupce Bertrand 

de Blanauefort. táhnoucí  se  sedmaosmdesáti bratry  a  třemi sty 

světských rytířů údolím Jordánu, přepaden Saracény a zajat. 

Vzhledem  k  hornatému  terénu  v  Sýrii  i  Palestině  a  také 

proto,  že  Saracéni  měli  obvykle  lepší  informace  než  křesťané 

(používali  poštovních  holubů  a  venkovské  obyvatelstvo  bylo 

převážně  muslimské),  se  takovým  ránám  dalo  těžko 

předcházet.  Přes  svoji  někdy  až  nesmyslnou  statečnost  - 

nepochybně  inspirovanou  vírou,  že  jim  ji  bůh přičte  k dobru  - 

se  během  času  všichni  Frankové  a  templáři  obzvlášť  začali  v 

boji  chovat  velmi  opatrně.  Z  vlastní  zkušenosti  věděli,  že  i 

Saracéni  jsou  schopnými  válečníky,  kteří  neváhají  využít 

přílišné  odvahy  nepřátel  k  nastražení  léčky.  Věděli,  že  „musí 

vydržet  pevně  stát  tváří  v  tvář  útočícím  lučištníkům  či 

hrozícímu  obklíčení  a  nesmějí  podlehnout pokušení  vyrazit  za 

zdánlivě prchajícím nepřítelem. Že si musí uchovat solidaritu a 

soudržnost  až  do okamžiku,  kdy  lze  s  jistotou udeřit přímo  na 

hlavní nepřátelský voj...“184 

Divoká  zbrklost  z  časů  první  křížové  výpravy  byla  tatam. 

„Ze všech lidí,“ napsal diplomat Usáma, „jsou Frankové v boji 

nejopatrnější.“ 

Stejnou  opatrnost  vykazovala  i  diplomacie  krále  Balduina 

III., nejrozumnějšího ze všech jeruzalémských králů. Jeho otec 

Fulko  zahynul  na  lovu  v  době,  kdy  byl  Balduin  ještě  dítě,  a přestože byl  v  roce  1143  na  naléhání  baronů  korunován  a  stal 

se králem, jen s největšími obtížemi se mu podařilo vymanit se 

z  vlivu  své  matky  Melisendy.  Melisenda,  nejstarší  z  tří  dcer 

krále  Balduina  II.,  podobně  jako  její  sestra  Alice  v  Antiochii odmída  akceptovat,  že  jako  žena  není  způsobilá  vládnout.  V 
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roce 1140 přivedla Jeruzalémské království na pokraj občanské 

války,  když  se  pustila  do  boje  se  svým  manželem  Fulkem  z 

Anjou,  protože  před  „nevysokým,  šlachovitým,  rudovlasým 

mužem  středních  let,  kterého  jí  osud  předurčil za  manžela,“185 

dávala  přednost  svému  příteli  z  dětství,  pohlednému  vládci 

Jaffy,  Hugovi  z  Le  Puiset.  Také  se  říkalo,  že  kvůli  své  sestře Hodierně  dala  otrávit  Alfonse  Jordána,  mladého  hraběte  z 

Toulouse,  který  nečekaně  zemřel  v  Caesareji za druhé  křížové 

výpravy.  Měl totiž  jako dědic  větší  nárok na tripolské  hrabství 

než Hodiernin manžel, hrabě Raymond. 

Roku 1152, devět let po korunovaci, se král Balduin III. své 

matce  Melisendě  postavil,  rozhodnut  vládnout  po  svém. 

Melisenda nebyla o nic ochotnější uznat vládu svého syna, než 

kdysi  vládu  manželovu.  V  důsledku  jejich  sporu  se  království 

nejprve  de  facto  rozdělilo  na  dvě  části  a  později  vypukl  mezi synem  a  matkou  otevřený  konflikt.  Melisenda,  obklíčená 

Balduinovým  vojskem  v  jeruzalémské  citadele,  se  nakonec 

nechala  přesvědčit,  aby  se  vzdala,  a  odešla  žít  ke  své  sestře, abatyši Jovetě, do kláštera v Betanii. 

Melisendini  současníci  i  pozdější  dějepisci  se  museli 

obdivovat  „této  vskutku  pozoruhodné  ženě,  která  déle  než 

třicet  let  držela  v  rukou  značnou  moc  v  království,  kde  podle dosavadní  tradice  ženy  nevykonávaly  žádnou  veřejnou 

funkci“.186  Vilém  z  Tyru  ji  pokládal  za  „velmi  moudrou ženu, 

zkušenou  ve  všech  státnických  záležitostech,  která  dokázala 

překonat  nedostatky  vlastní  jejímu  pohlaví  a  ujmout  se 

rozhodování  o  důležitých  věcech.  Vládla  království  velice 

schopně a oprávněně  ji  v tomto ohledu všichni kladli  na roven 

jejím předchůdcům.“ I sám Balduin musel uznat její kvality. A 

poté,  co  si  dobytím  Aškalónu  dostatečně  posílil  sebedůvěru, 

jednal  se  svou  matkou  vždy  s  velikou  úctou  a  radil  se  s  ní  o státních záležitostech. 
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Melisenda byla dokonce již před pádem Aškalónu pozvána 

na  schůzku  nejvyšších  hodnostářů  Zámoří,  kteří  měli 

rozhodnout  o  dalším  osudu  její  neteře,  ovdovělé  antiochijské 

princezny  Constance.  Její  krásný  manžel,  strýc  a  údajný 

milenec  Eleonory  Akvitánské  Raymond  z  Poitiers  před  třemi 

lety  zahynul  při  vojenské  výpravě  v  severní  části  knížectví  a bylo  životně  důležité,  aby  se  Constance  provdala  za 

důvěryhodného  vojevůdce.  V  této  souvislosti  padlo  jméno 

ovdovělého  švagra  byzantského  císaře,  Jana  Rogera.  Také  se 

mělo za to, že by Melisenda mohla pomoci usmířit svou sestru 

Hodiernu s jejím manželem, tripolským hrabětem Raymondem 

II.,  ale  oba  záměry  skončily  neúspěchem.  O  Janu  Rogerovi, 

který už dosáhl středního věku, odmítla Constance uvažovat, a 

Raymond  II.  byl  při  příjezdu  do  svého  města  Tripolisu 

zavražděn. 

Raymonda  zabil  příslušník  fanatické  sekty  šíitských 

muslimů,  assassinů,  kteří  -  podobně  jako  sikariové  z  řad 

židovských  zélótů  -  své  nepřátele  zákeřně  vraždili.  Jejich 

jméno  je  odvozeno  od  slova  hašiš;  tato  droga  podle  křižáků 

uváděla  vrahy  do  transu,  v  němž  vůbec  nevnímali  nebezpečí. 

Šíité  byli  původně  politickou  skupinou,  prosazující  jako 

právoplatného Muhammadova nástupce jeho zetě Alího, ale po 

Alího  smrti  roku  661  se  stali  radikální  islámskou  sektou, 

usilující o svržení bagdádského sunnitského chalífátu. Pro svoji 

víru  byli  pronásledováni  a  během  doby  si  vytvořili  zvláštní 

mystiku,  stali  se  revolucionáři  s  mesiášskými  ambicemi  a 

rozpadli se na menší frakce. Nejradikálnější byli ismáílité, kteří 

„vytvořili  komplikovanou  náboženskou  doktrínu  na  vysoké 

filozofické  úrovni  a  zanechali  po  sobě  literaturu,  jež  nyní,  po staletích, opět začíná být ve světě po právu oceňována“. 

Ústředním  bodem  ismáílovského  systému  byl  imám  - 

osvícený  a  neomylný  potomek  Alího  a  Fátimy,  pocházející  z 
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Ismá’íla.*  Imám  měl  přístup  ke  zvláštním  znalostem  a  jeho 

příkazů musel každý bez odmluvy poslechnout. 

Počátkem  desátého  století  jeden  z  potomků  této  větve 

uchvátil  moc  v  severní  Africe  a  založil  fátimovský  chalífát  v Káhiře,  soupeřící  se  sunnitským  chalífátem  v  Bagdádu.  V 

časech  křížových  výprav  však  již  fátimovský  chalífát  zažíval 

období  úpadku.  V  pohoří  Alborz  v  severní  Persii,  na  pobřeží 

Kaspického  moře,  se  však  skupina  zatvrzelých  ismáílitů  pod 

vedením  Hasana  i-Sabbáta  usadila  v  nedobytné  pevnosti 

Alamútu;  odtud  Hasan  vyslal  své  věrné  vraždit  sunnitské 

sultány a jejich vezíry. Posílal též misionáře do Sýrie, aby tam 

získávali  nové  věřící  a  také  opevněná  místa,  odkud  by  mohli 

vést  teroristický  boj.  Roku  1133  assassinové  koupili  hrad 

Quadmus - od muslimů, kteří  jej dobyli  na křesťanech.  Krátce 

nato získali al-Kaíh, v roce 1137 dobyli na Francích Kharibu a 

v  roce  1142  na  vládcích  Damašku  velkou  pevnost  Masyaf. 

Padly  jim do rukou i  jiné pevnosti a přibližně  ve  stejnou dobu 

stanuli tváří v tvář hradům rytířských řádů - byly to Kamel, La 

Colée  a  Krak**  des  Chevaliers  a  pobřežní  města  Valania  a 

Tortosa. 

Nenávist  assassinů  vůči  jejich  muslimským  nepřátelům  je 

činila  přístupnými  jednání  o  spojenectví  s  Franky.  V  bitvě  u 

Inábu roku 1149 padl assassinský vůdce Alí Ibn Wafa v boji po 

boku  Raymonda  z  Poitiers,  avšak  o  tri  roky  později  příslušník téže  sekty  Raymonda  II.  v  Tripolisu  z  neznámých  důvodů 

zavraždil.  Jelikož  na  královně  Melisendě  ulpělo  podezření,  že 

dala  otrávit  toulouského  hraběte  Alfonse  Jordána,  není 



* Staršího syna šestého  fátimovského imáma Dža’fara as-Sádiqa; ismáilité se  přiklonili  k  jeho  nástupnictví  po  otci  na  rozdíl  od  ostatních  šíitů,  kteří prosazovali jeho mladšího bratra  Músu;  pozn.  překl. 

**  Z  arabského  „karák“;  pevnost  zbudovaná  křižáky  v  Palestině  a  Sýrii (vedle K. des Chevaliers také K. de Montreal či K. de Moab);  pozn.  překl. 
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vyloučeno, že vydala i příkaz assassinům, aby Hodiernu zbavili 

nepohodlného manžela. 

Takovým  způsobem  tedy  osudy  zápaďanů  v  Zámoří 

ovlivňovaly náboženské spory následovníků Muhammadových 

i  vášně  cílevědomých  žen.  K  nejosudnější  události  z  druhé 

kategorie  uvedených  možností  došlo  v  roce  1153  po 

Constancině  návratu  do  antiochijského  knížectví.  Náhle  bylo 

jasné,  proč  odmítla  ženicha,  kterého  jí  nabízeli  jeruzalémský 

král  a  byzantský  císař.  Padl  jí  do  oka  jiný  muž  -  francouzský rytíř Renaud de Chátillon. Renaud byl  mladším synem hraběte 

Geoffreye  z  Gien  sur  Loiře  a  jeho  titul  se  vztahoval  k 

Chátillonu  sur  Loiře.  Na  východ  nejspíš  přišel  s  králem 

Ludvíkem  VII.  za  druhé  křížové  výpravy,  zůstal  tam  a  stal  se členem  družiny  krále  Balduina  III.  Soudě  dle  jeho  pozdějších 

skutků  to  byl  pravděpodobně  člověk  bezohledný,  výjimečně 

statečný  a skoro určitě pohledný - tyto vlastnosti mu umožnily 

získat Constancinu lásku, a tak došlo k mesalianci století. Bylo 

opravdu  udivující,  napsal  arcibiskup  z  Tyru,  „že  tato  slavná, 

mocná, urozená žena, vdova po vynikajícím člověku, se snížila 

ke sňatku s takovým žoldákem“.188 

Balduin  III.  si  uvědomoval  Renaudovy  vojenské  kvality  a 

uznal  ho  jako  antiochijského  knížete.  Totéž  učinil  -  ač  jen 

váhavě  -  i  byzantský  císař  Manuel  výměnou  za  Renaudovu 

pomoc  proti  Arménům  v  Kilikii.  S  pomocí  templářů  vytáhl 

Renaud  na  sever  a  dobyl  přístav  Alexandrettu,  který  pak 

věnoval  templářům.  Potom  se  pohádal  s  císařem  Manuelem  o 

finanční  podporu,  na  niž  měl  podle  svého  mínění  právo. 

Povzbuzován  templáři  uzavřel  s  Armény  mír  a  rozhodl  se 

získat od Byzantinců vše, co mu dluží, tím, že vyplení Kypr. K 

takové  výpravě  potřeboval  peníze  a  ty  se  rozhodl  vymáčknout 

z  antiochijského  patriarchy  Aimeryho,  kterého  nesnášel, 

protože  právě  Aimery  se  zuřivě  stavěl  proti  jeho  sňatku  s 
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Constancí.  Aimery  mu  peníze  odmítl  dát,  načež  ho  Renaud 

uvrhl  do  vězení,  dal  ho  surově  zbít  a  potom  uvázat na  střechu citadely  -  předtím  mu  ještě  natřeli  rány  medem,  aby  na  ně 

přilákali mouchy. 

Takové  zacházení  vyvolalo  žádoucí  účinek.  Patriarcha 

vydal peníze a Renaud za ně vystrojil flotilu. Na jaře roku 1155 

on  a  arménský  král  Thoros  se  svými  vojsky  přistáli  na  Kypru, jenž  byl  do  té  doby  jednou  z  nejklidnějších  byzantských 

provincií. Odtud také přicházely zásoby  hladovějícím  vojskům 

za  první  křížové  výpravy.  Renaudova  a  Thorosova  armáda 

ostrov  dobyla  a  zajala  místodržícího,  císařova  synovce  Jana 

Komnéna,  i  vojenského  velitele  Michaela  Branase.  Potom  se 

vojáci  dali  do  pustošení  ostrova  „v  takové  míře,  že  by  jim 

záviděli i Mongolové a Hunové“.18’ Že jsou Kypřané křesťany, 

jim bylo  lhostejné. Znásilňovali  ženy,  vraždili děti a staré lidi, 

rabovali  v  kostelech  i  klášterech  a  ukradli  všechnu  úrodu  i 

dobytek.  Zajatci  si  buď  mohli  vykoupit  svobodu  nebo  byli 

odvlečeni v řetězech do Antiochie anebo zmrzačení odesláni do 

Cařihradu jako živoucí gesto vzdoru a pohrdání. 

Renaudova  krutost  a  pirátské  manýry  vyvolaly  v 

Jeruzalémě  zděšení.  Když  se  král  Balduin  III.  doslechl  o 

uvěznění  patriarchy  Aimeryho,  vyslal  emisary,  jimž  ‘uložil, 

aby  trvali  na  jeho  okamžitém  propuštění,  a  jakmile  bude  v 

bezpečí,  odvezli  ho  do  Jeruzaléma.  Zpustošení  Kypru  bylo 

ještě  vážnější,  protože  ohrožovalo  Balduinovu  politiku, 

založenou na spojenectví  s byzantskou říší. Na utvrzení tohoto 

spojenectví  byla  Balduinovi  slíbena  ruka  byzantské  princezny 

Theodory,  císařovy  patnáctileté  neteře,  spolu  s  ohromným 

věnem,  jež  by  znovu  doplnilo  vyčerpané  finanční  zdroje  jeho 

království. Svatba se konala v Jeruzalémě roku 1158. 

Diplomatickým  cílem  tohoto  spojenectví  bylo  zajistit  si 

císařovu pomoc proti Núr ad-Dínovi, ze strany císaře Manuela 
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pak  potrestání  Thorose  a  Renauda.  Jakmile  se  přiblížila 

mohutná  byzantská  armáda,  Thoros  uprchl  do  hor,  zatímco 

Renaud  se  podlézavě  pokořil.  Před  shromážděnými  knížaty  a 

dvořany,  stojícími  podél  hradeb  města  Mamistry,  Renaud 

předstoupil  bos  a  prostovlasý  a  padl  před  císařem  do  prachu. 

Když si Manuel  jeho pokoření dostatečně vychutnal a  stanovil 

si  určité  podmínky,  dovolil  kajícníkovi  vstát  a  vrátit  se  do 

Antiochie. 

To,  jak  se  Renaud  pokořil,  vnímali  zapadané  -  jakkoli 

uznávali,  že  se  mu  dostalo  po  zásluze  -  i  jako  své  ponížení. 

Balduin  původně  doufal,  že  Renaud  nedosáhne  odpuštění  tak 

snadno.  Císař  Manuelas  však  dával  přednost  tomu,  aby  v 

Antiochii  vládl člověk, který při triumfálním císařově příjezdu 

do  města  kráčel  vedle  jeho  koně,  než  nějaký  jiný  kníže,  který by  nebyl  tak  povolný  a  nedával  by  tak  hlasitě  najevo  svou 

podřízenost. 

Přestože  si  Manuelas  osobně  velmi  oblíbil  Balduina, který 

se  sňatkem  stal  jeho  synovcem,  strategické  priority  obou 

vládců se od sebe lišily. Jasně to prokázala Manuelova smlouva 

s  největším  nepřítelem  zapadánu,  Núr  ad-Dínem,  proti 

seldžuckým  Turkům  v  Anatolii.  Zapadané  to  považovali  za 

další  důkaz  řecké  zrádnosti,  i  když  v  rámci  této smlouvy  byli propuštěni  křesťanští  zajatci  včetně  templářského  velmistra 

Bertranda de Blanquefort. 

Pokud snad křesťanští velmožové doufali, že se Renaud de 

Chátillon  poučil  ze  svých  chyb,  brzy  se  ukázalo,  že  to  byly 

marné  naděje.  V  listopadu  roku  1160  vyrazil  Renaud  na 

loupežnou  výpravu  za  stády  dobytka,  patřícími  převážně 

syrským  křesťanům.  Když  se  vracel  se  svou  čtyřnohou  kořistí 

do  Antiochie,  byl  ze  zálohy  přepaden  muslimským  oddílem, 

vedeným  aleppským  místodržícím.  Muslimové  Renauda  zajali 

a  odvezli  na  velbloudu  do  Aleppa.  Výkupné  za  něho  nikdo 
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nenabídl a tak zůstal v zajetí po celých šestnáct let. 

V  únoru  1166  král  Balduin  III.  ve  věku pouhých třiatřiceti 

let zemřel.  Byl to okouzlující,  inteligentní a učený  muž a  jeho 

skonu  želeli  nejen  jeho  muslimští  poddaní,  ale  dokonce  i 

aleppský místodržící Núr ad-Dín. Nezanechal dědice. Královna 

Theodora,  teprve  šestnáctiletá,  se  po  jeho  smrti  uchýlila  do 

města Akkonu, jež jí podle svatební smlouvy náleželo. 

Po Balduinovi  nastoupil  na trůn  jeho  bratr Amaury. Byl to 

pětadvacetiletý  muž,  vysoký  a  pohledný  jako  Balduin,  avšak 

postrádal  jeho vzdělání a osobní kouzlo. Amaury, vládce Jaffy 

a  Aškalónu,  s  radostí  přenechal  obranu  severní  hranice 

království  Byzantincům  a  soustředil  svou  pozornost  na  jih, 

směrem  k  Egyptu.  Tam  právě  jeden  krvavý  převrat  střídal 

druhý,  fátimovský  chalífát  se  rozpadal  a  v  zemi  vládl  zmatek. 

Jen málo měst na Sinaji a v nilské deltě bylo opevněných, a tak 

zde  kynula  možnost  získat  obrovskou  kořist.  Pro  pochod  na 

Káhiru  však  hovořil  i  významnější,  strategický  důvod;  pokud 

by  totiž  zapadané  vznikající  mocenské  vakuum  nevyplnili, 

určitě by to udělal Núr ad-Dín. 

Balduinův  plán  útoku  v  roce  1160  odvrátili  Egypťané  tím, 

že  přistoupili  na  každoroční  daň;  tu  však  nikdy  nezaplatili. 

Amaury tohoto opominutí využil jako záminky a na podzim do 

Egypta vytáhl s vojskem, jehož součástí byl i velký kontingent 

templářů. Egyptské vojsko však rozkopalo hráze v nilské deltě, 

a přinutilo tak Franky, aby se stáhli. V příštím roce se Amaury 

do  Egypta  vrátil,  aby  předešel  snahám  Núr  ad-Dínova 

chráněnce  Šávara  o  obsazení  Káhiry.  Nakonec  s  Šávarem 

uzavřel dohodu, podle níž obě vojska z Egypta odtáhla. 
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Núr  ad-Dín  využil  Amauryho  nepřítomnosti  k  útoku  na 

antiochijské  knížectví  a  oblehl  pevnost  Harenc.  Bohemund, 

mladší  syn  Constance a  Raymonda z Poitiers, který  nyní  vládl 

jako  kníže  Bohemund  III.,  se  vydal  pevnosti  na  pomoc  v  čele 

armády  složené  z  antiochijských,  arménských  a  byzantských 

jednotek.  S  vojskem  šel  i  oddíl  templářských  rytířů, 

doprovázených  zbrojnoši,  panoši  a  turkopoly.  Jakmile  se 

přiblížili, Núr ad-Dín obléhání ukončil a stáhl se. Bohemund, v 

rozporu  s  míněním  svých  zkušenějších  společníků,  se  tuto 

mnohem silnější  armádu  jal  pronásledovat.  Dostihl  ji desátého 

srpna.  Muslimové  použili  své  oblíbené  taktiky  fingovaného 

ústupu a Bohemund se svými rytíři vyrazil za nimi. Muslimové 

je přepadli ze zálohy a skoro všechny je zajali nebo pobili. Šest 

templářských  rytířů  padlo  v  boji  a  jen  sedmi  templářům  se 

podařilo uniknout. 

Tento  neúspěch  byl  nepochybně  jedním  z  faktorů,  jež 

přivedly  templáře  k  přesvědčení,  že  bude  lépe  spoléhat  se  ve 

vojenských  záležitostech  spíše  na  své  mínění  než  na  úsudek 

západoevropských  velmožů. Jejich status je sice předurčoval k 

obraně  Svaté  země,  ale  byli  podřízeni  pouze  papeži,  nikoli 

jeruzalémskému  králi.  Amaurymu  však  nezávislý  postup 

vojenských  řádů  zkomplikoval  vedení  války  proti  islámu.  V 

roce  1166  oblehl  Núr  ad-Dín  údajně  nedobytnou  jeskynní 

pevnost  v  Zajordánsku,  již  bránila  posádka  templářů.  Pevnost 

pravděpodobně  řádu  přinesl  věnem  zajordánský  vládce  Filip  z 

Nábulusu, když do něj roku 1166 vstoupil. 

Jakmile se Amaury dověděl o obležení, shromáždil vojsko, 

aby  pevnost  vyprostil,  ale  když  dorazil  k  řece  Jordánu,  potkal dvanáct  příslušníků  templářské  posádky  a  zjistil,  že  pevnost 

vydala bez boje. Amaury se rozzlobil a dal rytíře pověsit. Tato 

událost,  zaznamenaná  v  kronice  Viléma  z  Tyru,  mohla  být 
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jedním  z  faktorů,  které  způsobily  ochlazení  vztahů  mezi 

templáři a králem. Když se v roce 1168 Amaury rozhodl plnou 

silou  zaútočit  na  Egypt,  dostalo  se  mu  podpory  velmistra 

johanitů  Gilberta  ďAssailly  i  většiny  světských  šlechticů,  ale 

templářský velmistr Bertrand z Blanquefortu účast jednoznačně 

odmítl.  Tomuto  rozhodnutí  templářů  byly  přičítány  nečestné 

pohnutky.  Říkalo  se,  že  odmítli,  protože  se  jednalo  o  plán 

jejich  rivalů  z  řádu  johanitů  a  také  prý  provozovali  výnosné 

obchody  s  italskými  kupci,  kteří  obchodovali  s  Egyptem. 

Johanité  se  však  nacházeli  na  pokraji  bankrotu  -  právě  jejich tíživá  situace  nepochybně  vedla  Gilberta  ďAssailly  k 

rozhodnutí  pokusit  se  nahradit  ztráty  kořistí,  získanou  na 

březích  Nilu.  Pro  templáře  to  byla  poučná  lekce;  sami  utrpěli těžké  ztráty  v  Antiochii  a  jejich  hlavním  úkolem  byla  obrana 

Svaté  země  -  na  severu  v  Amanské  marce  i  na  jihu  kolem 

Gázy.  Byla  zde  též  smlouva,  kterou  Amaury  uzavřel  s 

Šávarem.  Nově  příchozí  šlechtici  z  Francie,  jako  byl  poradce 

krále  Amauryho  hrabě Guillaume de Nevers, někdy nechápali, 

že  i  s  nevěřícími  se  vyplácí  udržovat  vztahy  založené  na 

důvěře,  ale  templáři  již  dostatečně  poznali  zdejší  poměry  a 

věděli, že diplomacie někdy zmůže víc než síla. 

Templářskou  nezávislost  a  lhostejnost  vůči  případným 

královým  záměrům  dokládá  i  další  událost  z  roku  1173. 

Amaury tehdy začal vyjednávat s náčelníkem assassinů v Sýrii, 

kterého  křižáci  znali  jako  „Starce  z  hory“.  Jmenoval  se  Sinán ibn  Salmán  ibn  Muhammad  a  pocházel  z  vesnice  nedaleko 

Basry  v  dnešním  Iráku.  Jako  chráněnec  Hasana,  imáma  z 

Alamútu,  se  Sinán  stal  vůdcem  assassinů  v  Sýrii  a  vedl  zde 

vlastní  nezávislou  politiku.  Po  třicet  let  byli  vládci  obou 

islámských  chalífátů  i  všech  křesťanských  států  vystaveni 

nebezpečí 

vražedného 

útoku 

ze 

strany 

Sinánových 

ismáílovských  věřících.  Výjimku  tvořili  jen  velmistři 
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rytířských  řádů,  protože  assassinové  si  uvědomovali,  že  na 

místo zabitého nastoupí ihned jiný velmistr. 

Frankové  assassiny  vcelku  tolerovali;  považovali  je  za 

nepřátele svých nepřátel.. Templářům, kteří by proti nim mohli 

zasáhnout  ze  své  základny  v  Tortose  a  z  hradů  La  Colée  a 

Chastel  Blanc,  platili  assassinové  roční  tribut  dva  tisíce 

byzantiů,  aby  je  nechali  na  pokoji.  V  šedesátých  letech 

dvanáctého  století  vyvrcholily  nové  tendence,  obsažené  v 

ismáílovském učení již od přelomu tisíciletí, prudkým zvratem, 

když  Hasan  v  Alamútu  označil  Muhammadovy  zákony  za 

neplatné a  vyhlásil obnovu náboženství. Sinán novou víru  šířil 

v Sýrii a ti, jež si k tomu vyvolil - podobně  jako anabaptisté v 

Múnsteru  o  staletí  později  -  se  začali  oddávat  nevázanému 

hýření. „Muži i ženy se společně oddávali pití, muži obcovali  i 

se svými sestrami a dcerami, ženy  nosily mužské šaty a někdo 

z nich dokonce prohlásil, že Sinán je bůh.“190 

Několik  let  poté,  co  se  Hasan  zřekl  islámu,  vzkázal  Sinán 

králi  Amaurymu  a  jeruzalémskému  patriarchovi,  že  má  zájem 

přestoupit  na  křesťanskou  víru,  a  vyslal  ke  králi  jistého 

Abdulláha,  aby  s  ním  projednal  vše  potřebné.  Tyto  předběžné 

rozhovory proběhly úspěšně a  Abdulláh se  vydal  z Jeruzaléma 

zpět do Masyařu; král mu zaručil bezpečný průchod. Nedaleko 

Tripolisu  však  jeho  průvod  napadla  skupina  templářů, 

vedených jednookým rytířem Gautierem de Mesnil. 

Tento  zločin  Amauryho  rozzuřil  a  král  nařídil  zatčení 

viníků.  Velmistrem  templářského  řádu  byl  v  té  době  Odo  de 

Saint-Amand,  který  v  roce  1168  nahradil  Filipa  z  Nábulusu. 

Před  vstupem  do  řádu  býval  Odo  královským  úředníkem  a 

zastával  několik  významných  funkcí.  V  letech  1157-1159  byl 

zajatcem  muslimů.  Od  jeho  zvolení  velmistrem  si  řád  určitě 

sliboval  zlepšení  vztahů  s  králem  Amaurym,  ovšem  nyní  Odo 

trval  na  zákonných  právech,  udělených  templářům  papežskou 
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bulou   Omne   datum   optimum,  podle  níž  templáři  nepodléhali žádné  světské  moci.  Oznámil  králi,  že  Gautiera  de  Mesnil  za 

jeho  čin  potrestal  sám  řád  a  že  bude  poslán  ke  konečnému 

rozsouzení  do  Říma.  Amaury  se  takovými  nuancemi  nehodlal 

zabývat.  Vyrazil  do  Siónu,  kde  právě  zasedala  templářská 

kapitula, a provinivšího se Mesnila zajal. Mesnil byl uvězněn v 

Tyru  a  Sinánovi  zaslal  Amaury  mnohomluvnou  omluvu,  aby 

ho  přesvědčil,  že  s  útokem  na  jeho  vyslance  neměl  nic 

společného. Tento incident však neodvolatelně znepřátelil krále 

s templářským řádem a  jeho úmysl poslat papeži  a evropským 

vládcům petici, aby  byl řád rozpuštěn, zmařila  jen  jeho smrt  v 

roce 1174. 

Jak to doopravdy bylo s napadením assassinského vyslance 

Gautierem de Mesnil? Odo de Saint-Amand se k odpovědnosti 

za tento skutek nikdy nechtěl znát. Ovšem vezmeme-li v úvahu 

závazek  poslušnosti,  který  platil  pro  všechny  řádové  rytíře, 

nezdá  se  být  pravděpodobné,  že  by  Gautier  jednal  z  vlastní 

iniciativy.  Dobový  kronikář  Vilém  z  Tyru  tvrdí,  že  motivem 

byla opět chamtivost: Templáři nechtěli přijít o roční daň dvou 

tisíc  byzantiů;  kdyby  assassinové  přijali  křest,  nebyl  by  k 

takové  dani  žádný  důvod.  Pozdější  kronikář  Walter  Map 

vyslovil domněnku,  že  případný  mír  by  znamenal  konec  řádu, 

protože  by  pominuly  důvody  jeho  existence.  Zabili  tedy 

assassinského vyslance, „protože jinak (jak říkají někteří) by se 

zánikem náboženství nevěřících zavládla v celé zemi jednota a 

mír“.191 

Současní  historikové192  však  namítají,  že  templáři  krátce 

předtím  obdrželi  významný  dar  od  saského  vévody  Jindřicha 

Lva a neměli tedy zapotřebí se stavět proti králi pro pouhé dva 

tisíce  byzantiů.  Pravděpodobnější  je,  že  jako  blízcí  sousedé 

assassinů  dospěli  k  názoru,  že  se  Amaury  nechal  ošálit.  A 

nebyli sami, kdo assassinům  nedůvěřoval. Po  Amauryho smrti 
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se  regentem  Jeruzalémského  království  stal  tripolský  hrabě 

Raymond  III.,  jehož  otce  assassinové  zavraždili.  Jednání  se 

Sinaném  nebyla  obnovena  a  o  jeho  přestupu  na  křesťanskou 

víru už nepadlo ani slovo. 
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8. 


Saladin 

V  roce  1174  zemřel  jeruzalémský  král  Amaury  i  mocný 

vládce  Aleppa  Núr  ad-Dín.  Amaury  zemřel  v  osmatřiceti 

letech.  Každé  srovnání  s  jeho  bratrem  Balduinem  III.  vždy 

vyznělo  v  Amauryho  neprospěch;  bezvýslednými  taženími  do 

Egypta  jenom  vyčerpal  síly  svého  království.  Jeho  strategie, 

jejímž  cílem  bylo  zabezpečit  křesťanské  státy  v  Sýrii  a 

Palestině,  spočívala  ve  spojenectví  s  Byzancí.  To  se  mu 

podařilo  zajistit  sňatkem  své  sestřenice  Marie  Antiochijské  s 

císařem  Manuelem.  On  sám  si  vzal  císařovu  dceru,  také 

jménem  Maria,  s  níž  měl  jedinou  dceru  Isabellu.  Svou  úctu  a 

obdiv  vůči  byzantské  říši  dal  jasně  najevo  po  návratu  z 

Carihradu  krátce  před  smrtí,  když  na  svém  dvoře  zavedl 

obřadní roucha, jaká viděl na císařském dvoře. 

Zásada,  že  trůn  přechází  do  rukou  pravoplatného  dědice, 

byla  již  v zámořských  křesťanských  státech  nezpochybnitelná, 

a tak  po  Amaurym  nastoupil  jeho  syn  z prvního  manželství (s 

Agnes  de  Courtenay),  Balduin  IV.  Bylo  mu  třináct  let  a  trpěl malomocenstvím  -  podle  některých  duchovních  to  byl  boží 

trest  za  to,  že  se  Amaury  oženil  se  sestřenicí.  Než  Balduin 

dosáhl  plnoletosti,  vládl  za  něho  jako  regent  tripolský  hrabě 

Raymond III. 

Co se týče  dědictví  po  Núr  ad-Dínovi, tam  byla situace  na 

první  pohled  mnohem  méně  jasná.  Jeho  syn  a  dědic  Málik  al-

Sálik  Ismaíl  měl  teprve  jedenáct  let  a  místodržící  Damašku, 
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Aleppa,  Mosulu  a  Káhiry  se  mezi  sebou  svářili  o  regentství. 

Núr  ad-Dín  však  tím,  jak  prosadil  svou  autoritu  v  různých 

emirátech,  jejichž  vládci  se  předtím  neustále  sápali  jeden  na 

druhého, prokázal, že je možné, aby muslimové proti Frankům 

postupovali  jednotně.  Této  politické  zásadě  navíc  dodal  i 

duchovní rozměr. Byl vždy střídmý, skromný, „s pravidelnými 

rysy  a  mírným,  zasmušilým  výrazem  ve  tváři“,1“  a  byl  také 

zbožný;  svůj  zápas  proti  západním  křesťanům  povýšil  na 

svatou válku -  džihád. 

Muž,  který  po  něm  převzal  tuto  úlohu  politického  i 

duchovního  vůdce,  nevzešel  z  jeho  rodu.  Stal  se  jím  kurdský 

hodnostář,  který  v  roce  1143  Núr  ad-Dínovu  otci  Zengímu 

zachránil život, když mu po porážce, již utrpěl v bitvě s vojsky 

bagdádského  chalířy,  pomohl  uprchnout  přes  řeku  Tigris. 

Tento  Najm  ad-Dín  a  jeho  bratr  Šírkúh  patřili  k  nejvěrnějším 

Núr ad-Dínovým  generálům  a  byl  to  právě  Širkúh, kdo  zmařil 

snahy krále  Amauryho  o  vytvoření  vazalského  státu v  Egyptě. 

Učinil  tak  prostřednictvím  svého  mladého,  energického 

synovce  Saláh  ad-Dína  Júsufa,  známějšího  pod  jménem 

Saladin. Fátimovskému chalífátu v Káhiře Saladin zasadil ránu 

z  milosti  a  egyptští  muslimové  se  z  duchovního  hlediska  stali podřízenými  bagdádského  chalífy.  Potom  se  v  Egyptě  chopil 

vlády  a  vládl  zcela  nezávisle  na  pánovi  svého  otce,  Núr  ad-

Dínovi; někdy konal dokonce i proti jeho vůli. 

Za svého života i po smrti  byl Saladin  muslimy i křesťany 

uctíván  jako  vzor  odvahy  a  velkodušnosti.  Až  do  Evropy 

dolehly zvěsti o  jeho zdvořilosti a  shovívavosti. Jak obdaroval 

křesťanské  zajatce  kožišinami,  aby  v  damašském  vězení 

netrpěli zimou,  jak  v roce 1183 při obléhání  hradu Kerak, kde 

se  právě  slavila  svatba  Humíředa  z  Toronu  s  princeznou 

Isabellou,  přikázal,  aby  válečné  praky  nestřílely  na  věž,  kde 

probíhaly  oslavy.  Tyto  příběhy  byly  o  to  působivější,  že 
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evropští  křesťané  až  dosud  své  nevěřící  nepřátele  spíše 

démonizovali. 

Saladin však  nebyl  jen zbožným, skromným, velkodušným 

a  milosrdným  člověkem,  ale  i  chytrým  politikem  a  schopným 

vojevůdcem.  Je  popisován  jako  muž  menší  postavy  s  kulatým 

obličejem,  černými  vlasy  a  tmavýma  očima.  Jako  většina 

příslušníků  muslimské  elity  byl  gramotný,  kultivovaný  a 

zručný v boji mečem i kopím. V mladém věku ho víc zajímalo 

náboženství  než  boj  a  není  pochyb  o  tom,  že  do  války  proti 

křesťanům  ho  hnal  především  náboženský  zápal  -  nejen 

poznání, k němuž dospěli jeho předchůdci Zengí a Núr ad-Dín, 

totiž že i nesourodá skupina islámských států může vystupovat 

jednotně, stane-li se jejich válka  džihddem. 

Nebylo  pro  něho  snadné  uchovat  si  v  širší  islámské 

komunitě  vysoký  morální  kredit,  protože  byl  povinován 

loajalitou  nejen  pánu  svého  otce,  Núr  ad--Dínovi,  nýbrž  i 

bagdádskému  chalífbvi.  Dokonce  i  poté,  co  prokázal  svou 

oddanost  islámu  tím,  že  sjednotil  znesvářené  muslimské  státy 

proti  zápaďanům,  ho  mnozí  považovali  za  usurpátora.  Také 

není  vyloučeno  -  jak  ještě  uvidíme  -,  že  jeho  slavná 

velkodušnost  byla  zčásti  dílem  vypočítavosti.  Jestliže  bylo 

politicky  nezbytné  zachovat  se  krutě,  byl  krutý:  v  Káhiře  dal ukřižovat šest svých šíitských protivníků a zajatce občas dával 

zmrzačit  anebo  popravit.  Rytířské  zásady  íránských  šlechticů 

sice respektoval a obdivoval a ve styku s křesťanskými knížaty 

a králi  nešetřil zdvořilostí, ale  vůči rytířským řádům pociťoval 

nepřekonatelnou nenávist. 

Po  Núr  ad-Dínově  smrti  Saladinovi  odpůrci,  ve  snaze 

zabránit  mu  v  dosažení  absolutní  moci,  uzavřeli  taktické 

spojenectví  se  zapadaný.  Aleppský  místodržící  přesvědčil 

tripolského  hraběte  Raymonda,  který  vládl  za  krále  Balduina 

IV.  jako  regent,  aby  podnikl  diverzní  útok  na  město  Homs  a 
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oplátkou se uvolil přijmout výkupné za křesťanské zajatce. Byl 

mezi  nimi  i  onen  francouzský  parvenu,  rytíř, který  se  oženil  s antiochijskou princeznou Constancí, Renaud de Chátillon. Jeho 

cena byla stanovena na sto dvacet tisíc zlatých dinárů. 

Kdyby  měl  hrabě  Raymond  možnost  nahlédnout  do 

budoucnosti,  jistě  by  se  rozhodl  ponechat  zlotřilého  rytíře  v 

aleppském  sklepení.  Renaud  byl  nyní  knížetem  bez  knížectví: 

jeho  žena  zemřela  dva  roky  poté,  co  její  krásný  manžel  upadl do  zajetí  -  možná  jí  to  zlomilo  srdce.  V  Antiochii  nyní  vládl Bohemund  III.,  syn  Constance  a  jejího  prvního  manžela, 

Raymonda  z  Poitiers.  Renauda  však  již  nebylo  možno 

považovat  za  obyčejného  námezdného  rytíře,  jímž  kdysi  byl. 

Jeho dcera Agnes se stala uherskou královnou a jeho nevlastní 

dcera  Maria  byla  byzantskou  císařovnou.  Oženili  ho  tedy  s 

nejbohatší  dědičkou  v  království,  Stefanií  z  Milly,  díky  níž  se stal vládcem Hebronu a Zajordánska. 

V  důsledku  Núr  ad-Dínova  skonu  a  následujících  zmatků 

ustal  vytrvalý  tlak,  jemuž  až  dosud  museli  z  této  strany  čelit seídžučtí Turci. Roku 1176 jejich sultán Arslan III. vytáhl proti 

Byzanci.  Císař  Manuel  se  mu  postavil  v  čele  armády,  kterou 

však  Turci  v  bitvě  u  Myriokefala  zničili.  Tato  porážka  byla 

stejnou pohromou  jako porážka u Manzikertu v roce 1071, jež 

vedla k vyhlášení první křížové výpravy. Turci dobyli Anatolii 

už  navždy  a  s  ní  byzantská  říše  přišla  o  možnost  jakkoli 

ovlivňovat  dění  v  Sýrii.  Frankové  nyní  byli  odkázáni  jen sami 

na sebe. 

Situaci, 

ještě 

zhoršily 

rozbroje 

v 

Jeruzalémě. 

Malomocenstvím  trpící  král  Balduin  IV.  byl  sice  trpělivý  a 

vytrvalý  mladík,  ale  nikoli  silný  vůdce.  Tripolský  hrabě 

Raymond  III.,  který  jako  jeho  nejbližší  příbuzný  zastával  po 

dobu  Balduinovy  nezletilosti  úřad  regenta,  byl  zkušený, 

opatrný muž. Po letech strávených v muslimském zajetí uměl  i 
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arabsky  a  dobře  se  vyznal  v  psychologii  nepřítele.  Měl  sice 

podporu  významných  jeruzalémských  rodin  i  rytířů  řádu  sv. 

Jana,  ale  templáři  se  stavěli  proti  němu,  stejně  jako  nově 

příchozí  Evropané  v  čele  s  Renaudem  de  Chátillon. Ten prahl 

po boji a po dobývání nových území. 

Hodně se sice mluvilo o tom, že ze západu má přijít pomoc 

v podobě nové křížové  výpravy -  vést  ji  měli francouzský král 

Ludvík VII. a anglický panovník  Jindřich II., který  se oženil  s 

bývalou  Ludvíkovou  manželkou  Eleonorou  Akvitánskou  -, 

avšak  jediným  vládcem,  který  se  v  Palestině  objevil,  byl 

řlanderský  hrabě  Filip, a ten neustále opakoval, že přišel  jako 

poutník, nikoli jako křižák. 

Saladin  využil  nejednoty  svých  nepřátel  a  převedl  své 

vojsko  přes  Sinajskou  poušť  k  templářské  pevnosti  v  Gáze. 

Templáři  tam  soustředili  síly  potřebné  k  obraně,  ale  Saladin 

Gázu  obešel  a  oblehl  Aškalón.  Balduin  IV.  už  dosáhl 

plnoletosti  a  sebral  vojsko,  aby  obležené  město  vyprostil. 

Dorazil tam  ještě  před  Saladinem,  a  ten,  když  si  uvědomil,  že Jeruzalém  zůstal  bez  obrany,  ponechal  na  místě  jen  menší 

oddíl,  aby  Balduina  zdržel,  a  vyrazil  ke  Svatému  městu. 

Balduin  pochopil,  že  se  nechal  přelstít,  povolal  z  Gázy 

templáře,  odpoutal  se  od  Aškalónu  a  pětadvacátého  listopadu 

se  střetl  s  egyptskou  armádou  u  Montgisardu.  Podařilo  se  jim 

Saladina  překvapit  a  jeho  vojsko  rozprášili.  Saladin  uprchl  do Egypta. 

Bylo  to  vskutku  triumfální  vítězství  a  Frankové  po  něm 

možná  začali  přeceňovat  své  síly.  Franští  kronikáři  sice 

uvádějí,  že  v  bitvě  vojsku  velel  Balduin,  avšak  podle 

muslimských  dějepisců  armádu  vedl  Renaud  de  Chátillon.195 

Pravděpodobně  se  bil  velmi  hrdinně  a  vítězství  mu  jen dodalo 

na prestiži. 

Králi  Balduinovi  se  po  tomto  vítězství  nedostávalo  lidí,  a 
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rozhodl se proto posílit svou hranici  s Damaškem zbudováním 

nového hradu  na  řece  Jordánu,  v  místě  zvaném  Jákobův  brod. 

Právě tam Jákob údajně zápasil  s andělem,  jak se píše v knize 

Genesis.  Hrad  měl  znamenitou  strategickou  polohu  -  stál  u 

silnice  spojující  Damašek  s  pobřežím  a  ovládal  úrodnou 

banyaskou  pláň,  jež  až  dosud  byla  přístupná  muslimům  i 

křesťanům.  Saladin  se  domníval,  že  podle  jeho  dohody  s 

králem  Balduinem  tato  pláň  zůstane  demilitarizovanou  zónou. 

Balduin  však  podlehl  silnému  nátlaku  templářů  a  dal  hrad 

vystavět  v  době,  kdy  se  Saladin  musel  zabývat  problémy  ve 

vlastní  rodině.  V  létě  1179  Saladin  hrad  oblehl  a  desátého 

června se hrabě Raymond a templáři se Saladinovým vojskem 

utkali.  Templáři  vyrazili  k  prudkému  útoku,  ale  byli  odraženi. 

Ti, jimž se podařilo překročit řeku Litani,* se uchýlili do velké 

pevnosti  Beaufortu,  ale  ke  ztrátám,  jež  Frankové  utrpěli, 

přibylo i několik padlých templářských rytířů a mezi zajatci byl 

také velmistr řádu Odo de Saint--Amand. 

Odo v  zajetí  zemřel  v  následujícím  roce poté, co z hrdosti 

odmítl  nechat  se  vyměnit  za  muslimského  zajatce.  Kronikář 

Vilém  z  Tyru,  jehož  bratr  byl  v  této  bitvě  zabit,  odsoudil 

Odonovu  aroganci,  která  nyní  byla  mezi  templáři  běžným 

jevem:  Jeho  činy  mu  „diktovala  pýcha,  které  měl  na 

rozdávání“;  byl  to  „zbytečný  člověk,  pyšný,  arogantní,  plný 

hněvu  až  po  nozdry;  nebál  se  boha  a  nevěděl,  co  je  úcta  k 

člověku“.196  V  každém  případě  to  byl  rytíř,  který  si  udělal 

jméno  ve  světském  prostředí,  a  do  řádu  zřejmě  nevstoupil 

proto,  že  by  toužil  po  zbožném  životě,  ale  vnímal  svůj  krok 

jenom  jako  další  postup  v  horních  patrech  laické  křesťanské 

administrativy. 

Nevíme,  jak  dalece  templářská  kapitula uvěřila, že  se  Odo 

rozhodl  vstoupit  do  řádu  z  upřímných  zbožných  pohnutek; 



* V dnešním Libanonu;  pozn.  překl. 
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když  ho  zvolila,  snad  jen  považovala  za  výhodu  jmenovat 

velmistrem  významnou  osobnost.  Avšak  možná  právě  s 

ohledem  na  zkušenosti  s  Odonem  de  Saint-Amand  se  nyní 

rytíři  rozhodli  ustanovit  jeho  nástupcem  člověka,  který  vyrostl v  osobnost  během  své  služby  v  řádu,  Arnolda  z  Torroji, 

dřívějšího mistra Provence a Španělska. 

Arnold  z  Torroji  využil  dvouletého  příměří,  na  němž  se 

dohodli  král  Balduin  IV.  se  Saladinem  -  vynutilo  si  je  sucho, jež  hrozilo  přerůst  v  hladomor  -,  a  odplul  do  Evropy  s 

velmistrem  řádu  johanitů  Rogerem  des  Moulins  a  s  novým 

jeruzalémským  patriarchou  Heracliem.  Cestovali  do  Itálie, 

Francie  a  Anglie  vyžádat  si  pomoc.  Heraclius,  téměř 

negramotný  kněz  z  Auvergne,  byl  milencem  královy  matky, 

královny  Agnes;  díky  jejímu  vlivu  se  stal  caesarejským 

arcibiskupem  a  později  i  patriarchou  v  Jeruzalémě.  Jeho 

současná  milenka,  Paschia  de  Riveri,  známá  jako   Madame   de la   Patriarchesse*,  byla  ženou  obchodníka  s  látkami  z Nábulusu. 

V  Londýně  Heraclius  vysvětil  nový  kostel  v  templářském 

areálu  západně  od  města.  Tato  navoněná  a  šperky  ověšená 

postava na rytíře nezapůsobila příliš dobrým dojmem a někteří 

z  nich  si  začali  klást  otázku,  zda  jsou  na  tom  jejich  bratři  na východě  opravdu  tak  špatně.  V  Anglii  však  právě  templářský 

řád těžil z velevýznamné události anglických dějin - roku 1170 

byl  zavražděn  arcibiskup  z  Canterbury,  Thomas  Beckett. 

Čtyřem  normanským  rytířům,  kteří  ho  zavraždili,  bylo  jako 

pokání  uloženo  sloužit  čtrnáct  let  v  řadách  templářů  ve  Svaté zemi.  Král  Jindřich  II.,  který  vraždu  nepřímo  podnítil,  učinil veřejné  pokání  v  canterburské  katedrále  a  navíc  slíbil 

templářům  peněžitý  dar,  který  by  jim  umožnil  po  celý  rok 

udržovat  ve  zbrani  na  dvě  stě  rytířů.  V  rámci  svého  pokání  se 



* Paní patriarška;  pozn.  překl 
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Jindřich také roku  1172  v  Avranches  zapřísáhl,  že  sám  přijme 

kříž. Další události  mu sice znemožnily této přísaze dostát, ale 

ve své poslední vůli odkázal dvacet tisíc marek na financování 

nové křížové výpravy - pět tisíc templářům, pět tisíc johanitům, 

dalších  pět  tisíc  oběma  řádům  dohromady  a  konečně  pět  tisíc 

pro  „různé  náboženské  instituce,  pro  malomocné  a  pro 

poustevníky ve Svaté zemi“.197 

Velmistr templářského řádu Arnold z Torroji onemocněl ve 

Veroně  a  třicátého  září  1184  tam  zemřel. Templářská  kapitula 

v  Jeruzalémě  zvolila  na  jeho  místo  rytíře  vlámského  nebo 

možná  anglo-normanského  původu,  Gérarda  z  Ridefortu.  Jak 

se zdá, Gérard byl typickým příkladem rytíře, který vstoupil do 

řádu,  protože  neměl  po  ruce  nic  lepšího.  Do  Svaté  země 

přicestoval  počátkem  sedmdesátých  let  dvanáctého  století  a 

vstoupil  do  služeb  tripolského  hraběte  Raymonda  III.  Podle 

dobových kronik  mu Raymond  slíbil, že mu svěří ve  své zemi 

léno,  jakmile  se  nějaké  uvolní.  Roku  1180  zemřel  Guillaume 

Dorel,  pán  z  Botronu,  a  odkázal  své  léno  dceři  Lucii. 

Raymond,  jehož  možná  tížily  dluhy,  ustoupil  od  slibu  daného 

Gérardovi a Lucii  „prodal“  pisánskému  kupci Plivanovi, který 

svou nevěstu musel vyvážit zlatem. Vynesla Raymondovi deset 

tisíc  byzantiů,  což  znamená,  že  vážila  asi  čtyřiašedesát 

kilogramů.“8 

Gérard tak přišel o všechny  vyhlídky a rozhodl se vstoupit 

mezi templáře. Říká se, že právě tehdy vážně onemocněl, kvůli 

nemoci  pozbyl  všech  iluzí  o  světském  životě  a  soustředil  se 

pouze na úvahy o onom světě. Ani tato náhle získaná zbožnost 

v něm však neutlumila pocit ponížení rytíře, před kterým dostal 

přednost  obyčejný  kupec,  a  tuto  křivdu  Raymondovi  nikdy 

neodpustil. V době, kdy zemřel Arnold z Torroji, zastával úřad 

senešala v Jeruzalémském království. 

V  březnu  1185  konečně  zemřel  mladý,  leprou  stížený  král 
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Balduin  IV.  Nahradil  ho  jeho  sedmiletý  synovec  Balduin  V, 

syn  královy  sestry  Sibyly  a  jejího  prvního  manžela  Viléma  z 

Montferratu.  Raymond  z  Tripolisu,  který  té  době  byl 

Balduinovým  prvním  ministrem,  se  nyní  stal regentem  a  vládl 

za  Balduina  V.  Z  moci  svého  úřadu  sjednal  se  Saladinem 

čtyřleté  příměří.  Mladý  král  však  již  rok  nato  zemřel  bez 

přirozeného  dědice  a  Raymond  prakticky  pozbyl  veškeré 

autority. 

Podle  závěti  Balduina  IV.  měli  o  nástupnictví  rozhodnout 

papež,  císař  a  králové  Anglie  a  Francie.  Osud  zápaďanů  ve 

Svaté  zemi  však  opět  ovlivnily  ženské  city.  Princezna  Sibyla, 

matka  zesnulého  krále,  byla  nyní  provdána  za  francouzského 

rytíře  Guye  z  Lausignanu.  Její  první  manžel  Vilém  z 

Montferratu,  kterého  z  Evropy  přivezli  jako  budoucího  krále, 

zemřel v roce 1177 na malárii. 

Pátrání  v  evropských  královských  rodech  žádného 

následníka  neobjevilo.  Sibyla  kdysi  nějaký  čas  uvažovala  o 

sňatku  s  místním  šlechticem  Balianem  z  Ibelinů.  Avšak 

konetábl Jeruzalémského království Amaury de Lusignan, jenž 

býval  milencem  Sibyliny  matky  Agnes,  měl  mladšího  bratra 

jménem Guy. Sibyla se doslechla o jeho přitažlivosti a pozvala 

ho  z  Evropy  do  Palestiny.  Zalíbil  se  jí  natolik,  že  začala 

přemlouvat  svého  bratra,  krále  Balduina  IV.,  aby  jí  dovolil  se za  něho  provdat.  Král  se  tomu  bránil,  protože  si  uvědomoval, 

že  tento  slabý,  neschopný  hraběcí  synek  se  za  příštího  vládce jeho  království  nehodí,  ale  matka  i  sestra  ho  tak  dlouho 

zpracovávaly,  až  nakonec  svolil.  Byli  oddáni  o  Velikonocích 

roku 1180. 

Nyní,  po  šesti  letech,  měly  plány  obou  žen  přinést  ovoce. 

Sibyla sezvala do Jeruzaléma své stoupence a další z bývalých 

milenců  její  matky,  patriarcha  Heraclius,  jí  vložil  na  hlavu 

korunu  královny.  Velmistr  řádu  johanitů,  který  společně  s 
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templářským  velmistrem  měl  v  držení  klíče  od  pokladnice  s 

korunovačními klenoty, odmítl klíče vydat a raději je vyhodil z 

okna.  Sebral  je  však  Gérard  z  Ridefortu,  významný  Sibylin  a 

Guyův  stoupenec.  Sibyla  hned  po  své  korunovaci  vložila 

druhou  korunu  na  hlavu  svého  manžela  Guye.  „Gérard  z 

Ridefortu  v  tu  chvíli  nahlas  vykřikl,  že  tato  korunovace  mu 

splatila Botronskou svatbu.“„9 

Puč královny Sibyly byl triumfem jestřábů nad holubicemi, 

v  čele  s  Raymondem  z  Tripolisu.  Umírněná  strana  se  mohla 

postavit  na  odpor  -  patřili  k  ní  všichni  královi  vazalové  s 

výjimkou  Renauda  de  Chátillon.  Guyem  z  Lusignanu  všichni 

pohrdali.  Raymond  navrhoval,  aby  svěřili  korunu  princezně 

Isabelie,  třináctileté  dceři  krále  Amauryho,  která  se  krátce 

předtím provdala za osmnáctiletého Humfreda z Toronu. Právě 

při jejich svatbě byl hrad Kerak obklíčen Saladinovým vojskem 

a  Saladin  zakázal,  aby  praky  střílely  na  věž,  kde  probíhala 

slavnost. Dostalo se mu odměny v podobě svatebních pokrmů, 

které  muslimskému  vojevůdci  dala  poslat  Humfredova  matka. 

Obleženým  nakonec  pomohl  osobně  král  Balduin  IV.,  jenž  se 

na  místo  dal  dopravit  na  nosítkách.  Humfredovi  však  zřejmě 

tato těžká zkušenost pocuchala nervy; byl to „výjimečně krásný 

a  vzdělaný  mládenec,  jehož  záliby  by  slušely  spíš  dívce,  než 

muži“.200  Když  nyní  Raymond  navrhl,  aby  se  stal  králem, 

odebral  se  pokradmu  do  Jeruzaléma  složit  poklonu Guyovi  de 

Lusignan.  Převrat  byl  dokonán  a  všechna  šlechta,  kromě 

Raymonda z Tripolisu a Baliana z Ibelinů, se podřídila. 

Jednomu  z  hlavních  strůjců  korunovace,  Renaudovi  de 

Chátillon, už tedy nic nebránilo v uskutečnění jeho agresivních 

záměrů.  Zajordánsko,  které  získal  sňatkem,  sahalo  až  k 

Akabskému zálivu, vedly skrze ně karavanní cesty z Egypta do 

Sýrie  a  Saladinova  území  rozdělovalo  ve  dví.  V  roce  1180 

podnikl  odvážnou  válečnou  výpravu,  kterou  muslimský  svět 
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přijal jako nejstrašnější urážku. Dal postavit galéry rozložitelné 

na  části;  nejprve  je  vyzkoušel  v  Mrtvém  moři  a  poté  byly 

spuštěny  na  hladinu  Akabského  zálivu.  Loďstvo  vplulo  do 

Rudého  moře,  plenilo  přístavy  na  pobřeží  Egypta  i  Arabského 

poloostrova,  napadalo  obchodní  lodě  a  dokonce  i  plavidla  s 

poutníky, směřujícími do Mekky. Přistálo v přístavu al-Rábigh 

a skupina útočníků se vypravila do samotné Mekky s úmyslem 

ukrást tělo proroka Muhammada. Vojsko vyslané Saladinovým 

bratrem  Malíkem  z  Egypta  však  nájezdníky  porazilo;  ti,  kdo 

porážku přežili, byli později popraveni v Mekce nebo v Káhiře. 

Ať  už  tato  teroristická  akce  byla  Renaudovou  soukromou 

iniciativou  anebo  „nejodvážnější  součástí  společného  plánu, 

jejž se zúčastnily všechny síly království“,201 Saladin, těšící se 

autoritě  ochránce  svatých  míst  v  Arábii,  se  od  této  doby  na 

Renauda  zaměřil.  Po  nástupu  krále  Guye  na trůn Renaud  ještě 

znásobil  svá  provinění,  když  zajal  velkou  muslimskou 

karavanu,  mířící  z  Egypta  do  Sýrie,  a  pobil  ozbrojený 

doprovod,  složený  z  egyptských  vojáků.  To  znamenalo 

porušení příměří a Saladin se dožadoval náhrady škod - nejprve 

u  Renauda, který  však  jeho  vyslance  odmítl přijmout, a pak  u 

krále  Guye.  Ten  sice  Renaudovi  přikázal,  ať  zaplatí,  ale  nijak na splnění tohoto příkazu netrval. Koneckonců vděčil za trůn z 

velké části právě Renaudovi. 

Renaudovi  nepřátelé  označili  jeho  útok  na  karavanu  za 

sprostý  loupeživý  nájezd  a  dokonce  i  jeho  obhájci  shledávají 

tento  čin  „záhadným“202  a  dohadují  se,  že  Renaud  snad  z 

přítomnosti  egyptských  vojáků  usoudil,  že  příměří  porušil 

Saladin. Ať už pohnutky jeho činu byly jakékoli, nevyhnutelně 

se schylovalo k válce, a to v době, kdy mezi křesťanskými státy 

zavládly  hluboké  rozpory.  Do  konfliktu  se  dostaly  zájmy  již 

usedlých  šlechticů,  kteří  si  chtěli  podržet  svá  panství,  a  nově příchozích  rytířů,  doufajících,  že  získají  majetek  v  nových 
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výbojích.  Navíc  zuřily  spory  mezi  křesťany,  usilujícími  o 

mírové soužití s muslimskými sousedy, a těmi, pro něž jakákoli 

dohoda  s  nevěřícími  znamenala  zradu  křesťanstva.  Dokonce  i 

pro  současníky  bylo  někdy  těžké  rozlišit,  kdo  patří  ke  které  z těchto dvou skupin. V případě Raymonda z Tripolisu však jeho 

plynná  arabština  a  zájem  o  studium  islámských  textů 

vyvolávaly  u  mnohých  podezření,  že  není  křesťanství  oddán 

zcela bez výhrad. 

Raymond,  jako  by  chtěl  tato  podezření  potvrdit,  navázal 

kontakt  se  Saladinem  a  požádal  ho  o  pomoc  proti  Guyovi  z 

Lusignanu.  To  znamenalo  mnohem  víc,  než  požádat  o  pouhé 

příměří  -  byla  to  očividná  kolaborace  s  nepřítelem.  Aby  se 

novému  spojenci  zavděčil,  dovolil  Raymond  průjezd  svým 

územím oddílu egyptské jízdy, vedené Saladinovým synem al-

Afdálem, který  měl  za  úkol  provést  průzkum  v  Galileji. Podle 

dohody  se  Egypťané  měli  chovat  mírumilovně  a  projet 

hrabstvím  za  jediný  den.  Raymondovi  poddaní  byli  s  tímto 

ujednáním seznámeni a v pevnosti La Fěve se o něm doslechlo 

i  poselstvo  krále  Guye,  vyslané  k  Raymondovi,  aby  s  ním 

projednalo  podmínky  usmíření.  S  poselstvem  cestovali  také 

velmistři řádů templářů a johanitů. 

Gérard  z  Ridefortu  okamžitě  povolal  z  blízkých  hradů 

devadesát templářských rytířů a rozjel se do Nazaretu, kde se k 

němu připojilo dalších čtyřicet světských rytířů. Za Nazaretem 

objevili  muslimský  oddíl,  který  právě  napájel  koně  u 

Cressonských  pramenů.  Když  velmistr  johanitů  Roger  des 

Moulins  uviděl,  jak  je  nepřítel  silný,  doporučil  ústup  a 

templářský  maršál  Jakub  de  Mailly  s  ním  souhlasil.  To  však 

rozzuřilo  Gérarda  z  Ridefortu.  Obvinil  kolegu  velmistra  ze 

zbabělosti  a  Maillymu  se  posmíval,  že  má  příliš  rád  svou 

světlovlasou  hlavu  a  bojí  se,  „že  o  ni  přijde“.  Maršál 

odpověděl:  „Padnu  v  boji  jako  statečný  muž. To vy  uprchnete 
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jako  zrádce.“  Smíšený  rytířský  sbor  tedy  udeřil  na  Egypťany, 

ale  s  katastrofálním  výsledkem.  Jakub  de  Mailly  i  Roger  des 

Moulins padli a zahynuli také skoro všichni templáři, až  na tři 

muže. Jedním z  nich  byl  i  velmistr Gérard z Ridefortu. Světští 

rytíři padli do zajetí a s nimi i někteří křesťané z Nazaretu, kteří 

vyšli z města s nadějí, že na ně zbude nějaká kořist. 

Jediné,  co  tato  pohroma  zápaďanům  přinesla,  bylo,  že  se 

Raymond z Tripolisu zastyděl za své jednání, zrušil smlouvu se 

Saladinem  a  usmířil  se  s  králem  Guyem.  Armády  ze  všech 

Saladinových držav - Aleppa, Mosulu, Damašku a Egypta - se 

shromažďovaly  za  Jordánem  u  al-Aštaiy;  bylo  to  největší 

vojsko, jakému kdy velel. Král Guy vyhlásil  levée  en  masse* a svolal  všechny  křesťanské  jednotky  do  Akkonu.  Za  pětatřicet 

tisíc  marek  z  fondu  spravovaného  rytířskými  řády,  jenž  měl 

původně  sloužit  k  financování  zamýšlené  křížové  výpravy 

anglického  krále  Jindřicha  II.,  najal  král  žoldnéře  a  vystrojil křesťanské vojsko. Koncem června měl král Guy k dispozici již 

dvacet  tisíc  vojáků,  z  toho  dvanáct  tisíc  jízdních.  Byli  mezi nimi  prakticky  všichni  bojeschopní  muži,  dobrovolníci  i 

žoldnéři, z celého Zámoří. Křesťanská města i pevnosti zůstaly 

bez obránců. 

Prvního  července  překročil  Saladin  s  třiceti  tisíci  pěšími 

vojáky  a  dvanácti  tisíci  jezdci  řeku  Jordán  u  Sennabry,  poblíž jihozápadního  cípu  Genezaretského  jezera.  Potom  své  síly 

rozdělil.  Polovina  se  vydala  do  kopců  na  západě  a  druhá 

polovina pochodovala po břehu jezera k Tiberiadě. Po krátkém 

boji  město  padlo,  ale  Eschiva,  hraběnka  z  Tripolisu,  ještě 

bránila  citadelu  a  uvědomila  o  svém  obtížném  postavení 

manžela Raymonda, který dlel s králem Guyem v Akkonu. 

Nerozhodný  Guy  naslouchal  rozporuplným  radám  jestřábů 

a  umírněných.  Raymond,  který  ještě  netušil,  v  jaké  situaci  se 



* Všeobecnou mobilizaci;  pozn.  překl. 
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nachází jeho žena, radil k opatrnosti. Tvrdil, že Saladin nemůže 

dlouho udržovat tak obrovské vojsko na  vyprahlém venkově  v 

nejparnějším  létě.  Renaud  de  Chátillon  a  Gérard  de  Ridefort 

navrhovali  okamžitý  útok  s  cílem  osvobodit  Tiberiadu. 

Raymonda  nařkli  ze  zbabělosti  a  připomněli  jeho  minulou 

dohodu  se  Saladinem.  Jako  vždy  předtím,  ani  teď  král  Guy 

nedokázal  zamítnout  rady  dvou  mužů,  kteří  mu  nejvíce 

napomohli  k  trůnu.  Vydal  křesťanskému  vojsku  rozkaz  k 

pochodu na Tiberiadu. Armáda se druhého července odpoledne 

utábořila  u  Sephorie,  na  strategicky  výhodném  místě  s 

dostatkem vody i píce pro koně. 

Tam je zastihl posel z Tiberiady a informoval je o útrapách 

Raymondovy  ženy.  její  synové,  kteří  se  tažení  zúčastnili  se 

svým  otcem,  prosili  krále  Guye,  ať  jí  spěchá  na  pomoc,  ale 

Raymond,  stejně  jako  předtím,  tvrdil,  že  opustit  současné 

postavení  by  bylo  bláznovstvím.  Pro  dobro  křesťanského 

království byl ochoten obětovat město i svou ženu. 

Král  a  jeho  rádci  Raymondovu  radu  přijali.  Když  se  však 

odebrali  na  lůžko,  Gérard  z  Ridefortu  se  vrátil  do  králova 

stanu. Jak  může král Guy důvěřovat takovému zrádci,  naléhal. 

Taková  pohana  -  nechat  město  svému  osudu,  když  jsou  tak 

blízko. Prohlašoval, že templáři  by raději odložili bílé pláště  a 

rozprodali a zastavili všechen svůj majetek, než by ztratili tuto 

příležitost pomstít své bratry, padlé u Cressonských pramenů. 

Král  Guy  nedokázal  Gérardovi  z  Ridefordu  odporovat  a 

přikázal, aby se vojsko za úsvitu dalo na pochod. Táhli severní 

trasou přes vyprahlou vrchovinu směrem k Tiberiadě. Cestou je 

neustále  znepokojovali  muslimští  lučištníci,  brzy  je  začala 

trápit i žízeň, až konečně dorazili do vesnice Lubiya. Tam král 

vyslechl žádost templářů, kteří táhli se zadním vojem, aby se tu 

utábořili  na  noc,  a  souhlasil.  Hrabě  Raymond,  jedoucí  v  čele 

předvoje,  byl  zděšen.  „Ach  bože,  to  je  konec  války.  Jsme 
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mrtvi. S královstvím je konec.“ 

Studna  v  Lubiyi  byla  vyschlá.  Armáda  se  utábořila  na 

bezvodé  planině  nad  vesnicí  Hattínem,  kde  na  ni  čekalo 

Saladinovo  vojsko.  Během  noci  se  muslimové  přiblížili. 

Všichni  vojáci,  kteří  se  vydali  hledat  vodu,  byli  polapeni  a 

zabiti.  Muslimové  zapálili  houští,  pokrývající  celé  návrší,  a 

mírný větřík zanesl kouř do křesťanského ležení. 

Za  svítání  zavelel  Saladin  k  útoku.  Křesťanská  pěchota, 

kterou  už  žízeň,  vedro  a  kouř  připravily  o  rozum,  se  pokusila prorazit  muslimskou  falangu  a  dostat  se  k  jezeru.  Všichni 

vojáci  padli  nebo  byli  zajati.  Nad  nimi  stojící  obrnění  rytíři znovu  a  znovu  odráželi  útoky  muslimské  jízdy,  ale  i  oni  byli zesláblí žízní a po každém útoku se jejich počet zmenšil. Hrabě 

Raymond se svými rytíři se vyřítil proti muslimského šiku a ten 

se znenadání  otevřel  a  nechal  je  projet.  Protože se  už nemohli 

vrátit zpátky ke  svému  vojsku,  uprchlí  do Tripolisu.  Zbývající 

rytíři  za  nimi  vytvořili  kruh  kolem  krále  a  podnikli  bezpočet výpadů  proti  Saladinovým  mužům.  Byl  s  nimi  i  biskup  z 

Akkonu,  který  s  sebou  vzal  vzácnou  relikvii  -  dřevo  pravého 

kříže.  Když  byl  zabit,  padl  kříž  do  rukou  nepřítele.  Bylo  po bitvě. Král Guy s rytíři, kteří zůstali  naživu, padli vyčerpáním, 

nikoli  pod  ranami  meče.  Nejvýznamnější  zajatce  pňvedli  do 

stanu  jejich  přemožitele  Saladina  -  byli  mezi  nimi  král  Guy, 

jeho  bratr  Amaury,  Renaud  de  Chátillon  a  mladý  Humfred  z 

Toronu. Se svou pověstnou vybranou zdvořilostí nabídl Saladin 

králi  pohár  růžové  vody,  ochlazené  ledem  z  vrcholku  pohon 

Hebron.  Když  se  král  napil,  podal  sklenici  Renaudovi  de 

Chátillon,  ale  dřív,  než  Renaud  stačil  uhasit  žízeň,  mu  byl 

pohár  odebrán.  Podle  arabských  zákonů  pohostinnosti  je život 

každého zajatce, který dostane najíst či napít, nedotknutelný. 

Saladin pak Renaudovi připomněl všechny jeho zločiny a v 

souladu  s  Muhammadovým  učením  mu  dal  na  vybranou:  buď 
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přestoupí na islám, anebo zemře. Renaud se mu vysmál do očí 

a opáčil, že by se spíš Saladin měl stát křesťanem. „Uvěříš-li v 

Něho, vyhneš  se trestu věčného zatracení, který tě jinak určitě 

nemine.“203 Na ta slova  vytasil Saladin šavli a uťal Renaudovi 

hlavu. 

Životy  krále  Guye  a  jeho  světských  šlechticů  byly  v 

bezpečí.  „Král  krále  nezabíjí,“  poznamenal  Saladin,  „avšak 

proradnost tohoto muže zašla příliš daleko.“ Zajatce dal odvést 

do  Damašku  s  tím,  že  jim  nikdo  nesmí  ublížit.  Taková 

shovívavost  se  však  nevztahovala  na  řádové  rytíře.  „Zbavím 

zemi  tohoto  nečistého  plemene,“  oznámil  Saladin  svému 

kancléři  a  tajemníkovi,  Imádu  ad-Dínovi.  Každého  vojáka, 

který  zajal  příslušníka  řádu,  odměnil  padesáti  dináry  a  dal 

všechny  řádové  rytíře  popravit.  O  dovolení  zutínat  jim  hlavy 

prosili  Saladina  vykladači  Koránu,  islámští  asketové  i  súfijští mystici.  Jenom  Gérard  z  Ridefortu,  templářský  velmistr,  byl 

poslán do zajetí. Ostatní rytíři, stejně jako Renaud de Chátillon, 

dostali na vybranou smrt nebo zřeknutí se víry. Po celou noc se 

za  divokého  křiku  svých  katanů  připravovali  na  svůj  osud. 

Nikdo  z  nich  se  Krista  neodřekl.  Za  svítání  nadšení  súfijci 

postínali dvě stě třicet templářů a johanitů. 

Po  Hattínu  se  zdálo,  že  je  osud  křesťanů  ve  Svaté  zemi 

zpečetěn.  Levée   en   masse  odvedlo  posádky  ze  všech  měst  a hradů v rukou zápaďanů a dvaapadesát z nich se po Saladinově 

vítězství  vzdalo  nebo  bylo  dobyto.  Tripolské  hraběnce  bylo 

dovoleno  odejít  z  Tiberiady  a  Jocelin  de  Courtenay,  původně 

jeden  z  jestřábů,  vydal  desátého  července  Akko  bez  boje.  V 

Aškalónu  vyzkoušel  Saladin  hodnotu  svých  vzácných  zajatců, 

když  k  bránám  města  přivedl  krále  Guye  s  Gérardem  z 

Ridefortu.  Král  přikázal  obráncům,  aby  se  vzdali.  Odpověděly 

mu  však  jen  nadávky  a  při  následujícím  obléhání padli dva  ze 

Saladinových emírů.  O  konečném  výsledku  však  nemohlo  být 
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pochyb a čtvrtého září se Aškalón vzdal. Templářská posádka v 

Gáze, vázaná slibem poslušnosti, se vzdala na příkaz velmistra 

Gérarda z Ridefortu. 

Nyní  se  Saladin  soustředil  na  hlavní  koňst,  město 

Jeruzalém.  Tam  organizovali  obranu  královna  Sibyla, 

patriarcha Heraclius a Balian z Ibelinů. Ve 

městě  zůstaly  zcela  nedostatečné  síly.  Byli  tam  jen  dva 

rytíři  a  Balian  z  Ibelinů  musel  rytířskými  povinnostmi  poctít 

třicet  neženatých  mužů  z  řad  místního  měšťanstva.204  Město 

bylo  přeplněné  uprchlíky,  většinou  ženami  a  dětmi,  a  na 

loajalitu  Syřanů  a  ortodoxních  křesťanů  nemohli  zapadané 

spoléhat.  I  zde,  jakmile  začalo  obléhání,  nebylo  o  konečném 

výsledku  pochyb.  Avšak  hrozba,  že  obránci  srovnají  se  zemí 

Skalní dóm a celé  město zapálí, přinutila Saladina vyjednávat. 

Za obyvatelstvo města žádal výkupné sto tisíc dinárů, jenže tak 

velkou  sumu  neměli  obránci  k  dispozici.  Byla  tedy  stanovena 

cena deseti dinárů za muže, pět za každou ženu a jeden dinár za 

dítě a z veřejných fondů bylo vyplaceno třicet tisíc dinárů za ty, 

kdo  na  zaplacení  výkupného  neměli.  Druhého  října  1187  -  ve 

výroční  den  Prorokova  nanebevstoupení  z  Chrámové  hory  - 

Saladin  triumfálně  vstoupil  do  města.  K  poraženým  se  choval 

velkomyslně.  Kronikáři  nejvíce  kritizují  patriarchu  Heraclia  a 

řádové  rytíře,  zejména  templáře,  kteří  se  odmídi  vzdát  svých 

pokladů a jen váhavě vydali zbytek peněz od Jindřicha II., aby 

chudší křesťany uchránili před otroctvím. Chrám nyní přešel do 

Saladinových  rukou  a  templáři  museli  opustit  své  sídlo  v 

mešitě  al-Aksá.  Saladin  přikázal  vykropit  mešitu  růžovou 

vodou  a  instalovat  v  ní  kazatelnu,  kterou  v  předtuše  tohoto 

triumfu  dal  vyrobit  již  Núr  ad-Dín.  Chrám Svatého  hrobu  sice 

zůstal  v  rukou  ortodoxních  křesťanů  a  Jakobi  tů,  ale  ze 

Skalního  dómu  byl  sňat  kříž  a  dva  dny  vláčen  po  městě; 

nadšení muslimové do něj po celou cestu bušili holemi. 
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Saladin  se  k  západním  křesťanům  zachoval  tak 

velkomyslně  jistě  i  proto,  že  to  odpovídalo  jeho  velkodušné 

povaze,  ale  také  z  vypočítavosti.  V  al-Harávího  vojenském 

pojednání  Rozmluvy  o  válečné  strategii, které napsal  na žádost Saladinova  syna  al-Málika  anebo  možná  na  pokyn  samého 

Saladina,  autor  uvádí,  že  „laskavé  zacházení  s  nebojujícím 

obyvatelstvem  může  zapůsobit  jako  projev  síly  a  pomoci 

zastrašit  nepřítele...“.  Dalším  projevem  síly  bylo  velkorysé 

svolení, aby se posádky dobytých měst přesunuly do Tyru nebo 

jiných  íránských  center;  sultán  dával  najevo,  že  se  svých 

poražených  nepřátel  nemá proč obávat.205 Frankové  se chovali 

opovrženíhodným  způsobem  -“byli  nezodpovědní, bezohlední, 

svárliví a chamtiví... pořád se jen starali o hodnostní rozdíly a o 

vzájemné  postavení  králů  a  šlechticů“.  Al-Haráví  odsuzuje 

křesťanské  duchovenstvo  za  to,  jak  ochotně  rušilo  platnost 

slibů,  daných  Saladinovi,  avšak  zachmuřeně  uznává  kvality 

rytířských  řádů  a  varuje  Saladina,  aby  se  „měl  na  pozoru  před mnichy [z řádu johanitů a templářů]... protože skrze ně nemůže 

dojít  svého  cíle;  jsou  zapáleni  jen  pro  víru  a  nestarají  se  o světské záležitosti“. 

Měl  al-Haráví  ve  svých  předpokladech  pravdu?  Není 

pochyb  o  tom,  že  velkorysé  podmínky  při  kapitulaci 

Jeruzaléma posílily Saladinovu prestiž a současně oslabily vůli 

některých křesťanů k dalšímu odporu. Avšak to, jak zacházel s 

řádovými  rytíři,  templáře  a  johanity  jen  zatvrdilo  v  jejich 

vzdoru.  Velká  pevnost  Kerak,  kde  se  v  roce  1183  za 

Saladinova  bombardování  konala  královská  svatba,  se 

vyhladovělá  vzdala  až  po  víc  než  ročním  obléhání.  Stejně 

dopadl i Montreal. Po měsíčním bombardování vydali templáři 

Safed  a  johanité  svůj  hrad  Belvoir.  Přesto  některá  želízka  v 

ohni  ještě  zůstávala.  Johanité  si  udrželi  svůj  Krak  des 

Chevaliers  a  Chastel  Blanc.  Templáři  vydali  hrad  Gaston  v 
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Amanské  marce,  ale  la  Roche  Gulliaume  si  podrželi,  a  ačkoli 

nepřítel  dobyl  město  Tortosu,  tamní  citadelu  se  podařilo 

ubránit. 

Toto vše, spolu s pobřežními městy Antiochií, Tripolisem a 

Tyrem,  zůstalo  v  rukou  křesťanů.  Do  antiochijského  přístavu 

vplulo  sicilské  loďstvo  a  přivezlo  posily  Bohemundově 

posádce,  zatímco  v  Tyru  se  situace  změnila  po  příchodu 

křižáckého vojska, vedeného německým knížetem Konrádem z 

Montferratu,  který  se  ujal  velení  obrany  města.  Jeho  lodě 

porazily  egyptskou  flotilu  a  prvního  ledna  1188  Saladin  od 

obléhání města upustil. 

V červnu téhož roku Saladin propustil ze zajetí krále Guye, 

který  mu  dal  své  slovo,  že  z  království  odjede.  Duchovenstvo 

krále  ujistilo,  že  slib,  daný  nevěřícímu  pod  nátlakem,  nemá 

žádnou  platnost,  a  tak  Guy  shromáždil  vojsko  z  rytířů,  kteří 

byli  také  vykoupeni  nebo  propuštěni  ze  zajetí,  a  pochodoval  s ním do Tyru. Konrád z Montferratu ho odmítl vpustit do města. 

Podle jeho mínění Guy svou porážkou pozbyl práva na korunu. 

Po  několikaměsíčním  čekání  za  hradbami  města  si  Guy 

uvědomil,  že  buď  musí  ze  Svaté  země  odejít,  anebo  vykonat 

nějaký výjimečně odvážný čin, chce-li se znovu chopit moci. 

S  nezvyklou  rozhodností  tedy  v  srpnu  1189  vytáhl  do 

Akkonu, který se po Hattínu  vzdal Saladinovi, a  město oblehl. 

Spolu  s  ním  se  obléhání  účastnil  i  Gérard  z  Ridefortu  a  jeho templářští  rytíři.  Přestože  se  v  okolí  stále  ještě  zdržovalo 

Sal^dinovo  vojsko,  podařilo  se  Guyovi  obklíčit  město,  které 

jeho útokům odolávalo, řetězem opevněných šancí. Je to jediný 

případ za  bojů  v Sýrii  ve dvanáctém  století, kdy  se útočníkům 

podařilo  úspěšně  pokračovat  v  obléhání  velké  pevnosti, 

přestože  je  neustále  obtěžovalo  nepřátelské  vojsko,  které 

současně pomáhalo obleženým.206 Smělost plánu dává tušit, že 

u jeho zrodu stál Gérard.207 Pověst impulzivního velmistra řádu 
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poněkud  napravila  skutečnost,  že  padl  při  obléhání  města 

čtvrtého října 1189. 
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9. 

Richard Lví srdce 

Zprávy  o  pohromách  ve  Svaté  zemi  přinesli  papeži 

Urbanovi III., který tehdy dlel ve Veroně, řádoví rytíři. Byli to 

templáři  a  doručili  mu  dopis  od  bratra  Terence,  komandéra 

řádu  ve  Svaté  zemi,  jednoho  z  mála,  jimž  se  podařilo 

vyváznout  z  bitvy  u  Hattínu.  Papeže  i  celou  kurii  jeho  zpráva šokovala.  Nikdo  v  Evropě  si  nedovedl  takový  neúspěch 

představit,  a  tak  okamžitě  všichni  usoudili,  že  opustil-li  bůh svůj  lid,  učinil  tak  pro  jeho  hříchy.  Mnich  Petr  z  Blois,  který právě  byl  hostem  papežské  kurie,  ve  svém  dopise  anglickému 

králi  Jindřichovi  II.  vylíčil,  jak  se  „kardinálové  s  papežovým souhlasem  jeden  druhému  zapřísahali,  že  se  zřeknou  všeho 

bohatství  a  přepychu  a  začnou  šířit  Kristovo  učení  nejen 

slovem,  ale  i  činem  a  osobním  příkladem“.208  Papež  Urban, 

zlomený smutkem, zanedlouho nato zemřel. 

Když  v  létě  roku  1187  přicestoval  do  Palerma  tyrský 

arcibiskup Josias (vyslali ho šlechtici ze Zámoří, aby na západě 

vyprosil  pomoc)  a  vylíčil  sicilskému  králi  Vilémovi  II.  celou 

katastrofu v plném rozsahu, král odhodil hedvábná roucha, oděl 

se do pytloviny a na čtyři dny se stáhl do ústraní ke kajícnému 

rozjímání.  Nástupcem  Urbana  III.  se  stal  postarší  Ital  Alberto de Mora, který přijal jméno Řehoř VIII. V roce 1187 vládl jen 

dva  měsíce,  ale  během  té  doby  sepsal  výmluvnou  výzvu  k 

znesvářeným  evropským  panovníkům.  Navrhl  jim,  aby  na 

sedm let uzavřeli příměří, a tak se uvolnili pro novou křížovou 
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výpravu.  Jeho  encyklika   Auditu   tremendi*  byla  „dojemným dokumentem,  mistrovským  kouskem  papežské  rétoriky“.209 

První okamžitá reakce přišla od sicilského krále Viléma, který 

vypravil  loďstvo  padesáti  galér  na  pomoc  antiochijskému 

knížectví. 

Vedle  tohoto  zbožného,  kajícného  přístupu,  jenž  nejlépe 

odpovídal  křižácké  teologii  Bernarda  z  Clairvaux,  myšlenka 

křížových  výprav  nyní  získala  i  nový,  rytířský  rozměr.  Slovo 

 crucesignata se stalo běžným pojmem nejen v řadách kléru, ale 

i mezi světskými rytíři a velmoži. Praporce a štíty nyní zdobila 

heraldická  znamení,  jež  za  časů  první  křížové  výpravy  byla 

neznámou  věcí,  a  účast  na  křižáckém  tažení  se  v  myslích 

evropských  šlechticů  stala  nejvyšším  důkazem  statečnosti  a 

ctnosti, rozhodujícím soubojem se silami zla, nejrytířštějším ze 

všech dobrodružství. Petr z Blois, který byl svědkem kajícného 

procitnutí  papežových  kardinálů  a  z  celého  srdce  souhlasil  se 

zbožnými  myšlenkami,  vyjádřenými  v  papežské  encyklice 

 Audita  tremendi, ve svém spise  Passio  Reginaldi** vylíčil život a  smrt  loupeživého  rytíře  Renauda  de  Chátillon,  kterého 

popisuje nejen jako mučedníka, ale dokonce jako světce.210 

Jedním  z  prvních  evropských  vladařů,  kteří  uposlechli 

papežské  výzvy,  byl  Richard,  hrabě  z  Poitou,  syn  anglického 

krále  Jindřicha  II.  a  Eleonory  Akvitánské.  Eleonořino 

manželství  s  francouzským  panovníkem  Ludvíkem  VII.  bylo 

prohlášeno za neplatné v roce 1152, tři roky po jejich návratu z 

druhé  křížové  výpravy,  jež  skončila  katastrofou. O osm týdnů 

později 

se 

tehdy 

třicetiletá 

Eleonora 

provdala 

za 

devatenáctiletého hraběte z Anjou, který po smrti svého děda v 

roce  1154  nastoupil  na  anglický  trůn  jako  Jindřich  II. 

Eleonořini  životopisci  ji  za  narychlo  uzavřený  druhý  sňatek 



* Slyšeli jsme strašlivé [zprávy];  pozn.  překl. 

** Renaudovo utrpení;  pozn.  překl. 
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kritizovali.  Jeden  z  nich,  Alfred  Richard,  míní,  že  už  prostě měla  dost  Ludvíkova  „téměř  zženštilého  půvabu“  a  „přála  si 

být  ovládána;  vulgárně  řečeno,  byla  z  těch  žen,  jimž  činí 

potěšení,  když  je  manžel  bije“.211  Dva  kronikáři  tvrdí,  že 

Eleonoru svedl nebo možná znásilnil již Jindřichův otec, hrabě 

Geoffrey z Anjou. Její sňatek s Jindřichem byl přesto zpočátku 

úspěšný,  alespoň  soudě  dle  počtu  dětí.  S  Ludvíkem  VII.  měla 

jen  dvě  dcery  (právě  proto,  že  nedokázala  dát  králi  mužského 

dědice,  se  královští  rádci  rozhodli  souhlasit  se  zrušením 

manželství),  ale  Jindřichovi  v  letech  1152-1167  porodila  pět 

synů a tři dcery. 

Třetím  synem  byl  Richard,  který  ve  svých  jedenácti  letech 

obdržel  v  léno  matčino  akvitánské  vévodství.  Richard  se  od 

mládí  účastnil  neustálých  válek  s  odbojnými  vazaly  a 

vybudoval si pověst tvrdého bojovníka a bezohledného vládce. 

Poté,  co  v  jedenadvaceti  letech  dobyl  údajně  nedobytnou 

pevnost  Taillebourg,  získal  i  reputaci  brilantního  stratéga  a 

velkého vojevůdce. 

Manželství  jeho  matky  Eleonory  s  Jindřichem  dlouho 

trpělo  Jindřichovými  nevěrami,  zejména  poměrem  s  jeho 

anglickou milenkou Rosamundou Cliffordovou. V roce 1173 se 

Eleonora  připojila  k  povstání  svých  synů  proti  jejich  otci. 

Povstání  skončilo  neúspěchem.  Synové  se  pokorně  podřídili 

otci  a  Eleonoru,  která  upadla  do  zajetí,  když  se  pokoušela 

uprchnout k bývalému  manželovi Ludvíku VIL, dopravili  zpět 

do Anglie a dalších patnáct let strávila ve vězení. 

Po  smrti  Richardova  staršího  bratra  Jindřicha  se  v  roce 

1183  Richard  stal  následníkem  anglického  trůnu  a  také 

dědicem  normandského  vévodství  a  anjouského  hrabství.  Král 

Jindřich  II.  však  Richarda  žádal,  aby  postoupil  Akvitánské 

vévodství  jeho  nejmladšímu  synu  Janovi.*  Richard  odmítl  a 



* Jan Bezzemek, vládl 1199-1216;  pozn.  překl. 
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obrátil  se  s  žádostí  o  pomoc  k  francouzskému  králi, 

následníkovi  Ludvíka  VIL,  Filipu  Augustovi,  který  byl  - 

alespoň 

teoreticky 

- 

svrchovaným 

panovníkem 

nad 

Richardovými  francouzskými  državami.  Politické  i  vojenské 

půtky  mezi  oběma  vladaři  -  kdysi  přáteli,  později  soupeři  a 

nakonec  nesmiřitelnými  nepřáteli  -  ukončila  zpráva  o  porážce 

zápaďanů u Hattínu a o pádu Jeruzaléma do rukou islámských 

vojsk. 

Richard  se  impulzivně  a  bez  otcova  souhlasu  rozhodl 

přijmout  kříž  v  nové  katedrále  v  Toursu,  na  stejném  místě, 

odkud  se  jeho  praděd  Fulko  z  Anjou  vydal  na  svatbu  s 

Melisendou, která mu přinesla jeruzalémský trůn. Filip August 

protestoval.  Richard  se  měl  oženit  s  jeho  sestrou  Alicí,  avšak když  vyslechl  výmluvné  kázání  tyrského  arcibiskupa,  rozhodl 

se  pro  kříž.  Jindřicha  II.,  který  se  již  dlouho  chystal  na 

křížovou výpravu  a poslal  do Jeruzalémského království velké 

částky peněz, Richard s Filipem donutili, aby se k nim připojil. 

Měli vyrazit o Velikonocích 1190 z Vézelay, avšak Jindřich II., 

dřív, než mohl splnit svůj slib, zemřel šestého července 1189. 

Richard  byl  nyní  nejen  vévodou  normandským  a 

akvitánským, ale i anglickým králem; měl k dispozici obrovské 

prostředky a své křížové tažení naplánoval velmi pečlivě. Mezi 

lidem  se  křížová  výprava  těšila  velké  podpoře  a  cisterciáci,  z nichž pocházel  i  canterburský arcibiskup  Balduin, podle vzoru 

Bernarda  z  Clairvaux  hlásali  svatou  válku.  Na  rozdíl  od  první křížové  výpravy  se  však  tentokrát  neobjevili žádní  „mlčenliví, 

tajemní  poustevníci,  kteří  by  chtěli  velitelům  mluvit  do 

vojenské  taktiky“.  I  duchovní,  „prosící  boha  o  pomoc... 

spoléhali  jen  na  vlastní  [církevní]  prostředky.“2’2  Papež 

vyhlásil  desetiprocentní  daň  ze  všech  příjmů  a  movitého 

majetku,  známou  jako  „Saladinův  desátek“.  I  když  nakonec 

křížová  výprava  závisela  výlučně  na  individuální  ochotě 
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každého  z  účastníků  riskovat  svůj  život  a  majetek na cestě  do 

Svaté  země,  „veškeré  snahy  o  posílení  svatého  zápalu  se  nyní 

odehrávaly na čistě oficiální úrovni“.213 

Příklad  anglického  krále  Richarda  a  francouzského 

panovníka  Filipa  Augusta  strhl  i  řadu  méně  významných 

velmožů, kteří se ještě před příjezdem obou monarchů do Svaté 

země připojili ke  křesťanům,  obléhajícím  Akko. Mnozí  z nich 

byli  potomky  účastníků  dřívějších  křížových  tažení  či 

příbuznými  šlechticů  ze  Zámoří  -  například  Jindřich  de 

Champagne,  vnuk  Eleonory  Akvitánské,  a  tedy  synovec 

anglického  i  francouzského  krále,  Theobald,  hrabě  z  Blois,  a 

Ralph, hrabě z Clermontu, hrabata z Baru, Brienne, Fontigny a 

Dreux, Štěpán ze Sancerre a Alain ze Saint-Valéry. Byli tu též 

Němci,  jako  durynský  markrabě  Ludvík,  mohutné  flotily  z 

Janova  a  Pisy,  Italové  z  Ravenny  v  čele  s  arcibiskupem 

Gérardem,  také  arcibiskupové  z  Messiny  a  Pisy  a  Balduin  z 

Canterbury  s  třemi  tisíci  Velšany.  Dále  biskupové  z 

Besanconu,  Blois  a  Toulu,  arcibiskup  z  Colchesteru  (ten 

později zahynul při útoku na Saladinův tábor), rytíři z Flander, 

Uher a Dánska a také oddíl z Londýna, který se - podobně jako 

jeho  předchůdci  za  druhé  křížové  výpravy  -  cestou  zdržel  v 

Portugalsku  a  pomohl  králi  Sanchovi  dobýt  na  Maurech 

pevnost Silves. 

V  Německu  i  sám  císař  Svaté  říše  římské  přijal  v  dubnu 

1189  kříž.  Byl  to  Fridrich  I.  Hohenštauf,  známý  jako 

Barbarossa  (Rudovous),  v  roce  1152  zvolený  německým 

králem a roku 1155 papežem  Adriánem korunovaný na císaře. 

Fridrich  byl  synem  švábského  vévody  a  dcery  vévody 

bavorského  a  jako  mladík  se  po  Konrádově  boku  zúčastnil 

druhé  křížové  výpravy,  jež  skončila  pohromou.  Jeho  vládu 

poznamenaly  nekonečné  půtky  mezi  císařstvím,  papežskou 

stolicí,  sicilským  královstvím,  Byzancí  a  -  novým  prvkem 
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dosavadních  mocenských  rovnic  -  mocnými  lombardskými 

městy v čele s Milánem. 

Fridrich,  nyní  ve  věku  šestašedesáti  let,  byl  hrdinskou 

postavou  s  velkým  osobním  kouzlem.  Kromě  toho,  že  v  něm 

nesnáze křesťanů ve Svaté zemi probudily touhu opět se chopit 

meče  v  boji  proti  nevěřícím,  se  jednalo  i  o  výzvu,  jíž  jako světský  vládce  křesťanského  světa  musel  uposlechnout  a 

podniknout  rázné  kroky.  Až  dosud  hráli  Němci  v  křížových 

výpravách  jen  druhořadou  úlohu.  Jen  málo  se  jich  v  Zámoří 

usadilo  trvale.  Nicméně,  Konrád  z  Montferratu  byl 

Barbarossovým  příbuzným  a  jeho  udatná  obrana  Tyru  učinila 

na císaře velký dojem. Fridrich nyní vyslal posla k Saladinovi s 

výzvou,  aby  vrátil  Palestinu  křesťanům.  Saladin  však  byl 

nanejvýš  ochoten  propustit  křesťanské  zajatce  a  křesťanské 

kláštery opět navrátit mnichům. 

S  tím  se  Barbarossa  nespokojil.  V  květnu  1189  vytáhl  z 

Řezná  v  čele  „největšího  vojska,  jaké  se  kdy  vydalo  na 

křížovou výpravu“.214 Fridrich se předem dohodl s příslušnými 

panovníky, že jeho vojsku dovolí projít přes svá území. Uhrami 

prošli bez  nesnází,  ale  jakmile  vstoupili  na území byzantského 

císařství, nastaly potíže. 

Vztahy mezi řeckými křesťany a jejich latinskými souvěrci 

prudce ochladiy po událostech v Cařihradu, od nichž v té době 

uplynulo  jenom  pět  let.  Nenávist  lidu  vůči  císařovně  Marii 

Antiochijské,  jež  vládla za svého syna,  mladého císaře Alexia, 

vyvolala  pogromy  namířené  proti  zápaďanům.  V  městě  jich 

žilo  na  osmdesát  tisíc.215  Rekové  napadali  muže,  ženy,  děti, 

staré  i  mladé,  zdravé  i  nemocné;  mnoho  jich  zabili  a  spálili jejich  domy  i  chrámy.  Rekové  zápaďany  tak  nenáviděli, že  po 

pádu  Jeruzaléma  byzantský  císař  Izák  Angelos  poslal 

Saladinovi blahopřejný list. 

Armáda  Fridricha  Barbarossy  však  byla  příliš  silná  na  to, 
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aby jí mohli klást odpor, a na jaře se bez potíží přepravila přes 

Bospor  a  vstoupila  na  území  ovládané  seldžuckými  Turky. 

Stejně  jako  v  případě  armád  císaře  Konráda  a  krále  Ludvíka 

VII.  před  čtyřiceti  lety,  i  tentokrát  nevůle  Řeků  ke  spolupráci, nepříznivé  podnebí  a  pochod  vyprahlým  krajem  způsobily 

Fridrichovým  vojům  těžké  ztráty  na  životech  -  mnoho  lidí 

zemřelo  žízní  a  hladem.  Osmnáctého  května  1190  narazili 

němečtí  křižáci  na  armádu  Saladinova  zetě  Má-likšáha.  Došlo 

k  bitvě,  Turci  utrpěli  zdrcující  porážku  a  křižáci  měli  volnou cestu.  Dál  postupovali  nikým  neobtěžováni  a  prošli  pohořím 

Taurus  na  seleukijskou  planinu.  Při  přechodu  přes  řeku  Salef 

císař Fridrich spadl do vody, těžká zbroj ho stáhla pod hladinu 

a on utonul. 

Bez  jeho  autority  se  armáda,  kterou  shromáždil,  začala 

rozpadat.  Jeho  syn,  švábský  vévoda  Fridrich,  pokračoval  s 

otcovým tělem do Antiochie, ale mnozí se vydali k přístavům v 

Kilikii  a  Sýrii  a  odtud  se  vrátili  domů.  Rozkládající  se 

Barbarossovo tělo bylo pochováno v antiochijské katedrále sv. 

Petra.  Některé  jeho  kosti,  uzavřené  v  sarkofágu,  s  sebou 

němečtí  křižáci  nesli  dál  v  naději,  že  je  dopraví až  do  chrámu Svatého hrobu v Jeruzalémě. Nakonec je však pohřbili v tyrské 

katedrále. 

Ke  zbytkům  Barbarossovy  armády  se  v  Palestině  připojily 

kontingenty  Ludvíka  Durynského  a  Leopolda  Rakouského, 

které  připluly  po  moři.  S  cílem  zajistit  péči  nemocným  a 

raněným  založila  v  Jeruzalémě  skupina  křižáků  z  Lúbecku  a 

Brém špitál Panny Marie, kolem nějž - podobně jako v případě 

špitálu  sv.  Jana  -  vznikl  rytířský  řád.  Jeho  příslušníci  přijali stejné  zásady  jako  templáři  a  tak  jako  oni  nosili  bílé  pláště, avšak  s  křížem  černé  -  nikoli  červené  -  barvy.  V  roce  1196 

papež  Celestýn  III.  schválil  založení  jejich  bratrstva,  a  to 

dostalo jméno řád německých rytířů. 
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Roku  1190,  právě  v  době,  kdy  se  ve  Svaté  zemi  začala 

shromažďovat  vojska  nové  křížové  výpravy,  nahradil  Guye  z 

Lusignanu  jakožto  titulárního  jeruzalémského  krále  Konrád  z 

Montferratu.  Přes  všechnu  odvahu,  již  prokázal  při  obléhání 

Akkonu,  které  se  stalo  ústředním  bodem  nového  křižáckého 

tažení,  mu  zámořští  velmoži  nikdy  neodpustili,  že  se  oženil  s královnou Sibylou, že se postavil do čela skupiny ambiciózních 

povýšenců  a  že  je  zavedl  do  porážky  u  Hattínu.  Jeho  dva 

největší  oblíbenci,  Renaud  de  Chátillon  a  Gérard  z  Ridefortu, 

byli  mrtvi  a  v  roce  1190  jeho  pozici  ještě  více  oslabila  smrt jeho ženy a jejich dvou dcer. 

Jediný  Guyův  nárok  na  korunu  pocházel  od  Sibyly  a  nyní 

přešel na její neteř Isabellu, dceru krále Amauryho I. Jak víme, 

Isabella se za obléhání Keraku Saladinovým vojskem provdala 

za  pohledného  Humfředa  z  Toronu,  ale  Humfred  si proti  sobě 

popudil šlechtu tím,  jak se podrobil Sibyle a Guyovi. Šlechtici 

tudíž rozhodli, že Isabellino manželství s Humfredem musí být 

zrušeno  -  protože  se  vdávala  jako  nezletilá  a  nemohla  se 

sňatkem  vyslovit  pravoplatný  souhlas  -,  a  chtěli  ji  provdat  za Konráda  z  Montferratu.  Princezna  byla  v  manželství  se  svým 

slabým  mužem  dokonale  spokojená,  ale  její  matka,  ovdovělá 

královna  Maria  Komnénovna,  praneteř  byzantského  císaře, 

pochopila,  že  to,  co  šlechta  požaduje,  je  jediným  možným 

politickým  řešením,  a  přesvědčila  dceru,  aby  na  jejich  návrh 

přistoupila.  Manželství  zrušil  papežský  legát  v  Akkonu, 

arcibiskup  pisánský,  a  Isabellu  s  Konrádem  sezdal  biskup  z 

Beauvais. 

Proti  svržení  krále  Guye  se  ostře  postavil  nejen  rod 

Lusignanů, ale  i  jejich  lenní pán  Richard, hrabě z Poitou, nyní 

anglický  král.  Canterburský  arcibiskup  Balduin,  jenž  byl 

přítomen  v  ležení  před  Akkonem,  nové  uspořádání  odsoudil, 

avšak  zemře!  několik  dnů  před  svatbou,  devatenáctého 
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listopadu 1190. Richard do Akkonu dorazil až dvacátého dubna 

a mezitím již bylo vše dokonáno. 

Král  Filip  August  se  na  místě  objevil  o  sedm  týdnů  dříve. 

Oba králové se vydali na cestu z Vézelay v červenci roku 1190. 

Filip  potom  se  svou  armádou  vyplul  z  Janova,  zatímco  na 

Richarda  čekalo  jeho  loďstvo  v  Marseille.  Oba  se  cestou 

zastavili na Apeninském poloostrově a pak strávili nějaký čas v 

Messině  u  sicilského  krále  Tankreda.  Spor  mezi  Richardem  a 

Tankredem  vedl k tomu, že oba  hosté dobyli  město Messinu  a 

pak se pohádali o rozdělení kořisti. Filipa také popudilo, že se 

Richard  nakonec  odmíd  oženit  s  jeho  sestrou  Alicí,  s  níž  byl zasnouben už řadu let. Richard však tvrdil, že ji svedl jeho otec 

Jindřich II. a dokonce s ní měl dítě. 

Filip  August  na  jaře  z  Messiny  odplul  a  po  klidné  cestě 

dorazil  do  Tyru.  Richardova  cesta  tak  přímočará  nebyla.  Jeho 

flotila  musela  přistát  na  Krétě  a  potom  ji  vichr  zavál  až  k ostrovu  Rhodos.  Jedna  z  jeho  lodí  ztroskotala  na  kyperském 

pobřeží.  Druhá,  na  níž  plula  jeho  snoubenka  Berengarie 

Navarská,  kterou  na  Sicílii  přivedla  Richardova  matka 

Eleonora Akvitánská  a  nyní  ji  doprovázela  jeho  sestra Johana, 

ovdovělá  královna  sicilská,  musela  vplout  do  kyperského 

přístavu Limassol. 

Samozvaný  vládce  Kypru,  Izák  Dukas  Komnénos, 

byzantský  princ,  který  se  vzbouřil  proti  císaři,  uzavřel  se 

Saladinem  spojenectví  a  křižáky,  ztroskotavší  u  jeho  břehů, 

zajal.  Johana  a  Berengarie  rozumně  odmítly  jeho  pozvání  na 

břeh.  Když za nimi  o týden  později  připlul  Richard  Lví srdce, 

požadoval  propuštění  zajatců,  a  protože  Izák  Dukas  jeho 

požadavky odmítl, připravil se k boji. Z Akkonu mu připlulo na 

pomoc  loďstvo  a  s  ním  i  Guy  z  Lusignanu,  princ  Lev  z 

arménské Kilikie, Bohemund z Antiochie, Humfred z Toronu a 

vedoucí  představitelé  templářského  řádu  v  Zámoří.  (Templáři 
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totiž  i  po  smrti  Gérarda  z  Ridefortu  podporovali  Guyovy 

nároky  na  trůn.  )  Richard  bleskovým  tažením  ostrov  dobyl. 

Izák  Dukas,  kterého  jeho  poddaní  neměli  příliš  v  lásce,  se 

zmohl jen na chabý odpor a brzy se anglickému králi vzdal pod 

podmínkou, že nebude vsazen do želez. Richard souhlasil a dal 

mu potom nasadit pouta ze stříbra. 

Toto  vítězství  přineslo  Richardovi  nesmírné  bohatství.  Ve 

dvou  pevnostech  na  ostrově  ponechal  anglickou  posádku, 

správu dobytého území svěřil dvěma anglickým místodržícím a 

vyplul do  Palestiny.  Přistál  nedaleko  Tyru,  ale  na  příkaz  krále Filipa  Augusta  a  Konráda  z  Montferratu  do  města  nebyl 

vpuštěn.  Odplul  tedy  k  Akkonu  a  osmého  června  přistál  jižně 

od  přístavu.  Jeho  příjezd  křižáky  povzbudil.  Filip  August  byl 

sice  inteligentní  a  velmi  se  zajímal  o  válečné  stroje,  ale  jeho posměvačné  způsoby  a  sklony  k  hypochondru  na  bojovníky 

nepůsobily  nijak  přitažlivým  dojmem.  Byl  také  chudší  než 

Richard,  který  pro  uskutečnění  křížové  výpravy  vyprázdnil 

všechny  pokladnice  v  Anglii  i  ve  svých  francouzských 

državách,  nemluvě  o  kořisti  z  Kypru.  S  ohledem  na  obrovské 

finanční zdroje, jež měl k dispozici, i na jeho pověst válečníka, 

bylo  rozhodnuto,  aby  se  Richard  stal  velitelem  křížového 

tažení. Templáři mezi sebe přijali jeho přítele a vazala Roberta 

de Sablé a zvolili ho velmistrem. 

Jedním  z  prvních  kroků  nového  velmistra  bylo,  že  od 

Richarda  za  sto  tisíc  byzantiů  odkoupil  Kypr.  Richard  dostal 

zprávy,  že  jeho  dva  správci  nejsou  schopni  udržet  řecké 

obyvatelstvo  pod  kontrolou.  Chtěl  se  zbavit  starostí  a  určitě 

věděl, že templáři, přes všechny ztráty utrpěné v nedávné době, 

jsou  ještě  stále  značně  bohatí.  Po  uzavření  dohody  Robert  de 

Sablé vyslal na ostrov dvacet rytířů s panoši a zbrojnoši, aby se 

tam ujali vlády. 

Hlavní  voj  templářů  však  zůstal  s  křižáckým  vojskem, 
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obléhajícím  Akko,  a  dvanáctého  července  se  muslimská 

posádka  vzdala  -  Saladinovi  se  nepodařilo  prolomit  obklíčení. 

Výkupné za životy obyvatel  města bylo stanoveno ve výši dvě 

stě tisíc byzantiů; kromě toho museli muslimové propustit 

patnáct  set  křesťanských  zajatců  a  vrátit  dřevo  svatého 

kříže. Do města vítězné křižáky přivedl Konrád z Montferratu. 

Král  Richard  se  nastěhoval  do  královského paláce  a král  Filip 

do  pevnosti,  kterou  dříve  obývali  templáři.  Rakouský  vévoda 

umístil  svůj  praporec  na  valech  vedle  korouhví  králů  Anglie  a Francie,  a  dal  tak  najevo,  že  si  činí  nárok  na  podíl  z  kořisti. 

Angličané  na  Richardův  příkaz  jeho  prapor  strhli  a  hodili  do 

hradního příkopu. Král Guy s Konrádem z Montferratu dospěli 

ke kompromisu: první bude panovat až do své smrti a druhý se 

stane  jeho  nástupcem.  O  všechny  výnosy  z  království  se  měli 

dělit. 

Poté, co Akko padlo do křesťanských rukou, někteří křižáci 

usoudili,  že  své  přísaze  dostáli,  a  vrátili  se  domů.  Leopold 

Rakouský  odjel  pár  dnů  po  ponížení,  jejž  se  mu  dostalo  od 

krále  Richarda.  Král  Filip  odcestoval  s  Konrádem  z 

Montferratu  do  Tyru  a  nastoupil  na  loď  do  Brindisi.  Neustále 

ho sužovala choroba a anglického krále  neměl rád. Ačkoli zde 

ponechal  větší  část  svého  vojska  pod  velením  burgundského 

vévody,  zámořské  šlechtice,  kteří  stáli  za  Konrádem,  jeho 

odjezd nepotěšil. 

Richard  Lví  srdce  se  tak  stal  nikým  nezpochybňovaným 

velitelem křižácké armády. Když došlo k průtahům při výměně 

zajatců  a  splácení  výkupného,  začal  být  netrpělivý.  Podle 

některých  zdrojů  Saladin  žádal,  aby  se  za  platnost  podmínek 

jeho  ujednání  s  Richardem  zaručili  i  templáři,  protože  věřil  - 

jakkoli  je  nenáviděl  -,  že  neporuší  dané  slovo.216  Templáři  si však  nebyli  příliš  jistí  Richardem  a  Saladinovi  požadovanou 

záruku  nedali.  Richarda  Saladinovo  zdržování  popudilo  a 
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osobně  se  postaral,  aby  všichni  muslimští  zajatci  byli 

popraveni. Jeho Angličané jich povraždili na sedmadvacet tisíc 

včetně žen a dětí. 

Muslimové  to  považovali  za  jasné  porušení  dohody  mezi 

Richardem  a  Saladinem;  franští  kronikáři  tento  čin  omlouvají 

jako  nezbytný,  dokonce  chvályhodný  a  zcela  v  souladu  s 

válečnými  zvyklostmi,  protože  Saladin  přece  po  bitvě  u 

Hattínu dal pobít všechny řádové rytíře. Než Richard sáhl k tak 

drastickému  opatření,  určitě  si  zajistil  souhlas  ostatních 

křesťanských  velmožů. Střežení  zajatců vázalo velké  množství 

křesťanských  vojáků  -  s  čímž  nepochybně  Saladin  počítal  -  a 

narušovalo tak další postup křížové výpravy. 

Když  se  křižácká  armáda  zbavila  zajatců  a  posílila 

opevnění v Akkonu, zamířila odtud po pobřežní silnici na jih, k 

městům  Haifě  a  Caesareji.  Jelikož  na  ně  neustále  dotírali 

Saladinovi  vojáci,  pohybovala  se  jízda  v  sevřeném  tvaru; 

templáři  vpředu  a  johanité  v  zadním  voji.  Křídlo  obrácené  k 

vnitrozemí  chránila  křesťanská  pěchota,  zvláště  Richardovi 

angličtí  lučištníci, a rytíři sami ochraňovali trén se zavazadly  - 

tím  byla  křesťanská  flotila,  která  s vojskem  držela  krok. 

Jakmile  se  křižáci  vynořili  z  Arsúfského  lesa  na  jih  od 

Caesareje,  Saladin  zavelel  k  mohutnému  útoku.  Byl  však 

odražen a přestože obě strany utrpěly  menší ztráty,  výsledkem 

byla Saladinova porážka - první porážka v otevřeném  střetnutí 

od jeho vítězství u Hattínu. 

Jakkoli  bylo  Saladinovo  vojsko  oslabeno  porážkou  i 

velkým  počtem  zběhů,  zničit  se  je  nepodařilo.  Richard  se 

svými  jednotkami  pochodoval  do  Jaffy  a  tam  dal  zdokonalit 

místní  opevnění.  Bylo  zřejmě,  že  jedna  ani  druhá  strana  není 

natolik  silná, aby  nepřítele dokázala rozdrtit, a  bylo tedy třeba 

vyřešit  konflikt  jednáním.  Rozhovorů  se  účastnil  Saladinův 

bratr  al-Adil.  Navzdory  masakru  v  Akkonu  choval  Saladin  k 
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anglickému  králi  hluboký  respekt.  Počáteční  zdvořilost 

přerostla  ve  sbratření.  Richard  dokonce  navrhl,  aby  se  al-Adil oženil  s  jeho  sestrou  Johanou  a  oba  společně  pak  vládli 

Palestině ze Svatého města, o něž by se dělila obě náboženství. 

Tímto  návrhem  však  jenom  Johanu  pohoršil  -  a  Saladin  jej 

vůbec nebral vážně. 

Po  Vánocích,  strávených  v  latrunském  klášteře  na  Judské 

vrchovině,  dovedl  Richard  své  vojsko  až  do  vzdálenosti 

dvanácti  mil  od  Jeruzaléma.  Křižáci,  kteří  přišli  z  Evropy, 

chtěli  Svaté  město  oblehnout,  ale  zámořská  šlechta  i  velmistři rytířských  řádů  nabádali  k  opatrnosti:  i  kdyby  se  podařilo 

Jeruzalém  dobýt,  jak  bude  možné  jej  udržet,  až  Richard  s 

křižáky  odejde?  Bez  předsunuté  obrany  mezi  Palestinou  a 

Sinajem by město bylo neustále vystaveno útokům z Egypta. 

Richard  se  vrátil  k  pobřeží  a  první  čtyři  měsíce  roku 1192 

věnoval  opevňování  Aškalónu.  Potom  se  přesunul  do  Gázy. 

Avšak  anglickému  králi  se  začalo  nedostávat  času.  Z  Anglie 

docházely  zneklidňující  zprávy  o  aktivitách  Filipa  Augusta  a 

Richardova  bratra  Jana.  Jednání  se  Saladinem  probíhala  v 

přátelském  duchu  a  zdálo  se,  že  konečná  dohoda  je  na  dosah. 

Richard  byl  také  odhodlán  nechat  po  sobě  v  Jeruzalémském 

království  nezpochybnitelného  nejvyššího  velitele.  Podporoval 

sice  nároky Guye  z  Lusignanu  na  královský  trůn, ale  nakonec 

přijal  jednohlasné  rozhodnutí  zámořské  šlechty,  že  králem  má 

být  Konrád  z  Montferratu.  Ten  však  byl  v  době,  kdy  se  již 

připravovala jeho korunovace, zavražděn v ulicích Akkonu. 

Vrahy  byli  assassinové,  vyslaní  Sinaném,  Starcem  z  hory. 

Není  jasné,  co  ho  k  tomuto  činu  vedlo.  Konrád  si  assassiny 

znepřátelil tím, že zajal loď s jejich nákladem a odmítl zaplatit 

náhradu  škody.  Podezření  však  padlo  i  na  krále  Richarda. 

Blízký  Konrádův  přítel,  biskup  z  Beauvais,  kterého  Konrád 

navštívil  krátce  před  smrtí,  byl  přesvědčen,  že  vrahy  zjednal 
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anglický král. Jiní namítali, že neodpovídá jeho povaze, aby se 

zbavil  nepřítele  tak  pokoutním  způsobem.  Výsledek  však  byl 

pro něho výhodný: dva dny po vraždě se vdova po Konrádovi, 

jedenadvacetiletá královna Isabella, zasnoubila s Richardovým 

synovcem Jindřichem ze Champagne. 

Konečné  dořešení  záležitostí  Zámoří  nyní  vyžadovalo  jen 

jediné - zbavit se Guye z Lusignanu. Se souhlasem Roberta de 

Sablé  bylo  rozhodnuto,  aby  náhradou  za  Jeruzalémské 

království  obdržel  Kypr.  Templáři  ve  snaze  ovládnout  ostrov 

neuspěli o nic lépe než Richardovi správci. Rytíři byli chamtiví 

a  neoblíbení  a  čtvrtého  dubna  1192  Řekové  oblehli  posádku 

Západoevropanů v Nikósii. Povstalce zlikvidoval jediný výpad 

obležených, ale bylo jasné, že tak slabá posádka nemůže udržet 

ostrov pod kontrolou. „K trvalému ovládnutí Kypru bylo třeba 

přivézt  na  ostrov  dostatečný  počet  lidí,  jejichž  zájem  by  se 

shodoval  se  zájmy  nových  vládců.“217  Ostrov  byl  tedy 

navrácen králi Richardovi a ten jej obratem ruky prodal Guyovi 

z Lusignanu za částku šedesád tisíc byzantiů, kterou mu dosud 

dlužili templáři. 

Potom  Richard,  netrpělivě  toužící  po  návratu  do  Evropy, 

vyvinul  nátlak  na  Saladina  a  snažil  se  ho  přinutit  k  dohodě. 

Jeho armáda dobyla hrad Daron jižně od Aškalónu, ale Saladin, 

zatímco se Richard zdržel  v  Akkonu,  napadl Jařřu a  během tří 

dnů  ji  dobyl.  Posádka  se  stáhla  do  citadely  a  málem  se  už 

vzdala,  když  se  objevilo  loďstvo  padesáti  pisánských  a 

janovských  galér,  s  nímž  připlul  král  Richard.  Král  skočil  do vody a  následován  jen osmdesáti rytíři,  čtyřmi sty lučištníky  a 

asi dvěma tisíci  italskými námořníky se probil ulicemi města a 

zahnal  Saladinovy  vojáky  na  útěk.  Dřív,  než  tento  malý  oddíl 

mohla  podpořit  hlavní  Richardova  armáda,  pochodující  po 

pobřeží,  Saladin  zahájil  protiútok.  Richard  však  dokázal 

brilantně  improvizovat  a  vojáci  pod  jeho  velením  odolávali 
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jednomu  útoku  muslimů  za  druhým.  „Saladin při  tom  pohledu 

pocítil hněvivý obdiv.“218 Když pod Richardem padl kůň, tento 

ideál  islámské  rytířskosti  poslal  anglickému  králi  darem  dva 

čerstvé hřebce. 

Díky  své  „osobní  statečnosti  i  skvělé taktice Richard bitvu 

vyhrál.  Oběma  vůdcům  však  bylo  jasné,  že  uvízli  ve  slepé 

uličce: nikdo z nich nebyl schopen protivníka zničit a oba měli 

naléhavé  důvody  k  rychlému  ukončení  konfliktu.  Richard  se 

potřeboval vrátit domů, aby si zabezpečil své evropské državy, 

zatímco  Saladin  čelil  věčně  stejným  nesnázím  s  udržováním 

velké  armády  v  poli.  Sice  se  mu  podařilo  vydobýt  si  jistý 

morální  status  jakožto  ochránce  islámu,  avšak  jeho  vojáky 

motivovala  spíše  touha  po  kořisti  získané  v  tomto  životě  než 

slibovaná  odměna  v  životě  příštím.  Jedině  kořist  jim  mohla 

vynahradit  nebezpečí  a  útrapy  vojenského  tažení,  a  bez 

vyhlídky na ni jen stěží odolávali touze po domově. 

Až dosud byl překážkou všech jednání Aškalón. Nyní však 

Richard  ustoupil.  Souhlasil  s  tím,  že  aškalónská  opevnění 

budou zbořena, a Saladin se na oplátku měl zaručit, že všechny 

přístavy  od  Antiochie  až  po  Jařfu  ponechá  v  rukou  křesťanů. 

Muslimové  i  křesťané  si  měli  vzájemně  umožnit  svobodu 

pohybu  po  svých  územích  a  křesťanským  poutníkům  nikdo 

neměl  bránit  v  návštěvě  Jeruzaléma  ani  jiných  míst, 

posvátných  pro  křesťany.  Balian  z  Ibe-linů,  Jindřich  ze 

Champagne  a  velmistři  templářů  i  johanitů  odpřísáhli,  že 

budou  Richardovým  jménem  zachovávat  příměří  po  dobu 

následujících pěti let. 

Mnozí  z  Richardových  souputníků  se  nyní  vydali  beze 

zbraně  na  pouť  do  Svatého  města.  Richard  ne.  Vrátil  se  do 

Akkonu, urovnal  tam  své  záležitosti  a  svou  manželku  a  sestru 

odeslal  lodí  do  Francie.  On  sám  vyplul  devátého  října;  strávil ve  Svaté  zemi  šestnáct  měsíců.  Bouře  však  přinutila  jeho  loď 
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změnit směr a nakonec musel přistát v byzantském přístavu na 

ostrově  Korfu.  Z  obavy,  že  by  ho  byzantský  císař  mohl 

zajmout,  Richard  vyplul  s  nějakými  piráty  do  Benátek. 

Přestrojil  se  za  templáře  a  v  jeho  doprovodu  cestovali  i  čtyři templářští rytíři. Volbu další cesty mu vnutily politické změny, 

k  nimž  došlo  za  jeho  nepřítomnosti,  zejména  válka  mezi  jeho 

tchánem  navarrským  králem  Sanchem  V.  a  toulouským 

hrabětem  Raymondem,  která  mu  znemožnila  přistát  v 

kterémkoli  z  jihofrancouzských  přístavů.  Blížila  se  zima  a 

dlouhá  plavba  Gibraltarským  průlivem  kolem  celého 

Pyrenejského  poloostrova  by  byla  příliš  riskantní.  Kdyby 

zamířil přes Itálii k hornímu toku Rýna, hrozilo mu zajetí  jeho 

nepřítelem, císařem Jindřichem IV. 

Cestou  do  Benátek  pirátská  loď  zakotvila  blízko  Aquileie 

na  severním  pobřeží  Jadranu.  Odtud  Richard  se  svými  druhy 

zamířil  přes  Alpy  na  sever;  vydávali  se  za  poutníky.  Avšak  v jednom 

vídeňském 

hostinci 

někdo 

Richarda 

poznal, 

pravděpodobně  podle  pohádkově  drahocenného  prstenu,  který 

nikdy  nesundával  z  prstu,  a  tak  padl  do  rukou  svého 

arcinepřítele,  rakouského  vévody  Leopolda.  Muž,  který  si 

koupil ostrov Kypr a opět jej  prodal,  se  nyní  sám stal zbožím. 

Leopold  ho  nejprve  uvěznil  na  hradě  Dúrrensteinu  a  pak  ho 

předal  svému  pánu,  císaři  Jindřichovi  IV.  Ten  jako  podmínku 

Richardova  propuštění  stanovil,  že  se  Richard  musí  stát 

císařským vazalem a zaplatit výkupné sto padesát tisíc marek. 

Zatímco  Richarda  uvěznili,  jeho  obdivovaný  protivník 

Saladin  zemřel.  Stejně  tak  skonal  i  jeho  přítel  a  bývalý  vazal, templářský  velmistr  Robert  de  Sablé.  Král  Filip  August  s 

Richardovým  bratrem  Janem  naléhali  na  císaře,  ať  Richarda 

nepropouští,* ale Richard - zdvořilý,  veselý, téměř jako by své 



*  Dokonce  nabídli  císaři  osmdesát  tisíc  marek,  ponechá-li  Richarda  ve vězení; viz W. S. Churchill, Dějiny anglicky mluvících národů;  pozn.  překl. 
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ponížení  nebral  na  vědomí  -  si  získal  přízeň  velmožů  na 

císařském dvoře. 

V  únoru  1194  byl  propuštěn.  Složil  požadovaný  slib  a 

zaplatil  větší  část  výkupného  -  což  svědčí  o  tom,  jak  bohatou zemí tehdy  byla  Anglie.  Když  setu  novinu doslechl  král  Filip, 

napsal Janovi: „Pozor, ďábel na svobodě.“ 

V  Anglii  zůstal  Richard  jenom  měsíc  a  pak  se  vrátil  do 

Normandie.  Příštích  pět  let  neustále  bojoval  se  vzpurnými 

vazaly a francouzským králem Filipem Augustem. V roce 1199 

při  obléhání  hradu  Chálus,  patřícího  jednomu  z  jeho  vazalů, 

vikomtovi  z  Limoges,  ho  do  ramene  zasáhla  střela  z  kuše,  a 

toto zranění se mu stalo osudným. K jeho lůžku povolali matku 

Eleonoru  a  Richard  šestého  dubna,  poté,  co  se  vyzpovídal  ze 

svých hříchů a přijal svátost posledního pomazání, zemřel. 

V  následujících 

stoletích 

byl 

Richard 

Lví 

srdce 

připomínán  jako  vzor  rytířství  a  stal  se  protagonistou  mnoha 

exotických  a  nepravděpodobných  legend.  Všechny  odrážejí 

předsudky  své  doby.  „Kdyby  odvaha  byla  jen  divokou,  bru 

tální  statečností,“  napsal  Gibbon,  „patřil  by  Richard 

Plantagenet  k největším  hrdinům  své  doby.“  Rada  historiků 

uvěřila  i  nejnovějšímu  mýtu,  podle  nějž  byl  Richard 

homosexuál,  přestože  nejstarší  zmínka  o  této  věci  pochází 

z roku  1948,  a  je  tedy  zřejmě  falešná.  Soudobí  dějepisci  mu 

naopak vyčítají nezřízenou touhu po ženách - „posílal si pro ně 

dokonce,  i  když  se  ocitl  na  smrtelném  loži,  navzdory  radám 

svého lékaře.“219 

Závažnějšího  rázu  jsou  ty  kritické  připomínky  na 

Richardovu  adresu,  jež  mu  vyčítají  nepříznivý  dopad  jeho 

zahraničních  dobrodružství  na  dění  v  Anglii.  „Není  pochyb  o 

tom,  že  bojovat  o  Jeruzalém  byl  velký  a  záslužný  skutek,“ 

napsal  H.  E.  Marshall  ve  svém  díle   Historie   našeho   ostrova, určeném  školní  mládeži.  „Oč  lepší  by  však  bylo,  kdyby  se 
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snažil  v  míru  vládnout  své  zemi  a  starat  se  o  štěstí  svého 

lidu.“220 

Nejnovější 

pohled 

na 

věc 

však 

Richarda 

ospravedlňuje:  jeho  odpovědnost  sahala  daleko  za  hranice 

Anglie,  která  mu  působila  ze  všech  jeho  držav  nejméně 

problémů.  Liboval  si  sice  ve  válečných  dobrodružstvích  - 

stejně  jako  jiní  rytíři  té  doby  -,  ale  „určitě  nebyl  jen 

bojechtivým  hrubcem  na  královském  trůně,  který  by  miloval 

válku  pro  ni  samu  a  neustále  myslel  na  nové  výboje.  Jako 

vladař jen inteligentně využíval svých válečnických schopností 

při  prosazováni  široce  koncipovaných  zájmů anjouského rodu, 

jehož  byl  čelným  představitelem.“221  Ve  světle  pozdějších 

událostí  se  sice  může  zdát,  že  jeho  zápas  s  kapetovskou 

dynastií  o  dědictví  na  francouzském  území  byl  předem 

ztracenou záležitostí, ale v jeho době to tak nevypadalo. 

Současníci  Richardovi  ze  všeho  nejvíc  vyčítali  to,  jak 

lehkovážně  nasazoval  svůj  život  v  boji.  Dokonce  i  jeho 

nepřátelé  Saracéni  považovali  za  bláznovství,  že  tak  nadaný 

vojevůdce  riskuje  život  v  bitvě.  Protože  byl  nejen  smělým, 

impulzivním válečníkem, nýbrž i géniem plánování a logistiky. 

Právě  jeho  smělost  ho  předčasně  stála  život.  To  však  určitě 

nezlehčuje  velikost  jeho  činů.  Současný  historik  John 

Gillingham  dospěl  k  závěru,  že  „jako  politik,  správce  a 

válečník - zkrátka jako král - patří k nejvýznamnějším vládcům 

v  evropských  dějinách“.  V  podstatě  se  shoduje  s  míněním 

muslimského  kronikáře  Ibn  Athíra,  který o Richardovi  napsal, 

že pro svou „odvahu, chytrost, energii a trpělivost byl jedním z 

nejpozoruhodnějších vládců své doby“.222 
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10. 

Vnitřní nepřátelé 

Jeden z příběhů, jež se později vyprávěly o Richardu Lvím 

srdci,  popisoval  krále,  jak  na  smrtelné  posteli  s  humorem 

rozdílel  své  hlavní  nectnosti.  Lakotu  odkázal  cisterciákům, 

lásku k přepychu žebravým bratřím a svou pýchu templářským 

rytířům.223  Z  hříšné  pýchy  obvinil  templáře  i  Richardův 

současník,  papež  Inocenc  III.,  jeden  z  nejvýznamnějších 

nositelů papežské tiáry v dvoutisíciletých dějinách církve. 

Inocenc  byl  synem  hraběte  ze  Segni,  a  tudíž  příslušníkem 

římského  patricijského  rodu  Scottiů,  z  nějž  vzešlo  v 

jedenáctém  a  dvanáctém  století  několik  papežů:  Inocencův 

strýc,  papež  Klement  III.,  ho  v  roce  1190 učinil  kardinálem,  a papeži se později stali také jeho synovec a prasynovec. On sám 

byl  do  nejvyššího  úřadu  zvolen  v  mladém  věku  sedmatřiceti 

let.  I  když  není  vyloučeno,  že  za  svůj  rychlý  postup  vděčil 

korupci, neznamená to, že nebyl  pro tuto funkci tím nejlepším 

možným  kandidátem.  Byl  výjimečně  inteligentní,  poctivý, 

duchaplný  a  velkomyslný;  „vždy  dokázal  prohlédnout 

nesmyslnost  událostí  či  jednání  osob  ve  svém  okolí“.224  Byl 

však  také  naprosto  přesvědčen,  že  jako  papež  a  „Kristův 

zástupce“  -  tohoto  termínu  použil  jako  první  -  má  moc  nad 

celým světem, „menší než bůh, ale větší než kdokoli z lidí. On 

mohl soudit každého, ale jeho nesměl soudit nikdo.“ 

Inocenc  vystudoval  církevní  právo,  byl  prvním  papežem  s 

právnickým  vzděláním,  ale  nikdy  se  nestal  úzkoprsým 
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pedantem.  S  nevídanou  energií  vypracoval  návrh  pastorační 

reformy  katolické  církve  a  vyjasnění  jejího  učení,  jež 

kodifikoval  svými  dekrety  lateránský  koncil  roku  1215.  Trval 

na  pravověrnosti  -  v  té  době  pod  povrchem  zdánlivé  jednoty 

katolické  víry  vznikala  celá  řada  různých  proudů  a  nových 

výkladů 

náboženství. 

Blahobytný 

život 

a 

světáckost 

duchovenstva  vyvolávaly  vůči  církvi  odpor.  Inocenc  byl 

natolik  přístupný  novým  myšlenkám,  že  uznal  přínos 

idealistického novátorství Františka z Assisi, ale kacířské učení 

katarských z Languedoku odsoudil a vykořenil. 

Stejně jako všichni papeži od časů Urbana II., i Inocenc III. 

byl  nadšeným  stoupencem  války  proti  islámu.  Brzy  po  svém 

nástupu na papežský trůn v roce 1198 vyhlásil novou křížovou 

výpravu  a  v  roce  1199  si  v  dopise,  adresovaném  biskupům  a 

šlechtě v Zámoří, postěžoval, že smlouvy uzavřené se Saracény 

podkopávají  jeho  snahu  přesvědčit  křesťany  v  Evropě,  aby 

přijali  kříž.  Za  účelem  financování  nové  výpravy  uvalil  na 

všechny  církevní  příjmy  daň  ve  výši  dvou  a  půl  procenta. 

Slíbil,  že  totální  shovívavosti  a  odpuštění  všech  přiznaných 

hříchů  se  dostane  nejen  těm,  kdo  se  do  Palestiny  osobně 

vypraví,  ale  i  všem,  kdo  za  sebe  vyšlou  zástupce.  Účast  na 

vedení  svaté  války  ve  Svaté  zemi  se  nyní  stala  „z  hlediska 

každodenního  života  Západoevropanů  ideálem“,225  i  když 

„křížové  tažení  v  pozdním  středověku  Evropě  připomínala 

zejména  armáda  výběrčích  daní,  bankéřů  a  byrokratů,  kteří  se 

starali  o  shromažďování  a  rozdílení  financí;  bez  těch  by  se 

nedalo nic podniknout“.226 

Podobně  jako  Richard  Lví  srdce,  i  Inocenc  III.  měl  na 

templářský  řád  ne  zcela  jednoznačný  názor.  Uvědomoval  si 

jeho  nedostatky.  Papežové,  jako  jediná  autorita,  ovládající 

rytířské  řády,  byli  neustále  zavalováni  stížnostmi  na  chování 

rytířů.  Buď ze  strany  světských  vládců,  jako byl  jeruzalémský 
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král  Amaury,  který  si  stěžoval,  že  templáři  zabili  vyslance 

assassinů,  anebo  -  častěji  -  ze  strany  duchovenstva,  jež  mělo dojem,  že  jsou  porušována  jeho  práva.  Vzhledem  k  tomu,  že 

většina dějepisců té doby pocházela z řad kléru -to byl i případ 

Viléma z Tyru -, je možné, že jejich výčet nejrůznějších příkoří 

a  křivd,  jichž  se  templáři  dopouštěli  vůči  obyvatelstvu,  je 

přehnaný. 

Někdy  se  jednalo  o  dosti  malicherná  obvinění  -  například 

zvuk  zvonů  v  areálu  johanitů  v  Jeruzalémě  prý  rušil 

jeruzalémského patriarchu a kanovníky chrámu Svatého hrobu. 

Také  výsady,  jež  řádům  udělila  papežská  stolice,  zavdávaly 

často  důvod  ke  stížnostem  -  zejména  to,  že  nemusely  platit 

desátek.  III. lateránský  koncil  v  roce  1179  vydal  sérii dekretů, omezujících  privilegia  rytířských  řádů;  ty  však  pozdější 

papežové zrušili. V roce 1196 papež Celestin templářům  vytkl 

porušení  smlouvy  o  dělení  desátků  s  kanovníky  chrámu 

Svatého hrobu a v roce 1207 je papež Inocenc III. vyplísnil za 

to,  že  neuposlechli  pokynů  jeho  legátů,  sloužili  mše  v 

kostelích, na něž byl uvalen interdikt, a každému, „kdo zaplatil 

dva  tri  penízky,  umožnili  vstoupit  do  řádového  bratrstva... 

dokonce  i  osobám  vyobcovaným  z  církve“,  takže  i cizoložníci 

a  lichváři  si  mohli  být  jisti,  že  se  jim  dostane  křesťanského pohřbu.  Papež  o  nich  doslova  napsal,  „že  páchnou  touhou  po 

penězích“.227 

Důvod  pro  existenci  rytířských  řádů  však  zpochybňoval 

málokdo.  Anglický  opat  cisterciáckého  kláštera  1’Étoile  u 

Poitiers  jménem Izák  v polovině dvanáctého století kázal proti 

„novým  ohavnostem“,  jichž  se  dopouští  tato   nova   militia*  - 

použil stejného výrazu jako Bernard z Clairvaux ve své chvále 

templářského  řádu  -   De   laude   novae   militiae.  Odsuzoval násilnou  konverzi  muslimů  a  ty,  kdo  při  drancování  sídel 



* Nové vojsko;  pozn.  překl. 
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nevěřících  zahynuli,  považoval  za  mučedníky.  Později  v 

průběhu  dvanáctého  století  se  proti  násilnému  šíření 

křesťanství  vyslovili  dva  kronikáři  -  Walter  Map  a  Ralph 

Niger.  Map, nepřítel  cisterciáků,  kritizoval templáře pro  jejich 

lakotu a přepych a zdůrazňoval kontrast mezi těmito neřestmi a 

chudobou a milosrdenstvím zakladatele řádu, Huga z Paynsu. 

Odpor 

proti 

templářskému 

řádu  ještě  posilovaly 

tajnůstkářské  sklony  jeho  rytířů.  Ve  Svaté  zemi  sice  bylo  z 

vojenského hlediska důležité, aby se o jejich úmyslech předem 

nikdo nedověděl, avšak v Evropě se jednalo především o jejich 

nevůli  zveřejňovat  případné  poklesky  a  chyby.  Prohřešky 

jednotlivých  bratří  zkoumala  kapitula,  a  ta  jim  také  ukládala 

tresty.  Templáři,  podobně  jako  řada  jiných  institucí,  svá 

pochybení  raději  tajili  a  v  polovině  třináctého  století  již 

„všechny tři [rytířské] řády přijaly ustanovení, zakazující všem 

bratrům  prozrazovat  obsah  jednání  řádové  kapituly  a  dovolit 

nezasvěcencům  nahlížet  do  řádového  statutu“.228  Velké 

tajemství také obestíralo ceremonie při přijímání nových členů. 

Zdrojem  závisti  se  stalo  očividné  bohatství  templářského 

řádu. Vzhledem ke špatným zprávám,  jež přicházely ze Svaté 

země,  si  mnozí  kladli  otázku,  zda  templáři  za  své  peníze 

odvádějí příslušnou protihodnotu. Na rozdíl od klášterních řádů 

rytíři  přispívali  jen  minimálně  na  dobročinné  účely.  Jeden  z 

prvních  kritiků  templářů,  Jan  z  Wůrzburgu,  připouštěl,  že 

dávají almužny chudým, ale ne tak štědře jako johanité. Stejně 

jako tomu bylo v případě benediktinů a cisterciáků, i templáři a 

johanité  se  díky  darům  a  úspěšnému  hospodaření  přiřadili  k 

nejbohatším  institucím  v  královstvích  západní  Evropy.  Mezi 

následníky  Benedikta  z  Nursie  a  Bernarda  z  Clairvaux  toto 

bohatství  vedlo  ke  značnému  odklonu  od  původních  idejí  a 

charisma  apoštolské  chudoby  po  nich  převzaly  jiné  řády, 

například  františkáni,  které  však  později  jejich  úspěch  také 

245 

TEMPLÁŘI 

zkorumpoval. 

I přes tyto trendy, panující v náboženských společenstvech, 

žili  templáři  velmi  střídmě  a  často  v  drsných  podmínkách. 

Mimo  velká  města  a  na  územích,  kde  vedli  válku,  neutráceli 

velké  částky za  mohutné  hrady  či  nádherné  kostely.  Komenda 

v  Richerenches,  která  se  dochovala  do  dnešních  časů,  vypadá 

dosti  skromně,  zvlášť  ve  srovnání  s  přepychem  klášterních 

sídel.  Budovy  komend  a  řádových  domů  jsou čistě  praktické  - 

stodoly  na  uskladnění  obilí,  stáje  pro  koně,  dormitáře  pro 

nějakých  deset  dvanáct  bratří,  kteří  se  o  daný  statek  starali,  a skromné opevnění proti lupičům. I templářské kostely vypadají 

skromně  a  byly  budovány  jako  symboly  jejich  poslání. 

Charakteristickým rysem templářských či johanitských chrámů 

je  rotunda,  převzatá  z  chrámu  Svatého  hrobu  v  Jeruzalémě. 

Oba  řády  „usilovaly  o  to,  aby  si  je  veřejnost  spojovala 

především s obranou místa Kristova vzkříšení“.22 

Veřejnost  vnímala  řády  jako  bohaté  instituce,  ale  „řády 

samy se vždy snažily novým adeptům vysvětlit, že život jejich 

členů není tak pohodlný, jak by mohli soudit na základě obecně 

panujících  představ“.  Z  života  v  přepychu  byli  nepokrytě 

obviňováni  jen  clunyští  mniši  a  biskupové.230  Pokud  jde  o 

kritiku  templářů  v  Evropě,  větší  platnost  měl  argument,  že 

papežských  výjimek  využívá  celý  řád,  zatímco  boji  s 

nevěřícími  se  věnuje  jen  malá část  jeho  členů.  Velkou většinu 

tvořili  správci  více  než  devíti  tisíc  statků,  které  během  let  řád dostal  od  zbožných  dobrodinců,  a  lidé,  kteří  na  těchto statcích pracovali:  jejich  „poddaní“.  I  tito  podřízení  příslušníci  řádu 

byli  vyjmuti  z  působnosti  vrchnostenských  soudů  a  z 

povinností  vůči  feudálním  pánům  -  což  pochopitelně  bylo 

šlechticům proti  mysli.  Vzhledem  k  tomu, že  královské  soudy 

tyto  jejich  výsady  podporovaly,  vládly  mezi  řádem  a 

královskou  mocí  vcelku  srdečné  vztahy. Stávalo  se  však,  jako 
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například  v  Bulmer  Hundred  v  Yorkshiru,  že  templáři  svých 

privilegií zneužívali a přijímali do řádu i těžké zločince - čímž 

bránili královské justici v jejich potrestání. 

Templáři,  stejně  jako  cisterciáci,  svá  hospodářství 

spravovali  sami.  V  Anglii  vlastnili  pozemky  i  daleko  na 

západě, u Penzance, či na tak odlehlých místech, jako je ostrov 

Lundy.  V  Lincolnu  a  Yorkshiru  významně  přispěli  k  rozvoji 

zemědělství a přijímali  nové členy z rodů, které řádu darovaly 

půdu.  Kritiku  na  adresu  řádu  často  vyvažovala  chvála,  zvlášť 

ze  strany  šlechticů,  vracejících  se  z  křížových  výprav.  Za 

severoanglického  velmože  Rogera  Mowbraye,  earla  z 

Northumberlandu,  kterého  v  bitvě  u  Hattínu  zajali  Saladinovi 

vojáci,  zaplatili  templáři  výkupné.  Po  svém  návratu  se  jim 

odvděčil štědrými dary. 

Díky  jejich  bezúhonné  pověsti  lidé  templářům  často 

svěřovali  své  peníze  do  opatrování  nebo  k  přepravě  na  různá 

místa.  Král  Jindřich  II.  vytvořil  svůj  fond  v  Jeruzalémě,  tak užitečný  v  době  hattínského  tažení,  právě  prostřednictvím 

templářského 

řádu.  Templáři  také  půjčovali  peníze 

jednotlivcům i institucím, dokonce i židům, ale jejich hlavními 

zákazníky  v  tomto  ohledu  byli  králové  a  tyto  půjčky  často 

zabránily zhroucení královských  financí. Stali se tak  mimoděk 

bankéři křesťanstva a  ve svých pokladnicích schraňovali nejen 

bohatství  řádu,  ale  i  královské  poklady.  Sídlo  templářského 

řádu  v  Paříži  se  stalo  „jedním  z  hlavních  finančních  center 

severozápadní  Evropy“.2“  Jeho  ústřední  bašta  neboli   donjon, okrouhlá věž, jež se za časů revoluce v ro-ce  1789  stala  vězením  krále  Ludvíka  XVI.  a  Marie 

Antoinetty,  měla  svůj  protějšek  v  londýnském  templářském 

areálu, z nějž se však dochoval pouze kostel. Podle odhadů žily 

v  pařížském  sídle  řádu  asi  čtyři  tisíce  mužů,  nosících  řádové znamení  kříže,  i  když  jen  málokdo  z  nich  měl  právo  oblékat 
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bílý rytířský plášť. 

V  aragónském  království  si  panovníci  od  templářů 

půjčovali  neustále  a  ve  Francii  bývalo  pro  řád  často  obtížné 

plně  vyhovět  královským  požadavkům.232  Pro  krále  bylo  také 

snazší získat úvěr od církevních institucí, pokud za něj poskytli 

záruku  templáři.  V  Aragónu  se  za  půjčky  ručilo  výnosem  z 

půdy nebo z obroČí a „dohoda o půjčce řádu často umožňovala 

odečítat  si  ze  získané  částky  nezbytné  náklady,  v  souladu  s 

církevním 

právem“. 

U 

některých 

půjček 

vyžadovali 

desetiprocentní  úrok,  což  bylo  „o  dvě  procenta  méně  než 

nejvyšší  úrok  povolený  křesťanským  půjčovatelům  v  Aragónu 

a  o  polovinu  méně,  než  požadovali  Židé.  V  některých 

případech  sice  templáři  zaznamenali  z  půjček  přímý  finanční 

zisk, ale jindy tomu tak zřejmě nebylo.“233 

K  finančním  službám,  poskytovaným  templáři,  patřila  i 

péče  o  renty  a  důchody.  Dárce  pozemků  či  peněžní  částky  si 

často vymínil, že on i jeho žena musí mít z darovaného majetku 

zajištěnu  obživu  až  do  smrti.  „Existovalo  jen  málo  jiných 

způsobů, jak se zajistit ve stáří či zabezpečit pozůstalou rodinu, 

než věnovat dar nějaké duchovenské instituci.“234 

Platilo  se  též  za  různé  výhody  duchovního  i  světského 

charakteru, například za spásu dárcovy duše a za to, že mu řád 

ve  světě  plném  násilí  poskytne  ochranu.  Ať  už  se  člověk 

nacházel  pod  ochranou  nějakého  lenního  pána,  nebo  ne, 

vždycky  bylo  výhodné  přivést  na  své  pozemky  templářský 

kříž. 

Tuto  úlohu  řádu  -  funkci  jakési  policie  -  pochopitelně 

předjímal  jeho  zakladatel,  Hugo  z  Paynsu.  Nyní  rytíři  kromě 

ochrany  poutníků  v  Palestině  pečovali  též  o  transporty 

hotových  peněz.  V  červnu  1220  papež  Honorius  III.  ujistil 

svého  legáta  Pelagia,  že  nezná  nikoho,  komu  by  spíše  svěřil 

přepravu  velkých  finančních  částek.235  Templáři  také  působili 
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ve  vládních  úřadech.  Papežové  i  králové  brali  často  do  svých 

služeb  templáře  i  johanity.  Jako  mniši  si  navykli  poslouchat  a díky  celibátu  u  nich  nepřipadaly  v  úvahu  dynastické  ambice. 

Jejich postavení rytířů  jim dodávalo autority a kvalifikovalo je 

pro  zastávání  vojenských  funkcí.  Například  papež  Urban  IV. 

jmenoval tři templáře veliteli hradů v papežských státech a také 

Richard  Lví  srdce  a  Filip  August  v  Akkonu  důvěřovali  jedině 

templářům a johanitům. Díky svým finančnickým schopnostem 

se templáři v Evropě také často stávali královskými almužníky. 

I přes unitární strukturu rytířských řádů, navzdory tomu, že 

rytíři slibovali  poslušnost  velmistrovi  a  věrnost  papeži,  zřejmě bylo  běžně  možné,  aby  příslušníci  téhož  řádu  sloužili 

panovníkům,  leten  mezi  sebou  měli  spory  nebo  se  svářili  s 

papežem.  Téměř  v  každém  evropském  království  se 

vyskytovali  spolehliví  státní  úředníci,  pocházející  z  řad 

templářů  či  johanitů,  a  takoví  lidé  měli  i  značný  vliv  uvnitř řádu. Anglický král Jan, který nastoupil na trůn po smrti svého 

bratra  Richarda,  byl  papežem  vyobcován  z  církve,  a  přesto  u 

něho  působil  jako  poradce  mistr  řádu  v  Anglii,  Aimery  ze 

Saint-Maur.  Byl  skoro  jediným,  komu  Jan  věřil.  Také  císaři 

Fridrichovi  II.  v  jeho  nekonečných  půtkách  s  papežem  radil  a 

pomáhal velmistr řádu německých rytířů, Hermann ze Salzy. 

Přítomnost  templářů  v  papežských  a  královských  radách 

staví  kritiku,  jíž  řád  podrobil  Inocenc  III.,  do  zvláštní 

perspektivy.  Přes  všechnu  svou  pýchu  a  občasné  zneužívání 

výsad  se  rytířské  řády  staly  pro  vládu  Svaté  stolice  nad 

křesťanstvem  nepostradatelnými,  a  těšili  se  tedy  plné  podpoře 

papežů. Když se jeruzalémský patriarcha Fulcher vydal  
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do Říma  a  chtěl  přesvědčit  papeže,  aby  johanity  zbavil 

některých  výhod,  neuspěl.  Kronikář  Vilém  z  Tyru  to  přičítá 

korupci, ale  je pravděpodobnější, že si kurie uvědomovala, jak 

je  Evropa  zklamaná  chováním  zápaďanů  v  Zámoří,  a  ve 

vojenských  řádech  viděla  nejúčinnější  prostředek  k  dosažení 

cílů  katolické  církve.  Také  dekrety  III.  lateránského  koncilu, 

omezující výsady rytířských řádů, pozdější papežové zrušili.236 

Inocenc  III.  bránil  templářské  výsady  a  výjimky  se  vší 

naléhavostí  a  trval  na  tom,  že  řád  má  právo  zakládat  vlastní kostely,  vlastnit  hřbitovy  a  vybírat  desátky.  Varoval 

duchovenstvo,  aby  neporušovalo  templářská  práva  vybíráním 

desátků  z  jejich  majetku  a  nevyhlašovalo  interdikt  nad  jejich 

chrámy.  Odsuzoval  biskupy,  kteří  templáře  věznili,  a  trval  na 

potrestání  všech,  kdo  by  okradli  templářský  dům.  Odvolal 

biskupa  ze  Sidónu,  když  se  odvážil  vyobcovat  z  církve 

velmistra  templářského  řádu,  s  nímž  měl  spor  o  výnosy  z 

tiberiadské diecéze. Obnovil všechny výsady, které v roce 1139 

řádu v bule  Omne  datum  optimum udělil papež Inocenc II., a o tom,  jak  se  projevovala  obecná  nevraživost  vůči  řádu,  se 

můžeme dohadovat na základě jeho odsouzení každého, kdo by 

napadl templářského rytíře a strhl ho s koně. 

Jakkoli  papežové  byli  pro  rytířské  řády  nejvyšší  autoritou, 

projevovali  jistou  zdrženlivost,  protože  je  znám  jen  jediný 

případ,  kdy  je  zapletli  do  svých  vlastních  válek.  V  roce  1267 

papež Klement IV. požádal johanity o pomoc proti Němcům na 

Sicílii.237 Od jednotlivých řádových rytířů, sloužících papežům 

nebo  králům,  se  očividně  čekalo,  že  budou  zájmy  svých  pánů 

hájit  se  zbraní  v  ruce,  a  nastaly  i  případy,  kdy  aragónský  král povolával  poddané  templářů  i  samotné  řádové  rytíře  do  boje 

proti  Kastilcům  či  Francouzům.  To  se  však  stávalo  spíše 

výjimečně. „Král očividně jen s opatrností využíval k boji proti 

křesťanským nepřátelům služeb samých templářů“, a když ano, 
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uvolili  se  k  tomu  jen  neochotně.  Panovník  musel  pohrozit 

velmi tvrdými opatřeními, chtěl-li si vynutit poslušnost.238 

Ještě  na  dvou  územích  se  templáři  dostali  do  konfliktu  s 

křesťany  -  na  Kypro  a  v  arménské  Kilikii.  Povstání  proti 

templářům v Nikósii roku 1192 bylo tvrdě potlačeno a dokonce 

i  poté,  co  byl  ostrov  prodán  Guyovi  z  Lusignanu,  si  templáři podrželi  pevnost  Gastrii  severně  od  Famagusty,  opevněné 

statky v Jermasoji a Chirokitii a opevněný dům v Limassolu. V 

Kilikii se  střetli  s  arménským  princem  Lvem  v  boji o  pevnost 

Gaston v Amanských horách nad Antiochií. 

Dvou  nejvýznamnějších  konfliktů,  k  nimž  v  té  době  došlo 

mezi  křesťany,  se  templáři  zúčastnili  jen  okrajově.  Prvním  z 

nich  byla  čtvrtá  křížová  výprava,  zorganizovaná  v  reakci  na 

výzvu  papeže  Inocence  III.,  který  vzápětí  po  svém  zvolení 

začal  volat  po  poskytnutí  pomoci  Svaté  zemi.  Stejně  jako  u 

první křížové výpravy se i tentokrát do čela postavili druhořadí 

velmoži  s  křižáckými  předky,  jako  byli  hrabě  Louis  z  Blois, 

hrabě Balduin z Flander a hrabě Theobald ze Champagne. 

Od  doby,  kdy  císař  Barbarossa  zahynul  v  Anatolii,  byla 

cesta  po  souši  považována  za  neprostupnou,  a  tak  zmínění 

velmoži  vyslali  své  jednatele  do  Benátek  zařídit  přepravu  po 

moři. Benátský dóže Enrico Dandolo byl sice už stařec, ale ani 

trochu  senilní  -  za  částku  osmi  set  padesáti  tisíc  stříbrných marek  se  uvolil  vypravit  flotilu  padesáti  galér  a  zajistit 

přepravu  čtyř  a  půl  tisíce  rytířů,  devíti  tisíc  panošů  a  dvaceti tisíc  pěších  vojáků,  jakož  i  potravin  pro  takový  počet  lidí  na celý rok. Vyplout měli do dvanácti měsíců. 

Údajným  cílem  výpravy  mělo  být  dobytí  Jeruzaléma, 

protože i  nyní, stejně  jako za časů první křížové  výpravy,  byli 

západní křesťané ochotni riskovat životy jenom kvůli Svatému 

městu. Tajná klauzule příslušné smlouvy však hovořila o útoku 

na  Egypt.  Od  časů  třetí  výpravy  se  většina  západoevropských 
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vůdců  v  Evropě  i  v  Zámoří  shodla  na  tom,  že  dokud  potrvá 

hrozba  z  Káhiry,  nebude  Jeruzalém  v  bezpečí.  Avšak 

Benátčané,  kteří  udržovali  výnosná  obchodní  spojení  s 

Ajjúbovci  (dynastií  sultánů,  založenou  Saladinovým  otcem 

Ajjúbem)  v  Egyptě,  určitě  neměli  v  úmyslu  podporovat  žádný 

útok, směřující proti územím na Nilu. 

Počátkem  roku  1201  zemřel  hrabě  Theobald  a  velitelé 

výpravy  zvolili  novým  nejvyšším  vůdcem markýze Bonifáce  z 

Montferratu. Avšak  v  době,  kdy  měli  odplout,  se v Benátkách 

shromáždilo  jen  asi  deset  tisíc  mužů  a  ze  slíbené  částky 

chybělo  čtyřiatřicet  tisíc  marek.  Benátčané  odmítli  snížit 

dohodnutou cenu,  navrhli  však,  že  by  jim  místo toho křižácká 

armáda  cestou  na  východ  mohla  pomoci  při  dobývání  Zadaří 

na dalmatském pobřeží. Přístav patřil uherskému králi a mnozí 

křižáci  protestovali  -  mimo  jiné  i  cisterciácký  opat  z  Les-

Fauxde-Cernay  a  francouzský  baron  Simon  de  Montfort.  Byli 

však  přehlasováni  a  Zadar  padl.  Inocence  tento  útok  proti 

křesťanskému  králi  natolik  pohoršil,  že  křižácké  vojsko 

vyobcoval  z  církve.  Pak  ovšem  hrozilo  zhroucení  celého 

projektu křížového tažení, a tak své rozhodnutí odvolal. 

Křižácká armáda měla pokračovat v pochodu na východ až 

na  jaře.  Během  přezimování  v  Zadám  křižáky  oslovil  řecký 

princ  Alexios  IV.  Angelos,  který  si  činil  nároky  na  byzantský trůn.  Přišel  s  návrhem,  že  pomohou-li  zapadané  navrátit  trůn 

jeho  otci,  zaručí  se  za  návrat  ortodoxních  křesťanů  do  lůna 

katolické církve; také  jim  slíbil  velkou  finanční pomoc a deset 

tisíc  byzantských  vojáků,  kteří  se  připojí  ke  křížové  výpravě. 

Dóžete Enrika Dandola a Bonifáce z Montferratu jeho nabídka 

lákala;  proti  se  postavili  ti,  kdo  odmítali  již  útok  na  Zadar  - 

Simon de  Montfort a opat z Les-Fauxde-Cernay.  I tentokrát je 

však  ostatní  přehlasovali  a  oni  v  důsledku  toho  opustili  řady křižáckého vojska. 
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Navrátit  moc  do  rukou  legitimního  panovníka  -  to  byl 

spravedlivý  skutek  přesně  v  souladu  s  feudálním  právem  a 

biskupové,  doprovázející  křížovou  výpravu,  se  nechali 

přesvědčit, aby tomuto záměru vyslovili podporu. Když se však 

v  červnu  roku  1203  flotila  ocitla  před  Chalkedonem,  naproti 

Cařihradu,  začínaly  se  válečníků  ze  západu  zmocňovat  méně 

chvályhodné  myšlenky.  Francouzi  vzpomínali  na  strastiplnou 

pouť Ludvíka VII. a jeho rytířů napříč Anatolií v roce 1148 za 

druhé  křížové  výpravy  -  jejich  král  své  potíže  přičítal 

především  zrádnosti  Řeků.  Také  Enrico  Dandolo  měl  důvod 

Řeky nenávidět: při pogromech na západní křesťany roku 1182 

v Cařihradu přišel o zrak. 

Vzpomínky  na  tyto  ukrutnosti  byly  v  myslích  zápaďanů 

ještě  živé.  Jejich  vliv  je  patrný  i  v  díle  historika  Viléma, arcibiskupa  z  Tyru.  Zprvu  Byzantince  kritizoval  jen  pro  jejich přílišnou  slabost;  soudil,  že  nejsou  schopni  svatá  místa 

ochránit, ale přesto je považoval za cenné spojence v boji proti 

Saracénům.  Po  pogromech  roku  1182  ztratil  všechny  iluze. 

Dospěl  k  názoru,  že  se  zmýlil  v  těch  „prolhaných  Řecích“, 

jejichž  „pseudomnišství  a  svatokrádežné  kněžské  praktiky 

nejsou  jen  schizmatické  -  je  to  kacířství“.239  Z  pera 

středověkého duchovního takový odsudek znamenal definitivní 

zatracení. 

S  touto  latentní  nenávistí  souzněla  i  „nechvalně  známá 

záliba středověkých vojáků v drancování“,240 což těm, kdo žijí 

ve věku dobře placených a dokonce hýčkaných armád, připadá 

mnohem  více  odsouzeníhodné  než  tehdejším  současníkům. 

Nešlo jen o to, že barbarská  vášeň pro plenění byla  ve franské 

psychice  silně  zakořeněna;  válečná  tažení  se  do  jisté  míry 

musela  sama  zaplatit.  Inocenc  III.  si  neuvědomoval,  že  i  s 

novou  daní,  již  uvalil  na  duchovenstvo,  náklady  spojené  s 

křížovou  výpravou  vysoko  přesahovaly  možnosti  všech  lidí,  s 
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výjimkou  těch  nejbohatších  králů.  Dal  přednost  méně 

významným  velmožům,  jako  byli  hrabata  z  Blois,  Flander  a 

Champagne,  protože  možná  doufal,  že  tím  zajistí  papežskému 

stolci  větší  kontrolu,  než  kdyby  čekal  na  anglického  a 

francouzského krále. Avšak  již dobytí Zadaní ukázalo, že  jeho 

vliv  je  nejistý  a  finanční  zdroje,  shromážděné  k  uskutečnění 

výpravy, nestačí. 

Je  také  zřejmé,  že  v  myslích  účastníků  této  i  všech 

ostatních  křížových  výprav  se  kajícné  motivy  mísily  s  nadějí, 

že  kromě  spásy  své  duše  získají  i  velké  bohatství.  Všichni 

účastníci  těchto  nekonečných  válek  byli  zcela  zajedno  v 

přesvědčení,  že  podstoupené  riziko  musí  být  náležitě 

odměněno.  Přesto  však  to,  co  mělo  následovat,  nepochybně 

nelze označit  jiným  výrazem  než  „skandální čin“,241 ačkoli je 

dodnes  nejasné,  kdo  vlastně  byl  hlavním  viníkem.  V  červnu 

1203,  krátce  po  svém  příjezdu,  křižáci  napadli  předměstí 

Cařihradu,  dobyli  Galatu  a  rozbili  řetěz,  chránící  vjezd  do 

městského  přístavu  Zlatý  roh.  Sedmnáctého  července  zahájili 

útok  na  vlastní  Cařihrad,  ale  císařská  garda  je  odrazila.  I  to však  vyděsilo  císaře  Alexia  III.  natolik,  že  uprchl  a  uvolnil místo na trůně Izáku Angelovi, kterého podporovali křižáci. 

Řečtí  poddaní  novým  císařem  pohrdali;  považovali  ho  za 

loutku v rukou zápaďanů. Císař proto nedokázal sehnat peníze, 

jež  křižákům  slíbil,  a  v  lednu  1204  byl  svržen  a  rozzuřený  lid zavraždil císaře i jeho syna. Na jeho místo nastoupil Alexios V. 

Dukas.  Ten  se  Řekům  zamlouval  více,  ale  zase  se  nesnášel  s 

křižáky,  kteří  dvanáctého  dubna  zaútočili  na  město  a  během 

jediného dne je dobyli. Ve starobylém, dosud nikdy nedobytém 

hlavním  městě  východní  části  římské  říše  nastalo  vraždění 

obyvatel  a  drancování  jeho  bohatství.  Nejvíce  ceněna  byla 

úložiště relikvií, jež dokázaly do evropských kostelů přitahovat 

poutníky  jako  magnet a vyvážit  je  zlatem bylo málo. Kronikář 
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Gúnther  von  Pairis  píše  o  jistém  opatovi  ze  západu,  který 

objevil  sklad  relikvií  v  chrámu  Krista  Vševládného  -  když 

předtím  pohrozil  řeckému  knězi  smrtí,  neprozradí-li,  kde  jsou 

relikvie  uloženy  -,  „naplnil  si  záhyby  šatu  posvěcenou kořistí, uloupenou  v  chrámu,  a  s  bujarým  smíchem  si  ji  odnesl  na 

loď“.242 

Západní dobyvatelé se nerozdělili jen o poklady Cařihradu, 

ale  i  o  samo  byzantské  císařství.  Balduin  Flanderský  byl 

šestnáctého  května  v  Sofiině  chrámu  korunován  císařem  a 

obdržel  území  v  Thrácii,  některé  části  Malé  Asie  a  část 

Kykladského  souostroví.  Bonifác  z  Montferratu  založil  v 

Soluni  království  a  Benátčané  převzali  byzantská  území  na 

pobřeží  Jadranu,  města  na  březích  Peloponésu  a  Euboie,  část 

Iónských  ostrovů  a  Krétu.  Cařihrad  byl  také  rozdělen  a 

Benátčané  získali  téměř  polovinu  města.  Enrico  Dandolo  se 

nejen  pomstil,  ale  také  Benátkám  zajistil  kontrolu  nad 

obchodními cestami z Jadranu do Černého moře. 

Nikdo  z  těch,  kdo  vytáhli  s  Bonifácem  z  Montferratu,  do 

Svaté  země  nedorazil.  Všichni  zůstali  v  byzantském  císařství, 

aby  si  zajistili  nárok  na  část  jeho  pozůstatků.  Od  této  chvíle všechny 

potenciální 

křižáky 

z 

řad 

nemajetných 

západoevropských  rytířů,  kteří  by  se  snad  za  jiných  okolností 

pokusili  získat  majetek  v  Sýrii  či  Palestině,  odlákala  snazší 

příležitost opatřit si léno v Řecku. Dobytím byzantské říše tedy 

neutrpěli  nejvíc  její  obyvatelé,  ale  ze  všech  stran  tísnění 

křesťané  ve  Svaté  zemi,  jimž  křižáci  původně  vytáhli  na 

pomoc.  Dokonce  i  templáři,  jakkoli  ve  čtvrté  křížové  výpravě 

sehráli  jen  zanedbatelnou  úlohu,  se  v  letech  1205-1210 

zúčastnili dobývání středního Řecka.243 Společně s johanity a s 

řádem  německých  rytířů  získali  území  na  Peloponésu  a 

„jakkoli  se  na  ně  vlastní  vojenská  povinnost  vztahovala  jen 

teoreticky.  Přispívali  „i  na  obranu  západního  císařství 
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Cařihradu“. 

Druhým  významným  konfliktem,  který  vypukl  uvnitř 

křesťanstva  brzy  po  dobytí  byzantské říše, bylo křížové tažení 

proti  albigenským,  nazvaným  podle  města  Albi  v  jihozápadní 

Francii.  Toto  město  se  stalo  střediskem  katarských  kacířů, 

jejichž sekta vznikla v bohatých krajích, táhnoucích se od údolí 

Rhóny  až  k  Pyrenejím,  nazývaných  podle  výrazného 

francouzského  nářečí   Languedoc.  Kořeny  katarské  víry  lze vysledovat v Zarathuštrově náboženství, pocházejícím z Persie. 

Jeho  základem  byla  dvě  božstva,  dobré,  čistě  duchovního 

charakteru,  a  zlé,  tvůrce  materiálního  světa.  Všechno  hmotné 

bylo  tedy  v  zásadě  zlé  a  spása  spočívala  v  osvobození  od 

vlastního  těla.  Jistý  příklon  k  takovému  odsouzení  hmoty  lze 

zaznamenat  i  u  buddhismu,  stoicismu  a  neoplatonismu. 

Křesťanství  však, přestože si  váží sebezapření, trvá na tom, že 

bůh své hmotné výtvory považuje za dobré a navíc, v Ježíšově 

podobě,  se  sám  stal  sbučástí  hmotného  světa,  stvořeného 

vlastním slovem. 

Dualistický pohled  na svět ovlivňoval křesťanské  věřící od 

prvopočátků  církve.  Jeho  hlavní  přitažlivost  spočívala  v  tom, 

že  nabízel  řešení  odvěké  záhady:  jestliže  ďábla  stvořil  bůh, 

proč  mu  i  nadále  dovolí  existovat?  Odsouzení  těla  a  všech 

zvířeckých a sobeckých vášní, jež z něj pramení, se zdálo být v 

dokonalém  souladu  s  Kristovým  učením.  Pro  dualisty  celibát 

nebyl  záležitostí  volby.  Veškerý  pohlavní  styk  považovali  za 

zlo a mít děti pro ně znamenalo pomáhat ďáblustvořiteli v jeho 

úsilí  o  zvěčnění  hmoty.  Například  Marcion,  kacíř, který žil  ve 

druhém  století,  zakazoval  svatby  a  udělení  svátosti  křtu 

podmiňoval celibátem. 

Ve  třetím  století  Peršan  jménem  Máni  učil,  že  chce-li  se 

člověk  vyhnout  kontaktu  se  zlým  hmotným  světem,  nesmí 

pracovat, bojovat ani se oženit. 
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Když  v roce 276 pro svou víru zemřel mučednickou smrtí, 

začaly  se  jeho  myšlenky  šířit  z  Persie  do  římské  říše  a 

získávaly  nové  stoupence,  k  nimž  v  mladém  věku  patřil  i 

Augustin z Hippa. V pátém století v Arménii vzniklo průbojné 

manicheistické  společenství  paulikiánů.  Jejich  moc  natolik 

sílila, že proti nim byzantští vládci vysílali vojenské výpravy a 

v  desátém  století  je  dali  masově  přesunout  do  Thrácie  v 

severním  Řecku.  Odtud  se  jejich  myšlenky  rozšířily  do 

Bulharska,  kde  je  přijali  za  své  stoupenci  slovanského  kněze 

Bogomila, který  založil dualistickou církev na  Balkáně. Stejně 

jako paulikiáni, ani  bogomilové  neuznávali Starý  zákon, křest, 

eucharistii,  kříž,  svátosti  a  vše,  co  je  na  náboženství  viditelné. 

Věřili  též,  že  mít  děti  znamená  pomáhat  ďáblu  v  jeho  úsilí  o zvěčnění  hmoty,  a  někteří  se  kvůli  tomu  omezovali  jen  na 

anální  styk.  Anglické  slovo  „bugger“*  pochází  z  výrazu 

„Bulgar“. 

Přes  všechno  pronásledování  ze  strany  pravoslavných 

císařů  Bogomilova  církev  přežila  až  do  doby,  kdy  Balkán 

dobyli  osmanští  Turci  -  tehdy  se  mnoho  bogomilů  stalo 

muslimy. Účastníci první křížové výpravy se střetli s některými 

komunitami  paulikiánů  v  okolí  Antiochie  a  Tripolisu  a  je 

možné,  že  vracející  se  křižáci  přinesli  dualistické  ideje  do 

západní Evropy.  Vyskytly  se  v  domovských  krajích  některých 

křižáků, ve Flandrech, Porýní a Champagni, a byly energicky a 

účinně podačeny. 

jižní  Evropě  musel  dualismus  soupeřit  s  jinými 

neortodoxními  idejemi,  zejména  s  učením  lyonského  kupce 

Pierra  Valdese,  který  sice  nebyl  dualistou, ale  hlásal, že  spásy lze  dosáhnout  i  bez  církevní  svátosti.  Odsuzoval  přemíru 

bohatství  u  duchovenstva,  opustil  ženu  i  majetek  a  stal  se 

poustevníkem.  Svým  názorem,  že  prvořadou  ctností  je 



* Homosexuál, sodomita; vulg. ;  pozn.  překl. 
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chudoba,  se  příliš  nelišil  od  Františka  z  Assisi.  Říká  se,  že  to, zda se svatí muži v těchto dobách „těšili úctě, náležící světcům, 

či byli vyobcováni z církve jako kacíři, bylo z velké části dílem 

náhody“.246 Určitě nebylo  vždy snadné odlišit od sebe  nadšení 

pro  reformu,  antiklerikalismus  a  hlásání  myšlenek,  jež  se 

neslučovaly  s  křesťanskou  vírou.  Úspěch  islámu  však  ukázal, 

co  se  může  stát,  uvolní-li  se  kacířským  myšlenkám  prostor  k 

nekontrolovanému  rozvoji  a  ony  se  dostanou  do  rukou  nově 

vznikajícím  společenským  vrstvám.  Nejsilnější  podpory  se 

těm, kdo osočovali církev pro přílišnou majetnost, dostávalo ze 

strany  vzmáhající  se  třídy  obchodníků  v  městech  Lombardie, 

Languedoku a Provence. 

Languedoku přispívaly k šíření katarské víry i jiné faktory. 

Jak  již  poznamenal  Bernard  z  Clairvaux  ve  svém  kázání  proti 

Jindřichu z Lausanne, církev se  nacházela v odsouzeníhodném 

stavu;  nedbalí,  lakotní,  nevědomí  kněží  a  biskupové se  snažili 

své  ovečky  spíš  odrat  než  ochránit.  Kromě  toho  kontakt  s 

islámem  při  obchodu  s  maurským  Španělskem  a  významná 

úloha, jíž v místním hospodářském životě hráli Židé, vytvářely 

klima  snášenlivosti  vůči  jiným  vírám.  Tyto  kraje  méně 

podléhaly  ústřední  moci  církve,  protože  mnohá  menší  panství 

byla  v  neomezeném  vlastnictví  svých  pánů;  nejednalo  se  o 

léna.  A dokonce ani šlechtici, kteří  své pozemky  obdrželi jako 

léno, nepodléhali  jedinému  lennímu pánu:  někteří je dostali od 

hraběte z Toulouse, jiní od aragónských králů a další dokonce - 

byť jen teoreticky - podléhali německému císaři. Duchovenstvo 

zde bylo všeobecně neoblíbené. Velkou část bohatství, jež nyní 

patřilo  zkorumpovaným  kněžím,  darovali  církvi  předkové 

místních  šlechticů.  Ti,  když  viděli,  v  jak  nehodných  rukou  se majetek  ocitl,  se  jej  snažili  za  každou  cenu  jeho  držitelům 

vyrvat.  Tak  vznikaly  prakticky  nekonečné  střety  světských 

šlechticů  s  biskupy  a  s  papežem.  Těžko  nás  tedy  může 
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překvapit,  že  zdejší  obyvatele  tak  silně  přitahovalo 

náboženství, jež církev považovalo za zbytečnou věc. 

Na první pohled se může zdát zvláštní, že tato „turbulentní, 

nestálá,  sobecká  společnost“,247  jež  v  Evropě  patřila  k 

nejvzdělanějším,  nejkultivovanějším  a  nejvíce  požitkářským  - 

země  potulných  pěvců  a  trubadúrů,  tvůrců  milostné  poezie  -, 

tak  vstřícně  přijímala  ponurý  katarský  dualismus.  Musíme  si 

ovšem uvědomit, že život, plný nadlidského sebezapření, vedla 

jen  malá  skupina  lidí,  známých  jako   parfaits*  Pro  masy credentes,  obyčejných  věřících,  celá  katarská  doktrína 

znamenala  jen  tolik,  že  ke  spáse  postačí  jediná  svátost  -ta 

poslední,  consolamentum,  která  smývá  všechny  hříchy.  To 

znamenalo, že není třeba starat se o ctnosti dřív, než se člověk 

ocitne tváří v tvář smrti. Katarské náboženství přitahovalo také 

ženy.  Ženským  příslušnicím  skupiny   dokonalých  byla 

prokazována  stejná  úcta  jako  mužům.  Jistý  francouzský  kněz 

napsal:  „ Les   hommesfont   hérésies,  lesfemmes   kur   donnent cours   et   ks   rendent   immortelks“:  S  kacířskými  myšlenkami obvykle  přicházejí  muži,  ale  ženy  je  šíří  a  zajišťuji  jim 

nesmrtelnost.248 

V  roce  1167  řecký  „papež“  katarů  Niquinta,  původem  z 

Cařihradu,  předsedal  sněmu  věřících  u  městečka  Saint-Félix-

de-Caraman, nedaleko Castelnaudry v Languedoku. Tou dobou 

již  město  Albi  mělo  svého  katarského  biskupa  a  nyní  byli 

jmenování další biskupové pro Toulouse, Carcassonne a Agen. 

Katoličtí biskupové, zděšeni rychlým růstem kacířské sekty, se 

mu  snažili  čelit  veřejnými  disputacemi,  ale  bez  úspěchu. 

Zprávy  o tom,  jak  sekta  sílí  a  zapouští  v kraji  kořeny, dolehly až  do  Říma.  Když  se  horlivý  Kastilec  Dominik  z  Guzmánů, 

převor  z  kláštera  El  Burgo  de  Osma,  obrátil  na  papeže 

Inocence  III.  s  prosbou,  aby  směl  jít  šířit  evangelium  mezi 



* Dokonalí;  pozn.  přehl. 
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pohany  za  Vislou,  Inocenc  mu  dovolil  stát  se  misionářem, ale 

přesměroval jeho poslání do jižní Francie. Již dva roky předtím 

vyzval  cisterciáky,  aby  se  pokusili  katary  přivést  zpět  k  pravé víře - ti však neuspěli. 

Dominik  se  pokusil   dokonalé  přesvědčit  tím,  že  přistoupil na  jejich  zásady.  Zvolil  život  plný  chudoby  a  pokory.  Stejně 

jako  cisterciáci,  i  on  ve  svých  kázáních  volal  po  návratu  k 

pravé katolické  víře a diskutoval s katarskými teology. A opět 

se přesvědčování nesetkalo s úspěchem. Inocenc, který si velmi 

dobře  uvědomoval  nedostatky  languedockých  katolických 

duchovních, 

odvolal 

sedm 

biskupů, 

nahradil 

je 

nepodplatitelnými cisterciáky a vyzval také hrabata z Toulouse, 

aby  se  pokusila  něco  podniknout.  Šlechtici  však  nejevili 

přílišnou  ochotu  -  možná  ani  nemohli  účinně  zasáhnout, 

protože  katarská  víra  již  zapustila  příliš  hluboké  kořeny. 

Mnoho katolíků mělo mezi katary bratry, sestry či bratrance, o 

nichž bylo známo, že vedou příkladný život. 

Katoličtí  preláti  s  hrůzou  pozorovali  vítězné  tažení 

kacířského  náboženství.  Nešlo  jen  o  to,  že  katarská  víra 

popírala  jejich   raison   ďétre,  i  když  v  případě  duchovních  z Languedoku to mohl být jeden z důvodů k obavám. Především 

se  strachovali,  že  duše,  které  jim  bůh  svěřil  do  opatrování, 

mohou  propadnout  věčnému  zatracení.  Katarští  zvláště 

nenáviděli kříž, jejž považovali za rouhačské zobrazení trpícího 

boha, a  mši; tvrzení, že se při  ní chléb proměňuje v tělo Páně, 

bylo  podle  nich  také  rouháním.  Místo  aby  se  pokusili  o 

mírumilovné soužití s ostatními křesťany, nijak se netajili svým 

nepřátelstvím  vůči  církvi.  V  roce  1207  carcassonští  kataři 

vyhnali katolického biskupa z města. 

Ve  středověké  Evropě  však  byly  struktury  církve  a 

společnosti  víceméně  souběžné.  Rok  se  dělil  na  údobí  mezi 

jednotlivými půsty a svátky křesťanského kalendáře a všechny 
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důležité události  v  životě  provázela  církevní  svátost.  Vazalský 

slib,  který  katarští  odsuzovali,  byl  základem  celé  struktury 

feudální společnosti. Odpadlictví by vedlo k anarchii a narušilo 

základy  nejdůležitějších  institucí.  Že  se  nejednalo  jen  o 

výstřední  fantastické představy, potvrzuje skutečnost, že podle 

katarského  učení  je  manželství  (jak  řekl  kacířský  odpadlík 

Rainier Sacchoni)  „smrtelným  hříchem, který bůh trestá stejně 

přísně  jako  nevěru  či  incest“.24’  Po  opakovaném  neúspěchu 

přesvědčovacích kampaní vyzval papež Inocenc nejmocnějšího 

velmože  v  kraji,  Raymonda  VI.,  hraběte  z  Toulouse,  aby 

kacířství  vymýtil  silou.  Raymond  v  roce  1205  přislíbil,  že  tak učiní  -  ale  neudělal  nic.  Roku  1207,  po  schůzce  s  papežským 

legátem Pierrem de  Castelnau v Saint-Gilles  v Provenci,  jeden 

z  členů  Raymondova  doprovodu  legáta  zabil.  Tento  zločin 

popudil  Inocence  III.  natolik,  že  vyhlásil  křížové  tažení. 

Následovala  dvě  desetiletí  bojů,  v  nichž  se  obě  strany 

dopouštěly  hromadného  vraždění  a  nakonec  Languedoc 

anektoval  francouzský  král.  Kataři  byli  pronásledováni  a 

upalováni  -  někteří  svěřili  svá  zmučená  těla  plamenům  s 

potěšením.  Kacířství  bylo  vymýceno,  ale  s  ním  zaniklo  i 

společenství,  o  němž  někteří  historikové  hovoří  jako  o 

výjimečně  zjemnělé,  kultivované  civilizaci,  zatímco  jiní  v  ní 

viděli  jen  „společnost  v  pokročilém  stadiu  rozkladu,  pevně 

lnoucí  k  pouhé  slupce  civilizace,  která  jinak  již  bezmála 

zanikla“.250 

Prvním  vůdcem  křížového  tažení  se  stal  Simon  de 

Montfort,  týž  severofrancouzský  rytíř,  který  se  v  Zadaní 

rozešel s Bonifácem z Montferratu a Benátčany. V jednu dobu 

měl  ve  své  moci  celý  Languedoc  a  podobně  jako  Frankové  v 

Palestině  či  Normané  v  Antiochii  se  mohl  ve  službách  církve 

stát zakladatelem dynastie. Avšak proměnlivé válečné štěstí ho 

o tuto kořist připravilo; nakonec padl při obléhání Toulouse. 
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Pro místní šlechtice, katary i katolíky, byla křížová výprava 

vpádem  nepřátel  ze  severu  do  jejich  domoviny  a  oni  se  ji  - 

přestože  často  docházelo  ke  změně  stran  -  rozhodli  bránit. 

Feudální  vazalské  vztahy,  politické  zájmy  a  náboženská 

příslušnost  se  neoddělitelně  proplétaly  a  vznikala  kuriózní 

spojenectví:  aragónský  král  Pedro  II.,  který  v  roce  1212  ve 

velké  bitvě  u  Las  Navas  de  Tolosa  ve  Španělsku  porazil 

muslimy, padl o rok později pod hradbami Muretu v boji proti 

Šimonovi de Montfort. 

Jakou  úlohu  hrály  v  této  bratrovražedné  válce  rytířské 

řády? Templáři i johanité měli v tomto regionu velké majetky. 

Raymond  de  Saint  Gilles,  hrabě  z  Toulouse,  patřil  k  vůdcům 

první křížové výpravy a jeho potomci - i potomci jeho vazalů - 

věnovali rytířským řádům, zejména johanitům, velké bohatství. 

Jednou z bašt templářského řádu byl řádový dům Mas de Deu v 

Roussillonu, Oba řády  měly také  velké závazky  v aragónském 

království  a  silně  se  angažovaly  v  bojích  proti  muslimům  ve 

Španělsku. 

V  důsledku  války,  vedené  Simonem  de  Montfort  v 

papežových  službách  na  jedné  straně  a  na  straně  druhé 

toulouským  hrabětem  Raymondem  VI.  a  aragónským  králem 

Pedrem  II.,  podporovanými  většinou  languedocké  šlechty, 

musely  řády  řešit  dilema,  ke  komu  je  pro  ně  důležitější  být 

loajální.  V  zásadě  se  oba  řády  snažily  zachovávat  neutralitu  a za  neutrály  je  považuje  i  Pařížská  smlouva,  jež  celý  konflikt ukončila. Pokud byly řády přece jen zataženy do bojů, johanité 

zřejmě stranili Raymondovi VI. a Pedrovi II., zatímco templáři 

stáli na straně křižáků. Templáři se s Pedrem zúčastnili bitvy u 

Las Navas de Tolosa, avšak „všichni bez výhrad uznávali svou 

podřízenost papeži a církvi... Věrnost templářských rytířů  vůči 

Šimonovi  de  Montfort  nikdy  neochabla.“251  V  roce  1215 

Simon  de  Montfort  přebýval  v  templářském  domě  poblíž 
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Montpellieru. 

Přesto však zřejmě převládalo mínění, že hlavní povinností 

templářů je bojovat proti islámu na východě. Papež Inocenc III. 

se  je  v  žádném  případě  nepokoušel  získat  pro  válku  proti 

katarským.  Tuto  skutečnost  zřejmě  potvrzuje  i  vznik  nového 

řádu,  založeného  roku  1221  podle  templářského  vzoru 

Konrádem  z  Urachu  a  nazvaného  Kristovi  bojovníci  za  víru. 

Právě  oni,  pravděpodobně  jako  vazalové  francouzského  krále, 

se  na  jaře  1219,  po  dobytí  Marmandu,  stali  svědky  -  ne-li 

přímými  účastníky  -  masakru  obyvatel  města.  V  roce  1226 

pověřil  francouzský  král  Ludvík  VIII.  při  obléhání  Avignonu 

po  dobu  své  nepřítomnosti  plnou  mocí  templářského  rytíře, 

bratra  Everarda,  a  vyslal  ho  do  Saint-Antoninu,  aby  přijal 

kapitulaci města.252 

Obviňování  templářů  z  podpory  katarské  hereze,  jež  v 

moderní  době  vedlo  ke  vzniku  celé  řady  pohádkových  teorií, 

by  spíše  nalezlo  opodstatnění  v  případě  johanitů,  ale  i  zde 

chybějí skutečné důkazy o  jakýchkoli  sympatiích rytířů špitálu 

sv. Jana  vůči katarským kacířům.  Johanité  již od doby, kdy  se 

stali  rytířským  řádem,  pěstovali  dobré  styky  s  hrabaty  z 

Toulouse  v  Evropě  i  Zámoří.  Získali  od  nich  darem  početné 

pozemky  v  Languedoku  a  také  velkou  pevnost  Krak  des 

Chevaliers  v Sýrii - tu  johanitům daroval Raymond Tripolský, 

pravnuk  Raymonda  de  Saint  Gilles.  Za  křížové  výpravy  proti 

albigenským  tedy  jejich  sympatie  náležely  spíše  jejich 

dobrodincům,  s  nimiž  byli  mnozí  rytíři  z  řádu  johanitů 

spřízněni  -  na  rozdíl  od  templářů.  Zjistíme,  že  někteří  z 

nejstatečnějších  katarských  obránců,  když  si  od  svých 

 dokonalých  vyžádali   consolamentum,  současně  odkázali johanitům část majetku a požádali o členství v řádu - z toho lze 

soudit,  že  se  buď  příliš  nevyznali  v  teologii,  anebo  se  chtěli jistit na všech stranách. 
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Johanitům se přátelské vztahy s nepřáteli křižáků vyplatily. 

Když  Simon  de  Montfort  zahynul  při  obléhání  Toulouse  a 

křižáci ustoupili, katoličtí  biskupové  i cisterciáci  z celé oblasti odešli a templáři opustili svůj dům v Champagni, ale johanité a 

benediktini zůstali;  benediktini  byli  později vyhnáni z opatství 

v Avetu právě pro své styky s katary.253 Snad nejotevřeněji dali 

johanité své sympatie najevo po smrti aragónského krále Pedra 

II. v bitvě u  Muretu. Požádali, aby  směli  z bojiště odvézt  jeho 

mrtvé tělo - a bylo jim to dovoleno. Kromě toho umožnili vstup 

do  řádu  Raymondovi  VI.  a  po  jeho  smrti  roku  1221  se  ujali 

péče  o  jeho  tělesné  pozůstatky;  protože  byl  vyobcován  z 

církve,  nesměl  být  pohřben  v  posvěcené  půdě.  Jeho  tělo  bylo 

tedy  uloženo  před  převorstvím  řádu  johanitů  a  Raymond  VII. 

každého  nového  papeže  žádal  o  svolení  pohřbít  je  v  kapli. 

Leželo tam ještě ve čtrnáctém století; v šestnáctém století však 

„poničily  dřevěnou  rakev  krysy  a  Raymondovy  kosti  se 

ztratily“.254 
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11. 

Fridrich z rodu Štaufu 

V  roce  1213  vydal  papež  Inocenc  III.  bulu   Quia   maior, vyzývající  k  nové  křížové  výpravě  proti  Saracénům  na 

východě. Z mnoha důvodů se zdálo, že je k tomu vhodná doba. 

Simon  de  Montfort  při  svém  tažení  v  Languedoku  dosahoval 

vrcholných  úspěchů  a  muslimské  vojsko  ve  Španělsku  utrpělo 

porážku v bitvě u Las Navas de Tolosa. Nevídaná akce, dětská 

křížová  výprava,  s  níž  se  za  osvobozením  Svatého  hrobu 

vydalo  sedm  tisíc  mladých  lidí  z  celé  Evropy,  byla  sice 

nedomyšleným,  nešťastným  podnikem,  jemuž  se  církev 

pokoušela  zabránit,  ale  také  ukázala,  že  pokračování  Svaté 

války má mezi lidem silnou podporu. 

Dokonce  i  skandální  odklon  čtvrté  křížové  výpravy  proti 

Cařihradu  se  stal  pro  papeže  potvrzením  přísloví  o  mraku  a 

stříbrném  okraji:  všechny  síly  křesťanstva  se  nyní  sjednotily 

pod  jeho  vedením.  Dokonce  i  některé  problémy,  například 

pokračující  konflikty  mezi  dynastiemi  Capetů  a  Plantagenetů 

ve  Francii  a  mezi  rody  Welfů  a  Štaufů  v  Německu  zbavily 

Inocence  potenciálních  soupeřů,  kteří  by  si  mohli  činit  nároky na  vedení  křížové  výpravy.  Jeho  výzvu  šířilo  třináct  set 

biskupů,  kteří  se  v  roce  1215  shromáždili  v  Římě  na  IV. 

lateránském  koncilu.  Byla  přijata  rozsáhlá  legislativní  a 

administrativní opatření s cílem získat co nejvíce prostředků na 

financování projektu; mimo jiné se udílení odpustků rozšířilo z 

přímých  účastníků  výpravy  i  na  ty,  kdo  ji  jenom  financovali. 
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To umožnilo také ženám přijmout kříž - prostřednictvím darů a 

odkazů.255  Ženy  rovněž  měly  přesvědčovat  své  manžely  k 

účasti  na  výpravě.  Jakub  z  Vitry,  kterému  jacísi  Janované 

zrekvírovali koně na vojenské tažení, začal kázat jejich ženám. 

„Ti  měšťané  mi  vzali  koně,  a  tak  jsem  z  jejich  žen  udělal 

křižáky.“256  Shromážděné  finance  dostal  do  opatrování 

pokladník templářského řádu v Paříži, bratr Haimard. 

Inocenc  zemřel  v  roce  1216,  dřív,  než  stačil  své  plány 

uskutečnit.  Po  něm  je  však  se  stejným  nadšením  převzal  jeho 

nástupce, kardinál Savelli, který si zvolil jméno Honorius III. V 

době,  kdy  se  stal  papežem,  byl  již  Honorius  starý  člověk  a 

postrádal  Inocencovy  vůdcovské  kvality  i  jeho  elán.  Přípravy 

na  novou  křížovou  výpravu  však  již  běžely  setrvačností. 

Rytířstvo  ve  Francii  a  Anglii  sice  rozptylovaly  války  tamních 

králů a potlačování kacířů, ale vojska z východněji položených 

zemí, Rakouska a Uher, se shromažďovala v italském Spoletu, 

odkud je Benátčané měli přepravit do Palestiny. 

Jeruzalémským  králem  byl  nyní  starý rytíř  ze  Champagne, 

Jan  z  Brienne.  To,  že  právě  on  se  stal  nejlepším  ženichem, 

jakého se podařilo nalézt pro princeznu Marii, svědčí o nevalné 

popularitě,  jíž  se  Zámoří  těšilo  u  evropské  šlechty.  Když  se  v roce 1210 brali,  bylo  mu šedesát a jí sedmnáct let. O dva roky 

později Marie zemřela po porodu dcery Isabelly, známé též pod 

jménem Yolanda. Jan potom vládl jako regent za svoji dceru a 

vedl  opatrnou  politiku  vůči  Saladinovu  bratrovi  a  nástupci  al-

Ádilovi.  Obnovení  příměří  v  roce  1212  vyhovovalo  zájmům 

obou stran. Když roku 1217 přitáhl král Ondřej se svými Uhry, 

podnikl  jen  několik  menších  výpadů  na  muslimská  území,  ale 

bez  výrazných  výsledků.  Poté,  co  dostáli  své  přísaze,  se  Uhři přes Anatolii vrátili domů. Odnášeli s sebou obrovské množství 

relikvií  -  mimo  jiné  i  hlavu  sv.  Štěpána  a  jeden  ze  džbánů, použitých na svatbě v Káně Galilejské. 
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Rakouští a uherští poutníci  za svého pobytu ve Svaté zemi 

pomohli  templářům  a  německým  rytířům  zbudovat  novou 

pevnost  v Atlitu,  která  na  paměť  jejich  přispění dostala  jméno 

Hrad  poutníků.  Mohutná  stavba,  vypínající  se  na  pobřežním 

útesu  jižně  od  Haify,  měla  ochraňovat  silnici,  vinice,  sady  a obdělaná  pole  v  oblasti  vystavené  muslimským  útokům;  z 

pevninské  strany  byla  obehnána  příkopem  a  dvojitými 

hradbami.  Podle  slov  německého  dominikána  Burkharda  ze 

Siónu  „její  hradby,  ochranné  valy  a  barbikány  jsou  natolik 

mocné  a  pevné,  že  by  ji  nedobyla  ani  vojska  celého  světa“.257 

Uvnitř  hradeb  se  nacházely  tři  rozlehlé  budovy  a  templářský 

kostel s rotundou. Podle kronikáře Olivera z Paderbornu stačily 

zásoby pevnosti pro čtyři tisíce obránců. 

V dubnu 1218 připlula do Akkonu flotila z Fríska, jež králi 

Janovi  umožnila  zahájit  tažení  do  Egypta.  Čtyřiadvacátého 

května loďstvo vyplulo a o tři dny později se vojáci vylodili na 

březích  Nilu,  proti  městu  Damiettě.  Tam  se  utábořili  a 

čtyřiadvacátého srpna s úspěchem zaútočili na pevnost, střežící 

přístup  k  řece.  Templářský  velmistr  Guillaume  de  Chartres, 

který velel početnému oddílu templářských rytířů, zemřel o dva 

dny  později  na  horečnaté  onemocnění.  Nahradil  ho  úspěšný 

„templář  z  povolání“  Pierre  de  Montaigu,  který  předtím 

zastával  funkci  řádového  mistra  ve  Španělsku  a  Provenci  a 

bojoval v bitvě u Las Navas de Tolosa. 

Poté,  co  se  křižákům  podařilo  vybudovat  předmostí  u 

Damietty,  připojily  se  k  nim  další  kontingenty  z  Evropy. 

Přijely  oddíly  vedené  hrabaty  z Nevers  a  z  la  Marche, 

anglickými  early  z  Chesteru,  Arundelu,  Derby  a  Winchestru, 

biskupy z Paříže, Laonu a  Angers  a arcibiskupem z Bordeaux. 

Nakonec  přijel  i  legát  papeže  Honoria,  španělský  kardinál 

Pelagius z Albana, a přivedl s sebou vojsko Italů. 

Velení  nyní  převzal  papežův  legát  Pelagius.  Byl  to 
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odhodlaný, energický člověk - avšak také samolibý, netaktní a 

panovačný. Obléhání Damietty se táhlo po celé léto roku 1219 

a  nemoci  si  mezi  křižáky  vybíraly  svou  daň.  Saladinův  bratr 

sultán  al-Kámil  nedokázal  město  uvolnit  z  obležení  a  rozhodl 

se  jednat  o  míru.  Na  důkaz  svých  mírumilovných  úmyslů 

dovolil  Františkovi  z  Assisi,  který  přijel  křižáky  navštívit, 

projít  bojovými  liniemi, a  vyslechl  jeho kázání. Oba se k  sobě 

chovali  s  vybranou  zdvořilostí,  ale  žádnému  z  nich  se 

nepodařilo přesvědčit toho druhého o platnosti své víry. Ačkoli 

al-Kámil  nehodlal  přijmout  křesťanství,  nakonec  se  uvolil 

obětovat  Jeruzalém,  pokud  křižáci  upustí  od  obléhání 

Damietty. 

Toto jeho rozhodnutí vyvolalo v křižáckém táboře roztržku. 

Pelagius  a  jeruzalémský  patriarcha  byli  proti  jakýmkoli 

dohodám s nevěřícími, zatímco král Jan, podporovaný šlechtici 

z  Palestiny  i  Evropy,  chtěl  nabídku  přijmout.  Velmistři 

rytířských  řádů  zastávali  názor,  že  Jeruzalém  nelze  udržet, 

pokud  křesťané  nezískají  i  Zajordánsko.  To  al-Kámil  nemohl 

přijmout.  Jeho  podmínky  tedy  byly  odmítnuty  a  pátého 

listopadu křižáci  zahájili  útok  na  Damiettu a uspěli.  Posádka  i 

obyvatelé  města  již  byli  příliš  zesláblí,  aby  jim  mohli 

vzdorovat. 

Po  dobytí  Damietty  křesťané  odložili  další  pochod  proti 

proudu  Nilu  a  čekali  na  příchod  armády  německého  císaře 

Fridricha  II.  V  roce  1221  dorazil  bavorský  vévoda  Ludvík  s 

pěti  sty  rytíři,  což  všichni  pokládali  za  pouhý  předvoj 

Fridrichova  vojska.  Když  ale  Pelagius  pochopil,  že  se  dalších 

posil  nedočká,  rozhodl  se  pro  tažení  do  nitra  Egypta  i  přes 

námitky krále Jana a templářů, kteří tvrdili, že křižácké vojsko 

přepíná  své  síly  a  dobytí  Egypta  není  v  jeho  moci.  Jejich 

výhrady  nebral  v  úvahu.  Křižáci  se  vydali  na  pochod  podél 

Nilu  k  pevnosti  al-Mansúra,  kam  dorazili  o  týden  později. 
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Zatímco  se  rozmísťovali  kolem  města,  al-Kámilova  armáda 

postupovala  za  nimi  a  z  jezera  Manzalah připlula flotila,  která odřízla  křesťanům  ústup.  Křižáci  by  se  dokázali  z  obklíčení 

probít, avšak Egypťané otevřeli hráze a území, kudy by museli 

projít,  zaplavili.  Jak  později  napsal  templářský  velmistr 

preceptorovi  řádu  v  Anglii:  „nechali  se  pochytat jako  ryby  do 

sítě“.258 

Poté, co takto doslova uvízl v bahně nilské delty, nezbývalo 

Pelagiovi  nic  jiného,  než  požádat  o  mír.  Damiettu  museli 

zapadané opustit a  jejich  vojsko odplulo zpět do Akkonu, aniž 

by  se  mu  podařilo  čehokoli  dosáhnout.  Al-Kámil  se  uvolil  k 

jedinému ústupku - byl ochoten vrátit křesťanům dřevo svatého 

kříže, které ukořistil Saladin v bitvě u Hattínu. Když však svým 

lidem  přikázal,  aby  je  vydali,  ukázalo  se,  že  nejvzácnější 

křesťanská relikvie není k nalezení. 

Odpovědnost  za  neúspěch  páté  křížové  výpravy  všichni 

přičítají  netaktnímu  a  svéhlavému  kardinálu  Pelagiovi.  Není 

pochyb  o  tom,  že  pro  své  neomalené  chování  se  na  funkci 

nejvyššího  velitele  nehodil  a  že  jeho  strategii  nepříznivě 

ovlivnila  přehnaná  náboženská  horlivost.  Křižácké  armády 

však  vždy  trpěly  slabostí,  pokud  v  jejich  čele  nestál 

nezpochybnitelný  vojenský  velitel.  Richard  Lví  srdce  mohl 

vzdorovat  Saladinovi  nejen  díky  své  odvaze  a  charismatu,  ale 

také proto, že byl král. Jan z Brienne byl také králem, ale jeho 

nepřímý  nárok  na  jeruzalémský  trůn  mu  těžko  mohl  zajistit 

absolutní  loajalitu  evropských  šlechticů  i  šlechty  ze  Zámoří, 

zatímco Pelagius  se podle  mínění  mnohých křižáků na  velitele 

nehodil už proto, že byl  církevním  hodnostářem.  Tím  pravým, 

nezpochybnitelným  vůdcem,  na  něhož  během  tažení  čekali 

papež,  legáti  i  feudální  velmožové,  byl  vnuk  Fridricha 

Barbarossy, císař z rodu Štaufů, Fridrich II. 

Fridrich  II.  přistál  v  Akkonu  sedmého  září  1228  a  patnáct 
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let  poté,  co  poprvé  přijal  kříž,  se  ujal  velení  křížové  výpravy. 

Bylo  mu  šestatřicet  let  a  vydobyl  si  již  pověst  výjimečného 

člověka, jež mu vynesla i přízvisko  stupor  mundi  et  immutator mirabilis*.  Jeho  otec,  císař  Jindřich  VI.,  zemřel,  když  byly Fridrichovi tři roky. Jeho matka, císařovna Konstancie, dědička 

normanského království na Sicílii, ho odvezla do Palerma, kde 

o  rok  později  zemřela.  Fridrichovy  vychovatele  vybral  papež 

Inocenc III., do jehož péče byl svěřen z vůle zesnulé císařovny. 

V  nedostatku  rodičovské  lásky  a  uprostřed  normanských, 

řeckých a muslimských vlivů, jež utvářely kulturní prostředí na 

sicilském  dvoře,  vyrostl  v  kultivovaného  člověka  osobitého 

charakteru.  „Byl  velmi  obratný,“  napsal  o něm  jeho  současník 

Salimbene,**  „vychytralý,  lakotný,  svévolný,  zlomyslný  a 

popudlivý.  Když  ale  chtěl,  uměl  dát  najevo  i  své  dobré 

vlastnosti  a  eleganci  a  působil  dojmem  vtipného,  příjemného, 

pracovitého  člověka.“259  Uměl  zpívat  a  komponovat,  mluvil 

německy,  italsky,  řecky,  francouzsky  a  arabsky.  Byl 

vynikajícím  jezdcem  a  zkušeným  sokolníkem.  Salimbene  ho 

popisuje  jako  „pohledného  muže,  dobře  stavěného,  i  když  jen 

střední  postavy“.  Rezavé  vlasy,  které  zdědil  po  svém  dědovi 

Fridrichu  Barbarossovi,  a  mírně  vystouplé  oči  ho  však  činily 

málo  přitažlivým;  jistý  muslim  o  něm  prohlásil,  že  „na  trhu  s otroky by prodejcům nevynesl ani dvě stě dirhamů“.260 

Poté, co byl ve Frankfurtu roku 1212 korunován německým 

králem, Fridrich z jakéhosi náhlého popudu složil křižácký slib. 

To ovšem  nebylo součástí plánů,  jež s  ním  měl  jeho ochránce, 

papež Inocenc III., a tak se na jeho slib prozatím  nebral zřetel. 

Následujícího  roku  na  Inocencovo  místo  nastoupil  Fridrichův 

vychovatel  Cencio Savelli  jako papež Honorius III. V mladém 

věku  se  Fridrich  zdál  být  poslušným  synem  církve.  Jeho 



*  Div  světa  a  strůjce  zázračných  změn;  pozn.  překl. 

** Salimbene di Adam, františkánský kronikář;  pozn.  překl. 
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komořím  se  stal  templářský  rytíř,  bratr  Richard,  který  dříve 

vykonával  stejný  úřad  v  papežových  službách.  Avšak 

skutečnost,  že  se  Fridrich  stal  současně  králem  Německa  i 

Sicílie, opětovně zjitřila neutuchající spory mezi duchovními a 

světskými  vůdci  křesťanstva.  Bezpečnost  papežských  států,  a 

tedy  i  samotné  Svaté  stolice  doposud  zajišťovalo  soupeření 

mezi oběma královstvími, jež vytvářelo rovnováhu sil. Nyní se 

však  oba  státy  spojily  pod  Fridrichovým  vedením  a  Římu 

hrozilo obklíčení. 

Hrozbu  představoval  i  skeptický  pohled  mladého  krále  na 

svět.  Na  rozdíl  od  monarchů  ze  severní  Evropy,  o  jejichž 

studijní  náplni  rozhodovala  pouze  katolická  církev,  umožnila 

Fridrichovi výchova v Palermu, aby se seznámil s arabskými a 

byzantskými  doktrínami.  Obě  kultury  byly  rozvinutější  než 

vše,  co  mohl  nabídnout  západ,  a  Fridrich  k  nim  přistupoval  s tolerancí,  jež  ostře  kontrastovala  s  fanatickou  předpojatostí 

ostatních  křesťanských  králů.  Některé  z  Fridrichových 

katolických  současníků  šokoval  jeho  shovívavý  postoj  vůči 

muslimským  obyvatelům  jeho  království;  ten  však  určitě 

vyplynul  nejen  z  ideologických,  ale  také  čistě  praktických 

úvah.  Například  i  templáři  ve  Španělsku  dovolili  muslimům 

praktikovat  na  templářských  pozemcích  jejich  náboženství, 

protože je potřebovali udržet na své půdě. 

To, že muslimští poddaní záviseli na jeho dobré vůli, jim ve 

Fridrichových  očích  dodávalo  na  důvěryhodnosti.  Měl  i 

saracénského  tělesného  strážce.  Jeho  tolerance  se  však 

nezakládala  jen  na  vypočítavosti.  Jeden  z  jeho  životopisců  s 

obdivem  poznamenal,  že  „oplýval  kvalitami,  vlastními 

kultivovaným  lidem  všech období. Upřímně a hluboce si vážil 

všech kulturních přínosů lidské civilizaci, bez ohledu na rasu či 

národnost  jejich  původců.“261  Ovšem,  stejně  jako  ve  všech 

jiných  dobách,  i  tentokrát  tolerance  přirozeně  přerůstala  ve 
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lhostejnost  a  lhostejnost  v  otevřenou  skepsi.  Někteří  z 

Fridrichových současníků pochybovali, zda vůbec věří v boha. 

Vzhledem  k  očerňující  propagandě,  již proti  němu  později 

vedli  jeho  nepřátelé,  je  dnes  obtížné  rozlišovat  mezi 

skutečností a fikcí. Je ale příznačné, že tyto pochybnosti sdíleli 

dokonce  i  někteří  muslimové,  žijící  v  jeho  době.  Například 

damašský  kronikář  Sibt  Ibn  al-Džauzí  o  něm  napsal,  že  „je 

docela  určitě  ateistou“.262  Také  katolík  Salimbene  soudí,  že 

„pokud jde o víru v boha, žádnou nemá“ a „kdyby byl dobrým 

katolíkem,  milujícím  církev  a  boha,  jen  málokdo  z  císařů 

tohoto světa by  se  s  ním  mohl  měřit“. Říká se, že se vysmíval 

oltářní svátosti - Jak dlouho  ještě potrvá ten hokus-pokus?“ -  i 

tomu,  že se  Ježíš  zrodil  z  panny.  „Všichni, kdo  věří,  že panna může  porodit  boha,  jsou  úplní  blázni...  nikdo  se  nemůže 

narodit,  pokud  jeho  početí  nepředcházel  pohlavní  akt  mezi 

mužem  a  ženou.“  Panenství  Ježíšovy  matky  však  uznává  i 

islám  a  Fridrich,  přestože  se  k  muslimům  choval  přátelsky, 

nedával najevo o nic větší respekt vůči Muhammadovi než vůči 

Kristu  a  prohlásil  o  nich,  že  spolu  s  Mojžíšem  jsou  to  „tři největší podvodníci na světě“.263 

Jakkoli  tyto  poznámky  možná  přibarvili  jeho  papeženští 

nepřátelé, shodují se s tím, co si o něm mysleli i  muslimové, s 

nimiž se přátelil. Jinými slovy, Fridrich do své doby nezapadal. 

Jeho vědecké nazírání světa se hodilo spíše do moderních časů 

než do středověku. V předmluvě ke svému spisu o sokolnictví, 

 De  arte  Venandi, napsal: „Účelem této knihy je vysvětlit... věci tak,  jak  jsou.“  A  na  jiném  místě:  „Člověk  by  neměl  věřit 

ničemu,  co  nelze  přirozeně,  rozumem  dokázat.“  Byl  tedy 

jakousi  směsicí  krále  Šalomouna,  Izáka  Newtona  a  -  máme-li 

věřit jeho současníkům - doktora Mengeleho. 

Podobnost  s  prvním  z  jmenovaných  prokázal  svým 

postojem  vůči  obvinění  z  rituální  vraždy  křesťanského  dítěte, 

273 

TEMPLÁŘI 

jež bylo v letech 1235-1236 v Německu vzneseno vůči Židům. 

Nařídil  důkladné  vyšetření,  které  Židy  zprostilo  viny  a  navíc 

vedlo k vydání dekretu „ in  favorem  Judaeorum“.*  Zakázal také útrpnou zkoušku ohněm, jíž se chtěl František z Assisi podrobit 

před 

sultánem 

al-Adílem, 

aby 

mu 

dokázal 

pravost 

křesťanského učení: jak by se do ruda rozžhavené železo, tázal 

se  Fridrich,  mohlo  stát  vlahým  či  chladným  „bez  přirozené 

příčiny“? 

Doktora  Mengeleho  připomínají  jeho  pokusy,  jimiž  si 

údajně  ověřoval  některé  hypotézy.  Dal  prý  uzavřít  nějakého 

muže do vinného sudu, aby  se přesvědčil,  zda uvidí jeho duši, 

až  po  smrti  opustí  tělo.  Dva  muže  dal  zabít  a  vykuchat,  aby mohl  studovat  důsledky  spánku  a  tělesných  cvičení.  Některé 

děti  nechal vychovat  v absolutním  mlčení; snažil  se tak zjistit, 

zda  původním  jazykem  lidstva  byla  hebrejština,  řečtina, 

arabština  nebo  latina.  „Byla  to  však  marná  snaha,“  napsal 

Salimbene, „protože všechny děti zemřely.“264 

Jeho  sexuální  morálka  se  nepochybně  rozcházela  s 

křesťanským  učením,  i  když  ani  v  tomto  případě  není  snadné 

rozeznat  pravdu  od  přehánění  či  výmyslů.  Obhájce  papežské 

politiky  Nicolas  di  Carbio,  „jenž  dokonale  ovládal  umění 

pomluvy“,265  tvrdil,  že  Fridrich  z  chrámů  činil  nevěstince  a 

oltáře  používal  jako  záchodu.  Napsal  o  něm,  že  prostituoval 

nejen  mladé  ženy,  ale  i  muže  a  oddával  se  „neřestem  a 

ohavným  skutkům,  na  něž  je  hanba  i  pomyslet  či  o  nich 

mluvit“.  Podle  Nicolase  se  Fridrich  „svými zločinnými  sklony 

k  sodomii  otevřeně  vychloubal  a  vůbec  se  je  nesnažil  utajit“. 

Někteří tehdejší učenci si poněkud naivně mysleli, že vášeň pro 

ženy a pro muže se  navzájem  vylučují. Je však nepopiratelnou 

skutečností,  že  si  Fridrich  vydržoval  harém  s  muslimskými  i 

křesťanskými  huriskami a  byl otcem řady  nemanželských dětí, 



* Ve prospěch Židů;  pozn.  překl. 
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mimo  jiné  i  sicilského  krále  Manfreda  a  Violanty,  hraběnky  z 

Caserty. 

Jakmile se zbavil papežova poručnictví, uplatnil Fridrich ve 

svých državách svůj rozum a světské názory. Poté, co ho v roce 

1220  papež  Honorius  III.  korunoval  císařem,  nahradil  své 

sicilské  hodnostáře  z  řad  duchovenstva  a  šlechty  studovanými 

právníky a v Neapoli založil univerzitu, kde se úřednictvo mělo 

učit legislativním a právním postupům podle vzoru starořímské 

administrativy.  Starý  papež  svého  zbloudilého  žáka  korunoval 

císařem  mimo  jiné  i  proto,  aby  ho  zavázal  k  účasti  na  křížové výpravě,  a  Fridrich  tuto  povinnost  určitě  nebral  na  lehkou 

váhu.  Ne  snad,  že  by  mu  záleželo  na  tom,  zda  Jeruzalém 

zůstane  či nezůstane  v rukou křesťanů, ale jako  vůdce křižáků 

by upevnil své postavení nejvyššího vládce křesťanského světa. 

Fridrich  nám  současně  připomíná  antické  despoty  i  diktátory 

moderního  věku;  křesťanská  pokora  mu  byla cizí, věřil  jen  ve 

své bohem zaručené právo stát se jako císař nejvyšší autoritou, 

jakou  představovali  císaři  starého  Říma.  „Od  prvních  dnů,“ 

napsal, „naše srdce plane touhou obnovit starobylou důstojnost, 

jíž se těšili zakladatelé římského impéria, a navrátit ji i samému 

Římu.266 

Tak se  nevyhnutelně  dostal  do  střetu  s papežem,  který  pro 

sebe  vyžadoval  stejnou,  ne-li  dokonce  vyšší  autoritu,  a  také  s lombardskými  městy  v  čele  s  Milánem,  jež  si  cenila  své 

nezávislosti.  V  roce  1221  však  bylo  v  zájmu  Fridrichově  i  v 

zájmu papeže Honoria III., aby císař splnil svůj slib a vydal se 

na  křížové  tažení.  Jenže  Fridrich  svůj  odjezd  opětovně 

odkládal. Roku 1223 zemřela jeho žena Konstancie Aragónská. 

Byla  sice  mnohem  starší  než  on,  ale  od  roku  1209,  kdy  si  ji vzal, se  mu  stala  velmi  cennou pomocnicí.  Když se  nyní  mohl 

znovu  oženit,  nabídli  mu  ruku  jeruzalémské  princezny 

Yolandy. Její otec Jan z Brienne přijel do Evropy, aby jí našel 
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ženicha,  a  tento  sňatek  podporoval  i  velmistr  řádu německých 

rytířů Hermann ze Salzy. 

Po 

počátečním 

váhání 

Fridrich 

nabídku 

přijal. 

Šestnáctiletou  dívku  v  Akkonu  korunovali  královnou 

jeruzalémskou  a  přivezli  ji  do  Evropy,  kde  se  s  ní  Fridrich 

oženil  devátého  listopadu  1225  v  katedrále  v  Brindisi.  Přes 

všechno svoje rozumářství byl Fridrich posedlý astrologickými 

předpověďmi,  a  tak  potěšení  se  svou  novomanželkou  odsunul 

až na ráno po svatbě, protože to byla podle hvězd nejvhodnější 

chvíle  k  početí  syna.  Později  svedl  Yolandinu  sestřenici  a 

porušil  slib,  který  dal  Yolandinu  otci,  že  za  ni  i  nadále  bude moci  vládnout  jako  regent.  Namísto  toho  prohlásil,  že  jako 

Yolandin manžel bude králem on sám. Jakmile bylo jisté, že je 

Yolanda  těhotná,  dal  ji  Fridrich  odvézt  do  svého  harému  v 

Palermu;  tam  porodila  chlapce  jménem  Konrád  a  několik  dní 

po porodu zemřela. 

V  březnu  1227  zemřel  i  papež  Honorius  III.  Nahradil  ho 

jiný  člen  rodu  Segniů,  Ugo,  a  přijal  jméno  Řehoř  IX.  Stejně  

jako  jeho  strýc  Inocenc,  i  Řehoř  byl  odborníkem  na  církevní 

právo.  Jako  papežský  legát  po  korunovaci  v roce  1220  předal 

Fridrichovi II. kříž. Byl to hluboce věřící, zbožný muž, přítel a 

ochránce  Dominika  z  Guzmánů  i  Františka  z  Assisi,  na  rozdíl 

od  dobráckého  Honoria  III.  plný  odhodlání,  nekompromisní, 

nezvykle  energický  člověk  a  schopný  politik.  Svého  času  si 

byli  s  Fridrichem  blízcí,  ale  v Řehořovi  postupně  sílilo 

podezření  ohledně  jeho  skutečných  úmyslů a  když  císař, který 

dostál svému slibu a  v srpnu roku 1227 vyplul do Svaté země, 

pro  nemoc  přistál  v  Otrantu,  vyobcoval  ho  z  církve  pro 

porušení křižácké přísahy. 

Ve  skutečnosti  šlo  o  to,  že  Fridrichův  společník,  durynský 

lankrabě  Ludvík,  zemřel  na  horečnatou  chorobu  a  Fridrich 

pravděpodobně  onemocněl  také.  Když  se  uzdravil,  vydal  se  v 
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následujícím roce opět na cestu, aniž by počkal, až papež zruší 

jeho  exkomunikaci.  V  důsledku  toho  byl  exkomunikován 

podruhé.  Toto  na  první  pohled  lehkovážné  použití  nejtvrdšího 

církevního  trestu  papež  zřejmě  považoval  za  nezbytné,  aby 

prosadil  svou  autoritu.  Řehoř  IX.  jednoznačně  sdílel  názor 

Bernarda  z  Clairvaux,  že  císaři  sice  náleží  meč  světské  moci, ale smí jej vytasit z pochvy jen na papežův pokyn. 

V  důsledku  druhé  exkomunikace  se  Fridrich  po  svém 

příjezdu do Akkonu v roce 1228 setkal s určitým nepřátelstvím 

ze strany latinského kněžstva. Zpočátku se zdálo, že nyní, když 

konečně  splnil  svůj  křižácký  závazek,  se  s  církví  brzy  usmíří, jenže  Fridrich  se  vůbec  nechoval  jako  kajícník. Navíc  po  jeho 

odjezdu  vypukla  v  jižní  Itálii  válka  mezi  císařským  vojskem, 

vedeným Reginaldem ze Spoleta, a papežskou armádou, v čele 

s pokořeným Frid richovým tchánem, bývalým jeruzalémským 

králem Janem z Brienne. 

Do 

Akkonu 

mezitím 

došly 

papežovy 

dopisy 

jeruzalémskému 

patriarchovi, 

stvrzující 

rozhodnutí 

o 

exkomunikaci.  Tak  císař  ztratil  právo  vést křížovou  výpravu  a 

v  očích  církve  pozbyly  platnosti  i  sliby  věrnosti  jeho  vazalů. 

Křesťanské  vojsko  ovšem  nebylo  příliš  početné  -  šlechta  ze 

Zámoří, asi osm set rytířů-poutníků a deset tisíc pěších vojáků. 

Nyní se  navíc  rozpadlo  na  dvě  části  -  jedna zachovala  věrnost 

císaři  a  druhá,  vedená  patriarchou  Geroldem,  se  postavila  na 

stranu  církve.  Velmistr  řádu  německých  rytířů  Hermann  ze 

Salzy  svého  přítele  Fridricha  podpořil,  ale  templáři  a  johanité odmítli  přijímat  rozkazy  od  člověka,  který  byl  vyobcován  z 

církve.  Z  Fridrichova  pohledu  mohlo  toto  rozštěpení  loajality 

hrát roli jen v případě, že by měl v úmyslu vytáhnout do války. 

Ve skutečnosti  však  nedostatečné síly,  jež  měl k dispozici,  jen 

podpořily jeho sklon pokusit se uspět s diplomacií tam, kde by 

silou ničeho nedosáhl. Předzvěsti byly příznivé. Dokonce ještě 
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před  odjezdem  ze  Sicílie  přijal  Fridrich  na  svém  dvoře  v 

Palermu  vyslance  egyptského  sultána  al-Kámila,  emíra  Fakhr 

ad-Dína.  Al--Kámil  nabídl,  že  vrátí  křesťanům  Jeruzalém 

výměnou  za  vojenskou  pomoc  proti  jeho  nepřátelům  na 

východě.  Fridrich  na  oplátku  vyslal  do  Káhiry  palermského 

biskupa  a  Tomáše  z  Acerry  s  cennými  dary  a  s  ujištěním  o 

svém přátelství. Fakhr ad-Dín se do Palerma vrátil ještě jednou 

a stal se Fridrichovým blízkým přítelem. 

době  Fridrichova  příjezdu  do  Palestiny  se  však  situace  v 

ajjúbovské říši změnila a al-Kámil si dobře uvědomoval, jak by 

mu  v  islámském  světě  uškodilo,  kdyby  vydal  Jeruzalém 

Frankům.  Fridrich  poslal  své  vyslance  k  al-Kámilovi,  který  se 

právě  zdržoval  v  Nábulusu,  aby  mu  připomněli  jeho  slib  o 

vydání  Jeruzaléma.  Zatímco  se  al-Kámil  vykračoval,  podnikal 

Fridrich  sporadické  a  nepříliš  úspěšné  pokusy  o  prosazení své 

autority.  V  jednu  chvíli  se  snažil  obsadit  Hrad  poutníků,  ale templáři  před  ním  zavřeli  brány.  Nepřátelství  templářů  vůči 

císaři  možná  podněcovala  i  přízeň,  kterou  projevoval  řádu 

německých  rytířů.  Mezi  templářskými  rytíři  bylo  také  několik 

mužů  z  Apu-lie,  kteří  se  kdysi  proti  Fridrichovi  vzbouřili  a 

později  se  uchýlili  pod  ochranu  bílých  plášťů  templářského 

řádu. 

V  listopadu  1228  se  Fridrich  rozhodl přinutit svého  přítele 

al-Kámila  k  rozhodnému  kroku  demonstrací  síly.  Vytáhl  z 

Akkonu a zamířil na jih. Templáři a johanité se odmítli podřídit 

jeho  velení,  ale  následovali  jeho  vojsko  s  denním  zpožděním. 

Když  vojsko  dorazilo  do  Arsúřu,  uvolil  se  Fridrich  pověřit 

velením  vůdce,  na  něž  se  exkomunikace  nevztahovala,  a 

rytířské řády se pak připojily k hlavnímu voji. 

Fridrich  ani  al-Kámil  si  válku  nepřáli;  nejen  proto,  že 

Fridrichovi  chyběly  dostatečné  síly  a  al-Kámil  právě  obléhal 

Damašek, ale proto, že oba o mnoha věcech smýšleli podobně. 
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Během  dlouhých  měsíců,  kdy  působil  v  úloze  vyjednávače, 

vyřizoval  Fakhr  ad-Dín  celou  řadu  vzkazů  mezi  císařem  a 

sultánem,  které  s  projednávanými  záležitostmi  vůbec 

nesouvisely. Fridrich  se  jeho prostřednictvím  sultána  vyptával, 

co  jeho  učenci  soudí  o  některých  složitých  filozofických 

otázkách, například o původu vesmíru, nesmrtelnosti duše či o 

aristotelské  logice.  Al-Kámil,  který  nebyl  tak  horlivým 

vyznavačem  muslimské  víry  jako  jeho  bratr  Saladin,  si 

skeptického, intelektuálně založeného císaře oblíbil a poslal mu 

dary,  jež  mu  měly  zpříjemnit  pobyt  v  Palestině.  „Pln  hanby  a studu,“  napsal  patriarcha  Gerold  papeži  Řehořovi  IX.,  „Vám 

sděluji,  že  sultán,  který  se  doslechl  o  tom,  jak  si  císař  oblíbil saracénský  způsob  života,  mu  údajně  poslal  zpěvačky  a 

kejklíře - osoby  nevalné pověsti, o  nichž se  mezi křesťany ani 

nehodí hovořit.“267 

Je pravděpodobně nejvyšším dokladem ironie dějin, že tito 

dva  muži,  jimž  náboženství  bylo  spíše  lhostejné,  se  svářili  o město,  které  samo  o  sobě  je  celkem  nikterak  nezajímalo;  oba 

však dobře věděli, jak důležité je pro jejich prestiž. „Podstoupil 

jsem  tuto  cestu  jen  na  Vaše  naléhání,“  napsal  prý  Fridrich 

(podle  arabských  kronikářů)  al-Kámilovi.  „Nyní  však  o  mé 

misi  ví  papež  i  všichni  králové  západu.  Když  se  vrátím  s 

prázdnýma rukama,  velmi to uškodí  mé  vážnosti. Pro všechno 

na  světě,  vydejte  mi  Jeruzalém,  ať  mohu  odejít  se  vztyčenou 

hlavou.“  Na  to  al-Kámil  odpověděl:  „Kdybych  vám  vydal 

Jeruzalém,  nejen  že  se  mi  dostane  chalífova  odsouzení,  ale 

mohlo  by  dojít  i  k  náboženskému  povstání,  které  by  ohrozilo 

můj trůn.“268 Nakonec však převážil al-Kámilův smysl pro čest. 

Fridrich přicestoval na východ na jeho pozvání, a musí tedy za 

to  něco  získat.  Osmnáctého  února  1229  byla  podepsána 

smlouva  o  navrácení  Jeruzaléma  křesťanům.  Muslimové  se 

vzdali  i  Betléma  a  koridoru,  který  jej  spojoval  s  Jaffou  na 
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pobřeží,  dále  pak  Nazaretu  a  části  Galileje  včetně  hradů 

Montfortu  a Toronu.  V  samotném  Jeruzalémě  měla  Chrámová 

hora  se  Skalním  dómem  a  mešitou  al-Aksá  zůstat  v  rukou 

muslimů  a  měl  tam  být  umožněn  volný  přístup  všem 

muslimům,  kteří  tam  budou  chodit  k  modlitbám.  Všichni 

zajatci měli být propuštěni a smlouva také uzavírala příměří na 

deset let. 

Za  dosažení  této  historické  dohody  se  nikomu  z  obou 

vládců  nedostalo  vděku.  Al-Kámila  imámové  proklínali  jako 

zrádce  islámu,  zatímco  v  křesťanském  táboře  smlouvu  ocenili 

jen Fridrichovi přívrženci - hlavně Sicilané a Němci. „Co víc si 

hříšník  může  přát,“  ptal  se  německý  básník  a  křižák  jménem 

Freidank,  „než  Svatý  hrob  a  kříž?“  Odpověď  by  nalezl  v 

myslích  patriarchy,  ostatních  křižáků  a  příslušníků  rytířských 

řádů: vojenský úspěch. Zdálo se, jako by hodnotu pokání, jímž 

měla být účast na křížové výpravě, znehodnotila skutečnost, že 

přísaha  byla  naplněna  bez krveprolití. Ve smlouvě nepadlo ani 

slovo o Kristu či církvi a město nebylo očištěno od nevěřících. 

Templáře  zvláště  popuzovalo,  že  jejich  bývalý  hlavní  stan  na 

Chrámové hoře má i nadále sloužit jako mešita. 

Ozvaly  se  i  námitky  strategického  charakteru,  stejné,  jako 

když  al-Kámil  nabízel  mír  kardinálu  Pelagiovi  během  páté 

křížové výpravy. Jeruzalém a Betlém  měly zůstat odříznuté od 

pobřežních  měst  a  spojené  s  nimi  jen  úzkým  koridorem. 

Odpůrcům smlouvy se také nechtělo přiznat, že Fridrich dosáhl 

něčeho výjimečného, protože by to jen posílilo jeho moc a 

zvýšilo  jeho  prestiž.  A  tak  sedmnáctého  března  1229,  když 

Fridrich obřadně  vstoupil do Svatého  města, zámořští  šlechtici 

zůstali  stranou. K nim se přidali  i templáři, johanité a všechno 

západní  kněžstvo.  Kněží  se  řídili  rozhodnutím  partriarchy 

Gerolda vyhlásit nad Jeruzalémem interdikt, který měl vstoupit 

v  platnost,  jakmile  císař  Fridrich  projde  branami  města.  Když 
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Fridrich  vešel  do  chrámu  Svatého  hrobu,  nenašel  nikde  kněze 

ani  biskupa.  Korunu  jeruzalémského  krále  si  tedy  vsadil  na 

hlavu  sám.  Hermann  ze  Salzy  potom  přečetl  proslov  v  latině  i řečtině  -  byla  to  apologie  císaře  Fridricha,  v  níž  odpouštěl 

papeži,  že  se  postavil  proti  němu,  a  slíbil  přispět  ze  všech  sil, jakožto  boží  „zástupce  na  zemi“,  „ke  slávě  Boha,  křesťanské 

církve a císařství’’. 

Potom se císař západního světa vydal na procházku Svatým 

městem  a  navštívil  muslimské  i  křesťanské svatyně.  Al-Kámil 

přikázal  mulláhům  v  mešitě al-Aksá, aby upustili  od svolávání 

věncích  k  modlitbě.  Fridrich  je  napomenul  se  slovy,  že  do 

Jeruzaléma  přijel  právě  proto,  aby  si  volání  k  modlitbě 

poslechl.  Jeden  katolický  kněz  se  pokusil  vstoupit  s  ním  do 

Skalního  dómu,  ale  Fridrich  ho  vyhodil.  „Proboha,  jestli  sem 

ještě  někdo  z  vás  vkročí  bez  dovolení,  vyškrábu  vám  oči.“ 

Když  se  dověděl,  že  dřevěná  mříž  ve  vchodu  do  dómu  slouží 

jako  ochrana  proti  ptákům,  vzpomněl  si  na  urážlivé 

pojmenování,  jímž  muslimové  častovali  Franky:  „Teď  vám 

sem bůh poslal prasata.“ 

Fridrich  svůj  pobyt  v  Jeruzalémě  neprotahoval.  Špatné 

zprávy  o  situaci  v  Itálii  ho  nutily  k  návratu  do  Evropy. 

Ponechal  ve  městě  posádkou  skupinu  německých  rytířů, vydal 

pokyny ohledně přestavby hradeb a věží a vrátil se do Akkonu. 

Tam  zatím  patriarcha  Gerold  s  templáři  sbíral  vojsko,  jež  by 

dobylo  Jeruzaléma  ve  jménu  papeže  a  pak  vytáhlo  proti 

damašskému  sultánovi,  který  s  příměřím  nesouhlasil.  Fridrich 

byl  proti  tomu,  ale  Gerold  odmítl  exkomunikovaného  císaře 

poslouchat. V Akkonu to vřelo. Místní šlechtu rozzuřilo, že se 

s  ní  před  uzavřením  smlouvy  nikdo  neporadil,  Benátčany  a 

Janovany  zase  popudilo,  že  Fridrich  před  nimi  dával  přednost 

Pisanům,  svým  spojencům  z  Itálie,  a  obyvatelstvo  vyvolávalo 

nepokoje a srážky s císařskou posádkou. 
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Ve  snaze  prosadit  svou  autoritu  svolal  Fridrich  všechny 

obyvatele města, preláty, šlechtice a poutníky, aby ospravedlnil 

svůj  postup  a  obvinil  patriarchu  a  templáře  ze  zaujatosti. 

Nepodařilo  se  mu  však  získat  shromáždění  na  svou  stranu,  a 

tak  přistoupil  k  nátlaku.  Svým  vojákům  přikázal  uzavřít 

městské  brány  před  jeho  nepřáteli  včetně  templářů  a  obklíčit 

patriarchův  palác  i  templářskou  pevnost.  Měl  také  v  plánu 

unést  templářského  velmistra  Pierra  de  Montaigu  a  vládce 

Bejrútu,  Jana  z  Ibelinů,  avšak  oba  byli  příliš dobře  chráněni  a plány  se  nepodařilo  dovést  do  konce.  Jmenoval  tedy  rychtáře, 

kteří měli ve městě zastupovat jeho zájmy - jejich dobré vztahy 

s jeho nepřáteli svědčí o tom, že ve skutečnosti utrpěl porážku - 

dal  zničit  všechny  zbraně,  které  by  mohly  padnout  do  rukou 

nepřítele,  a  stanovil  datum  odjezdu  na  první  květen.  Když  se 

toho dne  za  svítání  ubíral Řeznickou  ulicí od svého  paláce  do 

přístavu, obyvatelstvo Akkonu ho zahrnulo posměšky a deštěm 

odpadků. 
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12. 

Království v Akkonu 

Po  návratu  do  Itálie  se  Fridrichovo  úsilí  o  narušení 

papežových  plánů  setkalo  s  větším  úspěchem,  než  jeho  snahy 

vzdorovat papežovým spojencům v Zámoří. 

Papežská  armáda,  obléhající  Capuu  pod  velením  dvou 

veteránů,  Jana  z  Brienne  a  kardinála  Pelagia,  ustoupila  a 

rozpadla  se,  když  Fridrich  přitáhl  městu  na  pomoc.  Jan  z 

Brienne  byl  nucen  uprchnout  do  rodné  Champagne. 

Templářům  se  vzdor  proti  císaři  nevyplatil:  císařská  vojska 

obsadila jejich střediska na Sicílii a sto muslimských otroků ve 

vlastnictví templářů a johanitů bylo navráceno Saracénům, aniž 

by za ně oba řády dostaly nějaké odškodné.269 

Fridrich  ve  Svaté  zemi  zanechal  osvobozený  Jeruzalém, 

který  však  byl  ze  strategického  hlediska  tak  zranitelný,  že  se stal  prakticky  „otevřeným  městem“.270  Dále  po  něm  zůstala 

císařská  administrativa  v  čele  s  vojenským  velitelem 

Richardem  Filangierim,  jež  neustále,  na  Kypru  i  v  Palestině, 

bojovala proti zámořským baronům, vedeným Janem z Ibelinů. 

Pravoplatným  králem  Jeruzaléma  měl  být  Konrád,  syn 

Fridricha II. a Yolandy. Ten se však ani po dosažení plnoletosti 

neodebral na východ, aby se ujal koruny, takže nakonec šlechta 

prohlásila  jeho  nárok  za  neplatný  a  vyhnala  Filangieriho  z 

Tyru.  Jeruzalémský  nejvyšší  soud  jmenoval  regentkou  Alici 

Kyperskou,  ale  ve  skutečnosti  vládla  království  oligarchie, 

složená  z  íránské  šlechty,  jež  se  „s  velkou  vášní  a  zanícením 283 
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věnovala studiu zákonů a práva. V žádné jiné zemi se v té době 

křesťanská  šlechta  v  takovém  rozsahu  nezabývala  zvykovým 

právem,  právnickými  postupy  i  nejrůznějšími  kličkami 

konstitučního  práva,  a  nikde  jinde  tyto  znalosti  nebyly  tak 

uctívány jako v latinském království v Jeruzalémě.’’ V Zámoří 

nebyla  univerzita  a  kromě  Viléma  z  Tyru  tam  neměli  ani 

učence či muže pera. „Všechna intelektuální energie jako by se 

vybíjela jen ve studiu práva.“271 

V  tomto  stavu  anarchie,  řízené  pedanty,  vystupovaly 

rytířské řády jako nezávislé mocnosti. Ve dvacátých a třicátých 

letech třináctého století se templáři na severu pokoušeli rozšířit 

svá  území  od  základny  v  Amanských  horách  až  k  Aleppu,  a 

vytvořili tak  „napolo nezávislé území,  spravované podle  jejich 

vůle,  s  minimálními  ohledy  na  oficiální  vládce  v  Kilikii“.272 

Také v Sýrii a Palestině vzrůstala moc i bohatství templářského 

řádu,  protože  zámořská  šlechta,  jejíž  léna  se  nyní  omezovala 

jen  na  okolí  pobřežních  měst,  si  nemohla  dovolit  udržovat 

posádky  ve  svých  hradech,  a  proto  je  postoupila  řádovým 

rytířům. Například Marqab, jednu z největších a nejmocnějších 

pevností  v  Sýrii,  odkoupili  v  roce  1186  johanité,  protože  její majitel si již nemohl dovolit ji udržovat.273 

Některým  příslušníkům  místní  šlechty  se  dařilo  dobře, 

zvláště  Ibelinům,  jejichž  přepychový  palác  v  Bejrútu  oslnil  i 

vyslance  ze  dvora  německého  císaře;  avšak  prostředky, 

umožňující takový  luxus,  již  neplynuly  jen z  vlastnictví půdy, 

ale  také  ze  zisků  odčerpávaných  z  obchodu.  Akko  se  stalo 

obchodním  střediskem 

srovnatelným 

s  Cařihradem 

a 

Alexandrií.  Roční  výnos,  plynoucí  jeruzalémskému  králi  z 

města Akkonu, se odhadoval na padesát tisíc liber -to bylo víc, 

než  měl  v  té  době  anglický  král.  Z  Damašku  sem  kupci 

přiváželi cukr, barviva a koření. Většina cukru konzumovaného 

v  Evropě  přicházela  právě  z  Akkonu,  spolu  s  celou  řadou 
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exotických  produktů,  jež  na  západě  nejenom posilovaly zálibu 

v  luxusu,  ale  vytvořily  zde  docela  nový  trh.274  Na  druhou 

stranu  bylo  odbytištěm  i  čtvrt  milionu  obyvatel  Zámoří:  z 

Evropy se tam dovážely bretaňské čepce a barety a muslimové 

z vnitrozemí dodávali železné výrobky, dřevo, textil a kožišiny. 

Fungoval  také  živý  obchod  s  otroky,  ať  už  se  jednalo  o 

muslimské  zajatce  či  Řeky,  Bulhary,  Rusíny  a  Valachy, 

importované italskými obchodníky. Prodávali je jako muslimy, 

protože zákon nedovoloval zotročovat křesťany.  Otrokáři  však 

na  to  nedbali  a  pozdější  majitelé  svým  otrokům  změnu  víry 

zakázali.  Počátkem  třináctého  století  si  jistý  latinský  biskup 

postěžoval,  že  „křesťané  vytrvale  odmítají  povolit  křest  svým 

muslimským  otrokům,  kteří  po  něm  touží  z  celého  srdce  a  se 

slzami  v  očích“.275  V  roce  1237  si  papež  Řehoř  IX.  na  tytéž prohřešky  stěžoval  biskupům  v  Sýrii  a  velmistrům  rytířských 

řádů. 

Docházelo  však  k  individuálním  konverzím  mezi 

svobodnými  muslimy,  a  ti  postupně  splynuli  se  syrskými 

křesťany.  Měli  k  dispozici  široký  výběr  křesťanských  církví  - 

katolickou,  řeckou  ortodoxní,  maronity,  arménskou  církev, 

jakobity  a  nestonány.  Občasné  pokusy  ze  strany  Říma  či 

Cařihradu  dosáhnout  jejich  sjednocení  se  setkaly  s  úspěchem 

jen u maronitů v Libanonu. Ať už byly záměry papežů v tomto 

ohledu  jakékoli,  katolické  duchovenstvo  se  zajímalo  jen  o 

takovou  jednotu,  jež  by  mu  zajistila  výsadní  postavení.  Nejen 

že  se  nedokázali  sjednotit  křesťané  jako  celek,  ale  ani 

jednodivé křesťanské obce  nebyly schopny spolu vycházet. Ze 

strany  zápaďanů  se  východním  křesťanům  dostávalo  jen  o 

málo 

lepšího 

zacházení 

než 

muslimům, 

Židům 

či 

Samařanům.276 

Vezmeme-li v úvahu, jak značné misionářské úsilí vyvíjela 

katolická církev  v devátém a desátém století, zdá  se být  velmi 
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podivné, že se vítězní křižáci téměř vůbec nepokusili přivést ke 

konverzi  své  muslimské  poddané.  Pravda,  vlastním  účelem 

křížových výprav nikdy nemělo být šíření víry. I když si papež 

Urban  II.  nepochybně  přál  pomoci  byzantskému  císaři  a  také 

snad odklonit destruktivní agresivitu íránských válečníků jiným 

směrem,  považoval  za  hlavní  cíl  (stejně  jako  Bernard  z 

Clairvaux) dobytí Svaté země a spásu křižákovy duše. 

S  misionářskými  snahami  se  tedy  setkáváme  až  počátkem 

třináctého století. Není nic překvapivého na tom, že se vyskytly 

ve Španělsku, kde úspěšně probíhající  reconquista přivedla pod křesťankou nadvládu velké množství muslimů. Je příznačné, že 

španělský  biskup  Diego  z  Osmy  a  jeho  společník  Dominik  z 

Guzmánů  žádali  papeže  Inocence  III.  o  dovolení  kázat 

evangelium  nikoli  Saracénům,  ale  pohanům  za  Vislou.  Avšak 

již  v  roce  1255  magistr  dominikánského  řádu  nabádal  řádové 

bratry,  aby  se  věnovali  studiu  arabštiny  a  snažili  se  přivést Saracény ke křesťanské víře. 

Jednání  Františka  z  Assisi,  který  překročil  bojové  linie  při 

obléhání  Damietty  a  vydal  se  do  Káhiry  kázat  sultánu  al-

Kámilovi, se stalo příkladem pro ostatní příslušníky žebravých 

řádů.  Jejich  mírumilovné  chování  jim  později  zajistilo  status 

ochránců  svatých  míst,  když  je  opět  ovládli  muslimové. 

František  však  nebyl  proti  křížovým  výpravám.  Obdivoval  se 

hrdinům  ze  soutěsky  Roncesvalles,  opěvovaným  v  Písni  o 

Rolandovi,*  padlé  v  boji  proti  nevěřícím  považoval  za 

mučedníky,  soudil,  že  Svatá  země  náleží  křesťanům  plným 

právem,  a  v  evangeliích  nacházel  důkazy  o  tom,  že  křížová 

výprava  je  legitimní  odplatou  za  násilné  dobytí  křesťanské 



* Podle legendy rytíř Roland padl v boji s přesilou Saracénů, kteří „zrádně“ 

napadli zadní voj ustupující armády Karla Velikého po obléhání Zaragozy. 

Podle  soudobých  historiků  však  útočníky,  kteří  jeho  izolovanou  jednotku zmasakrovali, byli Baskové - tehdy již křesťané;  pozn.  překl. 
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půdy Saracény a za jejich rouhačství proti Kristu.277 

Snad  jediným  z  latinských  biskupů,  který  se  pokoušel 

přivést muslimy ve Svaté zemi ke křesťanství, byl francouzský 

duchovní  Jakub  z  Vitry,  jenž  byl  jmenován  biskupem  v 

Akkonu.  O  svých  souvěrcích  ve  Svaté  zemi  neměl  vysoké 

mínění. Napsal papeži, že místní křesťané zapadaný nenávidí a 

raději  by  snad  podléhali  vládě  muslimů.  Zapadané  prý  zase 

rychle  přijímají  místní  zvyklosti  a  žijí  v  pohodlí  a  přepychu, bez  morálky.  Místní  kněžstvo  je  chamtivé  a  zkorumpované  a 

italští  kupci  neustále  jdou  jeden  druhému  po  hrdle.  Jedinými 

institucemi hodnými úcty jsou zde rytířské řády. 

Ačkoli  je  Jakub  z  Vitry  výjimečný  svým  úsilím  o  šíření 

katolické  víry  mezi  muslimy  v  Zámoří,  neznamená  to,  že  by 

konverzi  muslimů  pokládal  za  alternativu  rozšiřování 

křesťanského panství  silou  zbraní.  Byl  zaníceným  stoupencem 

křížových  výprav  a  doprovázel  kardinála  Pelagia  na  cestě  do 

nilské  delty.  Také  se  zastával  rytířských  řádů,  zejména 

templářů,  proti  tvrzením,  že  se  svým  jednáním  protiví  Kristu, 

který  podle  evangelia  sv.  Matouše  přikázal  Petrovi,  aby 

schoval  meč  do  pochvy.  Tento  argument v  Evropě  nešířili  jen 

katarští  a  valdenští  kacíři,  ale  i  duchovní,  jako  byl  mnich 

Walter Map ze Saint-Albans.* V jednom z dochovaných kázání 

nabádá  Jakub  z  Vitry  templářské  rytíře,  aby  nenaslouchali 

takovým úvahám „falešných křesťanů, Saracénů a beduínů“.278 

Sama  skutečnost,  že  Jakub  z  Vitry  považoval  za  nezbytné 

templáře  takto  povzbudit,  naznačuje,  že  byli  ještě  stále 

přesvědčeni  o  zbožnosti  svého  poslání.  Historie  si  jich  sice 

nejčastěji  všímá  pro  jejich  účast  v  bitvách  a  válkách  či  pro politické  postoje  jednotlivých  vůdčích  osobností  řádu,  ale 

prostí rytíři  se zřejmě  i  nadále  striktně řídili statutem řádu v té podobě, jak  jej  schválil koncil  v Troyes. V době  množících se 



* Pozdější oxfordský arcibiskup;  pozn.  překl. 
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obvinění  klášterních  řádů  z  laxnosti  a  korupce  zřejmě  žádná 

podobná  obvinění  nesměřovala  proti  jednotlivým  řádovým 

rytířům.  Neobklopoval  je  zápach  krvesmilstva,  ale  koňského 

hnoje,  kůže  a  potu;  určitě  si  uvědomovali  velkou  úmrtnost 

příslušníků  řádu,  působících  v  Palestině,  a  smířili  se  s 

vědomím, že dříve či později zahynou rukou nepřátel své víry. 

Podíváme-li  se  ještě  jednou  na  status  řádu a soubor trestů, 

sepsaný  v  polovině  dvanáctého  století,  dýchne  na  nás  život 

plný  askeze,  přísné  kázně  a  tvrdých  trestů za  každý  prohřešek 

proti  daným  pravidlům.  Hlavní  útěchou  každého  templáře 

zřejmě  bylo  přátelství  ostatních  rytířů,  pocházejících  z 

podobného  prostředí.  Víme,  jak  vážené  bylo  přátelství  mezi 

cisterciáky, a ze zásad, sepsaných ve statutu řádu, lze vyčíst, že 

templářští  rytíři  i  zbrojnoši  -  navzdory  rivalitě,  jež  občas 

přerostla  v  otevřený  konflikt  -  měli  pocit  sounáležitosti  s 

příslušníky  řádu  rytířů  špitálu  sv.  Jana.  Templář  si  musel 

vyžádat svolení představených, chtěl-li jíst či pít ve společnosti 

příslušníků jiných náboženských společenství nebo je navštívit 

v  jejich  příbytku  -  pokud  se  ovšem  nejednalo  o  johanity. 

Jestliže templář v bitvě ztratil z očí pestrou řádovou korouhev, 

měl  se  připojit  k  bojovníkům  pod  praporem  johanitů.  V  roce 

1260,  když  templářská  posádka  dostala  rozkaz  stáhnout  se  z 

Jeruzaléma,  její  velitel  odmítl  uposlechnout,  dokud  s  nimi 

neustoupili i johanité. 

Homosexuální  vztahy  mezi  rytíři  byly  považovány  za 

závažné  porušení  statutu  -  „zločin  proti  přírodě  i  proti  božím zákonům“.  V  souboru  trestů  se  řadí  k  takovým  proviněním, 

jako je ztráta víry v Krista a dezerce z bitevního pole - to vše se 

trestalo vyloučením z řádu. V článku 573 výčtu a popisu trestů 

je zmínka o třech bratřích na Hradě poutníků, „kteří se spustili 

v  ohavném  hříchu  a  v  noci  se  ve  svých  jizbách  oddávali 

vzájemnému  laskání“.  O  případu  se  dověděl  velmistr  řádu  a 
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rozhodl se  zabránit  jeho  projednávání  před  řádovou kapitulou, 

protože  se  jednalo  o  „skutky  nadmíru  pohoršující“.  Namísto 

toho  byli  provinilci  povoláni  do  Akkonu,  kde  museli  odložit 

řádové  pláště  a  byli  vsazeni  do  želez.  Jeden  z  nich,  jménem 

Lucas, uprchl a přeběhl k muslimům, druhý zahynul při pokusu 

o útěk a třetí „zůstal ve vězení velmi dlouho“.279 

Z  významných  hříchů,  jež  byly  templářům  vyčítány,  je 

nejčastěji  zmiňována  lakota.  Bohatství,  jež  řád  nashromáždil 

skrze  templářské  statky,  získané  od  zbožných  dárců  a 

provozované výkonnými správci, vyvolávalo v Evropě odpor a 

závist  všech,  kdo  si  neuvědomovali  nesmírnost  výdajů  řádu 

nejen  ve  Svaté  zemi,  ale  na  všech  křesťanských  územích. 

Templářský  řád,  stejně  jako  johanité,  byl  mezinárodním 

společenstvím  bojovníků  proti  nepřátelům  církve  na  několika 

frontách.  Šest  templářských  rytířů  padlo  roku  1241  ve 

východní  Evropě  v  bitvě  proti  Mongolům  u  Lehnice.  Řád  i 

nadále  udržoval  značné  síly  ve  Španělsku  a  Portugalsku, 

jakkoli  jeho  podíl  na   reconquisté  postupně  slábl.  Při 

křesťanském  útoku  na  Mallorku  v  roce  1229  činil  podíl 

templářů  na  celkovém  počtu  křesťanských  vojáků  jen  čtyři 

procenta.  Dokonce  i  v  Aragónu  se  podařilo  prosadit,  že 

hlavním  posláním  templářů  je  boj  ve  Svaté  zemi.  Na  východ 

odtud  mířili  nově  získaní  členové,  koně  a  jedna  desetina  až 

jedna třetina výnosů z tamního majetku.280 

Tak,  jako  moderní  charitativní  organizace  zhodnocují  své 

investice, využívali templáři  svých  fondů  nejen k válkám proti 

Saracénům, ale i k rozšiřování svých panství na východě. Když 

Jan z Ibelinů zoufale sháněl peníze na boj proti Fridrichovi II., 

rozprodával  statky  templářům  i  johanitům.  Tato  templářská 

reinvestice vyvolala kritiku papeže Řehoře IX. „Mnozí se musí 

domnívat,“  napsal  papež  jejich  velmistrovi,  „že  se  ze  všeho 

nejvíce  zajímáte  o  zmnožení  svého  majetku  na  křesťanských 
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územích, zatímco byste měli především usilovat o dobytí země, 

posvěcené Kristovou krví, z rukou nevěřících.“281 Lidé jim také 

vyčítali, že s  muslimy zacházejí příliš  mírně,  hostí je ve svých 

příbytcích  a  dovolují  jim  modlit  se  v  templářských  domech  k 

Alláhovi.  Je  ironií,  že  takové  obvinění  proti  nim  vznesl  i 

Fridrich II. ve svém dopise Richardovi, earlovi z Cornwallu,  v 

roce 1245. 

Řád  také  štědře  investoval  do  výstavby  svého  hlavního 

sídla  v  městě  Akkonu,  kde  po  vyhnání  úředníků  Fridrichova 

místodržícího  Richarda  Filangieriho  vládla  městská  komuna. 

Jednotlivé  čtvrti  města  se  změnily  v  „miniaturní  republiky, 

obklopené  hradbami  a  věžemi“.282  Jak  napsal  muslimský 

cestovatel Ibn Džubajr, ulice města byly „plné dačících se lidí, 

takže  se  sotva  dalo  došlápnout  na  zem.  Všude  jen  zápach  a 

špína,  samé  odpadky  a  výkaly.“283  Templářský  areál  se 

rozkládal  v  místě,  kde  město  vybíhalo  směrem  k  moři,  a 

pokrýval  nejvýznamnější úsek z  hlediska obrany města. Vilém 

z Tyru napsal: 

„   U   vchodu   bylo   opevnění   velice   vysoké   a   hradby   velmi mocné,  tlusté   dvacet   osm   stop.  Ze   všech   stran   kolem   pevnosti staly  menší  věže  a  na  každé  z  nich  se  skvěl  pozlacený  běžící  lev velikosti  tučného  vola.  Za  ětyň  lvy -  materiál  a  práci -  zaplatili patnáct   set   saracénských   byzantiů.  Byl   to   úžasný   pohled.  Na druhé  straně,  směrem  k  Pisánské  čtvrti,  stála  věž.  Opodál,  nad klášterem   sester   sv.  Anny,  se   vypínala   další   mohutná   věž   se zvony   a   nádherný,  velmi   vysoký   kostel.  Kromě   toho   stála   ještě jedna   věž   na   pláži.  Ta   byla   stará,  už   stoletá,  dal   ji   vystavět Saladin.  V  ní  střežili  templáři  své  poklady.  Věž  stála  tak  blízko moře,  že   dovnitř   šplouchaly   vlny.  Kromě   toho   stálo   v templářském   sídle   ještě   mnoho   jiných   překrásných   budov,  o nich  se  zde  však  nebudu  zmiňovat™ 

Nicméně,  mnohá  obvinění,  vznesená  proti  templářům, 
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odporovala  jiným  nařčením.  Když  aragónský  král  Jakub  I.  na 

druhém  koncilu  v  Lyonu  obvinil  templáře  z  průtahů  při 

přípravě  nové  křížové  výpravy  proti  Maurům,  ostatní  členové 

španělské  delegace  jeho  názor  nepodpořili285  a  anglický 

františkán  Roger  Bacon  templářům  zazlíval  nikoli  ustrašený 

přístup,  ale  naopak  jejich  agresivitu,  která  podle  jeho  mínění bránila muslimům v přijetí křesťanství. Kromě toho se všechny 

křesťanské  řády  v  tomto  období,  s  výjimkou  kartuziánů,  staly 

terčem  kritiky  pro  rozmařilost  a  zradu  svého  původního 

zaměření  -  to  se  ovšem  templářů  vcelku  týkalo  méně  než 

mnišských a žebravých řádů. Bez zlatých  lvů by  se řád docela 

určitě  obešel;  ostatně,  Hugo  z  Paynsu  by  si  jistě  těžko  dovedl představit,  že  velmistr  jeho  chudých  vojáků  Kristových  bude 

jednou  žít  v  paláci.  Přesto  však  podíl  finančních  zdrojů, 

věnovaných 

templářským 

řádem 

na 

původní 

účel, 

předpokládaný  při  jeho  založení,  byl  vyšší  než  u  jiných 

náboženských  institucí  a  dokonce  i  u  některých  dnešních 

charit.  Je  jisté,  že  papeži,  jakkoli  občas  templáře  pokárali,  ve svých bulách pěli na rytířské řády samou chválu a vytrvale jim 

poskytovali  ochranu  a  udělovali  nejrůznější  výjimky  a 

privilegia. 

Je též zřejmé, že finance rytířských řádů trpěly neúprosným 

růstem  nákladů.  Burgundský  rytíř  v  roce  1180  potřeboval  k 

zajištění  obživy  a  výbavy  asi  sedm  set  padesát  akrů  půdy;  v 

polovině  třináctého  století  už  to  bylo  pětkrát  víc  -  téměř  čtyři tisíce  akrů.286  Plně  vyzbrojený  rytíř  se  suitou  panošů  a 

zbrojnošů  se  z  hlediska  nákladů  i  z  hlediska  možností 

vojenského  využití  vyrovnal  dnešnímu  těžkému  tanku. 

Přestože  všechno  svědčí  o  tom,  že  templáři  často  mívali  po 

ruce  velké  částky  v  hotovosti,  jejich  běžné  výdaje  dosahovaly 

značné  výše.  V  latinských  státech  v  Zámoří  udržovali 

přinejmenším  třiapadesát  hradů  nebo  opevněných  stanic  s 
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posádkami, od velkých pevností, jako byl Hrad poutníků, až po 

malé hlídkové věže podél poutnických tras. 

V  době své  největší  slávy  měl řád v Evropě a na východě 

téměř  tisíc  templářských  domů  a  asi  sedm  tisíc  členů.  Počet 

různých  pomocníků  a  závislých  osob,  které  nesložily  řádový 

slib,  byl  asi  osmkrát  vyšší.  Rozdělení  na  podpůrný  personál  a bojovníky  přibližně  odpovídalo  poměru  3:2.287  V polovině 

dvanáctého  století  si  řád  vystavěl  vlastní  loďstvo  galér  k 

přepravě  koní,  obilí,  zbraní,  poutníků  a  vojska.  Tradiční 

dopravce  tato  konkurence  v lukrativním  obchodě  s  poutníky 

poškozovala  a  v  roce  1234  město  Marseille  omezilo  po  čet 

templářských plaveb s poutníky na jedinou loď ročně.288 

Vzdor  tomu,  jak  intenzivně  se  museli  věnovat  finančním, 

logistickým  i  vojenským  aspektům  válčení,  se  nezdá,  že  by 

templáři zapomněli na svůj hlavní závazek - bránit Svatou zemi 

a  znovu  dobýt  Jeruzalém.  Jedním  z  prvních  převodů  Písma  z 

latiny do místního jazyka je Kniha soudců, přeložená na žádost 

templářského řádu, aby - jak stojí v předmluvě - se rytíři mohli 

poučit o „rytířských skutcích“ té doby a pochopili, Jakou ctí je 

pro ně sloužit Bohu a jak Bůh odměňuje své věrné“.285 Většina 

rytířů  i  panošů  a  zbrojnošů  byla  negramotná,  a  tato  četba 

nebyla určena k jejich vzdělání, nýbrž spíše k posílení morálky. 

Kniha  soudců  se  k  tomu  účelu  dobře  hodila.  Zatímco  kniha 

Jozue vypráví o Židech při dobývání Zaslíbené země a oplývá 

líčením  úspěšných  válečných  tažení,  „Kniha  soudců  vidí 

dobývání  jako  složitý,  postupný  proces,  v  němž  se  vyskytují 

úspěchy  i  neúspěchy“.  Křesťané  se  nepochybně  snadno 

ztotožnili  se  starými  Izraelity.  Na  rozdíl  od  Ježíšových  slov  v Novém  zákoně  považuje  Starý  zákon  systematické  plenění 

nepřátelských  území  za  součást  války,  a  nejen  že  je  připouští, ale vnímá je jako boží přikázání.290 

V  roce  1239  měla  vypršet  smlouva  o  příměří,  uzavřená 
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Fridrichem II. a sul tánem al-Kámilem. Papež Řehoř IX. na to 

nezapomněl  a  dožadoval  se  ještě  jedné  křížové  výpravy. 

Králové Francie a Anglie jeho výzvu podporovali, ale sami kříž 

nepřijali.  Namísto  toho,  podobně  jako  za  časů  prvního 

křížového  tažení,  se  do  Svaté  země  vydali  méně  významní 

šlechtici v čele s hrabětem 

Theoboldem  ze  Champagne.  Theobold  byl  bratrancem 

králů  Anglie,  Francie  a  Kypru  a  účast  na  křížové  výpravě 

považoval za nejvyšší důkaz rytířských ctností. „Slepý  je ten,“ 

prohlásil,  „kdo  alespoň  jednou  v  životě  nepřeplul  moře,  aby 

posloužil Božím záměrům.“291 

Složitost  politických  poměrů  v  Zámoří  uváděla  nové 

křižáky  ve  zmatek  a  rady,  jichž  se  jim  dostávalo,  byly 

rozporuplné.  Ajjúbovci  válčili  mezi  sebou  a  damašský  sultán 

Ismaíl  nabídl  Frankům  spojenectví  proti  svému  synovci,  al-

Kámilovu  synu  Ajjúbovi,  který  byl  nyní  sultánem  v  Káhiře. 

Výměnou  za  obranu  hranic  na  okraji  sinajské  pouště  byl 

ochoten  postoupit  jim  hrady  Beaufort  a  Safed.  Před  bitvou  u 

Hattínu patřil Safed templářům, a tak projevili o jeho navrácení 

velký zájem. 

Dohoda byla uzavřena, a  v důsledku toho nyní zapadané v 

Palestině ovládali nejrozlehlejší území od bitvy u Hattínu. Obě 

strany  však  zaplatily  vysokou  cenu.  Z  Damašku  přeběhlo 

mnoho  nábožensky  horlivých  muslimů  k Egypťanům,  zatímco 

uvnitř křesťanského tábora vypuklo otevřené  nepřátelství mezi 

templáři a johanity, kteří až dosud tvořili jednotnou frontu proti 

všem  přívržencům  Fridricha  II.  Johanité,  bez  ohledu  na 

smlouvu s Ismaílem v Damašku, uzavřeli v Káhiře svou vlastní 

dohodu s Ajjúbem. 

V  této  zmatené  situaci  přicestoval  do Svaté země Richard, 

earl  z  Cornwallu,  synovec  Richarda  Lví  srdce,  bratr  krále 

Jindřicha  III.  a  švagr  císaře  Fridricha  II.  Bylo  mu  jedenatřicet 293 
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let  a vydobyl  si  pověst  statečného  a  schopného  člověka. Přijel 

vybaven značnými finančními prostředky a také plnou mocí od 

císaře,  který  se  po  smrti  ubohé  královny  Yolandy  oženil  s 

anglickou princeznou Isabellou. 

Richard  nalezl  Jeruzalémské  království  v  chaosu,  avšak 

díky  taktnímu,  leč  energickému  jednání  s  Damaškem  i 

Egyptem  se  mu  podařilo  dosáhnout  propuštění  všech 

křesťanských  zajatců  vězněných  v  Káhiře  i  potvrzení  držby 

všech  území  nedávno  odstoupených  zápaďanům.  Sotva  však 

odplul zpátky do Anglie, vzaly výsledky jím dosažených dohod 

zasvé.  Templářský  velmistr  Armand  de  Périgord  nebral 

smlouvu  s  Egyptem  na  vědomí  a  v  roce  1224  zaútočil  na 

Hebron,  který  zůstal  v  muslimských  rukou.  Později,  když  se 

Egypťané  zmohli  jen  na  chabou  reakci,  templáři  dobyli  i 

Nábulus,  zapálili  tamní  mešitu  a  pobili  množství  obyvatel 

města - muslimů i křesťanů.292 

Asi  v tutéž dobu se císařský  místodržící Richard Filangieri 

s  pomocí  johanitů  pokusil  opětovně  prosadit  moc  císaře 

Fridricha II. v Akkonu. Pokus však ztroskotal a vedl k tomu, že 

vůdce zámořské šlechty, Balian z Ibelinů, po dobu šesti měsíců 

obléhal  sídlo  johanitů.  Templáři  mu  pomáhali.  Toto  otevřené 

nepřátelství  mezi  oběma  rytířskými  řády  pobouřilo  veřejné 

mínění  v  Evropě.  Někteří  kronikáři,  kteří  podporovali 

císařskou  stranu,  dávali  vinu  templářům.  Jak  napsal  Matthew 

Paris  z  opatství  v  St.  Albans,  templáři  nedovolili,  aby  někdo johanitům  posílal  potraviny,  a  neumožnili  jim  ani  vynést  své 

mrtvé.  Kromě  toho  z  některých  pozemků  vyhnali  i  německé 

rytíře. 

294 



KRÁLOVSTVÍ V AKKONU 





Matěj  z  Clermontu  v  roce  1291  brání  Akko.  Dominique  Louis  Papety,  19. 

století. ( Cháteau  de  Versailles / Lauros- Giraudon/  Bridgeman  Art  Library) 295 
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Filip Sličný se svými čtyřmi dětmi a bratrem Karlem z Valois. Iluminace ze 14. 

století. ( Bibliothéque  Nationale/ Bridgeman  Art  Library) Upálení  templářů.  Iluminace  z  francouzské  Kroniky  sv.  Diviše,  14.  století. 

( British  Library/ Bridgeman  Art  Library) 296 





KRÁLOVSTVÍ V AKKONU 



Poslední 

templářský 

velmistr  Jacques  de  Molay. 

Rytina  od  Ghevaucheta, 19. 

století. 

( Soukromá 

 sbírka/ 



 Roger-- Viollet/   Bridgeman 



 Art  Library) 













Templářský  donjon  v 

Paříži,  kde  byl  před 

Popravou 

r. 

1793 

vězněn  král  Ludvík 

XVI. 

Rytina, 

18. 

století. 

( Bíbliothéque 

 Nationale 

 iBulloz/ 

 Bridgeman 

 Art 

 Library) 
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Templářský hrad Almourol nad řekou Tejo v Portugalsku. 
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Okrouhlá  kaple  neboli  rotunda 

na  templářském  hradě  Tomar  v 

Portugalsku. V roce 1160 ji postavil 

portugalský  mistr  Gualdim  País.  V 

pozadí 

klauzura 

a 

rotunda 

templářského hradu v Tomaru. 











































Papež  Inocenc  III.  Freska  ze  13. 

století  v  kostele  Sacro  Specco  v 

Subiaku, Itálie. ( Weidenfeldský  archiv) 
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Papež  Bonifác  VIII. 

Socha 

z 

katedrály 

ve 

Florencii, jejímž autorem je 

údajně  Arnolfo  di  Cambio. 

Nyní  je  uložena  v  muzeu 

Dell’Opera  del  Duomo  ve 

Florencii. 

( Weidenfeldský 

 archiv) 





























Král  Ludvík  IX.  vynáší 

rozsudek. Iluminace z 13. století 

v  díle  ‘Život  a  zázraky  sv. 

Ludvíka’  od  G.  G.  de  Saint 

Pathuse. 

( Bibliothéque 

 Nationale/ 

 Bridgeman 

 Art 

 Library) 
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Křižáci v čele s králem Ludvíkem IX. útočí v roce 1248 na Damiettu. Iluminace z  francouzské  Kroniky  sv.  Diviše,  14.  století.  ( British  Library/ Bridgeman   Art Library) 







Křižáci  vyhánějí  katary  z  Carcassonu.  Iluminace,  sl4.  století.  ( British   Library/ 

 Bridgeman  Art  Library) 
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Chrám Sv. hrobu v Jeruzalémě. 

(Anthony Kersting) 





















Původní 

plán 

přestavby 

chrámu Svatého hrobu v Jeruzalémě 

po  dobytí  města  za  první  křížové 

výpravy. ( Weidenfeldský  archiv) 
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Krak  des  Chevaliers  v  Sýrii,  který  rytíři  řádu  špitálu  sv.  Jana  drželi  od  roku 1144 do roku 1242. ( Weidenfeldský  archiv) 





Templářský  hrad  Monzon  v  Aragónu.  ( Huesca,  Aragón/   Bridgeman   Art Library) 
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Bylo pohoršující dívat se, jak „ti, kdo ze všech sil hromadili 

majetek, aby byli schopni odolávat Saracénům, nyní rozpoutali 

bezbožné  násilí  proti  křesťanům,  dokonce  proti  vlastním 

bratrům, a přivolali tak na sebe boží hněv“.293 

Je  nepochybné,  že  za  vedení  Armanda  de  Périgord  patřil 

templářský  řád  mezi  císařovy  odpůrce;  podporoval  nároky 

kyperské  královny  Alice  na  regentsví  v  Jeruzalémě  a  zastával 

názor,  že  Konrád,  syn  Yolandy  a  Fridricha  II.,  byl  koruny 

zbaven  v  souladu  se  zákonem,  protože  se  nedostavil  do  Svaté 

země  ke  korunovaci.  V  tomto  ohledu  nebyli  templáři  jediní. 

Stejně  smýšleli  i  Benátčané  a  Janované,  kteří  v  létě  1243 

pomohli  zámořské  šlechtě  vyhnat  Filangieriho  a  císařovy 

přívržence z Tyru. To vše ale nemuselo znamenat, že k tomuto 

jednání  hnala  templáře  závist  nebo  že  by  se  starali  pouze  o 

vlastní  zájmy.  Ve  svém  dopise  Robertovi  ze  Sandfordu 

Armand  de  Périgord  vysvětlil,  v  čem  jeho  politika  spočívá: 

templářští vyslanci prý jsou v Káhiře drženi prakticky v zajetí. 

Egypťanům  nelze  věřit  -  jenom  se  snaží  získat  čas.  Naproti 

tomu  spojenectví  s  Damaškem  přineslo  nejen  navrácení 

pevností  a  velké  části  území,  ale  i  vyhnání  zbývajících 

muslimů z Jeruzaléma. 

Za  účelem  zpečetění  spojenectví  s  Damaškem  byl 

muslimský  kníže  z  Homsu,  al-Mansúr  Ibrahím,  pozván  do 

Akkonu  a  templáři  ho  tam  okázale  hostili.  Oslavy  však  byly 

předčasné. Egyptský sultán  Ajjúb, snažící se čelit silám,  jež se 

proti  němu  spojily,  se  obrátil  na  potulné  žoldnéře,  původem 

chórezemské Turky,*  kteří  se  usadili  nedaleko  Edessy.  V roce 

1244  vtrhlo  deset  tisíc  chórezemských  jezdců  na  damašské 

území,  vlastnímu  Damašku  se  vyhnuli,  pronikli  do  Galileje  a 



* Poté, co Mongolové rozbili říši chórezemského šacha, některé části jeho armády uprchlý na západ a jejich příslušníci se nechávali najímat místními vládci jako žoldnéři;  pozn.  překl. 
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dobyli  Tiberiadu.  Jedenáctého  července  dorazili  chórezemští 

Turci  k  hradbám  Jeruzaléma  a  překonali  jeho  chabou  obranu. 

Posádka  ještě  nějaký  čas  vzdorovala,  ale  třiadvacátého  srpna, 

poté,  co  se  muslimský  vládce  Keraku  zaručil  za  jejich 

bezpečný odchod, vojáci i všichni křesťanští obyvatelé zamířili 

z  města  do  JařTy.  Když  později  zjistili,  že  z  jeruzalémských 

věží  opět  vlají  franské  prapory,  vrátili  se  a  byli  zmasakrováni čekajícími Chórezmany. Do JařTy se jich dostalo jen tři sta. 

Chórezmané  město  vyplenili,  vykopali  kosti  Godfroie  z 

Bouillonu  a  ostatních  jeruzalémských  králů,  pohřbených  v 

chrámu  Svatého  hrobu,  pobili  několik  kněží,  kteří  zůstali 

uvnitř,  a  potom  chrám  zapálili.  Z  prázdného  města  pak  odjeli 

podél pobřeží do Gázy, vstříc egyptské armádě sultána Ajjúba, 

jíž velel mladý mamlúcký důstojník Bajbárs. 

Sedmnáctého října 1244 se na písčité pláni u vesnice, které 

Frankové  říkali  La  Forbie,  egyptské  vojsko  střetlo  se 

spojenými  armádami  Damašku  a  Akkonu.  Damašským  silám 

velel kníže z Homsu, al-Mansúr Ibrahím, a jejich součástí byl i 

oddíl beduínů pod velením vládce Keraku an-Násira. Křesťané 

shromáždili největší vojsko od bitvy u Hattínu. Bojovalo v něm 

šest  set  světských  rytířů  pod  velením  Filipa  z  Montfortu  a 

Gautiera  z  Brienne  a  šest  set  templářů  a  johanitů  v  čele  s 

velmistry  Armandem  de  Périgord  a  Guillaumem  de 

Cháteauneuf. Bitvy  se zúčastnila  i  skupina německých rytířů a 

oddíl z antiochijského knížectví. 

Stejně jako u Hattínu, i zde se spojenci přeli o to, zda mají 

zaútočit  nebo  setrvat  v  defenzivě.  Al-Mansúr  Ibrahím 

podporoval  druhou  z  těchto  možností,  Gautier  de  Brienne  byl 

pro  útok  -  a  jeho  názor  převážil.  Silnější  armáda  spojenců 

udeřila  na  Egypťany,  ti  však  její  útok  vydrželi  a  chórezemská jízda ji napadla z boku. Damašské vojsko se obrátilo na útěk a 

s  ním  prchal  i  an-Násir  z  Keraku.  Armáda  zápaďanů  byla 
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během několika hodin zničena. Nejméně pět tisíc mužů padlo a 

do Egypta bylo odvedeno osm set zajatců včetně templářského 

velmistra  Armanda  de  Périgord.  Celkem  templáři  ztratili  dvě 

stě šedesát až tři sta rytířů. Ze všech řádových rytířů přežilo jen 

třiatřicet templářů, šestadvacet johanitů a tři němečtí rytíři. 
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13. 

Ludvík IX. 

Kdo měl nyní zachránit Svatou zemi? Ostré soupeření mezi 

papežskou  stolicí  a  císařem  Fridrichem  II.  nedovolovalo,  aby 

se  této  úlohy  ujala  světská  hlava  křesťanstva.  Císař  měl  navíc pocit,  že  jeho nepřátelé  v  Palestině,  zejména  templáři, se  sami stali strůjci svého osudu, protože rozbili jeho pracně zbudované 

příměří s egyptskými Ajjúbovci. 

Jako vůdce nové křížové výpravy připadal v úvahu jediný z 

evropských  monarchů  -  francouzský  král  Ludvík  IX.  Snad  z 

vůle  prozřetelnosti  -  anebo  také  náhodou  -  v  témže  roce,  kdy došlo ke katastrofě  u  La  Forbie,  Ludvík onemocněl  horečkou, 

pravděpodobně  malárií,  a  ocitl  se  v  takové  blízkosti  smrti  -  a možného božího soudu -, že se rozhodl přijmout kříž, pokud se 

uzdraví. 

Byl  synem  velké  matky,  Blanky  Kastilské,  a  manželem 

Markéty  z  Provence  -  oba  tyto  rody  se  pyšnily  dlouholetou 

tradicí  účasti  ve  válkách  proti  islámu.  Ludvík  zdědil 

francouzský  trůn  v  dětském  věku  a  udržel  si  jej  jen  díky 

energické  matce,  která  za  něho  vládla  jako  regentka.  Již  v 

patnácti  letech  velel  Ludvík  tažení  proti  vojsku  anglického 

krále Jindřicha III. Ludvík byl pohledný, veseřý, někdy divoký, 

občas  mrzoutský  a  na  rozdíl  od  Fridricha  II.  hluboce  věřící 

člověk;  nikdy  neměl  o  katolické  víře  žádné  pochybnosti.  V 

počátečních  letech  své  vlády  v  souladu  s  Pařížskou  smlouvou 

upevnil  moc  francouzského  království  v  Languedoku  a 
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skoncoval  s  katarským  kacířstvím.  Ohledně  použití  síly  na 

obranu křesťanské víry si nedělal žádné výčitky. „Když se rytíř 

doslechne,  že  někdo  urazil  jeho  víru,“  vysvětlil  svému  příteli Jeanu  z  Joinville,  „nemá  se  pokoušet  bránit  její  zásady  jinak než  mečem,  a  zarazit  ho  tomu  bídákovi  do  břicha  co 

nejhlouběji.“2941  kdyby  se  snad  Ludvík  nevyjádřil  tak  surově, 

jak  si  to  Jean  de  Joinville  vybavil  v  pokročilém  věku,  přesto jeho výrok zjevně kontrastuje se skeptickými názory  Fridricha 

II. 

Na  rozdíl  od  Fridricha  byl  Ludvík  šťastně  ženat  s  jedinou 

ženou.  Jeho  láska  k  Markétě  z  Provence  vyvolávala  žárlivost 

jeho  matky.  Jako  novomanželé  museli  bydlet  odděleně, 

odvažovali se jen ke schůzkám  na schodišti a rychle se  vraceli 

do  svých  komnat,  jakmile  je  sloužící  upozornili,  že  přichází 

královna  matka.  Během  křížové  výpravy  Joinville  Ludvíka 

pokáral  za  to,  že  čekal,  až  skončí  mše,  a teprve potom  vstal  a přivítal  Markétu,  která  právě  přišla  s  novorozenětem  v  náručí. 

To  však  lze  přičítat  spíše  jeho  zbožnosti  než  lhostejnosti  vůči manželce.  Nic  nenasvědčuje  tomu,  že  by  se  navzájem  nějak 

odcizili. Markéta králi porodila jedenáct dětí. 

Ludvík IX. měl vášeň pro relikvie. Od Balduina, latinského 

císaře  Byzance,  odkoupil  trnovou  korunu  a  osobně  ji  bosky 

donesl  pařížskými  ulicemi  do  kaple  Ste.  Chapelle  na  íle  de  la Čité. Založil také celou řadu náboženských nadací, mimo jiné i 

opatství 

v 

Royaumontu; 

nenechal 

se 

však 

zastrašit 

francouzskými  biskupy  a  stal  se  prostředníkem  v  konfliktu 

mezi papežem  a  císařem.  Ludvíkova  vášeň  pro spravedlnost  a 

ohleduplná  pozornost,  již  věnoval  chudým,  mu  vydobyly 

pověst světce a  nevídanou prestiž. Pravým králem se  však  stal 

až poté,  co přijal  kříž.  „Účast  na  křížovém tažení  i  nadále  pro západní aristokracii představovala ideál rytířství.“295 

Jakmile se Ludvík jednou zavázal, přikročil k přípravám se 
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stejnou  výkonností,  jakou  předtím  prokázal  ve  válkách  s 

odbojnými  vazaly  a  při  reorganizaci  správy  království.  Jeho 

prvním  cílem  bylo  zajistit  pro  výpravu  do  Zámoří  dostatek 

peněz.  Uvalil  pětiprocentní  daň  na  církevní  majetek  a  vyžádal 

si  finanční  subvence  od  měst.  Protože  Marseille  právě  v  tu 

dobu  ovládl  císař,  dal  Ludvík  zbudovat  nový přístup k vodám 

Středozemního  moře  na  svém  území  -  přístav  Aigues-Mortes. 

Odtud vyplul pětadvacátého srpna 1248 do Svaté země a s ním 

se vydali  nepříliš ochotně na cestu i  jeho bratři a mnozí z  jeho 

vazalů.  Odplula  i  královna  Markéta  a  jejich  děti.  Francii 

ponechali v péči královny matky, Blanky Kastilské. 

K  Ludvíkovi  se  připojili  i  křižáci  z  území  mimo  vlastní 

Francii;  jedním  z  nich  byl  champagneský  senešal  Jean  de 

Joinville.  Shromaždištěm  křižácké  armády  se  stal  Kypr,  kde, 

díky  pečlivému  Ludvíkovu  plánování,  čekaly  zásoby  pro  jeho 

pětadvacet tisíc mužů - z toho bylo pět tisíc střelců z kuše a dva 

a půl tisíce rytířů. Král Ludvík tam strávil celou zimu. V lednu 

1249  poslal  dva  dominikánské  kazatele  jako  vyslance  k 

mongolskému chánovi v naději, že by se tato nově sílící asijská 

mocnost,  o  níž  se  proslýchalo,  že  se  vůči  křesťanům  chová 

přátelsky, s ním mohla spojit proti islámu. 

Vycházeje z téhož předpokladu jako kardinál Pelagius, totiž 

že  Svatou  zemi  lze  zabezpečit  jedině  podrobením  Egypta,  a 

nezastrašen  neúspěchem  předchozího  křížového  tažení,  vyplul 

Ludvík se svým vojskem koncem května k nilské deltě. Pátého 

června za svítání zakotvilo křesťanské loďstvo před Damiettou. 

Na  pobřeží  je  očekávala  muslimská  armáda,  vedená  přítelem 

císaře  Fridricha,  Fakhrem  ad-Dínem.  „Byl  to  kouzelný 

pohled,“  vzpomínal  ve  stáří  Joinville,  „protože  emírova  zbroj 

byla  celá  ze  zlata  a  v  záři  slunce  se  nádherně  blyštěla. 

Tympány  a  saracénské  rohy  nepřátelské  armády  vydávaly 

strašlivý  hluk.“  I  vojsko  zápaďanů  skýtalo  nádhernou 
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podívanou.  Galéru  hraběte  z  Jaffy  „pokrývaly  nad  čarou 

ponoru  i  pod  ní  erbovní  štíty  s  jeho  znakem...  Na  galéře  měl nejméně  tri  sta  veslařů,  vedle  každého  visel  malý  štít  s  jeho erbem  a  u  každého  štítu  vlála  vlaječka  s  týmž  erbem, 

vyvedeným ve zlatě.“296 

Nedbaje  na  rady,  aby  počkal  na  zbytek  loďstva, 

rozptýleného  bouří,  vydal  Ludvík  rozkaz  k  přistání,  a  jakmile 

nad  pobřežím  zavlála  korouhev,  vedl  své  rytíře  proti 

Saracénům.  Ti  franskému  náporu  neodolali,  stáhli  se  do 

Damietty  a  nakonec  město  opustili,  když  předtím  zapálili 

tržiště.  Bylo  to  rychlé  a  snadné  vítězství  a  král  Ludvík  za  ně vzdal  bohu  dík,  ale  pamětliv  toho,  jak  dopadla  pátá  křížová 

výprava  pod  Pelagiovým  velením,  nepronásledoval  Egypťany 

podél  Nilu.  Namísto  toho  učinil  Damiettu  svým  dočasným 

hlavním  městem  v  Zámoří,  poslal  do  Akkonu  pro  královnu 

Markétu a čekal, až z  Francie dorazí  jeho bratr Alfonso, hrabě 

z Poitou, s posilami a až vody Nilu opadnou. 

Dvacátého  listopadu  Ludvík  dospěl  k  názoru,  že  je 

připraven  vydat  se  do  nitra  Egypta.  Odmítl  rady  zámořských 

šlechticů,  aby  vytáhl  proti  přístavnímu  městu  Alexandrii,  a 

nechal  se  přesvědčit  svým  bratrem  Robertem,  hrabětem  z 

Artois, k tažení na jih po východním břehu Nilu do Mansúry. S 

předvojem  armády  jeli  templářští  rytíři  v  čele  s  velmistrem 

řádu  Guillaumem  de  Sonnac,  který  byl  do  funkce  zvolen  po 

smrti  Armanda  de  Périgord  v  egyptském  vězení.  Za  nimi  táhl 

hrabě  z  Artois  a  oddíl  Angličanů  pod  vedením  earla  ze 

Salisbury.  Předvoj  pod  vedením  beduínského  přeběhlíka 

dorazil  k  brodu  a  v  rozporu  s  královými  příkazy,  aby  vyčkal 

příchodu  zbytku  vojska,  zaútočil  na  saracénský  tábor,  kde 

velitel  Fakhr  ad-Dín  právě  vstoupil  do  koupele.  Ad-Dín,  aniž 

by  se  zdržoval  oblékáním  zbroje,  vyjel  do  bitvy  a  templářští 

rytíři ho zabili. 

310 

LUDVÍK IX. 

Robert  z  Artois  se  nyní  chystal  pronásledovat  ustupující 

Saracény do Mansúry, ale velmistr Guillaume de Sonnac se ho 

snažil  zadržet.  Již  předtím  ho  rozzlobilo,  že  králův  bratr 

templáře  připravil  o  jejich  místo  v  čele  vojska.  V  popisu 

následujících událostí se kronikáři rozcházejí. Jean de Joinville, 

který  zůstal  s  hlavním  vojem  na  jižním  břehu,  později  napsal, že  Guillaume  de  Sonnac  naléhal,  aby  hrabě  z  Artois  svěřil 

vedení  útoku  templářům,  ale  protože  rytíř,  držící  za  uzdu 

hraběcího  koně,  byl  hluchý,  hrabě  se  o  tomto  návrhu  vůbec 

nedověděl.  Kronikář  Matthew  Paris  míní,  že  Robert  z  Artois 

slyšel  templářského  velmistra  až  příliš  dobře,  avšak  reagoval 

na  jeho  slova  urážkami;  mimo  jiné  zopakoval  i  pomluvu, 

kterou  původně  rozšířil  Fridrich  II.  -  totiž  že  templáři  nemají zájem  na konečném  vítězství, protože jejich řád na pokračující 

válce jen vydělává. Když se earl ze Salisbury odvážil upozornit 

na  zkušenosti,  jež  templářský  velmistr  získal  v  bojích  proti 

Saracénům, Robert z Artois obvinil ze zbabělosti i jeho, nasadil 

svému  koni  ostruhy  a  odcválal  v  čele  svých  francouzských 

rytířů. 

S pocitem, že nemají  na  vybranou, se Angličané  i templáři 

vydali za hrabětem z Artois, který vjel za Saracény až do města 

Mansúry.  Tam  však  nevládl  takový  chaos,  jak  by  se  mohlo 

zdát.  Fakhr  ad-Dín  byl  sice  mrtev,  ale  velení  převzal  velící 

důstojník elitní mamlúcké gardy Bajbárs. Kladl zápaďanům jen 

slabý  odpor  a  čekal,  až  se  probijí  k  samým  bránám  citadely. 

Pak  teprve  dal  svým  mužům,  číhajícím  v  bočních  uličkách, 

rozkaz, ^by se  na křižáky  vrhli. Rytíři, kteří  nemohli v úzkých 

ulicích  manévrovat  jaksepatří  a  navíc  jim  bránily  v  pohybu 

trámy  shazované  ze  střech,  byli  pobíjeni  jako  na  jatkách. 

Zahynulo  tři  sta  rytířů  včetně  earla  ze  Salisbury  a  hraběte  z Artois.  Templáři  přišli  o  dvě  stě  osmdesát  mužů  a  jen  dva  se vrátili  živí;  jedním  z  nich  byl  velmistr  Guillaume  de  Sonnac, 311 
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kterému  se  podařilo  z  toho  zmatku  vyváznout,  když  předtím 

přišel o oko. 

Ačkoli  tento  neúspěch  zavinila  jen  marnivost  a  zbrklost 

Roberta  z  Artois,  stal  se  předznamenáním  příštích  událostí. 

Jakmile  hlavní  voj  překročil  řeku,  zapojil  se  do  bitvy  proti 

muslimskému  vojsku.  Joinville,  jenž  v  boji  utrpěl  zranění, 

zahlédl krále Ludvíka, jak vede svůj oddíl vyvýšenou cestou po 

hrázi.  „Nikdy  jsem  neviděl  pěknějšího,  pohlednějšího  rytíře! 

Zdálo se, že své  lidi převyšuje o hlavu  i ramena;  na  hlavě  měl 

zlacenou  přilbici,  v  ruce  třímal  meč  z  německé  oceli.“297  Po 

celém  dni  urputných  bojů  byli  Egypťané  zadačeni  zpět  do 

Mansúry.  Když  převor  řádu  rytířů  špitálu  sv.  Jana  Ludvíka 

utěšoval,  že  jeho  bratr  Robert  Je  už  v  ráji,...  začaly  mu  z  očí kanout veliké slzy“. 

Ještě  tu  noc  podnikli  Egypťané  z  Mansúry  výpad  a  znovu 

byli  odraženi.  Jedenáctého  února  opět  zaútočili  a  v  tomto 

střetnutí  templářský  velmistr  Guillaume  de  Sonnac  přišel  o 

druhé  oko  a  nakonec  zemřel.  Ludvíkova  armáda  byla  téměř 

přemožena,  ale  střed  vojska  nápor  vydržel  a  Egypťané  se 

nakonec  zase  stáhli  do  Mansúry.  Bylo  jasné,  že  křižáci  sice 

nemohou  být  poraženi,  ale  také  nejsou  schopni  dobýt  město. 

Ludvík  vkládal  velké  naděje  do  politických  zmatků  v  Káhiře, 

jež  nastaly  po  smrti  sultána  Ajjúba  a  jeho  velitele  Fakhra  ad-Dína.  Vyčkával  v  táboře  pod  hradbami  Mansúry  celých  osm 

týdnů.  Avšak  sultánově  vdově  se  podařilo  chaos  na 

ajjúbovském  dvoře  zažehnat,  načež  se  koncem  února  ze  Sýrie 

vrátil Ajjúbův syn Turanšáh a ujal se velení. 

Muslimové pak přepravili celou  flotilu lehkých plavidel  na 

hřbetech  velbloudů  na  místo  položené  níže  po  proudu  Nilu, 

čímž  znemožnili  křižákům  spojení  s  Damiettou  a  zarazili  jim 

přísun  čerstvých  potravin.  V  táboře  se  začaly  šířit  nemoci.  I sám  Ludvík  trpěl  chronickou  dysenterií.  Joinville  píše: 
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„Protože musel neustále běhat na záchod, sluhové mu odstřihli 

spodní část podvlékaček.“ Vydal rozkaz k ústupu do Damietty, 

avšak  přestože  byl  nemocen,  odmítl  opustit  své  muže  a 

uprchnout  na  galéře.  Pronásledován  Egypťany,  nakonec  padl 

do  zajetí  a  musel  se  vzdát.  Joinvilla  zachránilo  před  smrtí  jen zjištění,  že  jeho  žena  je  sestřenicí  císaře  Fridricha. 

Významnější  zajatci  byli  zachováni  při  životě  kvůli 

výkupnému,  méně  významní  byli  zabiti.  V  Damiettě  se 

královně  Markétě  podařilo  odvrátit  posádku  Pisánců  a 

Janovanů  od  zběhnutí.  Město  představovalo  důležitou 

protihodnotu  při  vyjednávání  a  -  spolu  s  výkupným  ve  výši 

milionu  byzantiů,  neboli  půl  milionu  tourských  liber  - 

vykoupilo králi i jeho vojsku svobodu. 

Při  shromažďování  výkupného  došlo  k  incidentu, 

svědčícímu  o  templářské  svědomitosti  (či  spíše  umíněnosti). 

Při  počítání  peněz,  potřebných  k  zaplacení  zmíněné  částky,  se 

zjistilo, že se králi nedostává třicet tisíc liber - záviselo na nich 

propuštění  jeho  bratra,  hraběte  z  Poitiers.  Jean  de  Joinville 

navrhl,  aby  si  potřebnou  částku  vypůjčili  od  templářů,  a  s 

královým  svolením  šel  o  půjčku  požádat.  Komandér  řádu 

Štěpán  z  Otricourtu  jeho  žádosti  odmítl  vyhovět  s  tím,  že 

přísahal,  že  peníze  vydá  jen  těm,  kdo  mu  je  svěřili  do 

opatrování.  Následovala  ostrá  výměna  názorů  mezi  Joinvillem 

a  Otricourtem  a  řešení  nakonec  navrhl  templářský  maršál 

Renaud de Vichiers: templáři prý nesmějí porušit slib, ale králi 

přece nic nebrání, aby se jejich peněz zmocnil násilím - zvlášť 

když  mají  ve  správě  jeho  finance  v  Akkonu,  a  po  návratu  si 

tedy  násilnou půjčku  vyberou  z  jeho  peněz.  A  tak se  Joinville 

vydal  na  templářskou  galéru,  sekyrou  rozbil  pokladnici  a 

přinesl peníze králi Ludvíkovi. 

Jakmile zajistil bratrovo propuštění, odplul Ludvík se svým 

doprovodem do Akkonu. Tam  na  něho čekaly matčiny dopisy. 
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Blanka  Kastilská  ho  v  nich  naléhavě“vybízela  k  návratu  do 

Francie. Stejně mu poradili i jeho bratři a jeho šlechta. Na Nilu 

však  neutrpěla  porážku  jenom  francouzská  armáda.  Tato 

pohroma  vážně  vojensky  oslabila  celé  křesťanské  Zámoří. 

Ludvíkovi se nechtělo opustit Svatou zemi v tak obtížné situaci 

a  nechat  svému  osudu  franské  zajatce  v  rukou  Egypťanů.  A 

tak,  zatímco  se  šlechtici  včetně  jeho  bratrů  vrátili  s  jeho 

požehnáním do Francie, on se ženou a dětmi zůstal  v Akkonu. 

Legitimním  králem  Jeruzaléma  snad  byl  Konrád,  Fridrichův  a 

Yolandin  syn,  ale  Ludvíka  všichni  uznali  za  vládce   defacto  a on  se  nyní  snažil  dosáhnout  s  pomocí  diplomacie  cílů,  jichž 

nedosáhl silou. 

V  Káhiře  se  chopil  moci  elitní  pluk  válečníků-otroků, 

zvaných  mamlúci.  Jako  chlapci  z  kočovných  kmenů 

kipčáckých  Turků,  žijících  ve  stepích  jižní  ho  Ruska, padli  do rukou otrokářům, kteří je prodávali ajjúbovským sultánům, a ti 

z  nich  udělali  vojáky  bez  příbuzenských  vazeb  -  a  tudíž 

nevázané  loajalitou  vůči  žádné  společenské  vrstvě  či  skupině. 

Arabský kronikář Ibn Wasíl je označil za „templáře islámu“.298 

Za  vlády  Ajjúbovců  si  vydobyli  výsadní  postavení;  to  však 

pravděpodobně  ohrozil  nástup  Ajjúbova  syna  Turanšáha  k 

moci.  Druhého  května  roku  1250,  za  probíhajících  jednání  s 

králem  Ludvíkem,  mamlúci  Turanšáha  zavraždili  a  tím 

skončila  v  Egyptě  vláda  Saladinových  potomků.  Ajjúbovci  se 

však udrželi u  moci  v Sýrii. Jakmile se Saladinův vnuk, sultán 

z  Aleppa  an-Násir  Jusúf,  doslechl  o  mamlúckém  převratu, 

obsadil  Damašek  a  okamžitě  vyslal  poselstvo  ke  králi 

Ludvíkovi s prosbou o pomoc. 

Král  Ludvík  tohoto  navázání  kontaktu  využil  k  nátlaku  na 

mamlúky  a  poslal  do  Káhiry  Jeana  z  Valenciennes.  Templáři 

však bez králova vědomí rozvíjeli vlastní diplomatické aktivity. 

Bývalý  maršál řádu Renaud de Vichiers se po Guillaumovi de 
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Sonnac  stal  velmistrem.  Renaudovu  kandidaturu  nepochybně 

podpořil  i  král  Ludvík:  v  době,  kdy  Ludvík  připravoval 

křížovou  výpravu,  byl  Renaud  představeným  domu  templářů 

ve Francii, zařídil přepravu části  vojska z Marseille, na  Kypru 

byl  Ludvíkovým  ceremoniářem,  na  Nilu  spolubojovníkem  a 

stal  se  i  kmotrem  syna,  který  se  královně  Markétě  narodil  na Hradě poutníků - budoucího hraběte z Alenconu. 

Jakmile  se  však  stal  velmistrem,  zdálo  se,  že  mu  prestiž 

nové  funkce  stoupá  do  hlavy.  Aniž  by  se  poradil  s  králem 

Ludvíkem,  vyslal  řádového  maršála  Huga  de  Jouey  do 

Damašku  vyjednávat  se  sultánem  ohledně  jakési  sporné  části 

území. Hugo dosáhl dohody a vrátil se do Akkonu v doprovodu 

emíra,  který  měl  smlouvu  podepsat.  Když  se  král  dověděl,  co 

se  děje  za  jeho  zády,  rozzuřil  se,  nařídil,  aby  dohoda  byla 

anulována,  a  trval  na  tom,  že  se  velmistr  i  všichni  jeho  rytíři musí pokořit před celým vojskem, projít bosky táborem a před 

králem pokleknout. Obětním  beránkem se  stal Hugo de Jouey, 

kterého král vyhnal z Jeruzalémského království - tento verdikt 

neodvolal  ani  na  naléhání  templářského  velmistra  i  samotné 

královny.  Nepochybně  mu  nešlo  jen  prosazení  autority  mezi 

zapadaný; hlavně potřeboval přesvědčit mamlúky, že má vládu 

pevně  v  rukou.  Vyplatilo  se  mu  to.  V  březnu  1252  mamlúci 

propustili všechny křesťanské zajatce. 

Během svého pobytu v  Akkonu král Ludvík vyjednával  i  s 

představiteli dalších dvou mocností. Prvním z nich byl Stařec z 

hory, vůdce assassinů, který po Ludvíkově  návratu z Damietty 

vyslal  ke  králi  poselstvo  s  žádostí  o  výkupné  či  poplatek  za ochranu;  tvrdil,  že  takový  poplatek  obdržel  i  od  císaře 

Fridricha,  uherského  krále  a  káhirského  sultána.  Jako 

alternativní  řešení  emír  navrhl,  aby  král  zbavil  assassiny 

povinnosti odvádět poplatky templářům a  johanitům. Ve svém 

líčení  probíhajících  rozhovorů  Joinville  konstatuje,  že 
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assassinové  si  uvědomovali,  jak  zbytečné  by  bylo  zavraždit 

velmistry  obou  řádů,  protože  by  ihned  „na  jejich  místa  přišli stejně dobří rytin“.299 

Velmistři,  které  král  k  jednání  pozval,  dali  najevo 

pobouření nad drzostí assassinů a poslali jejich vyslance zpátky 

ke  Starci  z  hory  s  doporučením,  aby  změnil  přístup,  chce-li 

jednat s králem  Ludvíkem.  Za  dva  týdny  se  poslové  vrátili  do 

Akkonu s bohatými dary. Král Ludvík na oplátku poslal stejně 

cenné  předměty  a  také  arabsky  mluvícího  mnicha,  Yvese  le 

Bretona, aby muslimům kázal křesťanskou víru. 

Druhé  poselstvo  přišlo  od  Mongolů,  jejichž  moc  měla  o 

dvacet  let  později  porazit  Starce  z  hory.  V  roce  1256 

Mongolové  dobyli  i  do  té  doby  nedobytnou  pevnost  Alamút. 

Jejich  poslové  přišli  do  Akkonu  s  oněmi  dvěma  dominikány, 

které  Ludvík  vyslal  k  mongolskému  chánovi,  aby  mu  navrhli 

spojenectví  proti  islámu.  Chán  odpověděl  návrhem,  aby  se 

francouzský  král  stal  jeho  poddaným.  „Chcete-li,  abychom 

zůstali Vaším přítelem, budete Nám každoročně posílat daň ve 

formě  větší  peněžní  částky.  Odmítnete-li,  zničíme  Vás...“  S 

takovou odpovědí král nepočítal a podle Joinvilla „hořce litoval 

svého  rozhodnutí  vyslat  emisary  k  velkému  tatarskému 

králi“.300 

Porážka  Ludvíkova  vojska  v  nilské  deltě  skoncovala  se 

snahami  zápaďanů  vyrvat  Jeruzalém  z  moci  muslimů  silou. 

Nyní  se  stalo  prvořadým  cílem  co  nejlépe  využít  existujícího 

soupeření  mezi  muslimy  a  zdokonalit  opevnění  těch  částí 

území, které ještě křesťanům zůstaly. Ludvík  nařídil přestavbu 

opevnění  přístavních  měst  Akkonu,  Caesareje,  Jaffy  a  Sidónu, 

jejichž 

posádky 

byly 

trvale 

posíleny 

francouzskými 

jednotkami. 

Udržování  pevností  ve  vnitrozemí  bylo  nyní  pro zámořské 

šlechtice  příliš  nákladné,  a  staraly  se  o  ně  tedy  jen  rytířské 316 
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řády.  Němečtí  rytíři  drželi  Montfort,  johanité  Belvoir  a 

templáři  Chastel  Blanc  a  Safed.  Na  přestavbu  Safedu  v  roce 

1240  byly  vynaloženy  nesmírné  finanční  prostředky  a  hrad  se 

stal  největším  v  celém  Jeruzalémském  království. Jeho  úlohou 

bylo střežit Galileu a cestu z Damašku do Akkonu. V mírových 

dobách  jeho  posádka  čítala  sedmnáct  set  mužů,  k  nimž  ve 

válečných  časech  přibylo  dalších  pět  set,  z  toho  padesát 

templářských  rytířů  a  třicet  templářských  zbrojnošů,  padesát 

turkopolů a tři sta střelců z kuše. Náklady na přestavbu dosáhly 

výše  milion  sto  tisíc  saracénských  byzantiů  a  zkušeným 

zedníkům  pomáhalo  čtyři  sta  otroků.  Dvanáct  tisíc  mul 

naložených  ječmenem  a  jiným  obilím  -  to  byly  zásoby  pro 

hradní  posádku  na  jeden  rok.  Část  se  jich  dovážela  z 

templářských hospodářství v Evropě.301 

Po  dokončení  úprav  opevnění  Sidónu  se  král  Ludvík 

rozhodl  k  návratu  do  Francie.  Jeho  přítomnosti  v  království 

bylo  naléhavě  třeba  a  jeruzalémský  patriarcha  i  místní  šlechta ho  ujistili,  že  učinil,  co  mohl,  a  měl  by  se  vrátit  domů. 

Čtyřiadvacátého  dubna  1254  Ludvík  vyplul  z  Akkonu  na 

templářské  lodi.  Dostál  svému  slibu,  jak  nejlépe  dovedl; 

nasadil život, málem při tom zahynul a po odjezdu svých bratří 

a  šlechticů  zůstal  ve  Svaté  zemi  ještě  čtyři  roky.  Utratil 

nevídané  částky  -  královští  účetní  jeho  výdaje  odhadli  na 

milion  tri  sta  tisíc  tourských  liber,  tedy  jedenáctkrát  či 

dvanáctkrát víc, než činil roční výnos z jeho království.302 

V  době,  kdy  Zámoří  opouštěl,  tam  zavládl  mír,  avšak 

postavení  křesťanů  ve  Svaté  zemi  bylo  nejisté  a  Jeruzalém 

zůstával v rukou nevěřících. 

Jako svého zástupce ponechal Ludvík v Akkonu Geoffreye 

de Sargines, který se stal senešalem Jeruzalémského království. 

Nicméně, po smrti císaře Fridricha II. v roce 1250 a jeho syna 

Konráda  v  roce  1254  zdědil  legitimní  nárok  na  jeruzalémský 
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trůn Konrádův syn Konradin, nikoli Ludvík IX., a francouzská 

posádka,  kterou  měl  Geoffrey  k  dispozici,  nedokázala  zajistit 

pořádek mezi různými znepřátelenými skupinami. To se týkalo 

zejména soupeřících italských městských námořních mocností. 

Počátkem roku 1256 přerostl spor  mezi  Benátčany a Janovany 

o klášter sv. Sabase  v  Akkonu  v otevřený konflikt. Templáři  a 

němečtí  rytíři  podpořili  Benátčany,  johanité  Janovany.  V 

tomtéž  roce  zemřel  velmistr  templářského  řádu  Renaud  de 

Vichiers a na jeho místo nastoupil Thomas Bérard. 

V  roce  1258  Mongolové  dobyli  Bagdád,  zabili  chalífu  a 

povraždili  obyvatele  města.  Blížící  se  horda  Asiatů  vyvolala 

mezi  křesťany  v  Sýrii  a  Palestině  paniku.  Thomas  Bérard  si 

uvědomil,  jak  bláhové  jsou  v  takové  době  všechny  vnitřní 

půtky,  a  s  velmistry  ostatních  řádů  uzavřel  mír.  Za  johanity 

dohodu potvrdil Hugo de Revel a za německé rytíře Anno von 

Sangerhausen.  V  lednu  1260  padlo  Aleppo  a  v  březnu 

kapituloval  i  Damašek.  Thomas  Bérard  napsal  představeným 

řádu v Evropě, vylíčil jim zkázu, jakou způsobili Mongolové, a 

požádal o pomoc. Věc byla velmi naléhavá a templářský posel, 

bratr Amadeus, dorazil do Londýna za pouhých třináct týdnů - 

úsek  z  Doveru  do  Londýna  zdolal  za  jediný  den.  V  dopise 

velmistr popsal, jak Mongolové využívají křesťanských zajatců 

včetně  žen  jako  lidských  štítů  proti  svým  nepřátelům. 

Zdůraznil,  že  nepřijde-li  pomoc,  „celý  svět  brzy  postihne 

strašlivá zkáza“.303 

Úmysly Mongolů vůči křesťanům byly do té doby nejasné. 

V  Bagdádu  povraždili  muslimské  obyvatele,  ale  křesťany 

ušetřili.  Proto  se  nyní  k  boji  proti  nim  chystali  především 

egyptští  mamlúci  a  žádali  od  Franků  volný  průchod  pro  své 

vojsko  a  také  vojenskou  pomoc.  Na  první  žádost  odpověděla 

jeruzalémská  královská  rada  kladně,  ale  spojenectví  vetoval 

velmistr  řádu  německých  rytířů  Anno  von  Sangerhausen. 
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Mamlúcké  vojsko  v  čele  se  sultánem  Kutuzem  vstoupilo  do 

Palestiny a třetího září 1260 u Ajn Džalutu, jižně od Nazaretu, 

porazilo  mongolskou  armádu  vojevůdce  Ketbughy.  Ketbugha 

padl,  ale  o  měsíc  později  byl  mrtev  i  Kutuz  -  zavraždil  ho 

Bajbárs, hrdina od Mansúry. 

AI  Málik  ad-Dín  Bajbárs,  zvaný  Zahír,  byl  původem 

kipčácký  Turek  ze  severního  pobřeží  Černého  moře,  kterého 

Mongolové  prodali  jako  otroka  káhirskému  sultánovi  z  rodu 

Ajjúbovců.  Bajbárs  absolvoval  na  jednom  z  nilských  ostrovů 

výcvik  příslušníků  císařské  gardy,  vypracoval  se  na  jejího 

velitele a stal se  jedním z  nejschopnějších důstojníků egyptské 

armády.  Právě  on  roku  1244  velel  egyptské  jízdě  v  bitvě  u  La Forbie.  Byl  to  Bajbárs,  velitel  Mansúry,  kdo  za  Ludvíkovy 

křížové  výpravy  vlákal  do  pasti  hraběte  Roberta  z  Artois  a 

pobil  jeho  Francouze,  Angličany  i  templářské  rytíře.  Bajbárs 

také  spolu  s  dalšími  mamlúckými  důstojníky  zavraždil 

ajjúbovského sultána, Saladinova synovce Turanšáha.  A byl to 

opět  Bajbárs,  kdo  velel  předvoji  egyptského  vojska  v  bitvě  s 

Mongoly u Ajn Džalutu. 

Sultán  Kutuz  mu  odmítl  za  odměnu  svěřit  vládu  nad 

Aleppem,  to  Bajbárse  rozzlobilo,  a  tak  svého  pána  zabil  a 

zmocnil se jeho trůnu. Okamžitě ukázal, že je stejně schopným 

vládcem  jako  vojákem.  Obnovil  citadely  zničené  Mongoly, 

znovu  přebudoval  egyptskou  flotilu,  časem  se  mu  podařilo 

vyhnat  assassiny  z  jejich  pevností  a  poslední  Saladinovy 

potomky  z  jejich  knížectví  v  Sýrii,  a  tak  stejně  jako  Saladin ovládl Egypt i Sýrii. 

Zdá se, že zapadané v Zámoří zprvu nepochopili, jaký bude 

mít  mamlúcké  vítězství u  Ajn  Džalutu dopad na rovnováhu sil 

v regionu. V únoru 1261 Jan z Ibelinů a královský maršál Jan z 

Guibeletu  vytáhli  v  čele  vojska  devíti  set  rytířů,  patnácti  set turkopolů  a  tří  tisíc  pěších  vojáků  proti  loupeživým 
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Turkmenům; součástí vojska byli i templáři z Akkonu, Safedu, 

Beaufortu  a  z  Hradu  poutníků.  Zapadané  utrpěli  porážku  a 

jedním  z  mála,  kdo  přežili,  byl  templářský  maršál  Štěpán  ze 

Sissey.  Vyjednávání  s  Bajbársem  ohledně  propuštění  zajatců 

však  ztroskotalo  na  odmítnutí  templářů  a  johanitů  vydat 

některé  muslimské  zajatce,  jež  si  chtěli  ponechat  pro  jejich 

dovednosti. 

Rozzuřený  Bajbárs, který to považoval za projev nestydaté 

hrabivosti, vydrancoval Nazaret a zaútočil na Akkon. V bojích 

pod hradbami byl zraněn senešal Geoffrey de Sargines. Protože 

Mongolové  v  severní  Sýrii  ještě  stále  ohrožovali  jeho  týl, 

nemohl se Bajbárs pustit do obléhání Akkonu, ale Frankové už 

neměli sílu bránit jeho armádě ve volném přístupu z Egypta do 

Palestiny.  Kdykoli  se  jim  podařilo  soustředit  větší  množství 

vojska,  muslimové  si  to  sdělili  prostřednictvím  poštovních 

holubů. V roce 1256 se Bajbárs s početnou armádou znenadání 

objevil  u  Caesareje,  kde  dal  král  Ludvík  nedávno  posílit 

městská opevnění. Město kapitulovalo sedmadvacátého února a 

citadela o týden později. Několik dnů poté pňšla na řadu Haifa; 

ti její obyvatelé, kteří neměli kam uprchnout, byli pobiti. 

Dalším  cílem  Bajbársova  útoku  se  stal  templářský  Hrad 

poutníků. Avšak i když muslimové dobyli a zapálili město vně 

jeho hradeb, hrad sám  byl  nedobytný, a tak se Bajbárs zaměřil 

na  hrad  Arsúf,  obsazený  johanity.  Poté,  co  egyptské  obléhací 

stroje  prolomily  hradby  a  padla  třetina  z  dvou  set  sedmdesáti řádových  rytířů,  byly  sjednány  podmínky  kapitulace. 

Muslimský  velitel  slíbil  přeživším  obráncům  svobodu,  avšak 

Bajbárs tento slib porušil a všechny rytíře, kteří přežili, odvedl 

do zajetí. 

V  červnu  roku  1266  Bajbárs  oblehl  velkou  templářskou 

pevnost Safed. Její nedávno posílená masivní opevnění odolala 

prvnímu  náporu,  ale  s  ohledem  na  rozměry  hradu  bylo  nutné 
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sestavit  část  posádky  ze  syrských  křesťanů  -a  těm  Bajbársovi 

vyslanci slíbili, že budou ušetřeni, pokud se vzdají. Templářský 

velitel  si  uvědomoval,  že  je  z  obležení  nikdo  nevyprostí  a  že mezi  turkopoly  již  dochází  k  dezercím.  Proto  poslal  syrského 

zbrojnoše  jménem  Leon  Cazelier,  aby  sjednal  podmínky 

kapitulace.  Cazelier  po  návratu  tlumočil  Bajbársův  příslib 

bezpečného  odchodu  do  Akkonu,  avšak  jediným,  kdo  se 

zachránil,  byl právě Cazelier. Jakmile Egypťané  obsadili  hrad, 

zajali  ženy  a  děti  a  prodali  je  v  Káhiře  do  otroctví  a  všichni templáři přišli o hlavu. 

Ztráta Safedu po pouhých šestnácti dnech obléhání byla pro 

Franky  v  Zámoří  katastrofou  a  pro  templáře  ponížením. 

Bajbárs  dal  pevnost  ještě  silněji  opevnit,  a  nyní  z  ní  mamlúci ovládali celou Galileu i přístupy k pobřežním městům Akkonu, 

Tyru a Sidónu.  Aby  Frankové pochopili, co  je čeká, rozmístili 

do kruhu kolem hradeb hlavy sťatých templářů. 

Další  pevností,  jež  padla  jen  po  chabém  náznaku  odporu, 

byl  Toron.  Bajbársovi  vojáci  přitáhli  po  středomořském 

pobřeží,  aniž  by  jim  v  tom  kdokoli  bránil,  a  pozabíjeli  v  ní všechny  křesťany,  kteří  jim  padli  do  rukou.  Na  jaře  1268  se  i Jaffa  vzdala  mamlúcké  armádě  po  necelém  dni  bojů.  Posádka 

směla  odejít  do  Akkonu,  ale  město  bylo  zničeno  a  křesťanští 

obyvatelé  pobiti.  Potom  přišel  na  řadu  Beaufort,  nedávno 

obsazený  templáři.  Osmnáctého  dubna  po  desetidenním 

bombardování hrad padl. 

Čtrnáctého května se Bajbárs objevil před Antiochií, která 

sice již ztrácela své postavení významného obchodního centra, 

ale  stále  ještě  byla  největším  křesťanským  městem  v  Zámoří. 

Její  vládce,  kníže  Bohemund,  se  právě  zdržoval  v  Tripolisu  a 

posádce města velel konetábl Simon Mansel. Vzhledem k délce 

hradeb,  jež  tak  dlouho  odolávaly  vojskům  první  křížové 

výpravy,  však  bylo  obránců  příliš  málo.  Osmnáctého  května 
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vtrhli  mamlúci  průlomem  v  hradbách  do  města.  Brány  byly 

uzavřeny a obyvatelstvo povražděno nebo zotročeno. Mamlúci 

vyplenili tržiště i přepychové domy a potom odešli. Významné 

velkoměsto  římské  říše,  jež  se  stalo  první  důležitou  kořistí 

západoevropských  křižáků,  se  z  této  zkázy  již  nikdy 

nevzpamatovalo a nakonec definitivně zmizelo z mapy světa. 

Dobytí  Antiochie  (a  ještě  předtím  Sisu,  hlavního  města 

Kilikie)  vystavilo  útokům  mamlúků  templářské  hrady  v 

Amanských  horách.  Když  se  templářská  posádka  Gastonu, 

nedobytného  hradu,  střežícího  bránu  Sýrie,  dověděla,  jak 

Antiochie  padla  během  několika  dnů,  dospěla  k  názoru,  že 

nemá  smysl  pokoušet  se  vzdorovat.  Avšak  vydat  pevnost  v 

pohraniční  oblasti  bez  velmistrova  svolení  by  bylo  závažným 

porušením řádového statutu, a velitel se proto rozhodl držet se 

proti  mamlúkům,  jak  jen  to  půjde.  Stalo  se  však,  že  zatímco 

obránci  jedli,  jeden  z  bratrů,  Guis  de  Bělin,  vyšel z pevnosti  s klíči  od  brány  a  zanesl  je  Bajbársovi  se  slovy,  že  templářská posádka je ochotna se vzdát. 

Velitel hradu i templářští rytíři zprvu chtěli tuto protiprávně 

sjednanou  kapitulaci  odmítnout,  avšak  templářští  zbrojnoši 

nebyli  příliš  odhodlaní.  Velitel  hradu  pochopil,  že  jsou 

připraveni dezertovat, a navíc si uvědomoval, že Guis de Bělin 

určitě  Bajbárse  informoval  o  jejich  slabém  postavení.  Nařídil 

proto  posádce,  ať  hrad  opustí.  Správně  předem  odhadl,  jak  se 

rozhodne  velmistr  řádu,  který  mezitím  vypravil  do  Gastonu 

bratra Pelestorta se vzkazem, že se posádka má stáhnout do La 

Roche  Guillaume.  Přesto  však  po  příchodu  do  Akkonu  museli 

rytíři  z  Gastonu  čelit  obvinění,  že  vydali  hrad  bez  dovolení. 

Vzhledem  k  daným  okolnostem  jim  byl  prominut  předepsaný 

trest -vyloučení  z řádu -, ale  i tak všichni ztratili své pláště na 

dobu  jednoho  roku.  Trest  mohl  být  ještě  mírnější,  kdyby  před 

odchodem  z  Gastonu  zničili  všechny  zbrani:  a  zásoby,  které 
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nedokázali vzít s sebou.304 

Když  se  král  Ludvík  IX.  v  roce  1267  doslechl  o  pádu 

Safedu, rozhodl se ještě jednou přijmout kříž. Na čisté královy 

úmysly však nyní vrhly stín ambice jeho bratra Karla, hraběte z 

Anjou,  který  na  Sicílii  s  papežovým  požehnáním  bojoval  s 

rodem  Štauřů  o  sicilskou  korunu.  Mladý  vnuk  Fridricha  II. 

Konradin,  bojující  o  své  dědictví,  utrpěl  roku  1268  porážku  v bitvě  u  Tagliacozza  a  později  byl  popraven.  Karel  měl  v 

úmyslu  založit  nové  impérium  ve  východním  Středomoří  a 

svého  bratra  Ludvíka  přesvědčil,  aby  ještě  před  tažením  do 

Egypta  zaútočil  na  Tunis.  Podobně  jako  v  nilské  deltě  před 

dvaceti lety, i tentokrát měl Ludvík zpočátku úspěch a podařilo 

se  mu  dobýt  Kartágo.  Avšak  znovu  po  svém  vítězství 

onemocněl  a  tentokrát  se  již  nezotavil.  Zemřel  dvacátého 

pátého srpna 1270.  Jeho tělo dopravili do Francie přes  Lyon  a 

klášter  v  Cluny.  Podél  cesty  se  hromadily  davy  lidí,  kteří  se přišli naposledy rozloučit s monarchousvětcem, a v Paříži bylo 

jeho  tělo  pohřbeno  v  Saint  Denis,  kde  je  dnes  mauzoleum 

kapetovské dynastie. 

Po  Ludvíkově  smrti  se  jím  plánovaná  křížová  výprava 

rozpadla a Bajbárs, který se mezitím stáhl do Egypta, aby čelil 

francouzské  invazi,  mohl  pokračovat  v  nemilosrdné  likvidaci 

křesťanských  pevností  na  východě.  V  únoru  roku  1271  se  na 

velmistrovo doporučení vzdal templářský hrad Chastel Blanc a 

jeho posádka se směla stáhnout do Tortosy. V březnu došlo na 

velkolepou  pevnost  johanitů,  Krak  des  Chevaliers.  Posádka  ji 

urputně  bránila,  ale  nakonec  se  osmého  dubna  vzdala.  Další 

hrad  obsazený  johanity,  Akkar,  padl  prvního  května  po 

dvoutýdenním  obléhání.  Potom  Bajbárs  přitáhl  k  Montfortu, 

hájenému  německými  rytíři,  a  ti  se  vzdali  dvanáctého  června 

po  sedmi  dnech  obléhání.  To  byla  poslední  vnitrozemská 

pevnost ve íránských rukou. 
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Pobřežní města, osídlená zapadaný, posílily oddíly křižáků, 

které zEvropy přivedl Theobald Visconti, arciděkan z Lutychu 

-  původně  papežský  legát  v  Londýně,  který  v  katedrále  sv. 

Pavla přijal kříž. Druhým, významnějším vůdcem byl anglický 

princ  Edward,  synovec  Richarda  z  Cornwallu  a  syn  a  dědic 

krále  Jindřicha  III.  Edward,  tehdy  třicetiletý,  byl  schopný, 

energický muž. Jeho otec na něho naléhal, aby splnil slib, který 

Jindřich sám několikrát složil, ale nikdy ho nedokázal uvést ve 

skutek. Edward vyplul  nejprve do Tunisu, kde se  chtěl pňpojit 

ke  králi  Ludvíkovi.  Po  příjezdu  shledal,  že  král  mezitím 

zemřel.  Vydal  se  tedy  na  Sicílii  za  svým  strýcem  Karlem  z 

Anjou,  potom  na  Kypr  a  nakonec  do  Akkonu,  kam  dorazil  v 

květnu 1271, krátce po dobytí pevnosti Krak des Chevaliers. 

Poměry  v  Zámoří  Edwarda  vyděsily;  nejen,  že  místní  síly 

nestačily  na obranu  vnitrozemských pevností, ale překvapil  ho 

zejména  čilý  obchod  italských  republik  s  nepřítelem. 

Benátčané  Bajbársovi  dodávali  kovy  a  dřevo  na  zbraně  a 

obléhací stroje a Janované ho zásobovali otroky - obojí se dělo 

se  souhlasem  nejvyšší  rady  Akkonu.  Princ  zjistil,  že  kyperští 

rytíři  nejsou  ochotni  bojovat  v  syrském  vnitrozemí  a  že 

Mongolové,  k  nimž  vyslal  poselstvo  sestávající  ze  tří 

Angličanů,  mu  nejsou  schopni  poskytnout  podstatnou  pomoc. 

Protože se mu  nepodařilo přesvědčit anglickou šlechtu, aby  na 

křížovou výpravu vyjela s ním, sestávaly jeho vlastní síly z asi 

tisíce  mužů  -  to  postačilo  k  několika  úspěšným  nájezdům  na 

muslimská  území,  ale  v  žádném  případě  to  nemohlo  ovlivnit 

zásadní poměr sil. 

Bajbárs  to  věděl,  ale  protože  Mongolové  neustále 

ohrožovali  jeho  týl,  nemohl  si  dovolit  vytáhnout  proti 

křesťanským 

územím 

na 

pobřeží. 

Edwardů 

příjezd  v  květnu  1271  ho  donutil  nabídnout  příměří 

Bohemundovi  z  Tripo-lisu  a  Bohemund  nabídku  s  úlevou 
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přijal.  O  rok  později  byla  uzavřena  podobná  dohoda  s 

královstvím  v  Akkonu: celistvost jeho území  byla zaručena  na 

příštích  deset  let  a  deset  měsíců.  Žádná  ze  zúčastněných  stran však  toto  uspořádání  nepovažovala  za  konečné.  Edward 

vybudoval v Akkonu hrad a jeho obranu svěřil rytířskému řádu 

sv. Eduarda, který sám založil. Potom odplul do Anglie a měl v 

úmyslu  vrátit se  s  větším  množstvím  vojska. Po návratu domů 

však zjistil,  že  jeho  otec  zemřel  a  on  se  stal  králem.  Nastoupil na trůn jako Edward I. 
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14. 

Pád Akkonu 

Ještě  jeden  křižák  se  v  době  své  nepřítomnosti  v  Evropě 

dočkal povýšení -Edwardův druh ve zbrani, lutyšský arciděkan 

Theobald  Visconti.  Do  Akkonu  za  ním  přijeli  dva  emisaři  z 

Evropy  a  sdělili  mu,  že  byl  zvolen  novým  papežem.  Katoličtí 

kardinálové, shromáždění  k  volbě  ve  Viterbu,  se  přeli  několik 

let;  měšťané  je  dokonce  uzamkli  v  papežském  paláci,  aby 

konečně  dospěli  k  nějakému  rozhodnutí,  potom  jim  strhli 

střechu  a  nakonec  jim  odepřeli  přísun  potravin, dokud někoho 

nezvolí. 

Nově zvolený papež přijal jméno Řehoř X. a po návratu se 

odebral  nejprve  do  Viterba  a  až  potom  do  Říma,  kterému  se 

dva  jeho  předchůdci  vyhýbali,  a  tam  byl  sedmadvacátého 

března  1272  korunován  papežskou  tiárou.  Duchem  však 

zůstával  v  Palestině;  uchoval  si  „živou  vzpomínku  na 

Jeruzalém  a  dělal  vše  pro  jeho  navrácení  do  křesťanských 

rukou.  Snaha  o  vyřešení  problémů  Svaté  země  se  stala 

základem jeho politiky.“305 Necelý měsíc po korunovaci svolal 

do  Lyonu  generální  koncil.  Hlavním  tématem  jednání  byla 

nová křížová výprava a papež požádal o návrhy, jak postupovat 

vzhledem  k  tomu,  co  bylo  známo  o  Ludvíkově  neúspěšném 

tažení do Tunisu před dvěma lety. 

Jako  první  krok  k  úspěchu  nové  křížové  výpravy  učinil 

Řehoř  X.  vše,  co  bylo  v  jeho  silách,  aby  ukončil  probíhající války  mezi  evropskými  panovníky,  a  také  oslovil  řeckého 
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císaře v Cařihradu, Michaela VIII. Palailogose. Vyzval ho, aby 

do Lyonu poslal své delegáty, s  vyhlídkou na sjednocení obou 

církví. Po tolika neúspěších už nebylo jednoduché šířit výzvy k 

další  křížové  výpravě.  Pátý  magistr  dominikánského  řádu 

Humbert  v  příručce   De   predictatione   sancte   crucis  své  bratry upozorňoval,  že  budou  muset  čelit  neomalené,  nepřátelské 

kritice  a  že  se  jejich  kázání  často  setká  „s  posměšky  a 

opovržením“.306 Sestavil i výčet argumentů, používaných jejich 

odpůrci  -  například  tvrzení,  že  se  s  Kristovým  učením 

neslučuje  zabíjení  ve  jménu  víry.  „Zastánci  mírumilovných 

misí  k  nevěřícím  byli  v  době  II.  lyonského  koncilu  velmi 

početní.“307 I ti, kdo novou výpravu podporovali, se všeobecně 

shodovali  v  názoru,  že  tentokrát  by  nemělo  jít  o  výpravu 

dobrovolníků  -   passagium   generále  -,  nýbrž,  jak  navrhoval Gilbert  de  Toumai,  o  expediční  sbor,  sestavený  z 

profesionálních vojáků -  passagium  particulare. 

Řehořova  lyonského  koncilu,  který  se  sešel  sedmého 

května  1274,  se  z  evropských  vladařů  zúčastnil  jen  aragónský 

král  Jakub  I.  Papeže  zvláště  zklamala  nepřítomnost  jeho 

bývalého spolubojovníka, anglického krále Edwarda I., jenž by 

mohl 

být 

shromážděným 

otcům 

nápomocen 

svými 

zkušenostmi.  Za  neúčasti  krále  Edwarda  a  francouzského 

panovníka  Filipa  III.  byl Řehoř odkázán  jen  na rady  velmistrů 

rytířských řádů, Huga de Revel z řádu johanitů a Guillauma de 

Beaujeu, který v hodnosti templářského velmistra nahradil před 

rokem zesnulého Thomase Bérarda. 

Guillaume  byl  dlouholetým  příslušníkem  řádu  a  nejenže  v 

Palestině  nabyl  bojových  zkušeností,  ale  vyznal  se  i  v  řízení řádu.  V  roce  1261  byl  při  válečné  výpravě  zajat  a  později 

vykoupen, roku 1271 se stal představeným templářského domu 

v  tripolském  hrabství  a  v  době,  kdy  byl  zvolen  velmistrem, 

působil  ve  funkci  představeného  templářů  na  Sicílii.  Za 
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povýšení  však  určitě  vděčil  svému  spříznění  s  francouzským 

panovnickým rodem.  Jeho  strýc  bojoval  pod velením  Ludvíka 

IX.  na  Nilu  a  skrze  babičku  z  otcovy  strany,  Sybilu  de 

Hainault, byl Guillaume spřízněn s královským rodem Kapetů. 

Francouzští  králové,  v  té  době  považovaní  za  nejspolehlivější 

ochránce Svaté země (platili přece trvalou posádku lučištníků v 

Akkonu), po vítězství Karla z Anjou nad jeho soupeřem z rodu 

Štaufu  v  bitvě  u  Tagliacozza  rozšířili  svou  moc  na  celé 

Středomoří.  A  tak  se  Guillaume  de  Beaujeu  na  lyonském 

koncilu vyslovil proti  návrhu aragónského krále Jakuba I., aby 

jako předvoj  passagium  generále vyrazilo ihned do Svaté země pět set rytířů a dva tisíce pěších. Beaujeu namítal, že hordy sice 

nadšených,  ale  neukázněných  křižáků,  kteří  navíc  zůstanou na 

místě  jen přechodně, nedosáhnou žádaného účinku. Podle jeho 

mínění  bylo  především  třeba  rozmístit  ve  Svaté  zemi  trvalé 

posádky, posílené  malými kontingenty profesionálního vojska, 

a  dále  zahájit  hospodářskou  blokádu  Egypta,  která  by oslabila 

tamní ekonomiku. 

Dřív, než takovou blokádu zahájí, pokračoval Guillaume de 

Beaujeu,  musí křesťané  získat námořní převahu ve východním 

Středomoří,  nezávislou  na  italských  republikách,  Benátkách, 

Pise  a  Janovu.  Jejich  obchody  s  Egyptem  byly  totiž  „příliš 

výnosné  na  to,  aby  se  jich  vzdaly“.308  Benátčané  dokonce 

využívali Akkonu k obchodům  s Egyptem, kterému dodávali  i 

zakázaný  válečný  materiál,  původem  z  Evropy.  Na  toto 

doporučení  lyonský  koncil  přikázal  velmistrům  templářského 

řádu  a  řádu  rytířů  špitálu  sv.  Jana  zbudovat  flotilu  válečných lodí. 

Templáři  měli  ještě  jeden důvod k podpoře Karla z Anjou: 

odkoupil totiž právo na jeruzalémský trůn od osoby, která si na 

něj činila oprávněný nárok - Marie Jeruzalémské - za tisíc liber 

ve zlatě a roční důchod ve výši čtyř tisíc tourských liber. Podle 
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templářů  a  nepochybně  i  z  papežova  hlediska  představoval 

jediný  vládce  Sicílie  i  Jeruzaléma,  navíc  spřízněný  s 

francouzským  panovníkem,  zdaleka  nejlepší  politickou 

konstelaci, měli-li se zapadané ve Svaté zemi udržet. Řád si tím 

ovšem  znepřátelil  šlechtu  v  akkonském  království,  která 

podporovala  nároky  kyperského  krále  Huga.  Když  se 

Guillaume  de  Beaujeu  v  září  1275  vrátil  do  Akkonu,  Hugovu 

autoritu odmítl uznat; král, vzteky bez sebe, se vrátil na Kypr a 

napsal  papeži  stížnost,  že  rytířské  řády  ve  Svaté  zemi 

znemožňují ustavení jakékoli vlády. 

Karel  z  Anjou,  jemuž  se  dostalo  i  podpory  papeže  Řehoře 

IX.,  vyslal  do  Akkonu  místodržícího  Rogera  ze  San  Severina. 

Místní  šlechta  si  uvědomila,  že  jí  nezbývá  než  se  Rogerovi 

podřídit,  a  místodržící  vládl  spolu  s  Guillaumem  de  Beaujeu. 

Král Hugo se dvakrát pokusil získat své postavení zpět. V roce 

1289  vyslal  vojsko  do  Tyru  a  v  roce  1284 do  Bejrútu, ale oba 

pokusy  selhaly;  z  velké  části  se  o  to  přičinili  templáři.  Řád  za to  zaplatil  konfiskací  a  zničením  svých  panství  na  Kypru,  což vyvolalo protesty ze strany papeže.309 

Guillaume  de  Beaujeu  také  víceméně  svévolně  zapled  řád 

do vleklého sporu mezi Bohemundem VIL z Tripolisu a jedním 

z  jeho  nejvýznamnějších  vazalů  o  ruku  jisté  dědičky,  který 

vyústil  v  menší  občanskou  válku.  Tento  bratrovražedný  boj 

mezi  zapadaný  v  době,  kdy  se  království  nacházelo  v 

nebezpečném  postavení,  pobouřil  veřejnost  v  Evropě  a 

poškodil  morální  autoritu  velmistra templářského  řádu  jakožto 

„nedůvěryhodného  a  zaujatého  člověka.  Toto  mínění  se 

odrazilo  i  v  několika  pozdějších  názorech  na  něho  a  na 

poslední léta templářského řádu v Palestině.“310 

Koncem  března  roku  1282  narušilo  vlastní  základy 

Guillaumovy politiky povstání na Sicílii proti Karlovi z Anjou. 

Začalo  pranicí  před  katedrálou  v  Palermu  o  nešporách,  jež 
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vyústila  v útok na  francouzskou posádku. Karel  byl  arogantní, 

bezcitný  člověk,  naprosto  odlišný  od  svého  uvážlivého, 

zbožného  bratra  Ludvíka  IX.  Všechny  Sicilany  si  znepřátelil 

útlakem a  obyvatele  Palerma  ještě  popudil  tím,  že  přenesl  své 

hlavní město do Neapole, čímž vyvolal v Palermu hospodářský 

úpadek.  Palermané,  podněcovaní  Pedrem  III.  Aragónským, 

který zatoužil po  sicilském  trůnu,  nejprve  napadli  francouzské 

vojáky  před  katedrálou  a  potom  povraždili  i  dva  tisíce 

Francouzů žijících ve městě. 

Přistáním  aragónské  armády  v  Trapani  o  čtyři  měsíce 

později začala válka, která skoncovala s nadějemi zápaďanů ve 

Svaté  zemi  na  jakoukoli  pomoc.  Papež  Martin  IV.  vyhlásil 

křížovou  výpravu,  avšak  nikoli  proti  Saracénům,  nýbrž  proti 

aragónským.  Podobně  jako  v  případě  několika  dalších 

křížových tažení, jež papeži ve čtrnáctém století vyhlásili proti 

svým nepřátelům, i toto vyhlášení znehodnocovalo v očích lidí 

koncepci  svaté  války.  Nešlo  jen  o  to,  že  Evropu  válka  proti 

papežovým  křesťanským  nepřátelům  pohoršovala;  znamenala 

také  zřetelnou  změnu,  pokud  šlo  o  priority  ve  financování. 

Třináctého  prosince  1282  papež  Martin  IV.  (původem 

Francouz, jménem Simon de Brie) dovolil francouzskému králi 

Filipovi III., aby si u templářů v Paříži vyzvedl částku sto tisíc 

tourských  liber,  vybranou  na  křižácké  dani,  k  financování 

války  proti  Sicilanům  a  aragónským.  Desetiprocentní  církevní 

dař, vybíraná v Uhrách, na Sicílii, Sardinii, Korsice, v Provenci 

a  v  Aragónu,  v  celkové  výši  sto  padesát  tisíc  uncí  zlata,  byla předána  synu a dědici  Karla z  Anjou, Karlovi ze  Salerna. Jaké 

následky  to  bude  mít  pro  Svatou  zemi,  bylo  ihned  jasné  - 

přinejmenším  těm,  kdo  vedli  propagandu  proti  papežské 

politice.  Bartolomeo  z  Neocastra  se  zmiňuje  o  tom,  jak  jistý 

templářský  rytíř  vyplísnil  papeže  Mikuláše  IV.:  „S  pomocí 

králů a všech věncích jsi mohl osvobodit Svatou zemi... ale tys 
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dal  přednost  válce  proti  křesťanskému  králi  a  křesťanům  na 

Sicílii. Vyzbrojuješ jednoho krále proti druhému, abys pro sebe 

získal ostrov Sicílii.“311 

Nový  místodržící  Karla  z  Anjou  ve  Svaté  zemi,  Odo 

Poilechien,  se  po  sicilských  nešporách  ocitl  v  neudržitelném 

postavení  a  templáři  se  rozhodli  raději  podpořit  kyperského 

krále Jindřicha II., syna a dědice Hugova. Templáři,  johanité  i 

němečtí  rytíři  ve  vzácné  shodě  přesvědčili  Odo  Poiíechiena, 

aby  jim  vydal  akkonskou  citadelu,  a  oni  ji  pak  předali  králi. 

Šest  týdnů  nato,  po  korunovaci  mladého  krále  v  Tyru,  se 

královský  dvůr  vrátil  do  Akkonu.  K  oslavě  nástupu  nového 

vládce  na  trůn  byly  uspořádaný  hry,  průvody  a  turnaje  - 

organizátory  byli  johanité.  Mladí  zámořští  šlechtici  hráli  v 

hrdinských příbězích z  Rytířů  kulatého  stolu a předváděli scény z   Královny   Fetnenie,  v  nichž  se/ytíři,  přestrojení  za  ženy, utkávali v žertovném klání. Oslavy trvaly dva týdny. 

Až  do  té  doby  zápaďanům  v  Palestině  vždycky  pomáhaly 

zmatky,  jež  pokaždé  vypukly  po  smrti  muslimského  vládce  - 

například  po  Saladinově  skonu  v  roce  1193.  Když  však  roku 

1277  zemřel  Bajbárs,  jeho  neschopné  syny  během  tří  let 

nahradil navýsost schopný vojevůdce Kalavun. Nového sultána 

od  tažení  proti  Frankům  nejvíce  odrazovaly  obavy  z  Karla  z 

Anjou.  Jakmile  ho  jich  zbavily  sicilské  nešpory,  nic  už  mu 

nebránilo  pokračovat  v  Bajbársově  úsilí  a  pokusit  se  zahnat 

Franky do moře. 

V  roce  1287  vyslal  Kalavun  jednoho ze svých  emírů proti 

Latakii,  poslednímu  křesťanskému  přístavu  na  území 

antiochijského  knížectví.  Nikdo  se  nepokusil  městu  pomoci  a 

Latakia  se  po  krátkém  odporu  vzdala.  V  roce  1288  Kalavun 

využil sporů o vládu, jež vypukly v Tripolisu po Bohemundově 

smrti, a potají připravil útok na město. Jeho plán však prozradil 

špeh emír al--Fakhrí, kterého zaplatili templáři, a Guillaume de 
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Beaujeu  poslal  tripolským  měšťanům  varovnou  depeši.  Ti  mu 

však - v důsledku jeho pověsti sobeckého pokrytce - neuvěřili a 

Kalavunova  armáda  je  zastihla  nepřipravené.  Když  do 

Tripolisu  vtrhli  mamlúčtí  vojáci,  velitel  templářů  Pedro  z 

Moncady zůstal ve městě a spolu s ostatními mužskými zajatci 

byl  zabit.  Ženy  a  děti  vítězové  odvlekli  do  otroctví.  Dobyté 

město  dal  Kalavun  srovnat  se  zemí,  aby  předešel  jakémukoli 

pokusu Franků o návrat. 

Království  v  Akkonu  ještě  oficiálně  chránilo  uzavřené 

příměří,  ale  Kalavun  si  brzy  našel  záminku  k  jeho  porušení. 

Skupina  nově  příchozích  křižáků  ze  severní  Itálie,  plných 

nadšení,  ale  neukázněných,  zaslechla  nějaké  zvěsti  o 

Saracénovi,  který  prý  svedl  křesťanku,  a  začala  napadat 

všechny  muslimy  v  Akkonu.  Světští  šlechtici  i  řádoví rytíři  se ze  všech  sil  snažili  tyto  pogromy  zastavit,  ale  i  tak  několik muslimů  přišlo  o  život.  Když  se  o  tom  vraždění  doslechl 

Kalavun,  vyžadoval  vydání provinilců s tím, že je dá popravit. 

Akkonské  úřady  však  odmítly  vydat  křesťany  nevěřícím. 

Guillaume  de  Beaujeu  navrhoval,  aby  místo  nich  poslali 

všechny  odsouzence  z  městského  žaláře,  ale  tento  návrh  byl 

zamítnut.  Namísto  toho  král  Jindřich  vyslal  ke  Kalavunovi 

poselstvo  se  vzkazem,  že  provinilí  Lombarďané  přijeli  do 

města teprve nedávno a ještě neznají zdejší zákony, a navíc prý 

nepokoje vyvolali muslimští obchodníci. 

To  Kalavunovi  nestačilo.  Poučen  svými  rádci,  že  toto  je 

vhodná  záminka  k  ukončení  příměří,  přikázal  vojsku  připravit 

se  potají  k  útoku  na  Akko.  Emír  al-Fakhrí  opět  vzkázal 

Guillaumovi de Beaujeu, ale ani tentokrát nikdo templářskému 

velmistrovi  neuvěřil.  Zoufalý  Guillaume de  Beaujeu poslal  do 

Káhiry za Kalavunou vlastního vyjednávače a egyptský vládce 

mu nabídl mír za výkupné ve výši jednoho zechinu za každého 

obyvatele  Akkonu.  Guillaume  doporučil  Velké  radě  Akkonu 
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výkupné  zaplatit,  ale  byl  s  pohrdáním  odmítnut,  obviněn  ze 

zrady  a  při  odchodu  ze  sálu  ho  shromážděný  dav  zahrnul 

nadávkami. 

Kalavun  s  vojskem  vytáhl  do  války  proti  Akkonu čtvrtého 

listopadu  1290;  onemocněl  však  a  během  týdne  zemřel. 

Nahradil  ho jeho syn al-Ašráf, který umírajícímu  otci slíbil, že 

ve  válce  proti  Frankům  bude  pokračovat.  Noví  vyslanci  z 

Akkonu,  mezi  nimiž  byl  i  templář  Bartoloměj  Pizan,  byli 

uvězněni a v březnu 1291 se kolem Akkonu začala stahovat al-

Ašráfova vojska ze Sýrie i Egypta. Muslimové měli k dispozici 

víc než stovku obléhacích strojů, katapultů a mangonel. Pátého 

dubna  se  pod  akkonské  hradby  dostavil  i  al-Ašráf  osobně  a 

obléhání začalo. 

Křesťané věděli o muslimských záměrech ohledně Akkonu 

dobrých  šest  měsíců  předem,  ale  k  posílení  jejich  obrany  ve 

Svaté zemi se učinilo jen málo. Rytířské řády povolaly posily z 

Evropy, král Edward poslal  skupinu rytířů pod velením Otty  z 

Grandsonu  a  král  Jindřich  vyslal  oddíl  kyperských  rytířů. 

Dohromady křesťanské  síly čítaly  asi tisíc rytířů  a čtrnáct tisíc 

pěších  vojáků  včetně  neukázněných  Lombarďanů.  Počet 

obyvatel  města  se  odhaduje  na  čtyřicet  tisíc  a  všichni 

bojeschopní  muži  zaujali  svá  místa  na  hradbách.  Na  sever  od 

města leželo předměstí Montmusard, chráněné dvojitým pásem 

hradeb  a  vodním  příkopem.  Mezi  Montmusardem  a  vlastním 

Akkonem byl další příkop a hradby, chráněné pevnými věžemi, 

jež  dali  zbudovat  významní  křižáci,  například  anglický  princ 

Edward. 

Každá  skupina  obránců  měla  na  starosti  část  hradeb. 

Guillaume  de  Beaujeu  se  svými  lidmi  obsadil  nejsevernější 

úsek,  kde  montmusardské  valy  sahaly  až  k  moři.  Vedle  nich 

stáli  johanité  a  na  spojnici  s  akkonskými  hradbami  královští 

rytíři  pod  velením  králova  bratra  Amauryho,  podporovaní 
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jednotkou  německých  rytířů.  Dále  Francouzi,  Angličané, 

Benátčané, Pisánci a konečně jednotky akkonských měšťanů. 

Obléhání 

začalo 

šestého 

dubna 

bombardováním 

sultánovými  katapulty  a  mangonelami.  Mamlúčtí  zákopníci, 

kryti  deštěm  šípů,  dopadajících  na  obránce, začali  podkopávat 

hradby  a  věže.  Křesťané  netrpěli  hladem,  protože  dostávali 

zásoby  po  moři,  ale  nedostávalo  se  jim  zbraní  a  vojáků  k 

obsazení  hradeb.  V  noci  patnáctého  dubna  vedl  Guillaume  de 

Beaujeu  výpad  proti  muslimskému  ležení,  ale  po  počáteční 

úspěchu  se rytíři začali  zaplétat do přídržných lan stanů a  byli 

zatlačeni  zpět  do  města.  Zanechali  na  místě  osmnáct  padlých. 

Osmého  května  se  první  věž,  podkopaná  muslimskými 

zákopníky,  ocitla  před  zhroucením.  Její  posádka  ji  musela 

zapálit a opustit. 

V  následujícím  týdnu  se  začaly  hroutit  i  další  věže  a 

mamlúci podnikli důrazný útok na bránu sv. Antonína, ten však 

templáři a johanité odrazili. Patnáctého května se Guillaume de 

Beaujeu,  který  právě  odpočíval,  dověděl,  že  mamlúci  dobyli 

tzv. Prokletou baštu. Nezdržoval se oblékáním zbroje a tak, jak 

byl,  se  postavil  do  čela  protiútoku;  ten  však  byl  odražen  a 

velmistr utrpěl zranění. Templáři ho odnesli do své pevnosti na 

jihovýchodním okraji města, kde ještě téže noci zemřel. 

Maršál  johanitů  Matěj  z  Clermontu,  který  vyjel  do  boje  s 

Guillaumem  de  Beaujeu,  se  vrátil  do  bitvy  a  padl.  Velmistr 

johanitů Jean de Villiers byl také raněn, ale ne smrtelně. Bratři 

ho  odnesli  na  galéru,  kotvící  v  přístavu.  Na  nábřežích  vládl 

zmatek  a  z  města,  odsouzeného  ke  zkáze,  prchal  každý,  kdo 

mohl. Král Jindřich a jeho bratr Amaury odpluli na Kypr. Otto 

z  Grandsonu  a  Jean  de  Grailly  si  přivlastnili  cizí  loď.  Zoufalí uprchlíci se vrhali do moře a plavali ke galérám, kotvícím dále 

od břehu. Patriarcha Mikuláš z Hanape vzal do člunu, který ho 

měl  odvézt  na  loď,  tolik  lidí,  že  se  člun  potopil  a  patriarcha 334 
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utonul. 

Velitel jedné z templářských galér, Roger de Flor, si zajistil 

prostředky  ke  své  budoucí  životní  dráze  piráta  vydíráním 

bohatých akkonských dam, od nichž vyžadoval velké částky za 

místo ve svém člunu. Nakonec však mamlúcké vojsko přístupy 

k  přístavu  odřízlo,  probilo  se  do  ulic  města  a  pobíjelo  muže, ženy i děti bez rozdílu. Ti, kdo se před bitevní vřavou ukryli ve 

svých domech, byli zajati a prodáni do otroctví. Bylo jich tolik, 

že  na  damašském  trhu  s  otroky  cena  za  jedno  děvče  klesla  na jedinou  drachmu.  „Mnoho  žen  a  dětí  navždy  zmizelo  v 

harémech mamlúckých emírů.’’312 

Do  setmění  osmnáctého  května  bylo  celé  Akko  v  rukou 

muslimů,  až  na  templářskou  pevnost,  obrácenou  směrem  k 

moři. Tam se zbývající templáři pod vedením maršála Pierra de 

Sevrey  bránili  spolu  s  civilisty,  kteří  zde  hledali  ochranu  za silnými  hradbami.  Z  Kypru  připluly  galéry  se  zásobami  a  oni 

ještě stále představovali dosti značnou sílu, takže jim sultán al-

Ašráf  nabídl  podmínky  kapitulace.  Bylo  dohodnuto,  že 

templáři  vydají  pevnost  a  všichni,  kdo  se  nacházejí  uvnitř, 

budou  moci  nerušené  nastoupit  do  lodí  i  se  svým  majetkem. 

Avšak  emír,  který  byl  se  stovkou  mamlúků  vpuštěn  do 

pevnosti,  aby dohlédl  na dodržení podmínek, se okamžitě vrhl 

na  majetek  civilistů  a  jeho  vojáci  surově  napadali  křesťanské 

ženy a děti. Rozzuření templáři mamlúky pobili, strhli sultánův 

prapor a vyvěsili jej na jedné z věží. 

Té  noci  maršál  Pierre  de  Sevrey  přikázal  komandérovi 

Theobaldu  Gaudinovi,  aby  pod  rouškou  tmy  naložil  na  loď 

řádový poklad a část civilistů a odplul do Sidónu. Příštího rána 

sultán  al-Ašráf  nabídl  další  jednání  o  kapitulaci.  Maršál  s 

malou skupinou templářských rytířů,  jimž  se dostalo ujištění o 

bezpečném návratu, vyšli z pevnosti. Po příchodu do sultánova 

tábora  však  byli  zajati  a  všichni  přišli  o  hlavu.  Zbývající 
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obránci za hradbami templářské pevnosti zavřeli brány a čekali 

na  poslední  útok  muslimského  vojska.  Osmadvacátého  května 

se  zřítila  podkopaná  část  hradeb  na  vnitrozemské  straně  a 

průlomem  se  do  pevnosti  hrnuli  mamlúčtí  vojáci.  Poslední 

obránci byli přemoženi a pobiti. Akko konečně padlo. 

Theobalda  Gaudina  v  Sidónu  zvolili  velmistrem  na  místo 

zesnulého Guillauma  de  Beaujeu.  Byl  to zkušený  voják,  který 

řádu  ve  Svaté  zemi  sloužil  po  celých  třicet  let,  zprvu  jako 

turkopol  a  později  jako  velitel  Akkonu.  V  Sidónu  se  zdržel 

ještě  měsíc  po  dobytí  Akkonu  a  když  se  pod  hradbami  města 

objevila mamlúcká armáda, ustoupil s posádkou do pevnosti na 

ostrůvku  u  pobřeží.  Mezitím  se  mamlúkům  vzdal  i  Tyr.  Na 

sultánův  příkaz  vojáci  Akko  úplně  zničili  a  jenom  portál 

chrámu sv. Ondřeje byl dopraven do Káhiry na paměť slavného 

a!-Ašráfova vítězství. 

Theobald Gaudin měl i nyní v úmyslu pokusit se o odpor a 

odplul  na  Kypr  pro  posily  a  odvezl  s  sebou  i  poklad  řádu. 

Nevrátil se však. Templáři  nakonec dali  na radu svých  bratří  z 

Kypru, aby ze Sidónu odešli, a když zjistili, že mamlúci budují 

přístupovou  hráz,  opustili  i  pevnost  na  moři  a  odpluli  podél 

pobřeží  do  Tortosy.  Haifa  padla  třicátého  července  a  Bejrút  o den později. Městské hradby byly pobořeny a katedrála se stala 

mešitou.  Třetího  srpna  bylo  třeba  evakuovat  Tortosu  a  o 

jedenáct  dnů  později  museli  templáři  opustit  i  svou  největší 

pevnost, nedobytný Hrad poutníků. Zůstala jim jen posádka na 

ostrově Ruadu u Tortosy, dvě míle od pobřeží. 

Na  tomto  místě  templáři  udržovali  posádku  ještě  dvanáct 

let.  Během  té  doby  muslimové  všechna  města  rozbořili  a 

středomořské  pobřeží  docela  zpustošili.  Za  krátký  čas  už 

minulou  přítomnost  Franků  na  asijské  pevnině  připomínaly 

jenom ruiny uprostřed písku. 
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15. 

Templáři v exilu 

Pád  Akkonu,  jakkoli  očekávaný,  západní  křesťanstvo 

šokoval  a  zdůraznil  naléhavost  plánů  papeže  Mikuláše  IV.  na 

novou  křížovou  výpravu.  Ta  byla  vyhlášena  devětadvacátého 

března,  dva  měsíce  předtím,  než  zprávy  o  katastrofě  dorazily 

do  Evropy.  Umožnilo  ji  urovnání  zmatků  na  Sicílii 

Brignolskou  smlouvou,  uzavřenou  o  měsíc  dřív.  Výpravu  měl 

vést  anglický  král  Edward  I.  Poté,  co  se  vypořádal  s  Velšany, měl  pocit,  že  konečně  může  naplnit  svou  dávnou  touhu  po 

návratu  do  Svaté  země  v  čele  vojska.  Datum  odjezdu  bylo 

stanoveno  na  svátek  Jana  Křtitele,  dvacátého  čtvrtého  června 

1293. 

V  té  době  nikoho  ani  nenapadlo,  že  pádem  Akkonu 

přítomnost  zápaďanů  ve  Svaté  zemi  skončila.  Obecně  se 

předpokládalo, že se zachránci křesťanstva stanou Mongolové. 

Poté,  co  někteří  z  mongolských  delegátů na  lyonském  koncilu 

přijali  křesťanství,  všichni  doufali,  že  i  jiní  budou  následovat jejich příkladu; přání  se stalo otcem  myšlenky  a tato naděje  se 

změnila  ve  skálopevné  očekávání.  Papež  Mikuláš  IV.,  první 

františkán  na  stolci  sv.  Petra,  vyslal  ke  dvoru  velkého  chána Kublaje  františkána  Giovanniho  di  Monte  Corvinq  jako 

misionáře.  Kromě  toho  na  asijském  kontinentu  i  nadále 

přetrvávalo křesťanské království v Kilikii a také Kypr zůstal v 

rukou křesťanů. Papežova strategie  spočívala v posílení těchto 

křesťanských  bašt  a  v  oslabení  Egypta  blokádou, jež  měla  být 
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zahájena ještě před odjezdem Edwardovy výpravy. 

Vzájemné  obviňování  zaznívalo  jen  v  umírněné  míře  - 

zvláště  v  porovnání  s  tím,  co  následovalo  po  druhé  křížové 

výpravě.  Největší  vina  byla  přičítána  Lombarďanům,  kteří 

poskytli  Kalavunovi  záminku  k  ukončení  příměří,  hříšnému 

úpadku  mravů  obyvatel  Zámoří  a  (mezi  nižšími  lidovými 

vrstvami)  otálení  ze  strany  křesťanských  vůdců.  „Plač,  dcero 

Siónu,“ napsal autor pojednání  De  Exidio  Urbis  Acconis, „plač nad  vůdci,  kteří  tě  opustili.  Plač  nad  papežem,  kardinály, 

preláty  a  duchovenstvem.  Plač  nad  králi,  knížaty,  barony, 

křesťanskými rytíři, kteří se vydávají za velké bojovníky, ale... 

ponechali  město plné křesťanů  bez ochrany a opustili  je, takže 

zůstalo samo jako jehňátko mezi vlky.“313 

Laxní 

morálka 

křesťanů 

výrazně 

kontrastovala 

s 

náboženským  zápalem  muslimů.  Nicméně,  Hospodin  byl 

ochoten  ušetřit  Sodomu  pro  deset  spravedlivých  a  v  Akkonu, 

přes  všechen  mravní  úpadek,  jich  určitě  bylo  mnohem  víc. Po 

pádu  města  povraždili  mamlúci  i  třicet  dominikánů.  Jeden  z 

jejich bratrů, misionář Ricoldo z Monte Croce, který v té době 

pobýval  v  Bagdádu,  s  bolestí  v  srdci  naslouchal  posměškům 

muslimů, kteří ze skutečnosti, že Kristus křesťany nezachránil, 

vyvozovali,  že  byl  pouhým  člověkem.  „Židé  i  Mongolové  se 

křesťanům  vysmívali...  Mnozí  křesťané,  zahnaní  do  krajnosti, 

přestupovali na islámskou víru.“314 

Když  Ricoldo  na  tržišti  objevil  předměty  uloupené  v 

jednom  z  akkonských  chrámů,  koupil  si  alespoň  misál  a 

 Morální   teologii  Řehoře  Velikého.  Ricoldo  byl  na  pokraji zoufalství. Muhammad triumfoval v Kristově domovině. Všude 

kolem  sebe  viděl  jen  odpadlictví  a  podřizování  se  muslimské 

vládě.  Knězi  byli  vražděni,  z  jeptišek  se  stávaly  konkubíny. 

„Budou-li  Saracéni  pokračovat  v  tom,  co  napáchali  během 

dvou  roků  v  Tripolisu  a  Akkonu,  za  několik  let  již  na  světě 339 
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nezbudou žádní křesťané.“315 

V  Evropě,  kam  muslimské  posměšky  nedoléhaly  a 

informace o osudu křesťanů  v  Asii tam přicházely  jen z druhé 

ruky,  se  sice  nikdo  neodvážil  Krista  opustit,  ale  začala  se 

ozývat  opožděná  kritika  na  adresu  italských  republik  a 

rytířských  řádů.  Velmistr  řádu  johanitů  Jean  de  Villiers,  který byl  v  boji  zraněn  a  dopraven  do  bezpečí  na  Kypr,  později  v 

dopise  Guillaumovi  de  Villaret,  řádovému  převorovi  v  Saint 

Gilles,  naznačuje,  že  si  je  dobře  vědom  převládajícího  názoru, že  měl  zemřít  na  svém  bojovém  stanovišti.316  Guillauma  de 

Beaujeu  ani  hrdinská  smrt  docela  nezbavila  pověsti  člověka, 

který jako první zavdal příčinu ke svárům uvnitř křesťanského 

království.  Papež  Mikuláš  IV.  veřejně  prohlásil,  že  neshody 

mezi  templáři  a  johanity  přispěly  k  pádu  Akkonu,  a  navrhl 

sloučení  obou  řádů.  V  tom  ho  podpořili  účastníci,  všech 

církevních  koncilů,  pořádaných  od  roku  1291.  Canterburský 

koncil,  který  se  sešel  v  Londýně  v  únoru  1292,  navíc  přišel  s návrhem,  aby  novou  výpravu  financovaly  oba  řády  ze  svých 

prostředků.  Mikuláš  IV.  však  v  roce  1293  zemřel  a  s  jeho 

skonem usnuly i všechny plány na novou křížovou výpravu. 

Navrhované  sloučení  se  u  obou  řádů  setkalo  s  nevalným 

porozuměním.  Ani  jeden  z  nich  se  nehodlal  vzdát  své 

samostatnosti a jejich příslušníci soudili, že mají být obětováni 

za chyby,  jichž se při organizaci obrany  Akkonu  dopustili  jiní. 

Oba řády s jistotou věřily, že je při jejich síle nikdo nemůže ke 

sloučení donutit a že se bez nich žádné příští křížové tažení 

neobejde.  Nicméně,  hlavním  účelem  jejich  existence  byla 

obrana Svaté země a přestože si zasloužily uznání za statečnou 

obranu  Akkonu,  skutečnost,  že  Sidon  i  Hrad  poutníků  vydaly 

bez  boje  (jakkoli  to  bylo  ze  strategického  hlediska 

pochopitelné), jim na prestiži příliš nepřidala. 

Řád  německých  rytířů,  jakoby  v  předtuše  budoucích 
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událostí,  po  pádu  Akkonu  přestěhoval  své  sídlo  do  Benátek  a 

potom,  v  roce  1309,  do  pruského  Malborku.  Od  té  doby  již 

bojoval  jen  proti  pruským  a  litevským  pohanům.  Johanité  se 

(stejně  jako  templáři)  uchýlili  na  Kypr,  kde  vlastnili  rozsáhlé statky  a  v  roce  1292  založili  v  Limassolu  nový  špitál.  Avšak poté, co rozšířili své loďstvo galér, jež podle pokynů lyonského 

koncilu mělo zajistit blokádu Egypta, hledali si johanité novou 

základnu  mimo  dosah  moci  kyperského  krále.  Pozornost 

řádového  velmistra  Fulka  z  Villaretu,  zvoleného  v  roce  1305, 

upoutal ostrov Rhodos. Oficiálně sice byl součástí byzantského 

císařství,  ale  již  třicet  let  jej  ovládali  janovští  korzáři.  Oblast Egejského moře nepodléhala žádnému vládci. V jižním Řecku i 

nadále  vládla  západoevropská  knížata,  Krétu  a  část  Jónských 

ostrovů  ovládali  Benátčané  a  mezi  obchodníky,  piráty, 

námezdnými  žoldáky  a  bukanýry  se  dalo  těžko  rozlišovat.  V 

březnu  1302  zaplatili  kyperští  templáři  výkupné  pětačtyřicet 

tisíc  stříbrných  za  propuštění  Guye  z  Ibelinů  a  jeho  rodiny, 

které piráti unesli z jejich hradu na Kypru. 

Představu  o  chaosu,  jaký  v  té  době  vládl  ve  Středomoří, 

skýtá  příběh  Rogera  de  Flor  -  to  byl  onen  templář,  který  z 

akkonských  dam  za  místa  na  své  galéře  vydřel  celé  jmění. 

Údajně  byl synem sokolníka císaře  Fridricha II., Richarda  von 

der Blume, a po porážce Štaufů se jako osmiletý chlapec stal  v 

Brndisi  stevardem  na  templářské  galéře.  Přijal  románsky 

znějící  jméno  Roger  de  Flor,  vstoupil  do  řádu  templářů  a  po 

čase se stal velitelem galéry, jménem  Sokol. 

Za své chování v Akkonu byl z řádu vyloučen; odplul tedy 

do  Marseille  a  odtud  do  Janova,  kde  získal  velení  na  nové 

galéře   Olivetta.  Jako  pirát  a  později  jako  vůdce  tlupy katalánských  žoldnéřů  na  Sicílii  získal  nesmírné  bohatství.  V 

roce  1302  měl  pod  svým  velením  loďstvo  dvaatřiceti  galér  a 

dopravních  lodí  a  dva  a  půl  tisíce  mužů.  Tuto  sílu  dal  k 
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dispozici  byzantskému  císaři  Androniku  Palailogovi  a  na 

oplátku získal ruku jeho neteře Marie, titul  megas  dux a pro své Katalánce  dvojnásobný  plat.  Po  triumfálním  tažení  proti 

Turkům v Anatolii byl Roger zavražděn. Jeho katalánská rota v 

roce  1311  pod  novým  velitelem  dobyla  athénské  vévodství  a 

žoldnéři tam setrvali u moci sedmasedmdesát let.317 

Rychlý  vzestup  a  náhlý  konec  Rogera  de  Flor,  jednoho  z 

mála  odpadlíků  z  řad  templářů,  o  nichž  máme  historický 

záznam,  svědčí  o  tom,  jak  relativně  snadno  si  dobře 

organizovaná  skupina  mohla  vybudovat vlastní panství, kde se 

jí  zamanulo.  Johanité  této  anarchie  využili.  V  červnu  1306  se vylodili na Rhodu a koncem roku dobyli hlavní město Filermo. 

V  roce  1307  papež  Klement  V.  jejich  nárok  na  vládu  nad 

ostrovem  potvrdil,  a  přestože  jim  trvalo  ještě  tři  roky,  než  si celý  ostrov  skutečně  podrobili,  nakonec  se  johanitům  podařilo 

získat  dobře  opevněné,  soběstačné  panství,  které  jim 

zaručovalo nezávislost na všech vnějších vlivech. 

Templáři  nepostupovali  tak  chytře.  Měli  na  Kypru  velký 

majetek,  mimo  jiné  i  pevnost  severně  od  Famagusty  a 

opevněná  města,  jako  Limassol,  Jermasoia  a  Chirokitia,  ale 

nebyli v situaci, kdy by se jim  mohlo podařit ostrov ovládnout 

nebo  si  na  něm  alespoň  vydobýt  významnější  postavení.  Král 

Hugo  je  navíc  potrestal  za  to,  že  ve  sporu  o  jeruzalémskou 

korunu podpořili Karla z Anjou. Templářský dům v Limassolu, 

který  jim  král  Hugo  odebral,  jim  byl  navrácen  až  v roce  1280 

na naléhání papeže Martina IV. 

Vztahy  s  královstvím  se  nezlepšily  ani  po  pádu  Akkonu, 

odkud se templáři přesunuli na Kypr. Těžko si představit, že by 

král  Jindřich  II.  uvítal  dav  templářských  rytířů,  zbrojnošů  a 

všelijakých pomocných sborů. Zasedání generální kapituly, jež 

proběhlo  v  Nikósii  krátce  po  katastrofální  porážce,  se 

zúčastnilo  čtyři  sta  templářských  bratří.  V  roce  1300  již  mohl 342 
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řád  vyslat  na  ostrov  Ruad  jako  posily  pro  tamní  posádku  sto 

dvacet  rytířů,  pět  set  lučištníků  a  čtyři  sta  sluhů.  Jako  vždy,  i tentokrát  privilegia  a  výjimky  templářského  řádu  vyvolávaly 

odpor. V roce 1298 přišlo k papeži poselstvo krále Jindřicha II. 

se  stížnostmi  na  chování  příslušníků  řádu  a  když  byl  v  roce 

1306  král  přinucen  kyperskými  šlechtici  vzdát  se  trůnu  ve 

prospěch svého bratra Amauryho, připojili se k jeho odpůrcům 

i templáři.318 

Vedení  řádu  v  té  době  přešlo  z  Theobalda  Gaudina, 

zesnulého v dubnu 1293, najacquese de Molay. Jacques patřil k 

nižší 

šlechtě 

z 

Franche-Comté, 

původně 

součásti 

postkarolínského  středního  království,  Lotharingie,  odkud 

pocházelo  mnoho  řádových  rytířů.  Byl  synem  Jeana  de 

Longwy  a  z  matčiny  strany  byl  spřízněn  s  významným  rodem 

Rohanů. Přijal  jméno Molay podle svého statku v besanfonské 

diecézi a do řádu ho přijali roku 1265 v Beaune v Burgundsku 

dva  vysocí  řádoví  hodnostáři,  Humbert  de  Pairaud,  řádový 

mistr  v  Anglii,  a  jeho  francouzský  kolega  Amaury  la  Roche. 

Většinu  kariéry  prožil  v  Zámoří,  ale  o  tom,  zda  se  zúčastnil obrany Akkonu při obléhání, není nic známo. 

Jacques  de  Molay  za  třicet  let  služby  v  řádu  nepochybně 

nasbíral  dostatek  zkušeností  a  byl  to  určitě  člověk  v  mnoha 

směrech  schopný,  ale  prostý  vší  představivosti  a  postrádal 

vychytralost  velmistra  johanitů  Fulka  de  Villaret.  Podle  jeho 

mínění jediným úkolem řádu bylo stát se předvojem armád, jež 

opětovně  dobudou  Svatou  zemi.  Za  tím  účelem  udržoval 

posádku na Ruadu  a svolával rytíře  i  zbrojnoše z  celé Evropy, 

aby nahradil ztráty, jež řád utrpěl u Akkonu. 

V  roce  1294 odcestoval  Jacques  de  Molay do  Evropy, aby 

tam řádu získal silnější podporu. V prosinci se nacházel v Římě 

a zažil tam jedinečný okamžik v dějinách katolické církve, kdy 

poprvé a naposled papež - byl  jím  Celestýn V. - abdikoval a  v 
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úřadu ho nahradil jeden z kardinálů, který přijal jméno Bonifác 

VIII.  Z  Říma  se  Molay  vydal  do  střední  Itálie  a  potom  do 

Paříže a Londýna. Osobně či písemně navázal kontakt se všemi 

monarchy  západní  Evropy.  Zvláště  srdečné  vztahy  udržoval  s 

anglickým  králem  Edwardem  I.,  který  mu  v  roce 1302  napsal, 

že  jenom  války proti Skotům a Francouzům  mu  brání, aby  „se 

vydal do Jeruzaléma, jak kdysi přísahal... neb toužil po té cestě 

z celého srdce“.319 Edward udělil řádu  výjimku z  všeobecného 

zákazu vývozu hotovosti, aby částky, shromážděné v Londýně, 

mohly být odeslány na Kypr. 

Také  v Římě  Molayova  mise  přinesla  ovoce. Nový papež, 

Bonifác  VIII.,  vydal  bulu,  v  níž  vyhlásil,  že  templářům  na 

Kypru náleží stejné výsady a výjimky, jakým se těšili ve Svaté 

zemi. Karel II. v Neapoli zase rozhodl, že na templářský vývoz 

potravin z jihoitalských přístavů se nevztahují žádná cla, pokud 

se  jedná  o  potraviny  určené  pro  potřeby  řádu.  K  přepravě 

nákladů  pro  templáře  byly  postaveny  nové  nákladní  lodě  a  v 

roce  1293  řád  odkoupil  šest  benátských  galér.  Ty  se  staly 

součástí  flotily,  jež  v  červnu  1300  podnikla  sérii  nájezdů  na egyptské  a  syrské  pobřeží  a  v  listopadu  přepravila  šest  set 

rytířů  na  Ruad,  který  se  měl  stát  základnou  pro  útok  na 

Tortosu. 

Návrat  do  Svaté  země  měl  proběhnout  jako  společná 

operace  s  mongolským  irchánem  Kázaném  a  s  Armény  krále 

Hethuma.  Avšak  jejich  armády  dorazily  k  Tortose  až  v  únoru 

1301  a  zápaďany  zatím  omrzelo  čekání  a  vrátili  se  na  Kypr. 

Templáři pokračovali v opevňování a posilování Ruadu a když 

si  mamlúci  uvědomili,  že  by  ostrov  opravdu  mohl  posloužit 

jako  základna  pro  opětovné  dobytí  Palestiny,  vyslali  proti 

němu šestnáct galér a zahájili obléhání. Posádka vzdorovala až 

do  chvíle,  kdy  jí  hrozilo  vyhladovění.  Její  velitel,  Hugo  de 

Dampierre,  potom  sjednal  s  nepřítelem  pro  své  muže  volný 
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průchod,  jakmile  se  vzdají,  ale  mamlúci  i  tentokrát  porušili 

dané  slovo  a  templáře  pobili  nebo  odvedli  do  zajetí.  Později 

přinášeli cestovatelé zprávy o templářích živořících v Káhiře, a 

ještě v  roce  1340  se  proslýchalo,  že  u  Mrtvého  moře přežívají 

někteří  templáři  jako  dřevorubci.  K  útoku  na  Tortosu  došlo  v 

době, kdy zápal pro novou křížovou výpravu v západní Evropě 

vrcholil;  rytířským  řádům  všichni  přisuzovali  vůdčí  úlohu  a 

viděli  v  nich  „základní  součást všech křižáckých plánů“.320 Po 

větší  část  roku  se  papežská  kurie  oddávala  přílišnému 

optimismu  v  domnění,  že  Jeruzalém  byl  dobyt  vojsky 

mongolského  irchána  Kazana,  a  ten  jej  předá  křesťanům. 

Tentokrát  se  nejednalo  o  pouhé  přání,  jež  bylo  otcem 

myšlenky,  protože  v  Sýrii  skutečně  nezůstala  vůbec  žádná 

mamlúcká  vojska  a  Mongolové  ovládali  celou  Svatou  zemi. 

Optimismus  byl  však  předčasný,  protože  již  v  příštím  roce  se 

mamlúci vrátili. 

Po  pádu  Ruadu  se  opět  zdálo,  že  jedinou  zárukou  úspěšné 

krizové  výpravy  je  francouzský  král.  Filip  IV. usedl  na trůn  v roce  1285  po  smrti  svého  otce,  Filipa  III.,  který  zemřel  na 

horečnaté  onemocnění  během  „křížového  tažení“  proti 

aragónským  nepřátelům  papeže  Martina  IV.  Filipa  IV.  tato 

válka  proti  strýci  z  matčiny  strany  nijak  netěšila  a  jakmile  se ujal  vlády,  uzavřel  s  Aragónem  mír  a  soustředil  se  na 

modernizaci královské správy ve Francii. V počátečním období 

své  vlády  se  o  křížovou  výpravu  příliš  nezajímal  a  v  prosinci 1290  požádal  papeže  Mikuláše  IV.,  aby  ho  zprostil 

odpovědnosti za opatrování Svaté země, kterou zdědil po otci. 

Stejně  jako  císař  Fridrich  II.  i  Filip  IV.  prožil  neradostné 

dětství,  protože  jeho  matka  předčasně  zemřela.  Otce  vídal  jen 

málokdy  a  příchod  prohnané  macechy,  Marie  Brabantské,  v 

době,  kdy  bylo  Filipovi  teprve  šest  let,  v  něm  jenom  posílil pocit nedostatku bezpečí. Když o dva roky později zemřel jeho 
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bratr Ludvík, proslýchalo se, že ho Marie Brabantská otrávila a 

že  se  hodlá  stejným  způsobem  zbavit  i  druhého  nevlastního 

syna.  Filip  stále  častěji  hledal  útočiště  ve  víře  a  největším vzorem se mu stal jeho stejně zbožný děd Ludvík IX. 

V  šestnácti  letech  se  oženil  s  přítelkyní  z  dětství,  Janou 

Navarrskou,  která  mu  přinesla  věnem  nejen  Navami,  ale  i 

Champagne, a rok poté se stal Filip králem. Byl již jedenáctým 

pokračovatelem 

kapetovské 

dynastie, 

založené 

Hugem 

Capetem  v  roce  987,  a  jako  dokonalý  představitel  svého  rodu 

pozdvihl  rytířský  ideál  na  velmi  vysokou  úroveň;  v  tom  se 

shodovali  dvořané  i  preláti.  Otcové  shromáždění  na  koncilu  v 

Sens  ho  označili  za  „nejkřesťanštějšího“ krále Francie  a  podle 

Gilese Římského byl „spíš bohem než člověkem“.321 

Jeho  zbožnost  byla  opravdová.  Neustále se  snažil různými 

způsoby  podačovat  tělesné  vášně  -  mimo  jiné  nosil  žíněnou 

košili. Tento francouzský král,  vysoký, pohledný, rezervovaný 

muž  světiých  vlasů  a  bledé  pleti  -  které  mu  vynesly  přízvisko Filip Sličný -, byl dobrým lovcem a těšil se pověsti dokonalého 

rytíře.  Pamierský  biskup  Bernard  Saisset  uznával,  že  je  to 

„nejkrásnější  muž  na  světě“,  i  když  mínil, že  jeho odměřenost 

je pouze zástěrkou prázdné  hlavy.  „Uměl  jen zírat na lidi  jako 

sůva  -  to  je  sice  na  pohled  krásný  pták,  ale  jinak  není  k 

ničemu.“ Tyto výroky přivedly biskupa v roce 1301 do vězení; 

byl  obviněn  z  rouhání,  čarodějnictví,  kacířství,  zrady, 

svatokupectví a smilstva. Současní historikové vidí ve Filipovi 

složitější osobnost, i když nepříliš atraktivní: „Rýpavý, kožený 

moralista,  puntičkář  a  pedant  bez  smyslu  pro  humor,  paličatý, 

agresivní  a  pomstychtivý,  žijící  v  ustavičném  strachu  z 

následků,  jež  mu  na  věčnosti  vynesou  jeho  pozemské 

skutky.“322 

Filipovo  manželství s Janou Navarrskou bylo šťastné. Jeho 

cílevědomá, svědomitá žena si  hluboce  vážila manželova děda 
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Ludvíka  IX.  Ona  a  její  matka  si  znepřátelily  troyeského 

biskupa  Guicharda,  a  ten  byl  po  Janině  smrti  v  dubnu  1305 

obviněn,  že  ji  zabil  pomocí  čarodějnictví  a  černé  magie.  Její smrt Filipa bolestně zasáhla a již nikdy se neoženil. 

Král  Filip  však  zdědil  po  svých  kapetovských  předcích 

nejen  zbožnost,  ale  i  politiku  nemilosrdného  rozšiřování  své 

země na úkor sousedních knížectví, jako bylo Toulouse; uvnitř 

království  pak  posiloval  svou  moc  na  účet  šlechty,  měst  i 

duchovenstva.  Pozdější  dějepisci  i  jeho  současníci  jen  s 

obtížemi  odhadovali  míru  vlivu  jeho  poradců  -  legistů  -  při 

prosazování této politiky a šíření absolutistické ideologie, jež je 

pro  údobí  Filipovy  vlády  tak  příznačná.  Tito  lidé  pocházeli  z právnického  stavu,  neměli  žádné  závazky  vůči  církvi  ani 

šlechtě a za svou moc  vděčili  výlučně králi. Nejvýznamnějším 

z nich byl Pierre Flote, strážce pečeti a hlava kancléřství, avšak 

po jeho smrti převzal pečetě Guillaume z Nogaretu, advokát ze 

Saint-Félix-de-Caraman v toulouském hrabství. 

O  původu  a  mládí  Guillauma  Nogareta  se  ví  jen  málo,  z 

čehož někteří dějepisci usoudili, že měl co skrývat; snad to, že 

pocházel  z  katarské  rodiny.  „Všelijací  kronikáři  naznačovali, 

že Guillaumův otec, matka a  několik příbuzných bylo upáleno 

pro  kacířství.“323  V  jeho  rodném  městě  katarský  „papež“ 

Niquinta roku 1176 pořádal koncil. Avšak případný Nogaretův 

kacířský  původ  i  to,  že  snad  jeho  nevraživost  vůči  katolické 

církvi  souvisela  s  přežívajícími  sympatiemi  vůči  poraženým 

katarským, je jen předmětem spekulací. Z politického hlediska 

by  bylo  naprosto  nevhodné,  aby  projevoval  nějaké  sympatie 

vůči  kacířům.  Vzhledem  ke  zbožnosti  krále  Filipa  by  svým 

cílům  posloužil  mnohem  lépe  jako  jejich  zanícený  odpůrce, 

oslavující  svého  panovníka,  „nejkatoličtější“  veličenstvo, 

potomka  „horlivých  obránců  víry  a  mocných  zastánců  svaté 

matky církve“.324 
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Současní  historikové  v  zásadě  odmítají  představu,  že  by 

snad Filip podléhal vlivu svých rádců, a mají za to, že právě on 

byl  „hlavním  hybatelem  moci“.325  Filip  sice  věřil,  že  je 

panovníkem  z  boží  vůle,  ale  to  ho  nikterak  nepovznášelo  nad 

přízemní  politické  praktiky,  právě  naopak;  tím  odhodlaněji 

shromažďoval  všechny  prostředky  k  naplnění  bohem  mu 

svěřeného  poslání.  Hlavní  překážkou  v  tomto  směru  se  stal 

jeho nejmocnější vazal, gaskoňský vévoda, který byl současně i 

anglickým  králem  -  Edward  I.  Za  prvé,  jako  proslavený 

křižácký  velitel  se  Edward  těšil  pověsti  přirozeného  vůdce 

případných  dalších  křížových  výprav,  a  tím  pádem  i  vůdce 

všeho  křesťanstva.  Za  druhé,  díky  své  základně  v  Anglii  měl 

dost  sil,  aby  mohl  vzdorovat  Filipovým  snahám  v  duchu 

zavedené  kapetovské  politiky  posilovat  moc  na  úkor  svých 

vazalů.  Výsledkem  byla  válka  mezi  Francií  a  Anglií,  jejímž 

spojencem  se  staly  Flandry.  V  roce  1298  uzavřel  Filip  mír  s 

Edwardem  I.,  ale  válka  ve  Flandrech  ho  zavedla  do 

bezvýchodné situace. V květnu 1302 byli povražděni Francouzi 

žijící v Bruggách a Filipův pokus je pomstít skončil porážkou u 

Courtrai, kde padl i Pierre Flote. 

Tyto  války  vyžadovaly  nesmírné  finanční  náklady;  navíc 

Filip  zdědil  po  svém  otci  dluh  z  války  proti  Aragónu  ve  výši půldruhého  milionu  tourských  liber.  K  získání  dalších  financí 

využíval  král  všech  prostředků.  Feudálních  závazků  svých 

vazalů  využil  do  krajnosti  a  daně  v  městech  musel  vybírat 

násilím.  Když  vyčerpal  všechny  legitimní  zdroje,  jeho poradci 

obrátili  pozornost  k  bohatým,  leč  neoblíbeným  menšinám. 

Nejprve došlo na lombardské obchodníky sídlící v Paříži, kteří 

v  počátečních  letech  Filipovy  vlády  zastávali  úlohu  králových 

bankéřů  a  půjčovali  mu  peníze  na  budoucí  výnosy  z  daní. 

Všelijaké pokuty a zabavování majetku je postupně přivedly na 

mizinu, následovala totální konfiskace a vypuzení z Francie. V 
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roce  1306  přišla  řada  na  Židy.  I  jim  byl  zabaven  majetek  a 

museli opustit Francii. 

Dalším  zdrojem  se  stalo  znehodnocení  měny -  liber,  sou  a 

denirů.  V  letech  1295-1306  královská  mincovna  pronikavě 

snížila  hodnotu  mincí.  V červnu  1306  Filip  lehkovážně navrhl 

návrat  k  silné  měně  z  časů  jeho  děda,  Ludvíka  IX.  Peníze, 

obíhající  ve  Francii,  ztratily  dvě  třetiny  své  hodnoty,  což  v Paříži  vyvolalo  nepokoje  a  král  musel  hledat  útočiště  u 

pařížských templářů. 

Nejslibnějším  zdrojem  dodatečných  příjmů  byla  katolická 

církev.  Až  dosud  musel  veškeré  zdanění  církve  schvalovat 

papež,  ale  Edward  I.  i  Filip  IV.  se  bez  jeho  souhlasu  často obešli.  Již  v  roce  1296  si  papež  Bonifác  VIII.  svými  snahami vystupovat v úloze zprostředkovatele mezi oběma královstvími 

Francouze znepřátelil. Nyní Bonifác vydal bulu  Clerico  laicos, v  níž  opakovaně  zdůraznil  zákaz  zdaňování  duchovenstva  bez 

papežského  souhlasu.  Filip  na  to  odpověděl  zákazem  vývozu 

hotových  peněz  z  Francie  do  Říma.  Papež  byl  na  výnosech  z 

Francie  závislý  a  nezbývalo  mu  než  ustoupit.  Na  důkaz 

usmíření  jedenáctého  srpna  1297  svatořečil  Filipova  děda, 

Ludvíka IX. 

♦  ♦  ♦ 

Stejně  jako  Inocenc  III.  a  Řehoř  IX.,  i  Bonifác  VIII. 

pocházel  z  městečka  Anagni  jižně  od  Říma.  Jeho  rod  Gaetani 

nebyl  tak  významný  jako  Segniové,  z  nichž  pocházeli  jeho 

předchůdci,  Bonifác  však  vyšel  z  téhož  kadlubu  -  vystudoval 

církevní právo v Bologni, v šedesátých letech třináctého století 

navštívil  jako  diplomat  Anglii  a  Francii  a  za papeže Mikuláše 

IV.  se  stal  kardinálem.  Jeho  předchůdce  Pietro  del  Morrone, 

jenž  vládl  jako  Celestýn  V.,  býval  kdysi  poustevníkem.  Poté, 

co  opustil  svou  jeskyni,  založil  v  Neapoli  klášter  Svatého 

ducha  a  navázal  styky  s  františkánskými  „spirituály“,  kteří 
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podle vzoru zakladatele jejich řádu toužili po životě v absolutní 

chudobě.  V  roce  1294,  než  se  stal  papežem,  mu  bylo 

čtyřiaosmdesát  let  a  opět  žil  o  samotě  v  jeskyni.  Celestýn  V. 

byl  zvolen  do  úřadu  po  dlouhých  neshodách  v  kolegiu 

kardinálů, když nakonec převládl názor, že jen opravdu zbožný 

člověk  může  vdechnout  církvi  nový  život.  Byl  ovšem  i 

favoritem neapolského krále Karla II., který Celestýna V. proti 

vůli kardinálů ubytoval v Castel Nuovo v Neapoli a do kolegia 

kardinálů  prosadil  své  oblíbence.  Celestýn  byl  nepochybně 

svatý  muž,  ale  také  naivní,  nevzdělaný  a  neschopný;  ani  jeho 

znalost  latiny  nepostačovala  potřebám  každodenního  řízení 

církevních záležitostí. 

Zpočátku  se  papežskou  tiáru  zdráhal  přijmout  -  a  koncem 

roku 1293 už mu bylo jasné, že svou funkci nezvládá. Nejprve 

se pokusil předat vládu nad církví tříčlenné kardinálské komisi 

a  pak  se  obrátil  na  největšího  odborníka  na  církevní  právo, 

kardinála  Benedetta  Gaetaniho,  s  otázkou,  zda  papež  může 

odstoupit.  Kardinál  si  vypomohl  falešnou  interpretací 

precedentů  a  sestavil  abdikační  formuli.  Třináctého  prosince 

odevzdal Celestýn V. papežské insignie konzistoři a doufal, že 

se bude moci vrátit k životu poustevníka. Avšak jeho nástupce 

ho  v  obavách,  aby  nedošlo  ke  schizmatu,  dal  internovat   v 

Castel  Fuome  nedaleko  Ferentina,  a  tam  také  Celestýn  roku 

1296 zemřel. Oním nástupcem se stal právě Benedetto Gaetani, 

který přijal jméno Bonifác VIII. 

Po  papežově  usmíření  s  Filipem  IV.,  jež  vyvrcholilo 

kanonizací  Ludvíka  IX.  v  roce  1297,  se  jejich  vztahy  opět 

zhoršily v  souvislosti  s ostrým sporem  mezi papežem a rodem 

Colonnů  o  pozemky  v  kraji  Campagna.  Dva  kardinálové  z 

rodiny  Colonnů,  kteří  podpořili  Bonifácovo  zvolení,  se  nyní 

obrátili  proti  němu  s  tím,  že  Celestýnova  abdikace  se 

nesrovnává s církevním právem. Navíc nového papeže obvinili, 
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že  dal  Celestýna  zavraždit.  Když  se  pak  ještě  Colonnové 

zmocnili  části  papežských  financí,  rozhodl  se  Bonifác  proti 

nim  zakročit.  Dal  zbořit  jejich  hrady  a  jejich  půdu  předal 

členům své rodiny. Kardinálové uprchli do Francie k Filipovu 

dvoru. 

Rok  1300  lze  považovat  za  nejúspěšnější  období 

Bonifácovy  vlády;  tehdy  zřejmě  vyvrcholilo  jeho  úsilí  o 

prosazení  nároků  papežské  stolice  na  absolutní  moc  v Evropě. 

Nejen, že papež  vyšel  vítězně  ze sporu s rodinou Colonnů, ale 

zdálo se,  že  i  na  východě  se  schyluje  k  významnému  triumfu: 

křižáci se chystali dobýt Tortosu a očekávalo se, že Mongolové 

vrátí  Jeruzalém  do  rukou  církve.  Tento  rok  navíc  přinesl 

třináctisté  výročí  Kristova  narození  a  papež  Bonifác  jej 

prohlásil za jubilejní rok, v němž se všichni návštěvníci chrámu 

sv. Petra v Lateránu - poté, co se vyzpovídají ze svých hříchů - 

měli  dočkat  úplného  odpuštění.  Byla  to  největší  demonstrace 

papežovy  moci,  jež  mu umožňovala  „poutat a rozvazovat“, od 

doby, kdy Urban II. vyhlásil první křížovou výpravu. Nabídky 

využilo na dvě stě tisíc poutníků. Kvůli mohutným davům bylo 

dokonce  nutné  probourat  v  hradbách  nový  průchod.  Jásající 

papež  Bonifác  se  poutníkům  zjevil  na  Konstantinově  trůnu,  v 

ruce meč a žezlo, na hlavě korunu, a volal: Já jsem Caesar.“326 

Pýcha  však  předchází  pád.  V  roce  1301  byl  biskup  z 

Pamier,  Bernard  Saisset,  o  jehož  pohrdavých  poznámkách  na 

adresu  Filipa  IV.  už  zde  byla  řeč,  na  králův  pokyn  zatčen  a uvězněn. Na základě důkazů, získaných od jeho služebnictva v 

mučírně,  ho  obvinili  z  rouhání,  kacířství  a  zrady.  To  ovšem 

bylo  zjevné  znevážení  pravomocí  církevní  justice  a  útok  na 

papežskou autoritu. Ve své  bule  Auscultaftli z pátého prosince 1301  papež  Bonifác  toto  hrubé  porušení  církevních  výsad 

odsoudil  a  povolal  francouzské  biskupy  na  synod  do  Říma. 

Devětatřicet  biskupů  se  odvážilo  zúčastnit  se  synodu,  a 
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osmnáctého  listopadu  1302  vydal  papež  novou  bulu,  Unam 

 sanctam, v níž zopakoval  všechny  argumenty, podporující tezi o  papeži  jakožto  držiteli  nejvyšší  moci,  jež  zazněly  od  časů 

Řehoře  VII.  Je  nezbytné,“  napsal  Bonifác,  „aby  se  každý 

člověk v zájmu vlastního spasení podřídil římskému papeži.“ 

V  bule  se  hojně  vyskytovaly  citáty  ze  spisů  minulých 

papežů  a  z  děl  Tomáše  Akvinského  a  Bernarda  z  Clairvaux, 

který byl - stejně jako Ludvík IX. - prohlášen za svatého. Král 

Filip však nedával najevo, že by měl v úmyslu vyslovit souhlas 

s  tvrzeními,  obsaženými  v  bule   Unam   sanctam,  a  sklonit  se před  vůlí  nejvyššího  představitele  církve,  a  tak  Bonifác  začal připravovat bulu o jeho exkomunikaci. Než však ji stačil vydat, 

zabránil mu  v dalším postupu neuvěřitelně opovážlivý kousek: 

Bonifác  právě  pobýval  ve  svém  sídle  v  Anagni,  když  do 

papežského  paláce  vtrhla  skupina  francouzských  ozbrojenců, 

vedených Filipovým rádcem Guillaumem z Nogaretu a s přáteli 

a  stoupenci  obou  kardinálů  z  rodiny  Colonnů,  s  úmyslem 

papeže zajmout. 

Bonifáce  střežila  jen  skupinka  templářských  rytířů  a 

johanitů.  Papež,  oděný  do  slavnostního  roucha  se  všemi 

odznaky  své  moci,  své  věznitele  vyzval,  ať  ho  zabijí.  „Zde  je můj  krk,“  zvolal,  „zde  je  má  hlava.“  Před  takovým  skutkem 

však  Nogaret  i  Colonnové  ucouvli.  Namísto  toho  se  rozhodli 

Bonifáce  dopravit  do  Francie,  kde  měl  stanout  před  církevním 

soudem a zpovídat se z obvinění, vznesených proti němu jejich 

propagandisty  -  z  kacířství,  ze  sodomie  a  z  vraždy  papeže 

Celestýna  V.  Zpráva  o  svatokrádežném  činu  se  však  rozšířila 

mezi obyvatelstvem  Anagni a  lidé se začali  sbíhat, aby papeže 

bránili.  Francouzi  byli  vyhnáni  z  města  a  Bonifác  se  vrátil  do Říma. Prožité ponížení ho však zlomilo. O čtyři týdny později 

zemřel  a  s  ním  skončily  i  všechny  naděje  papežů  na 

světovládu. 
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16. 

Útok proti řádu 

„Zločin“  v  Anagni  vyvolal  v  Evropě  skandál.  Dante, 

jakkoli Bonifáce VIII. neměl příliš v lásce, jej označil za druhé 

ukřižování  Krista.  Kardinálové,  shromáždění  v  konkláve  ke 

zvolení 

nového 

papeže, 

pod 

dojmem 

hrůzného 

svatokrádežného  činu  vyobcovali  z  církve  oba  kardinály  z 

rodiny  Colonnů  a  vyloučili  je  ze  svého  zasedání.  Zbývající 

kardinálové  jednohlasně  zvolili  papežem  Niccolu  Bocassina, 

kardinála-arcibiskupa  z  Ostie,  který  však  rok  poté  zemřel  na 

dyzentérii.  Opět  se  sešlo  kolegium  k  volbě,  ale  jednání  uvízla ve  slepé  uličce  -  jedni  toužili  po  pomstě  za  zločin  v  Anagni, druzí usilovali  o  smíření  s  rodinou  Colonnů  a s  francouzským 

králem.  První  skupina  sice  měla  většinu,  ale  rozdělovaly  ji 

osobní  ambice  dvou  kardinálů  z  rodu  Orsiniů.  Po  jedenácti 

měsících  bezvýchodných  jednání  se  kardinálové  rozhodli 

rozšířit okruh kandidátů i na níže postavené duchovenstvo. V té 

době  již  čelili  zjevnému  nátlaku  zvenčí:  neapolský  král  Karel 

II.  se  v  Perugii  připojil  k  delegaci  francouzského  krále  Filipa IV. 

V  červnu  1305  se  deset  z  patnácti  kardinálů  shodlo  na 

volbě  francouzského  kandidáta,  arcibiskupa  z  Bordeaux, 

Bertranda  de  Got.  Byl  to  třetí  syn  Bérauda  de  Got,  pána  z 

Villandraut,  jehož  rodina  si  v  Gaskoňsku  vydobyla  významné 

postavení v řadách duchovenstva a měla značný politický vliv. 

Jejich  vládce,  anglický  král  Edward  I.,  si  rodiny  Gotů  velmi 
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vážil  a 

její  příslušníky  často  pověřoval  delikátními 

diplomatickými  úkoly.  Bertrandův  starší  bratr  Béraud  se  stal 

kardinálem  a  lyonským  arcibiskupem.  Bertrand  rostl  spolu  s 

ním;  stal  se  generálním  vikářem,  papežským  kaplanem, 

biskupem a nakonec arcibiskupem v Bordeaux. 

Bertrand  de  Got,  který  přijal  jméno  Klement  V.,  si 

nepochybně 

uvědomoval, 

že 

se 

nestal 

nejvyšším 

představitelem  církve  pro  své  kvality,  ale  proto,  že  ze  všech kandidátů  byl  pro  všechny  zúčastněné  strany  nejméně 

nepřijatelný.  Král  Filip  IV.  měl  důvod  se  domnívat,  že  nový 

papež  bude  jeho  požadavkům  přístupný.  Král  Edward,  na 

důkaz  souhlasu  s  povýšením,  jejž  se  dostalo  synovi  jednoho  z 

jeho  vazalů,  dal  v  době  papežovy  korunovace  poslat  bohaté 

dary  do  Bordeaux  i  do  Lyonu.  Italové  však  v  novém  papeži 

viděli  jen  loutku  francouzského  krále  Filipa. Toto  podezření  v 

jejich  očích  potvrzovala  skutečnost,  že  nový  papež  nikdy 

nevstoupil do Říma. 

Je pravda, že v uplynulých dvou staletích papežové sídlili v 

Římě  pouhých  dvaaosmdesát  let;  často  -  ze  zdravotních  či 

bezpečnostních  důvodů  -  přesouvali  svůj  dvůr  do  Orvieta, 

Viterba,  Anagni  či  Neapole,  ale  většinou  si  vybírali  místa  na území  papežských  států  anebo  alespoň  v  Itálii.  Klement  V. 

však  nikdy  nepřekročil  Alpy  a  přestože  pobýval  v  Lyonu, 

Vienne  a  nakonec  v  Avignonu,  tedy  v  městech,  ležících 

teoreticky  mimo  území  podléhající  francouzskému  králi, 

neznamenalo  to,  že  by  tam  nedosáhla  králova  ozbrojená  moc, 

jak papež zjistil v době koncilu ve Vienne. 

Proč  Klement  V.  zůstal  v  takové  blízkosti  Francie?  Dva 

italští kronikáři, Agnolo z Tury a Giovanni Villani, vylíčili, jak 

kardinál  Niccoló  di  Prato  sjednal  Bertrandovi  de  Got  -  tehdy 

ještě  arcibiskupovi  -  schůzku  s  Filipem  Sličným.  Král  mu 

přislíbil  podporu,  pokud  dodrží  čtyři  podmínky:  smíří  se  s 
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Colonny  a  se  všemi,  kdo  měli  co  do  činění  se  zločinem  v 

Anagni,  oficiálně  odsoudí  Bonifáce  VIII.  a  jmenuje  novými 

kardinály  osoby  nakloněné  Francii;  čtvrtá  podmínka  měla  být 

„velmi významná a tajná“ a král prý uvedl, že ji Bertrandovi de 

Got sdělí později. 

Podle těchto vyznavačů konspirativních teorií prý Bertrand 

Filipovi  odpověděl:  „Poroučejte  a  já  poslechnu.“  Přestože  je 

dnes  tato  historka  považována  za  smyšlenku,  „skýtá  nám 

dobrou  představu  o  tom,  v  jakém  světle  bylo  Klementovo 

zvolení  vnímáno  na  Apeninském  poloostrově“.327  Pozdější 

Klementovy  kroky  také  svědčí  o  tom,  že  královy  požadavky 

přijal: v prosinci 1305 jmenoval deset nových kardinálů - devět 

z  Francie  (včetně  Anjou)  a  jednoho  z  Anglie.  Čtyři  z  nových 

kardinálů  byli s papežem spřízněni a  jeden z  hich - Arnaud de 

Poyanne - patřil k jeho starým přátelům. Jejich jmenování však 

nebylo  pouhou  protekcí;  nový  papež  se  potřeboval  obklopit 

lidmi,  kterým  mohl  důvěřovat.328  Změnu  rovnováhy  ve 

prospěch  francouzských  kardinálů  potvrdila  druhá  nominace 

pěti  nových  kardinálů  v  roce  1310:  dva  z  nich  byli  papežovi 

synovci a všichni pocházeli z Francie. Takové posilování pozic 

francouzského duchovenstva však pro papeže neznamenalo jen 

splácení dluhu vůči králi. Předcházel si Filipa Sličného, protože 

„spolupráce  s  francouzským  králem  byla...  životně  důležitou 

podmínkou  pro  realizaci  cíle,  který  byl  Klementovu  srdci 

nejdražší - nové křížové výpravy“.329 

Konečně  se  ukázalo,  že  přehnaný  optimismus  ohledně 

situace  ve  Svaté  zemi,  jemuž  papežská  kurie  propadla  v  roce 

1300,  byl  jenom  přáním-otcem  myšlenky.  Mamlúci  opět 

obsadili  Palestinu,  Ruad  padl  a  mongolský  irchán  Kazan,  o 

němž  se  soudilo,  že  odevzdá  Jeruzalém  křesťanům,  roku 1304 

oznámil, že v celém jeho panství bude oficiálním náboženstvím 

islám. Poslední křesťanské území na asijské pevnině, arménská 
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Kilikie,  bylo  napadeno  Mongoly  i  Mamlúky.  Čtrnáctého 

listopadu byl papež Klement V. korunován v lyonském chrámu 

Saint-Just  za  přítomnosti  krále  Filipa  Sličného,  jeho  bratra 

Karla z Valois, bretaňského vévody Jeana II. a lucemburského 

vévody Jindřicha. Dva dny nato již vydal encykliku o vyhlášení 

křížové výpravy. 

Podle  Klementa,  který  přijal  jméno  po  svém  předchůdci, 

jenž  tak  dobře  vycházel  se  svatým  Ludvíkem,  mohla  křížová 

výprava uspět jedině pod vedením francouzského krále. Z toho 

důvodu  nejen  přesvědčil  Filipa  Sličného,  aby  přijal  kříž  (stalo se  tak  dvacátého  devátého  prosince  1305  v  Lyonu),  ale  také 

vytrvale  pracoval  na  vyřešení  sporů,  jež  by  králi  mohly 

zabránit v naplnění přísahy - jako byly například neshody mezi 

Francií  a  Anglií.  Přičinil  se  o  uzavření  smlouvy  mezi  Filipem IV. a Edwardem Las ohledem na Filipovy finanční těžkosti mu 

slíbil,  že  církev  na  přípravu  tažení  věnuje  desetinu  ze  svých příjmů  ve  Francii,  tedy  asi  pěti-  či  šestinásobek  příjmů 

králových. 

V tomto okamžiku měl král Filip opravdu v úmyslu svému 

slibu dostát. Nejen proto, aby si získal slávu osvoboditele Svaté 

země z rukou nevěřících; chtěl totiž  ve  východním Středomoří 

založit  francouzskou  říši.  Slabost  byzantského  císaře,  která 

johanitům  umožnila  získat  Rhodos,  nyní  přivedla  Filipa  k 

myšlence,  že  by  se  mohl  ucházet  o  byzantský  trůn  pro  svého 

bratra,  Karla  z  Valois.  Možná  to  nebylo  docela  v  souladu  s 

Klementovými  plány,  ale  Francie,  Benátky,  Aragón  i  Neapol 

„otevřeně dychtily získat Cařihrad pro sebe“.330 

Filip dospěl k  názoru, že  má-li  být křížové tažení úspěšné, 

je  třeba  nejprve  sloučit  rytířské  řády.  Představoval  si,  že  by potom  sjednocenému  řádu  velel  on  sám  a  později  by  ho 

nahradil některý z jeho synů. Nebyla to nijak nová myšlenka a 

najdeme ji v mnoha pojednáních té doby, jejichž pisatelé radili 
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papeži,  jak  postupovat  při  dobývání  Svaté  země.  Zvlášť 

významný  je  spis  Pierra  Duboise,  propagátora  francouzské 

vládní  politiky.  Navrhl  v  zásadě  jakýsi  „plán  na  vybudování 

francouzské  hegemonie  na  západě  i  východě  prostřednictvím 

křížové  výpravy“.331  Ústředním  bodem  plánu  bylo  sloučení 

templářů s johanity a ovládnutí jejich finančních zdrojů králem 

Francie. Na závěr připojil Dubois zlověstnou doušku: mohlo by 

být  „vhodné  templářský  řád  zrušit  a  v  zájmu  spravedlnosti  jej úplně zlikvidovat“.332 Myšlenka o sloučení však byla prakticky 

všudypřítomná. Ramón Lull z Mallorky, který obětoval mnoho 

let a nakonec i svůj život problematice islámu, tvrdil, že každý, 

kdo je proti sloučení, propadne peklu. 

Bezmála  jediným,  kdo  se  opravdu  stavěl  proti  tomu,  byl 

velmistr řádu Jacques de Molay. Na papežovu žádost předložil 

memorandum,  v  němž  své  názory  vysvětlil.  V  úvodu 

zopakoval  historii  všech  návrhů  na  sloučení  rytířských  řádů, 

počínaje lyonským koncilem v roce 1274, a zmínil jména všech 

papežů včetně Bonifáce VIII., kteří tyto návrhy zamítli. Molay 

uznával,  že  sloučení  řádů  by  přineslo  i  určité  výhody  -  jediný řád by byl silnější a schopnější ubránit se nepřátelům -, ale po 

zvážení  všech  pro  a  proti  dospěl  k  názoru,  že  bude  lépe 

ponechat  je  oddělené.  Vzájemné  soupeření  templářům  i 

johanitům  prospívalo  a  přestože  měli  společné  cíle,  lišili  se 

charakterem svého poslání. Johanité kladli důraz především na 

charitativní  činnost,  zatímco  templáři  byli  hlavně  vojenským 

seskupením,  „určeným  k  výkonu  rytířských  povinností“. 

Vcelku dospěl k názoru, že oba řády se lépe zhostí svých úkolů 

- rozdávání almužen, ochrany poutníků a boje proti Saracénům 

-, zachovali si svoji nezávislost. 

Druhé  memorandum,  jež  si  papež  od  Molaye  vyžádal,  se 

týkalo  dalšího  vedení  křížových  výprav.  I  zde  se  velmistr 

rozcházel  s  většinovým  míněním  své  doby,  jež  stranilo zásadě 
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 passagium 

 particulare 

- 

tedy 

omezenému 

vpádu 

profesionálních jednotek do Kilikie. Upozorňoval, že je třeba si 

vzít  poučení  z  Ruadu,  který  templáři  ztratili:  každá  operace 

prováděná  v  tak  malém  měřítku  je  odsouzena  k  neúspěchu. 

Nedoporučoval  ani  spojenectví  s  Armény.  Templáři  s  nimi 

často jednali ohledně Amanské marky a zjistili, že se jim nedá 

věřit.  Arméni  nemají  Franky  v  lásce,  podezírají  je  z  nekalých úmyslů, a proto  jim  nedovolí  vstoupit  do svých  hradů.  Kromě 

toho vládne v té zemi tak nezdravé podnebí, že lze pochybovat, 

zda přežije víc než pouhý zlomek křižáckého vojska. 

Jaké  tedy  bylo  řešení?  Jacques  de  Molay  navrhoval 

 passagium   generále  -  křížovou  výpravu  se  vším  všudy  podle klasického  modelu,  jako  za  časů  Ludvíka  IX.  Jedinou 

možností,  jak  dobýt  Svatou  zemi,  je  porážka  egyptského 

pozemního  vojska.  Za  tím  účelem  musí  králové  Francie, 

Anglie,  Německa,  Sicílie  a  Španělska  sebrat  armádu  dvanácti 

až  patnácti  tisíc  rytířů  a  pěti  tisíc  pěších,  která  přepluje  na galérách  italských  republik  na  Kypr,  jenž  se  stane  základnou 

pro znovudobytí Palestiny. 

Pro  autory  všelijakých  pamfletů,  zvlášť  pro  ty,  kteří 

uvažovali  podobně  jako  francouzský  král,  to  byla  zastaralá, 

totálně  zkompromitovaná  koncepce;  navíc  Molay  odmítal 

spojení  obou  řádů,  a  představil  se  tedy  veřejnosti  jako 

tvrdohlavý, suchopárný, sobecký stařec. Molay si uvědomoval, 

jak  nepopulární  jsou  jeho  názory,  a  ve  své  zprávě  papeži 

poznamenal,  že  by  mu  své  myšlenky  dokázal  snáze  vysvětlit, 

kdyby  se  s  ním  mohl  setkat  tváří  v  tvář:  stejně  jako  většina rytířů té doby neuměl číst ani psát. 

Papež  Klement  V.  tedy  povolal  velmistry  obou  řádů, 

templářů  i  johanitů,  na  Dušičky  roku  1306  k  rozhovorům  do 

Poitiers.  Schůzka  však  musela  být  odložena,  protože  papež 

dostal  žaludeční  záchvat  -  tou  dobou  trpíval  žaludečními 
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potížemi  někdy  i celý  měsíc.  Jacques de  Molay přijel z  Kypru 

do  Evropy  koncem  roku  1306  nebo  začátkem  roku  1307  a  do 

Poitiers  dorazil  koncem  května.  Velmistra  johanitů  Fulka  z 

Villaretu  zdržely  vojenské  operace  na  Rhodu,  ale  i  on  se 

koncem  srpna  v  Poitiers  objevil.  Mimo  diskusi  o  zapeklitých 

otázkách,  týkajících  se  křížového  tažení,  se  Molay  v  Poitiers 

zmínil  o  jistých  obviněních,  vznesených  proti  příslušníkům 

templářského  řádu.  Prosil  papeže,  aby  dal  vyšetřit  „tato 

obvinění, která - jak tvrdí osočovaní členové -se nezakládají na 

pravdě;  aby  je  očistil,  jsou-li  nevinní,  jak  tvrdí,  či  odsoudil, budou-li shledáni vinnými, čemuž však oni nemohou uvěřit“. 

Zdá se, že závažná obvinění z nepřístojností vznesli někteří 

rytíři,  vyloučení  z  řádu  -  Esquin  de  Floyran,  převor  z 

Monfauconu,  Bernard  Pelet,  převor  z  Mas-ďAgenais,  a  rytíř z 

Gisorsu,  Gérard  de  Byzol.  Esquin  nejprve  vyprávěl  o 

skandálech uvnitř řádu aragónskému králi Jakubovi II., a když 

se  mu  nepodařilo  ho  přesvědčit  o  pravdivosti  svých  tvrzení, 

odešel  k  francouzskému  králi  Filipovi.  Ten  se  o  těchto 

pověstech  zmínil  Klementovi  V.  při  jeho  korunovaci  v  Lyonu 

roku 1305 a opětovně  mu  je připomněl  v roce 1307 v Poitiers. 

Čtyřiadvacátého  srpna  1307  píše  Klement  králi  Filipovi  o 

těchto obviněních:  „Naše  mysl  se  zdráhá uvěřit  tomu, co  jsme 

vyslechli.“  Dodává  však,  že  i  po  jejich  rozhovoru  se  doslechl 

„mnoho podivného a neslýchaného“ o templářích, a proto se „s 

velkou  lítostí,  úzkostí  a  bolestí  v  srdci“  rozhodl  zahájit 

vyšetřování.333  Papež  také  žádal,  aby  se  nepodnikaly  žádné 

ukvapené kroky, dokud se mu nevrátí zdraví. 

Jacques  de  Molay,  nepochybně  spokojen  s  tím,  že  jeho 

žádosti  o  vyšetřování  bylo  vyhověno,  odcestoval  z Poitiers  do 

Paříže, kde se dvanáctého října 1307 zúčastnil pohřbu švagrové 

krále Filipa, manželky Karla z Valois, Cathérine de Courtenay, 

a byl jedním z těch, kdo nesli její rakev. Na druhý den, v pátek 
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třináctého  října,  ho  Guillaume  Nogaret  a  Renaud  Roy  zatkli  v 

templářském sídle nedaleko Paříže. 

Již tři týdny předtím rozeslal král  Filip tajné příkazy svým 

bailiům  a  senešalům  v  celé  Francii,  aby  pozatýkali  všechny 

příslušníky  řádu  templářů  pro  zločiny,  „na  něž  je  hrůza  jen 

pomyslet  či  o  nich  slyšet...  odporné  činy,  odsouzeníhodné 

hanebnosti,  téměř  nelidské  skutky,  jimiž  se  jejich  pachatelé 

odcizili  společenství  lidí“.  Jeho  rozkazy  byly  provedeny  s 

pozoruhodnou 

účinností: 

na 

územích 

pod 

vládou 

francouzského  krále  bylo  během  jediného  dne  zajištěno  asi 

patnáct  tisíc  rytířů,  zbrojnošů,  kaplanů,  dočasných  členů, 

služebníků a dělníků.  Jen asi dvěma tuctům z nich  se podařilo 

uprchnout, mimo jiné mezi nimi byli preceptor řádu ve Francii, 

Gérard  de  Villiers,  a  Imbert  Blanke,  preceptor  z  Auvergne. 

Jeden z rytířů, Pierre de Boucle, sice odložil bílý hábit a oholil 

si bradu, ale i tak byl poznán a zatčen. 

Stejně  jako  v  případě  Židů  či  Lombarďanů  před  několika 

měsíci,  i  tentokrát  byl  majetek  templářského  řádu  zabaven. 

Avšak  v  dalších  ohledech  postupoval  král  proti  templářům 

jinak.  Templáři  nebyli  cizinci  jako  Lombarďané,  ani  nevěřící 

jako  Židé.  Byli  příslušníky  pyšného  a  mocného  společenství, 

jež  spadalo  výhradně  pod  pravomoc  církevní  justice  -  nebyli 

tedy podřízeni králi, nýbrž papeži. Král Filip se zmocnil osob a 

majetku  řádu,  který  nepodléhal  jeho  pravomoci,  a  určitě  si 

uvědomoval,  že  se  dopouští  po  právní  stránce  velmi 

pochybného jednání, protože i ve svých rozkazech se zmiňoval 

o tom, že je vydává po předchozí poradě „s naším nějsvětějším 

otcem v Kristu, papežem“. 

Ve  skutečnosti  se  však  s  papežem  Klementem  V.  vůbec 

neporadil a ten králi zaslal strohé pokárání: 

 Vy,  náš   drahý   syn...  jste   v   naší   nepřítomnosti   porušil všechny  zásady  a  vztáhl  jste  ruku  na  osoby  i  majetek  templářů. 
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 Navíc  jste  je  dal  uvěznit  a -  což  nás  bolí  ještě  víc - nechoval  jste se   k   nim   s   patřičnou   shovívavostí...  a   kromě   uvěznění   jste   je vystavil   i   všemožnému   strádání.  Vztáhl   jste   ruku   na   osoby   a majetek,  jež  se  nacházejí  pod  přímou  ochranou  římské  církve... 

 Váš  ukvapený  skutek  je  obecně  vnímán -  docela  po  právu - jako výraz  pohrdání  námi  a  celou  římskou církví334 

Klement se  nevyjadřoval  k  pravdivosti  či  lživosti  obvinění 

vznášených  proti  templářům;  ohradil  se  pouze  proti 

nezákonnému  vpádu  do  svého  výsostného  hájemství  a  proti 

zradě  důvěry,  jíž  se  král  svým  činem  dopustil.  Zmínka  o 

„všemožném  strádání“,  jemuž  Filip  své  vězně  vystavil,  se 

nepochybně  týká  mučení,  kterému  obviněné  neprodleně 

podrobila jiná církevní organizace -inkvizice. 

Ta  byla  vytvořena  za  účelem  vykořenění  kacířství  v 

Languedoku  a  jejími  členy  se  stali  hlavně  bratři  kazatelského 

řádu založeného Dominikem Guzmánem, jenž byl v roce 1234 

svatořečen. Postupně se inkvizice ve Francii stala donucovacím 

prostředkem  v  rukou  státu.  Nejvyšší  inkvizitor,  Guillaume  de 

Paris,  byl  Filipovým  zpovědníkem  a  vzhledem  ke  králově 

zbožnosti  nelze  pochybovat  o  tom,  že  jeho  zpovědník  o  jeho 

plánech  věděl.  V  neděli  po  zatčení  templářů právě  dominikáni 

jako  první  začali  lidu  na  shromážděních  v  královských 

zahradách vysvětlovat, proč se tak stalo; doprovázeli  je přitom 

královi  úředníci.335  mučení  jako  vyšetřovací  metodu  inkvizice 

schválil  o  půl  století  dříve  papež  Inocenc  III.  Podle  předpisu však  mělo  mučení  skončit  dříve,  než  by  mučený  začal  krvácet 

nebo  než  by  mu  praskl  některý  z  údů.  K  oblíbeným  metodám 

patřilo  natahování  na  skřipec,  při  němž  se  mučenému 

natahovaly  údy  až  na  hranici  vykloubení,  a  strappado,  tedy 

způsob mučení, při němž je mučený přivázán za ruce spoutané 

za zády  a  vytahován a prudce spouštěn  na laně. Třetí technika 

spočívala  v  tom,  že  se  mučenému  natřela  chodidla  tukem  a 
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potom  se  mu  nohy  umístily  do  blízkosti  ohně.  Občas  měli 

mučitelé  špatný  odhad.  Templářskému  knězi  z  Albi, 

Bernardovi de Vado, ohořely nohy tak, že bylo vidět holé kosti. 

Templářský  rytíř  Jakub  ze  Soci  tvrdil,  že  ví  o  pětadvaceti 

bratrech,  kteří  při  mučení  a  trápení  zemřeli.  V  dopise 

neznámého  autora,  uloženém  na  cambridgeské  koleji  Corpus 

Christi, se uvádí, že jich bylo dokonce čtyriatřicet. 

Kromě  těchto  specifických  postupů,  vyvolávajících  bolest, 

byli  podezřelí  vsazeni  do  želez  o  chlebu  a  vodě  a  byl  jim 

odpírán  spánek.  Vzhledem  k  tomu,  že  z  velké  většiny  se 

nejednalo o válečníky zakalené v bojích, ale spíše o zemědělce, 

pastýře,  mlynáře,  kováře,  tesaře  a  číšníky,  mnoho  z  nich  pod 

vlivem šoku ve zmatku přiznalo vše, co si královští úředníci či 

inkvizitori  přáli  slyšet.  Do  ledna  1308  se sto třicet  čtyři ze sto třiceti  osmi  templářů  zatčených  v  Paříži  přiznalo  alespoň  k 

některým  z  obvinění,  vznesených  proti  nim.  Velmistr  Jacques 

de  Molay  jim  šel  příkladem  a  přiznal  se  během  deseti  dnů  po svém zatčení. 

Co  to  bylo  za  „podivné  a  neslýchané“  činy,  z  nichž  byli 

obviňováni?  Jakých  „odporných  zločinů,  na  něž  je  hrůza 

pomyslet  či  o  nich  jen  slyšet...  odsouzeníhodných,  téměř 

nelidských  skutků“ se dopustili? Podle královských žalobců se 

řád  templářů  oddával  uctívání  ďábla,  kterému  sloužil.  Každý 

nový  člen  při  přijímacím  obřadu  vyslechl,  že  Ježíš  Kristus  je falešný  prorok,  který  nebyl  ukřižován  pro  vykoupení  hříchů 

lidstva, nýbrž z trestu za své vlastní hříchy. Každý adept se prý 

musel  Krista zříci  a poplivat, pošlapat či pomočit obraz  Krista 

na kříži. Templáře, který ho přijímal, pak musel políbit na ústa, 

na  pupek,  na  zadnici,  na  dolní  konec  páteře  „a  někdy  také  na penis“.  Dověděl  se,  že  se  smí  „pohlavně  stýkat“  s  ostatními 

bratry,  což  není  jen  dovoleno,  „ale  měli  by  se  tomu  oddávat 

všichni“ a „nevidět v tom nijaký hřích“. 
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Na důkaz odřeknutí se Krista prý templářští kněží při mších 

vynechávali slova požehnání. Při tajných obřadech pak uctívali 

démona  jménem  Bafomet,  který  se  jim  zjevoval  v  podobě 

kočky,  lebky  nebo  hlavy  se  třemi  obličeji.  Templáři  se  jeho 

hlavy  dotýkali  provazy,  které  si  pak  vázali  kolem  pasu  na 

důkaz  „úcty  ke  svému  idolu“.  To  se  dělo  úplně  všude  a  za 

přítomnosti  většiny  členů.  Ti,  kdo  by  odmítli,  prý  byli  zbiti nebo uvězněni. 

K  těmto  nejzávažnějším  hanebnostem  se  připojovala 

obvinění  z  méně  hrozných  zločinů,  jež  potvrzovala  obecně 

panující  podezření.  Zasedání  templářských  kapitul  byla  tajná, 

probíhala jedině v noci a pod ochranou silné stráže. Velmistr a 

ostatní  vedoucí  představitelé  řádu  vyslechli  zpovědi  ostatních 

templářů a dávali jim rozhřešení, přestože sami neměli kněžské 

svěcení.  Byli  chamtiví  a  lakotní:  „Nepovažovali  za  hřích... 

přivlastnit  si  cizí  majetek,  ať  už  zákonnými,  či  nezákonnými 

prostředky,  a  snažili  se  rozmnožit  zisky  řečeného  řádu  za 

každou cenu...“ Později padlo  i obvinění ze zrady: Svatá země 

prý byla ztracena vinou jejich tajných jednání s muslimy. 

je  zřejmé,  že  když  papež  Klement  V.  a  aragónský  král 

Jakub  II.  poprvé  uslyšeli  tato  obvinění,  nemohli  jim  uvěřit. 

Kacířství  a  sodomie  -  takovými  obviněními  hýřili  všichni 

očerňovatelé  té  doby;  třeba  katolíci,  když  hovořili  o 

katarských,  či  Guillaume  Nogaret  a  Guillaume  de  Plaisans  ve 

svých  útocích  na  papeže  Bonifáce  VIII.  Nicméně,  k  těmto 

tradičním  obviněním  se  přidávala  i  všechna  skutečná 

pochybení,  jež  řádu  jeho  kritici  vyčítali.  Navíc  se  žalobcům 

podařilo  využít  mezi  lidem  rozšířených  obav  z  čarodějnictví  a 

démonů, jež později, v patnáctém a šestnáctém století, vyvolaly 

explozi honů na čarodějnice. 

Papežova nedůvěra, spolu s široce sdíleným přesvědčením, 

že  templáři  spadají  jen  pod  jeho  pravomoc,  by  snad  mohla 
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králův  útok proti  řádu  alespoň  zbrzdit,  když ne  úplně  zastavit, nebýt  Molayova  přiznání,  že  se  vskutku  odřekl  Krista  a  při 

přijímacím  obřadu  v  Beaune  poplival  jeho  obraz.  Jediné,  co 

velmistr popíral, bylo obvinění z homosexuálních styků. Avšak 

přiznané rouhačství Guillaumu Nogaretovi stačilo víc než dost. 

Následovala  přiznání  dalších  vysoce  postavených  členů 

řádu:  Geofířeye  de  Charney,  preceptora  z  Normandie, 

pařížského  strážce  řádového  pokladu  Jeana  de  La  Tour,  který 

do  té  doby  působil  ve  funkci  králova  finančního  poradce,  á 

templářského  vizitátora  Huga  de  Pairaud.  Ten  kdysi  přijal  do 

řádu mnoho francouzských templářů a nyní jej jiní obvinili, že 

právě  on  se  stal  strůjcem  jejich  zkaženosti.  Hugo  se  přiznal 

devátého listopadu ke všemu, z čeho byl obviněn. Připustil i to, 

že  „poučoval  nové  členy,  že,  bude-li  je  nesnesitelně  sužovat 

nutkání přírody, mohou si ulehčit s ostatními bratry“. Zpočátku 

odmítal  kohokoli  jmenovat,  tedy  ho  stráž  odvedla  a  „později, 

ještě  téhož  dne“  inkvizitorům  přiznal,  že  taková  praxe  byla 

docela  běžná.  „Očividně  to  z  něho  vynutili  pod  hrozbou 

mučení.“336 

Odkud  se  však  všechny  ty  ďábelské  praktiky  vzaly? 

Geoffrey  de  Conneville,  templářský  preceptor  v  Akvitánii  a 

Poitou, vypověděl, že  „jeden  nehodný  velmistr upadl do zajetí 

jistého  sultána  a  dostal  se  odtud  jen  díky  přísaze,  že  v  řádu prosadí,  aby  se  všichni  noví  členové  odřekli  Ježíše  Krista...“ 

Snad tím  myslel  Bertranda  de  Blanquefort  nebo Guillauma  de 

Beaujeu. Geoffrey se prý odmítl zříci  Krista a preceptor mu to 

nechal  projít  snad  jen  proto,  že  jeho  strýc  zastával  významné postavení  na  anglickém  královském  dvoře.  Musel  však 

odprisáhnout na Písmo svaté, že o tom nikomu nepoví. 

Jenom  čtyři  templáři  všechna  obvinění  odmítli  -  Jean  de 

Cháteauvillar,  Henri  de  Hercigny,  Jean  de  Paris  a  Lambert  de 

Toysi  -,  na  tak  malý  počet  ovšem  nemusel  být  brán  zřetel. 
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Úder,  který  Filip  řádu  zasadil,  se  prokázal  jako  oprávněný,  a jakkoli  se  objevila  jistá  podezření  ohledně  jeho  motivů  - 

zejména  mimo  Francii  -,  papež  Klement  nabyl  dojmu,  že  mu 

nezbývá  než  králův  postup  přijmout  jako   fait   accompli  a pokusit  se  alespoň  převzít  iniciativu.  Dvaadvacátého  listopadu 

1307, necelý měsíc poté, co se Jacques de Molay přiznal, zaslal 

Klement  V.  všem  křesťanským  králům  a  knížatům  dopis,  v 

němž  je  žádal,  aby  „diskrétně,  s  rozumem  a  potají“  dali 

všechny  templáře  pozatýkat  a  jejich  majetek  vzali  do 

opatrování pro církev. Pochválil Filipa IV. za jeho pevnou víru 

a zbožnost, ale trval na tom, že nyní se ujímá vedení on, papež. 

První,  kdo  se  dal  přesvědčit,  že  tomu  tak  skutečně  je,  byl 

Jacques de Molay. Jakmile se ocitl o samotě s třemi kardinály, 

které  do  Paříže  poslal  z  Poitiers  Klement  V.,  odvolal  své 

přiznání. Podle  jednoho  vyprávění si roztrhl košili, aby ukázal 

stopy mučení na svém těle, načež „kardinálové hořce zaplakali 

a nebyli mocni slova“.3371 další obvinění svá přiznání odvolali 

a kardinály  to  pravděpodobně  příliš  nepřekvapilo. Deset  členů 

svatého  kolegia,  které  Klement  jmenoval  při  svém  prvním 

zasedání  konzistoře,  pohrozilo  rezignací  na  protest  proti 

papežově  ustrašenosti  vůči  francouzskému  králi.  V  papežské 

kurii  se  nepochybně  šířila  nespokojenost  a  zaznívaly  tam  i 

hlasy přátel templářů, jako byl Molayův bratr, děkan z Langres. 

Kromě toho tři kardinálové, které papež vyslal do Paříže (dva z 

nich  byli  Francouzi),  osobně  znali  mnoho  vysoce postavených 

členů řádu. Například Hugo de Pairaud odvolal své přiznání při 

večeři s nimi. 

Události  nabraly  směr,  který  s  sebou  nesl  značná  rizika. 

Podle  zásad  inkvizice  měli  být  nepolepšitelní  kacíři  předáni 

světské  moci  k  upálení.  Jacques  de  Molay  však  nepochybně 

věřil,  že  papež  mu  zajistí  spravedlnost  a  zpočátku  se  tato 

důvěra  zdála  být  oprávněnou.  Když  se  král  Filip  cestou  do 
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Poitiers  dověděl,  že  kardinálové  odmítli  potvrdit  platnost 

obvinění,  vznesených  proti  řádu,  spěšně  se  vrátil  do  Paříže  a napsal  Klementovi  dopis,  ve  kterém  mu  pohrozil, že  i  jeho  dá 

obvinit ze stejných hříchů. Klement V. však neztratil odvahu a 

odpověděl,  že  raději  zemře,  než  by  odsoudil  nevinné  lidi,  a  v únoru  1308  inkvizici  přikázal,  aby  proces  proti  templářům 

zastavila. 

Papež sice měl v ruce zákonné prostředky, jak ovlivnit další 

osud  templářů,  jenže  oni  fakticky  seděli  ve  věznicích  Filipa 

Sličného.  Jediným  významnějším  templářem,  kterému  nařídil 

papež  v  Poitiers  domácí  vězení,  byl  Oliver  z  Penne, 

lombardský preceptor. V noci třináctého února však uprchl a na 

jeho  hlavu  byla  vypsána  odměna  deset  tisíc  florinů.  Královští 

úředníci již také dostali do rukou obrovský majetek templářů a 

papežovu  rozkazu  nepodléhaly  žádné  pluky.  Z  Poitiers  bylo 

blíž  do  Paříže  než  do  Anagni  a  papežovy  pravomoci   de   iure dopadaly  uboze  v  porovnání  s  mocí,  jíž   defacto  disponoval král. 

Přesto  musel  král  Filip  dbát  na  veřejné  mínění  a  jakmile 

papež  Klement  odmítl  jeho  první  výhrůžky,  královští 

propagandisté se dali do práce a nasazovali psí hlavu každému, 

kdo  by  snad  chtěl  podporovat  templáře.  Tiskly  se  anonymní 

pamflety,  útočící 

na  papeže  a 

ventilující  pohoršení 

francouzského  lidu.  V  jednom  z  nich  -  pravděpodobně  jej 

sepsal  normanský  advokát  Pierre  Dubois  -  se  upozorňuje  na 

papežovo  protekcionářství,  které  potvrzuje,  že  je  totálně 

zkorumpovaný,  a  tudíž  neschopný  rozhodovat  v  záležitostech 

spravedlnosti.  Jestliže  templáře  neodsoudil  ani  potom,  co  se 

jich  tolik  přiznalo,  nelze  najít  jiné  vysvětlení,  než  že  byl 

podplacen. 

V  šíření  této  královské  propagandy  měly  krále  podpořit  i 

dvě významné instituce - pařížská univerzita a generální stavy. 
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Koncem  února  1308  se  král  Filip  otázal  pařížských  doktorů 

teologie,  jak  by  měl  v  případě  templářů  postupovat. Má  právo 

postavit  je  před  soud  bez  ohledu  na  papežovo  mínění?  A 

budou-li  shledáni  vinnými,  co  se  má  stát  s  jejich  majetkem? 

Nedočkal  se  však  odpovědi,  jakou  si  přál  slyšet. Učenci  krále 

pochválili  za  jeho  katolický  zápal,  ale  potvrdili,  že  templáři spadají  výlučně  pod  papežovu  pravomoc, a  připomněli  mu,  že 

ani  král  nemá  právo  se  vyvyšovat  či  porušovat  práva  jiných 

lidí. Král také nemá právo podnikat žádné kroky proti kacířům 

- leda by ho t) to církev požádala. 

Teologové  ho  nepotěšili,  a  tak  král  Filip  svolal  sněm 

generálních  stavů  -šlechty,  duchovenstva  a  měšťanů.  Měl  se 

konat v Tours tři týdny po Velikonocích a podpořit krále v boji 

s  kacířskými  templáři.  Královští  úředníci  dostali  rozkaz 

dohlédnout  na  to,  aby  každé  město  s  tržištěm  vyslalo  svého 

zástupce; královým vazalům a duchovenstvu rozeslal panovník 

písemné  pozvánky.  O  jednání  sněmu  se  nedochovaly  žádné 

zprávy,  ale  skoro  určitě  Guillaume  Nogaret  udělal  jeho 

účastníkům  kázání  o  zločinech  templářů  a  Klementova 

předchůdce, Bonifáce VIII. 

Zatímco  se  jejich  kolegové  vrátili  domů  se  zvěstmi  o 

templářích,  několik  delegátů  zůstalo,  aby  doprovodili  krále 

Filipa  do  Poitiers.  Přicestoval  tam  s  početným  doprovodem,  z 

nějž  šel  strach.  S  Filipem  přijel  i  jeho  bratr,  Karel  z  Valois, jeho  synové  a  významní  účastníci  sněmu  generálních  stavů. 

Král  před  papežem  Klementem  padl  tváří  k  zemi  a  papež  ho 

zvedl  s  projevy  velké  úcty  a  náklonnosti.  Devětadvacátého 

května 

se 

konalo 

veřejné 

zasedání 

konzistoře 

před 

shromážděnými kardinály, biskupy, šlechtici a měšťany; králův 

rádce  Guillaume  de  Plaisans  přednesl  žalobu  proti templářům. 

Byli  shledáni  vinnými  nejen  kacířstvím  a  čarodějnictvím,  ale 

také měli nést odpovědnost za ztrátu Svaté země. Jen díky králi 
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Filipovi  a  francouzskému  lidu  byly  jejich  zločiny  odhaleny. 

Vykonali  za  papeže,  co  příslušelo  vykonat  jemu,  a  pokud 

okamžitě  neuzná,  že  se  templáři  provinili,  lid  Francie, 

„nejohnivější zastánce křesťanské víry“, se o boží spravedlnost 

postará sám. 

Papež Klement však neměl v úmyslu nechat se výhrůžkami 

přinutit  k  ukvapeným  činům.  Přestože  Guillaume  de  Plaisans 

výslovně  popřel,  že  by  král  Filip  pošilhával  po  templářském 

majetku, papež prohlásil, že nevynese rozsudek, dokud všichni 

templáři  i  jejich  majetek  nebudou  v  jeho  rukou.  Na  první 

pohled  zastávaly  obě  strany  navzájem  zcela  neslučitelná 

stanoviska,  ale  zdá  se,  že  se  podařilo  dosáhnout  dohody 

zákulisním jednáním. 

Král Filip do jisté míry vyhověl papežovým požadavkům a 

dal  do  Poitiers  poslat  dvaasedmdesát  templářů,  aby  před 

Klementem  opakovali  svá  přiznání.  Tento  krok  sice  měl 

navenek  budit  zdání,  že  francouzský  král  uznává  papežova 

práva,  ale  právě  tak  se  lze  domnívat,  že  měl  jenom  Klementa 

ukázat  v  úloze  nestranného  soudce,  který  vyslechl  obě  strany. 

Oněch  dvaasedmdesát  templářů  bylo  pochopitelně  pečlivě 

vybráno.  Jako  první  přednesl  své  svědectví  před  papežskou 

kurií kněz  Jan  z  Folliaka,  který  tvrdil,  že  sám  upozornil úřady na  prohnilost  templářského  řádu  ještě  před  svým  zatčením. 

Dále  vypovídal  Štěpán  z  Troyes,  zbrojnoš,  který  podrobně 

vylíčil,  jak  na  zasedání  templářské  kapituly  přinesl  kněz 

lidskou  hlavu  a  „před  ním  kráčeli  dva  bratři  s  velkými 

voskovými  svícemi  v  mnohoramenných  stříbrných  svícnech“. 

Také  vyprávěl,  jak  byl  zbit  za  to,  že  odmítl  homosexuální 

návrhy  jednoho  z  templářských  bratrů,  a  když  si  prý  stěžoval 

Hugovi  de  Pairaud,  bylo  mu  řečeno,  že  neměl  odmítat.  Jiný 

zbrojnoš,  jménem  Jean  de  Chálons,  vypověděl,  že  Gérard  de 

Villiers,  preceptor  řádu  ve  Francii,  dával  neposlušné  templáře 
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shazovat  do  jámy,  kde  devět  bratrů  zemřelo.  Dodal,  že  se 

preceptorovi  dostalo  varování  před  zatčením,  a  proto  uprchl  s 

padesáti  koňmi  a  později  odplul  s  osmnácti  galérami, 

naloženými pokladem, který měl ve správě Hugo de Pairaud. 

Čtyřicet  různých  výpovědí,  jež  tito  předvedení  templáři 

podali bezprostředně po zatčení, obsahovalo přiznání k tomu či 

onomu bodu obžaloby. Popisy uctívané modly se však různily - 

jednou  měla  být  „ohyzdná  a  černá“,  jinému  připadala  „bílá,  s 

vousatou  bradou“  a  dva  z  vyslýchaných  tvrdili,  že  měla  tři 

obličeje.  Z  analýzy  vyplývá,  že  šedesát  procent  takových 

výpovědí  buď  pochází  od  odpadlíků,  anebo  byly  vynuceny 

mučením.  Ani  jeden  z  předvedených  nepatřil  k  vysokým 

představitelům  řádu:  o  těch  bylo  papežovi  řečeno,  že  se  pro 

nemoc  nemohou  do  Poitiers  dostavit,  ale  jsou  prý  k  dispozici 

ve  vězení  v  Chinonu.  Výběr  vyslýchaných  však  posloužil 

papeži  i  králi.  Klement  nyní  mohl  bez  ztráty  tváře  dovolit 

inkvizici,  aby  pokračovala  ve  vyšetřování,  a  král  Filip  na 

oplátku  oficiálně  předal  majetek  řádu  zvláštním  kurátorům  a 

prohlásil, že dal templáře uvěznit jen „na žádost církve“. 

V  několika  bulách,  vydaných  v  Poitiers  během  července  a 

srpna 1308, zejména pak v  bule  Faciens  misericordiam, papež Klement V. podpořil Filipovu verzi o tom, co se vlastně sběhlo, 

a  připustil,  že  král  „nejednal  z  lakoty“,  nýbrž  „veden  vřelým zájmem o ochranu pravé víry kráčel v šlépějích svých předků“. 

Klement  dovolil  všem  biskupům  založit  v diecézích  provinční 

soudy;  ničemní templáři  měli podléhat  jejich jurisdikci. Každý 

tribunál  měl  sestávat  z  dvou  dominikánů,  dvou  františkánů  a 

dvou  kanovníků  katedrály.  Úkol  prošetřit  činnost  řádu  jako 

celku  pak  připadl  osmičlenné  papežské  komisi  a  do  Chinonu 

byli  vysláni  tři  kardinálové,  aby  vyslechli  templářské 

představené.  Nakonec  Klement  rozhodl,  že  se  v  roce  1310  ve 

městě  Vienne  sejde  církevní  koncil  k  jednání  o  templářích, 
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křížové výpravě a reformě církve. 

Co  přineslo  tak  zjevnou  změnu  Klementova  postoje  vůči 

templářům?  Je  možné,  i  když  nepravděpodobné,  že  ho 

přesvědčila přiznání templářů předvedených do Poitiers. Papež 

znal  templáře  i  praktiky  krále  Filipa  až  příliš  dobře. 

Pravděpodobnější  je  vysvětlení,  že  se  Klement  rozhodl 

templáře obětovat v zájmu církve. Mnohé odhaluje fráze o králi 

Filipovi,  „kráčejícím  ve  šlépějích  svých  předků“,  již použil  ve své encyklice. Nejen podle vlastního mínění, ale i podle mínění 

svých poddaných Filip zdědil prestiž a autoritu svého děda, sv. 

Ludvíka. Na rozdíl  od  svého  předchůdce  v  titánském zápase  s 

papežskou mocí, císaře Fridricha II., byl Filip schopen uzmout 

papeži  nejen  světskou,  ale  i  duchovní  vládu.  Bez  ohledu  na 

mínění pařížských teologů, že kacířstvím se má zabývat jedině 

a  výhradně  církev,  královská  protitemplářská  propaganda 

tvrdila,  že  stejně  jako  templáři  se  proviní  i  všichni   fautores  - 

tedy  ti,  kdo  jim  v  jejich  zločinném  jednání  pomáhají,  byť  by tak činili jen z nedbalosti. 

Královští  propagandisté  také  využívali  obav,  rozšířených 

mezi  lidmi,  a  spojovali  templáře  s  různými  menšinovými 

skupinami,  žijícími  v  Evropě  -  s  židy,  malomocnými  a 

muslimy.  Právě  v  té  době  se  králův  bratranec,  král  Karel  II., vládnoucí  z  Neapole  jižní  Itálii,  rozhodl  vyhnat  ze  své  země 

muslimy, kterým císař Fridrich II. dovolil usadit se v Luceře. O 

úspěšnosti  této  propagandy  svědčí  i  dopis  soudního  dvora  ve 

Foix aragónskému králi Jakubovi II. Soud se v něm krále tázal, 

je-li  pravda,  že  templáři  konvertovali  k  islámu  a  chystají 

spojenectví  se  židy  a  muslimy  v  Granadě.  Také  se  říkalo,  že 

templáři  hledají útočiště u Saracénů, a vskutku, jak tomu bývá 

vždy u úspěšné propagandy, i na tom bylo zrnko pravdy: v září 

roku 1313 byl  vypraven  bývalý preceptor z Corberis, Bertrand 

z Fontibusu,  jako vyslanec tuniského sultána ke králi Jakubovi 
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II. do Barcelony.* 

Ještě  účinněji  působilo  spojování  těchto  menšinových 

skupin  s  temnými  silami  zla.  Obvinění  z  čarodějnictví  a  z 

uctívání  ďábla  měla  na  mínění  středověkých  lidí  mocný  vliv. 

Podoby  různých  démonů  zobrazovaly  řezby  i  fresky  ve  všech 

katedrálách  a  kostelích  a  ve  strachu  z  jejich  moci  nežili  jen nevzdělaní  venkované.  Jacques  de  Duěze,  papežův  krajan  z 

Gaskoňska, který od Klementa V. obdržel kardinálský klobouk 

a  později  se  stal  jeho  nástupcem  jako  papež  Jan  XXII., 

pocházel z rodiny bohatého obchodníka z Cahors a vystudoval 

právo na univerzitě v Montpellier. Přesto se obával, že by mohl 

být zabit čarodějníky, a když se stal papežem, nařídil inkvizici 

odhalovat  všechny,  kdo  uzavřeli  „smlouvu  s  peklem“.  Byl 

„přesvědčen o existenci  lidí,  vydávajících se za křesťany, kteří 

uzavřeli tajné spojenectví s ďáblem“.339 

Nemohl  se  ďáblovým  spřežencem  stát  i  sám  papež?  Pro 

lidi,  jako  byli  Guillaume  Nogaret  a  Guillaume  de  Plaisans, 

kteří  měli  možnost  ovlivňovat  krále  Filipa  Sličného, to nebyla 

nijak  přehnaná  představa.  Naopak,  měli  za  to,  že  se  jedná  o 

jediné  možné  vysvědení  některých  skutků,  mařících  záměry 

„nejkřesťanštějšího“  krále.  Což  snad  služebníci  biskupa  z 

Bézier,  který  o  Filipovi  řekl,  že  je  mlčenlivý  a  hloupý  jako sůva, pod mučením nepřiznali, že je biskup ve spojení se zlými 

duchy?  A  co  víc,  nebyl  snad  i  Filipův  úhlavní  nepřítel,  papež Bonifác VIII., kacířem a sodomitou, který se spřáhl s ďáblem? 

Duchovní  postavení  papeže  nemělo  jen  čistě  akademický 

význam.  Král  Filip  kromě  úsilí  o odsouzení templářů vyvíjel  i 

snahy o posmrtné odsouzení papeže Bonifáce VIII. jako kacíře. 

Církevní  právo  takový  proces  připouštělo  a  jako  precedens 



*  Těžko  říci,  nakolik  tato  skutečnost  mohla  ovlivnit  veřejné  mínění  či rozhodování  o  osudu  templářů  -  z rozhodnutí  papeže  byl  jejich řád  zrušen již v roce 1312;  pozn.  překl. 
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mohla  posloužit  exhumace  papeže  Formosa  v  roce  897.  Z 

Filipova  hlediska  by  Bonifácovo  odsouzení  ospravedlnilo 

 expostfacto  zločin  v  Anagni,  Guillaumovi  z  Nogaretu  by 

pňneslo  zrušení  jeho  vyobcování  z  církve  a  potvrdilo  by,  že 

král má nejen právo soudit, „ale i zajmout a ztrestat kacířského 

papeže“.340 

V  rámci  očerňující  kampaně  proti  mrtvému  papeži  Filip 

Sličný  také  trval  na  svatořečení  Pietra  del  Morrone, 

papeže-poustevníka Celestýna V. Ten byl podle francouzského 

krále donucen k abdikaci, potom uvězněn a nakonec zavražděn 

svým  nástupcem,  Bonifácem  VIII.  Filip  měl  pocit,  že  jakmile 

se nade vší pochybnost prokáže, že Celestýn je v nebi, bude to 

současně  i  důkaz  o  tom,  že  Bonifác  je  v  pekle.  Celestýn  byl navíc uctíván mezi lidem jako strůjce mnoha údajných zázraků. 

Klement  V.  se  ocitl  pod  mohutným  tlakem,  téměř 

bezbranný  proti  silám  mocného  vládce  Francie,  který  se 

domníval, že je za své činy odpovědný jen bohu. Papež se tedy 

uchýlil ke své oblíbené zdržovací taktice a současně se rozhodl 

odejít  z  území,  spadajícího  pod  přímou  Filipovu  vládu. 

Vzhledem  k  polidckému  chaosu  v  Itálii  se  nemohl  vrátit  do 

papežských států, ale papežské stolici se podařilo získat území 

na  okraji  Provence,  Venaissinský  kraj  a  město  Avignon, 

příhodně  položené  na  toku  Pdióny.  V  srpnu  1308  papež 

Klement oznámil, že papežská kurie odchází z Poitiers a usídlí 

se  v  Avignonu.  Mělo  to  být  jen  přechodné  opatření,  ale 

nakonec tam papeži zůstali celých sedmdesát let. 

Přestěhování  do  Avignonu,  které  bylo  dokončeno  až  v 

březnu  1309,  však  papeže  nezbavilo  nátlaku  ze  strany  Filipa 

Sličného.  Ještě  před  odchodem  z  Poitiers  Klement  souhlasil, 

aby  byl  Bonifác  VIII.  posmrtně  souzen.  Učinil  tak  po  velkém 

zdráhání  a  s  viditelnou  bolestí,  protože  si  uvědomoval,  jak  by případné  Bonifácovo  odsouzení  pro  kacířství  papežský  úřad 
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poškodilo.  Zprávy  o  procesu  pobouřily  veřejné  mínění  za 

hranicemi  Francie  a  utvrdily  každého  v  přesvědčení,  že  se 

papež  Klement  stal  pouhou  loutkou  v  rukou  Filipa  IV. 

Aragónský  král Jakub II. napsal  papeži dopis,  v  němž vyjádřil 

své znepokojení. 

Nicméně,  jakmile  byl  proces  zahájen,  Klement  se  osobně 

ujal  obhajoby  Bonifáce  VIII.  proti  advokátům  francouzského 

krále.  Zdůraznil  jeho  zbožnost,  připomněl  služby,  které 

prokázal  církvi,  i  mnohé  projevy  jeho  pravo-věrnosti.  Potom 

sice  dovolil,  aby  proces  pokračoval,  ale  díky  své  znalosti 

římského  práva  dosáhl  značných  průtahů;  trval  na  tom,  aby 

všechna svědectví byla podávána v písemné formě a v prosinci 

1310  jednání  zastavil  údajně  proto,  že  ho opět  postihl  jeden  z jeho chorobných záchvatů. 

Než  se  uzdravil,  probíhala  jednání  mimo  soudní  půdu  a 

výsledkem  byl  kompromis:  papež  uznal,  že  král  Filip  a  jeho 

lidé  v  Anagni  konali  v  dobré  víře,  s  úmyslem  předat  papeži 

Bonifáci  VIII.  předvolání  na  všeobecný  církevní  sněm.  Násilí 

se  na  papeži  dopustili  jen  jeho  nepřátelé  z  papežských  států  z osobní  msty.  Filip  se  dočkal  uznání  jako  „bojovník  za  víru“  a 

„ochránce  církve“  a  Klement  zrušil  všechny  papežské  buly, 

namířené proti Filipovi i Francouzskému království. Guillaume 

Nogaret dostal rozhřešení poté, co se zavázal zúčastnit křížové 

výpravy  a  navštívit  několik  poutních  míst  ve  Francii  a  ve 

Španělsku.  Výměnou  za  tyto  ústupky  král  Filip  IV.  veřejně 

přislíbil,  že  pokud  jde  o  pravověrnost  papeže  Bonifáce  VIII., 

podřídí se rozhodnutí Klementa V. 

Ohlas  tohoto  kompromisu  za  hranicemi  Francie  nebyl 

příznivý. Dante Alighieri jej označil za další důkaz poplatnosti 

papežské kurie zájmům krále Filipa IV. Aragónský velvyslanec 

při  kurii  svému  panovníkovi  napsal,  že  Filip  je  nyní  „králem, papežem  i  císařem!“.  Panoval  obecně  rozšířený  názor,  že  za 
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Nogaretovo  rozhřešení  musel  Filip  zaplatit  sto  tisíc  florinů. 

Podle  moderních  historiků  však  tuto  kritiku  Klementova 

postupu  v  době  soudu  nad  Bonifácem  „výsledky  historického 

bádání nepodporují“. Spíše z nich vyplývá, „že Klement dosáhl 

nezvratného vítězství. Jediný kompromis z jeho strany se týkal 

velkorysého velebení Filipových skutků - ale takové teoretické 

ústupky  činíval  papež  často  a  nepůsobily  mu  žádné 

těžkosti.“341  Totéž  platilo  i  o  případu  papeže-poustevníka. 

Klement ho v roce 1313 prohlásil za svatého, ovšem nikoli pod 

jeho  papežským  jménem  Celestýn,  nýbrž  jako  sv.  Petra  z 

Morrone, a ne jako mučedníka, nýbrž jako zpovědníka. 

Tak  se  tedy  papeži  Klementovi  podařilo  trpělivostí  a 

průtahy uchovat církvi  její  autoritu a  nezávislost. Na rozdíl od 

svých velkých předchůdců, papežů Řehoře VII. a Inocence III., 

kteří  sváděli  gigantické  bitvy  s  německými  císaři,  se  Klement 

ocitl prakticky bezbranný v bezvýznamném sporu s fanatickým 

a pomstychtivým králem. Ve věci papeže Bonifáce VIII. a jeho 

nástupce,  Celestýna  V.,  svedl  úspěšnou  sérii  ústupových 

šarvátek a přistoupil na kompromisy jen v nepříliš významných 

otázkách.  Byli  však  bezvýznamní  i  templáři?  V  tom,  jak  se 

zdálo, se papež Klement nemohl dobrat konečného rozhodnutí. 

Když v srpnu 1308 papež Klement V. odjel z Poitiers, král 

Filip IV. dozajista věřil, že  má v ruce všechny prostředky, aby 

mohl  s  řádem  v  krátké  době  definitivně  skoncovat.  Templáři 

zůstali  v  moci  královských  žalářníků  a  poté,  co  inkvizice 

dostala  příkaz  pokračovat  ve  vyšetřování,  se  dala  očekávat 

další  přiznání  členů  rytířského  řádu.  Templářští  vůdci, 

vyslýchaní  čtveřicí  kardinálů  v  Chinonu,  všichni  odvolali  svá 

odvolání  a  opětovně  se  přiznali  ke  svým  zločinům.  Nikdo  z 

nich  se  jednotlivě  nepřiznal  ke  všem  bodům  obžaloby,  ale  ve 

svém souhrnu  je  jejich přiznání pokrývala všechny. Všichni  se 

za své činy káli a prosili, aby se směli navrátit do lůna církve. 
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Na  výpovědi  představených  řádu  templářů  mohla  mít  vliv 

přítomnost  Guillauma  z  Nogaretu  a  Guillauma  de  Plaisans  v 

Chinonu.  Obvinění  měli  všechny  důvody  pro  to,  aby  se 

přiznali,  protože  kdyby  i  nadále  chtěli  tvrdit,  že  jsou  nevinní, čekalo by je další mučení a doživotní uvěznění. Kdyby někdo z 

nich  uprchl,  neměl  by  se  kam  schovat.  Klement  opakovaně 

napsal  všem  křesťanským  králům  a  požádal  je,  aby  na  svých 

územích  zadrželi  všechny  templáře  a  předali  je  biskupským 

pověřencům.  Mnoho  biskupů,  zejména  v  severní  Francii, 

jmenoval  do  jejich  úřadů  Filip  a  kromě  toho  papež  všechny 

duchovní  varoval,  že  napomáháním  templářům  by  se  stali 

spoluviníky kacířů. 

Král  Filip  mohl  celkem  s  důvěrou  očekávat  i  výsledek 

vyšetřování  činnosti  řádu  papežskou  komisí.  On  sám 

Klementovi V. zaslal seznam vhodných kandidátů a nakonec v 

osmičlenné  komisi  zasedlo  několik  králových  stoupenců. 

Předsedou komise se stal narbonnský arcibiskup Gilles Aicelin, 

který proti  templářům  svědčil  již  v  roce  1308 v Poitiers.  Také 

biskupové  z  Mende  a  Bayeux  patřili  ke  královým  lidem  - 

druhého  z  nich  Filip  často  pověřoval  státnickými  úkoly.  Čtyři 

členové  komise  nepocházeli  z  Francie,  ovšem  jeden  z  nich, 

arciděkan  z  Tridentu,  byl  spolupracovníkem  jednoho  z 

kardinálů z rodu Colonnů a druhý, probošt z Cách, působil jako 

diplomat  ve  službách  Filipova  bratrance,  neapolského  krále 

Karla II. 

N<cméně,  složitý  postup,  určený  papežem  Klementem,  a 

potíže,  spojené  se  shromážděním  osmi  tak  významných 

církevních osobností, způsobily, že  se komise sešla k prvnímu 

zasedání až rok po jmenování jejích členů. Osmého srpna 1309 

z kláštera sv. Jenovéfy v Paříži rozeslala předvolání všem, kdo 

byli  ochotní  svědčit;  měli  se  dostavit  na  její  listopadové 

zasedání.  Nakonec  -po  různých  průtazích,  k  nimž  došlo  na 
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poslední  chvíli  -  se  komise  skutečně  sešla  dvacátého  druhého 

listopadu v paláci pařížského biskupa. 

Mezi  prvními  svědky  vystoupil  Hugo  de  Pairaud, 

templářský  vizitátor,  který  na  obranu  řádu  neřekl  vůbec  nic. 

Když dvacátého šestého listopadu vypovídal Jacques de Molay, 

prohlásil,  že  má  v  úmyslu  řád  obhajovat,  protože  je 

nemyslitelné,  aby  jej  církev  nyní  chtěla  zničit,  avšak  vyjádřil pochybnost, zda to dokáže bez cizí pomoci. V každém případě 

by se musel cítit „jako odporný bídák - a jiným by tak připadal 

také  -,  kdyby  se  řádu,  jenž  mu  poskytl  tolik  výhod  a  poct, 

nezastal“. 

Nešlo  jen  o  to,  že  byl  Jacques  de  Molay  negramotný,  jak 

vypověděl při svém zatčení; potíž byla v tom, že za jeho vedení 

se řád nepřizpůsobil sílícímu právnímu dogmatismu nové doby. 

Ostatní  podobná  seskupení,  jako  byli  johanité  nebo  klášterní 

řády,  si  zajistila  služby  právních  poradců,  ale  pokud  jde  o 

templářské  rytíře,  „zdá  se,  že  se  nijak  zvlášť  nesnažili  získat mezi  sebe  právníky  či  vychovat  právní  experty  ze  stávajících 

členů“,  přestože  svá  práva  a  výsady  vždy  bděle  střežili.342 

Zmatený,  emocionální  Molay,  vnímající  marnost  svého 

počínání stejně, jako si ji uvědomovali i jiní, tohoto opomenutí 

nepochybně  litoval.  Když  mu  přečetli  jeho přiznání,  jež  učinil 

v přítomnosti kardinálů  v Chinonu, rozrušilo  ho to. Dvakrát se 

pokřižoval  a  pronesl  cosi,  co  komise  pochopila  jako  výzvu 

„jistým  osobám“,  zřejmě  kardinálům,  kteří  jeho  výpověď 

zaznamenali,  na  boží  soud  soubojem.  Na  pokárání  Jacques 

odvětil, že neměl v úmyslu nikoho vyzývat, ale bude-li to boží 

vůle, měli by postupovat jako Tataři a Saracéni, kteří „takovým 

zlosynům stínají hlavy nebo je roztrhnou vpůli“.343 

Na  komisi  jeho  násilnický  výlev  neučinil  velký dojem,  ale 

uvolila  se  další  jednání  odročit,  aby  si  Molay  mohl  připravit obhajobu řádu. Králova rádce Guillauma de Plaisans, který byl 
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jednání  přítomen  a  na  něhož  se  Molay  obrátil  s  ironickou 

prosbou  o  pomoc,  jeho  náhlá  zuřivost  zneklidnila.  Po  dvou 

letech mučení a  věznění  velmistr řádu jako by  si  nepamatoval, 

k čemu se přiznal a co odvolal, a neměl jasno ani v tom, zda se 

od něho  vůbec  očekává,  že  bude  řád  obhajovat. Guillaume  ho 

varoval, aby nakonec „sám sobě neupletl oprátku“. 

Když  Jacques  de  Molay  dvacátého  osmého  listopadu  opět 

předstoupil  před  komisi,  zopakoval,  že  se  necítí  být  schopen 

ujmout  se  obhajoby  řádu,  protože  je  „jen  nevzdělaný,  chudý 

rytíř“.  V  jedné  z  apoštolských  encyklik  se  dočetl,  že  papež 

Klement hodlá  v tomto případě  vynést sám konečný rozsudek, 

a  on  se  tedy  rozhodl  mlčet,  dokud  nebude  předveden  před 

papeže. Komisi prý je ochoten povědět jenom tři věci: za prvé, 

že  liturgie  v  templářských  kostelích  je  krásnější  než  ve  všech jiných  chrámech,  kromě  katedrál,  za  druhé,  že  řád  vždycky 

bohatě  přispíval  na  dobročinné  účely,  a  za třetí,  že  žádný  jiný řád  „neproléval  tak  ochotně  svou  krev  při  obraně  křesťanské 

víry“  a  nebyl  u  saracénských  nepřátel  chován  ve  větší  úctě. 

Nesestavil  snad  hrabě  z  Artois  z  templářů  přední  voj  armády 

sv.  Ludvíka  na  Nilu?  A  nebyl  by  zůstal  naživu,  kdyby 

naslouchal radám templářského velmistra? 

Komise suše odvětila, že nedostává-li se víry, pak na ničem 

z toho, o čem se zmínil, nezáleží. Molay souhlasil, ale trval na 

tom, že  věří  „v  boha,  ve  svatou trojici  i  ve  vše  ostatní,  z  čeho sestává  katolická  víra...  a  jakmile  jednou  duše  opustí  tělo, 

ukáže  se,  kdo  byl  dobrý,  kdo  zlý,  a  všichni  poznají  pravdu  o tom, co se v této době děje“. 

Dvacátého  osmého  listopadu  komise  své  první  zasedání 

přerušila  a  znovu  se  sešla  až  třetího  února  1310.  Mezitím  se rozplynul poraženecký duch, který se zmocnil většiny templářů 

bezprostředně  po  zatčení,  a  vystřídal  jej  odhodlaný  vzdor.  Při prvním  zasedání  preceptor  z  Paynsu  jménem  Ponsard de  Gizy 
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komisi  sdělil,  že  všechna  obvinění  vznesená  proti  řádu  jsou 

falešná  a  veškerá  přiznání  byla  vynucena  „pocitem  ohrožení  a 

strachem“.  Popsal,  jak  byl  on  sám  mučen,  a  dodal,  že  kdyby 

mu  opět  někdo  pohrozil  takovým  týráním,  přiznal  by  se  ke 

všemu,  oč  by  ho  požádali.  V  období  od  sedmého  do 

sedmadvacátého  února  jeho  příkladu  následovalo  pět  set 

dvaatřicet templářů po celé Francii. 

Čtrnáctého  března  byl  vyhotoven  kompletní  seznam  sto 

sedmadvaceti  obvinění,  vznášených  proti  templu,  a  přečten  v 

přítomnosti  devadesáti  templářů,  kteří  se  dobrovolně  přihlásili 

za  obhájce  řádu.  Koncem  měsíce  již  počet vzdorujících stoupl 

na pět set devadesát sedm templářů; byl mezi nimi i kněz Jean 

Robert,  který  vypověděl,  že  vyslechl  bezpočet  zpovědí 

templářů,  a  nikdo  z  nich  se  o  hříšných  skutcích,  jež  jsou  řádu předhazovány,  ani  slovem  nezmínil.  Když  před  komisí  stanul 

tak početný sbor obhájců, byli požádáni, aby si ze svého středu 

vybrali menší počet zplnomocněnců. Nakonec byli zvoleni dva 

kněží,  Renaud  de  Provins,  orléanský  preceptor,  a  Petr  z 

Boloně,  zmocněnec  templářského  řádu  u  papežské  kurie. 

Čtyriačtyricetiletý Petr z Boloně, vysvěcený kněz, byl  členem 

řádu již pětadvacet let. Pravděpodobně pocházel z Lombardie a 

do  řádu  vstoupil  v  Boloni,  kde  možná  studoval  právo  u 

normandského preceptora Guillauma de Noris. Jeho jmenování 

zplnomocněncem  u  papežské  kurie  vypovídá  o  jeho 

intelektuálních  sklonech,  jaké  se  jinak  v  rytířském  řádu 

vyskytovaly  jen  vzácně.  Po  svém  zatčení  v  listopadu  1307  se 

přiznal, že se zřekl Krista a plivl na jeho obraz. Popřel, že by se 

dopustil sodomie, ale připustil, že byla dovolena. 

Renaud de Provins byl také kněz, o osm let mladší než Petr 

z  Boloně.  Skutečnost,  že  původně  pomýšlel  spíše  na  vstup  k 

dominikánům než k templářům, naznačuje, že i jemu se dostalo 

vyššího  vzdělání,  a  způsob,  jakým  se  při  prvních  výsleších 
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vyhnul  přímému  přiznání,  svědčí  o  jeho  bystrosti.  Do  řádu 

vstoupil v Brie před patnácti lety. 

Pnuií  prohlášení  těchto  templářů  zahrnovalo  protest  proti 

podmínkám, v nichž byli vězněni - odpírání svátostí, konfiskaci 

majetku  i  jejich  posvěcených  hábitů,  nedostatečné  stravě  a 

železným  poutům,  a  také  proti  tomu,  že  ti z  nich,  kdo  zemřeli ve  vězení,  nesměli  být  pochováni  v  posvěcené  půdě.  Při 

pozdějším výslechu v pařížském templu, kde byl uvězněn, Petr 

z  Boloně  před  notáři,  pověřenými  komisí,  označil  všechna 

obvinění  za  „nestydatá,  ohavná,  nesmyslná  a  hnusná... 

vykonstruovaná,  docela  vymyšlená  svědky,  soupeři  řádu  a 

prolhanými  nepřáteli“.  Tvrdil,  že  „řád  templářů  je  a  vždycky 

byl čistý, neposkvrněný v každém ohledu, prostý všech neřestí 

a hříchů“. Všechna přiznání jsou zjevně falešná a byla učiněna 

buď v důsledku mučení, anebo ve snaze se mu vyhnout. 

Ve  středu  prvního  dubna  Petr  z  Boloně  a  Renaud  de 

Provins  spolu  s  rytíři,  kteří  měli  za  sebou  službu  v  Zámoří  - 

Guillaumem  de  Chambonnet,  preceptorem  v  Blaudeix  v 

Auvergni,  a  Bertrandem  de  Sartiges,  preceptorem  z  Carlatu  v 

kraji Rouergue - předstoupili před papežskou komisi. Oba rytíři 

sloužili  ve  Svaté  zemi  a  ani  jeden  z  nich  se  nepřiznal,  když  je poprvé vyslýchal clermontský biskup. 

Renaud  de  Provins  ihned  zatlačil  komisi  do  defenzivy: 

nejprve svým prohlášením, že jen velmistr a kapitula řádu mají 

právo  jmenovat  zmocněnce  pro  obhajobu  templářů,  a  potom 

tvrzením, že počáteční postup při obvinění řádu z kacířství byl 

v  rozporu  se  zákonem,  a  jeho  právní  platnost  je  tudíž  velmi 

pochybná.  To  byla  samozřejmě  jen  předehra  vlastní  obhajoby; 

Renaud požadoval, aby obvinění dostali finanční prostředky na 

zaplacení advokátů a aby je král vydal do rukou církve. Poprvé 

od  zatčení  v  říjnu  1307  se  templáři  zmohli  na  přesvědčivou 

obhajobu. 
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Dokonce  i  téměř  po  sedmi  stech  letech  je  ze  slov  Petra  z 

Boloně  patrné,  že  byl  nejen  schopným  advokátem,  ale  i 

neúnavným ochráncem práv obviněných. Počáteční kroky proti 

řádu,  vykládal  komisi,  se  vyznačovaly  „zničující  zuřivostí“, 

kdy  „bratři  byli  odváděni  jako  ovce  na  porážku“,  a 

„nejrůznějšími mučeními, na něž mnozí zemřeli, byli mrzačeni 

a nuceni lhát proti sobě samým i proti řádu“. Tvrdil, že mučení 

zbavuje „myšlení  volnosti, bez  níž se žádný člověk neobejde“. 

Mučení ho připravuje „o vše, co znal, o jeho paměť i schopnost 

chápat“,  a  proto  by  na  výpovědi,  učiněné  pod  torturou,  neměl 

být  brán zřetel. Také vypověděl, že templářským bratrům byly 

ukazovány  dopisy  s  pečetí  krále  Filipa,  v  nichž  se  jim 

slibovalo,  že  budou  ušetřeni  mučení  a  „po  celý  život  se  jim 

dostane  dobrého  zaopatření  a  ročních  důchodů;  na  počátku 

dopisu však stálo, že řád templářů už byl odsouzen“.344 

Na všechny důkazy, shromážděné proti řádu, náhle jako by 

padl  stín  a  navíc  se  zdálo,  že  vznesená  obvinění  protiřečí 

zdravému  rozumu.  Což  by  bylo  možné,  aby  tolik  urozených, 

významných  a  mocných  mužů  „bláhově  a  nerozumně“ 

riskovalo „ztrátu duše jen pro vstup do řádu a setrvání v něm?“ 

Kdyby  se  rytíři  takových  jmen  dověděli  o  nepravostech 

páchaných  v řádu, zvláště pak o rouhačství proti  Ježíši Kristu, 

„což by nespustili křik a neodhalili to celému světu?“ 

Pevná  obhajoba  templářů  a  nekonečné  rozhodování 

papežské  komise  krále  Filipa  IV.  popouzely.  Církevní  koncil, 

svolaný  do  Vienne  na  říjen  1310,  kde  měl  být  templ  s 

konečnou platností rozpuštěn, bylo třeba o rok odložit, protože 

komise  ještě  nepředložila  konečnou  zprávu.  Král  se  tedy 

rozhodl  běh  událostí  urychlit  s  pomocí  arcibiskupa  ze  Sens, 

Filipa  de  Marigny.  Arcibiskup  byl  nedávno  povýšen  ze  své 

diecéze  v  Cambrai  díky  vlivu  svého  bratra  Enguerrarda  de 

Marigny,  který  právě  nastoupil  na  místo  hlavního  králova 
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rádce,  Guillauma  Nogareta.  Král  Filip  vymohl  u  papeže 

jmenování  Filipa  de  Marigny  arcibiskupem  právě  na 

Enguerrardovu  žádost.  Filip  byl  tedy  králi  i  svému  bratru 

zavázán  a  na  jaře  roku  1311  se  mu  naskytla  příležitost  tento dluh splatit. 

V  důsledku  církevního  rozdělení  území,  jež  mělo  původ 

již v časech římského impéria, se pařížská diecéze nacházela  v 

senské  provincii.  Arcibiskup  ze  Sens  měl  tedy  právo  soudit 

jednotlivé templáře, kteří se ocitli  v dosahu jeho pravomocí. V 

neděli desátého května, kdy v jednání papežské komise nastala 

přestávka,  svolal  arcibiskup  do  Paříže  církevní  sněm,  aby 

zahájil  proces  proti  templářům.  Petr  z  Boloně  si  okamžitě 

uvědomil,  co  se  chystá  a  ihned  požádal  komisi  o  ochranu  pro 

templáře,  „kteří  se  dostavili  k  obhajobě  svého  řádu“.  Žádal 

komisi,  aby  arcibiskupovi  ze  Sens  zabránila  v  postupu  proti 

nim. 

Předseda komise Gilles  Aicelin, arcibiskup z Narbonne,  se 

okamžitě  touto  žádostí  odmítl  zabývat  s  tím,  že  „musí  jít 

odsloužit či vyslechnout mši“. A tak nakonec zbývající členové 

komise  rozhodli,  že  ačkoli  velmi  soucítí  s  žadateli  z  řad 

templářů,  jednání  papežské  komise  a  zasedání  koncilu 

svolaného  arcibiskupem  ze  Sens  jsou  dvě  „různé  a  na  sobě 

zcela  nezávislé  záležitosti“.  Jelikož  arcibiskup  dostal  své 

pravomoci  přímo  z  rukou  samého  papeže,  komise nemá  právo 

zasahovat do jeho jednání. 

V  pondělí  jedenáctého  května  se  komise  sešla  znovu,  v 

nepřítomnosti  svého  předsedy,  arcibiskupa  z  Narbonne,  aby 

vyslechla  výpověď  všech  templářů,  kteří  budou  ochotni 

vystoupit  na  obranu  řádu.  V  přestávce  mezi  jednáními  bylo 

oznámeno,  že  čtyřiapadesát  templářů,  kteří  odvolali  svá 

přiznání  a  přihlásili  se  k  obhajobě  řádu,  má  být  ještě  týž  den upáleno  jako  nenapravitelní  kacíři.  Komise  okamžitě  vyslala 
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arciděkana  z  Orleansu  a  jednoho  z žalářníků  templářů,  Filipa 

de  Voet,  aby  u  arcibiskupa  vymohli  odložení  popravy.  Voet 

před  komisí  dosvědčil,  že  mnozí  z  templářů,  kteří  zemřeli  ve 

vězení, na samém kraji věčnosti přísahali, že všechna obvinění 

proti řádu jsou falešná. 

Na tuto intervenci nebyl brán zřetel. Čtyřiapadesát templářů 

naložili na káry a odvezli je na pole u kláštera sv. Antonína za 

městem, kde byli upáleni. Všichni bez výjimky popřeli, „že by 

se kdy dopustili zločinů, z nichž byli obviněni, a trvali na tom, 

že  jsou  odsouzeni  na  smrt  bez  důvodu  a  nespravedlivě:  to 

očividně  pochopily  i  davy  lidí,  které  na  ně  hleděly  s  velkým obdivem  a  úžasem“.345  Ti,  kdo  se  ke  svým  údajným zločinům 

nikdy nepřiznali, nemohli být souzeni pro kacířství, a vyslechli 

tedy  rozsudek  k  doživotnímu  vězení.  Jenom  těm,  kdo  svá 

přiznání potvrdili  a káli  se,  mohly  být  hříchy odpuštěny a byli 

propuštěni na svobodu. 

Čtyři dny poté arcibiskupovi ze Sens padli do rukou další 

čtyři  templáři,  kteří  měli  zemřít  v  plamenech  jako 

nenapravitelní  kacíři.  Také  tělo  zesnulého  pokladníka 

pařížského templu, Jeana de La Tour, bylo vykopáno a spáleno 

na  hranici.  Dopad  těchto  poprav  se  jasně  projevil  na 

výpovědích  svědků,  kteří  nyní  předstoupili  před komisi.  Jeden 

z  templářů  z  diecéze  Langres,  jménem  Aiméry  de  Villierle-

Duc, trval na tom, že nic z toho, co je řádu kladeno za vinu, se 

nezakládá  na  pravdě,  ale  prosil  členy  komise,  aby  o  tom 

neříkali  královským  úředníkům,  protože  nechce  být  upálen. 

Komise se zmohla na protest jen ve chvíli, kdy z vězení zmizel 

jeden z pověřených obhájců, Renaud de Provins. 

Protest  se  neminul  účinkem.  Renaud  de  Provins  se  vrátil  a  s 

ním  i  oba  rytíři,  Guillaume  de  Chambonnet  a  Bertrand  de 

Sartiges.  Nyní  však  zmizel  Petr  z  Boloně  a  tři  kanovníci, 

vyslaní,  aby  po  něm  pátrali,  ho  nedokázali  najít.  Jednání 
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komise pak spíše pokulhávala a mnozí z jejích členů se jednání 

neúčastnili  pod  nejrůznějšími  záminkami.  Sedmnáctého 

prosince,  když  Guillaume  de  Chambonnet  a  Bertrand  de 

Sartiges prohlásili, že bez Renauda de Provins a Petra z Boloně 

nemohou pokračovat v obhajobě, protože jsou jen „nevzdělaní 

laikové“,  dostalo  se  jim  odpovědi,  že  se  oba  templářští  kněží vzdali  obhajoby  řádu  a  opětovně  potvrdili  svá  původní 

přiznání.  Renaud  de  Provins  prý  byl  koncilem  v  Sens  zbaven 

kněžství  a  Petr  z  Boloně  uprchl  ze  žaláře.  Mnohem 

pravděpodobnější  je, že ho jeho věznitelé zavraždili. Ale ať už 

byl  osud  obou  templářských  kněží  jakýkoli,  oba  rytíři  věděli, 

že bez nich nemohou v obhajobě pokračovat a „opustili jednání 

komise“.346 
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17. 

Zničení řádu 

Jak  se  vlastně  stalo,  že  příslušníci  nejmocnějšího 

vojenského  seskupení  v  západním  světě  šli  na  smrt  -  řečeno 

slovy Petra z Boloně - „jako ovce na  jatka“?  Jedním z důvodů 

nepochybně  byl  pokročilý  věk  většiny  templářů,  žijících  ve 

Francii.  Po  nějakém čase,  stráveném  ve  službě na  východě,  se 

mnozí  vrátili  do  Evropy  a  převzali  různé  funkce  v 

administrativě.  Mladší  rytíři  byli  odesíláni  na  Kypr.  V  roce 

1307  představovali  noví  rytíři,  získaní  od  počátku století, přes sedmdesát  procent  členů  řádu.347  Na  Kypru  se  cvičili  k 

vojenským  akcím.  Bojovali  se  Saracény  o  Tortosu  a 

připravovali se na mamlúcký vpád na ostrov. 

Bula  papeže  Klementa  V.  Pastorali   spraeeminentiae, přikazující  zatčení  všech  templářů  na  křesťanských  územích, 

dorazila  na  Kypr  v  listopadu  roku  1307.  Ostrovu  tehdy  vládl 

bratr  pravoplatného  krále  Jindřicha,  Amaury,  jehož  templáři 

podpořili při převzetí  moci  v srpnu roku 1306. Papežův příkaz 

Amauryhq  uvrhl  do  nepříjemného  postavení.  Cítil  se 

templářům zavázán a jako většina lidí na Kypru i on považoval 

obvinění  vznesená  proti řádu  za  nepravdivá.  Na druhou  stranu 

se mu však nechtělo postavit se na odpor papeži a znepřátelit si 

francouzského krále Filipa. Přikázal tedy svým lidem, aby proti 

templářům,  vedeným  maršálem  Aimém  ďOselier,  zakročili. 

Napadení se bránili a došlo k bojům. 
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Nakonec  se  však  templáři  vzdali  a  třiaosmdesáti  rytířům  a 

pětatřiceti  zbrojnošům  bylo  uloženo  domácí  vězení  na  jejich 

statcích.  Amaury  jim  zabavil  majetek,  ale  hlavní  část 

templářského pokladu se  mu  nepodařilo  vypátrat. Proces začal 

až  v květnu následujícího roku, kdy  na ostrov přicestovali dva 

soudci,  jmenovaní  papežem.  Nikdo  z  obviněných se  k  ničemu 

nepřiznal. Svědčily jen osoby, stojící mimo řád, kromě jiných i 

šestnáct  rytířů,  královský  senešal  Filip  z  Ibelinů  a  králův 

maršál  Renaud  de  Soissons.  Ti  většinou  podporovali  nároky 

krále  Jindřicha  II.  proti  Amaurymu,  a  dalo  se  tedy  od  nich 

čekat  jisté  zaujetí  proti  templářům.  Všichni  však  svědčili  v 

jejich  prospěch.  Filip  z  Ibelinů,  který  vystoupil  jako  první 

svědek,  vyslovil  názor,  že  všechna  podezření  proti  templářům 

jsou  jen  důsledkem  jejich  tajnůstkářství.  Renaud  de  Soissons 

potvrdil,  že  templáři  věří  ve  svátosti  a  že  vždy  prováděli 

náboženské obřady zcela korektně. 

Jeden  z  rytířů,  Jacques  de  Piany,  vystoupil  s  výmluvnou 

obhajobou  templářů;  připomněl  soudu,  že  pro  Krista  a 

křesťanskou  víru  prolili  svou  krev  a  že  jsou  to  dobří,  čestní lidé, jaké lze potkat jen v náboženském řádu. Janovan Percival 

z  Maru  vyprávěl  o  skupině  templářů,  které  zajali  Saracéni  a 

kteří  raději  zemřeli,  než  by  zradili  svou  víru.  Méně  významní svědkové,  jakkoli  hovořili  o  templářském  sklonu  k 

tajnůstkářství a  vyčítali řádu  jeho  lakotu, nevypověděli  nic, co 

by svědčilo o rouhačství či kacířství.  Kněz Vavřinec  z Bejrútu 

dosvědčil,  že  vyslechl  zpovědi  šedesáti  templářů  a  nemůže 

proti  nim  říci  ani  slovo.  Z  dalších  svědectví  vyplynulo,  že  se mnozí  templáři  zpovídali  dominikánům,  františkánům  i 

obyčejným farářům a neomezovali se jen na řádové kaplany. 

Jediným  ze  zápaďanů,  kdo  svědčil  na  Kypru  proti 

templářům,  byl  Simon,  převor  špitálu  sv.  Jana,  avšak  neměl 

žádné hodnověrné důkazy a svá nařčení opíral jen o rozhovory, 
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jež  v  minulosti  vedl  s  nejmenovanými  osobami.  Až  na  tuto 

výjimku  všichni  šlechtici  svědčili  ve  prospěch  templářů, 

přestože stranili králi Jindřichovi II. 

Tento výsledek papež Klement nepovažoval za přijatelný a 

nařídil  nový  proces  před  papežským  legátem  Pierrem  de 

Plaine-Cassagne,  biskupem  na  Rhodu.  Proces  začal  po  smrti 

Amauryho, který byl zavražděn, a po němž se v létě roku 1310 

na  trůn  vrátil  král  Jindřich.  I  když  se  o  dalším  dění 

nedochovaly  přesné  záznamy,  zdá  se,  že  papežova  politická 

hlediska nakonec převládla. Podle kronikářů templářský maršál 

Aimé ďOselier  a  mnoho  dalších členů  řádu zemřelo ve  vězení 

v pevnosti Kerynia. 

V  Itálii  se  postup  vůči  templářům  lišil  v  závislosti  na 

loajalitě  panovníka  dané  země.  Soudě  dle  dochovaných 

záznamů,  neapolský  král  Karel  II.,  Filipův  bratranec,  zajistil 

potřebná  přiznání  pravděpodobně  za  pomoci  mučení.  I  v 

papežských státech se někteří pod mučením pňznali, že zavrhli 

Krista,  poplivali  kříž  a  uctívali  modly.  Ale  nepříliš  důrazná 

inkvizice, vedená biskupem ze Sutri, přinesla vcelku jen chabé 

výsledky. V Lombardii mnoho biskupů templáře podporovalo a 

někteří měli dokonce  i odvahu to veřejně přiznat. Biskupové  z 

Ravenny, Rimini a Fana na těch několika templářích, kteří před 

ně  byli  předvedeni,  neshledali  žádnou  vinu.  Ve  Florencii  se 

šest z třinácti templářů přiznalo pod mučením. 

Německu  proti  templářům  rázně  zakročil  magdeburský 

arcibiskup  Burchard.  Byl  mezi  nimi  i  německý  preceptor 

Fridrich z Alvenslebenu. V Trevíru se sešel provinciální koncil, 

svolaný  arcibiskupem,  a  nenašel  proti  řádu  žádné  důkazy. 

Jednání  podobného  koncilu  v  Mohuči,  jemuž  předsedal 

arcibiskup  Peter  z  Aspeltu,  přerušila  skupina  dvaceti 

ozbrojených  templářských  rytířů  v  čele  s  preceptorem  z 

Grumbachu,  Hugem  von  Salm.  Pokořený  arcibiskup  musel 
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vyslechnout jejich stížnost, že členové řádu nedostali příležitost 

k řádné obhajobě a že ti, kdo trvali na své nevině, byli upáleni. 

Hugo  von  Salm  uvedl  jako  zázračný  důkaz,  svědčící  o  jejich 

nevině, že templářské bílé pláště v ohni neshořely. 

dalším průběhu slyšení se Hugův bratr Fridrich, preceptor z 

Porýní,  nabídl,  že  na  důkaz  neviny  řádu  podstoupí  bolestnou 

zkoušku. Vypověděl, že sloužil pod velením jacquese de Molay 

na  východě a poznal  ho  jako „dobrého křesťana, nejlepšího ze 

všech“.  Jiní  svědci  vypovídali  o  templářské  dobročinnosti  - 

jeden  kněz  vyprávěl,  jak  v  době  hladu  templářský  dům  v 

Maistre  nasytil  denně  tisíce  chudáků.  V  závěru  zasedání 

arcibiskup  vynesl  rozsudek  ve  prospěch  předvedených 

templářů; tím se ovšem znelíbil papeži. 

Kromě  Francie  a  Kypru  působil  nejvýznamnější  počet 

templářů  ve  Španělsku,  zvláště  v  Aragónu,  kde  řád  sehrál 

prvořadou  úlohu  při  dobývání  území  ovládaných  Maury. 

Významná  privilegia  a  obrovské  dary,  jež  pamatovaly  ještě 

hrdinské  časy   reconquisty,  se  nyní  poněkud  zmenšily 

přičiněním  krále.  Přestože  měl  řád  v  Aragónu  i  nadále  velké 

državy,  jeho  majetek  se  ztenčil  jednak  proto,  že  bylo  třeba 

financovat  činnost řádu  v  Sýrii  a  Palestině,  jednak v důsledku 

požadavků ze strany aragónských králů. Templáři sice i nadále 

fungovali jako banka, ale sami upadli do dluhů. 

V  polovině října roku 1307 obdržel král Jakub II. dopis,  v 

němž  mu  francouzský  král  Filip  IV.  vylíčil  zločiny 

templářského řádu a doporučil mu, aby se zmocnil osob i jejich 

majetku,  jako  to  již  Filip  učinil  ve  Francii.  Aragónský  král 

nevěřil svým očím a Filipovi sličnému odepsal: 
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 sloužili  v  boji  proti  nepřátelům  víry. 

Když ale do Španělska dolehly zprávy o tom, že se Jacques 

de  Molay  ke  svým  údajným  zločinům  přiznal,  král  Jakub  II. 

nařídil, aby byl templářům zabaven všechen majetek a državy v 

jeho království. Někteří templáři však odmítli své hrady vydat. 

Na rozdíl pd Francie měl řád v Aragónu i ozbrojené bojovníky 

a  měl  i  čas  se  na  obranu  připravit.  Pevnost  Pensícola  byla 

dobyta  a  mistr  řádu  v  Aragónu,  Exemen  z  Lendy,  padl  do 

zajetí,  ale  Ascó,  Cantavieja,  Villel,  Castellote,  Chalamera  a 

Monzón  zůstaly  v  rukou  templářů.  Také  preceptor  z  Mas  de 

Deu  v  Rousillonu,  Ramón  Sa  Guardia,  držel  pevnost  Miravet. 

Odtud  napsal  králi  Jakubovi  dopis,  v  němž  mu  připomněl, 

kolik krve templáři prolili ve válkách proti Maurům, naposledy 

v  Granadě.  Za  časů  hladu  templáři  v  Gardeny  nakrmili dvacet 

tisíc  lidí  a  v  Monzónu  šest  tisíc.  Když  do  Aragónu  vpadli 

Francouzi  a  ohrožovali  Barcelonu,  templáři  se  jim  pevně 

postavili.  Z  těchto  důvodů  by  tedy  král  měl  propustit  mistra  i ostatní  templáře,  kteří  jsou  „loajálními  katolíky  a  dobrými 

křesťany“. 

Jenže teď už byly kostky vrženy - ne snad proto, že by král 

Jakub uvěřil ve vinu templářů ve smyslu obžaloby, ale protože 

si  chtěl  jejich  majetek  zajistit  pro  sebe  dřív,  než  jej  vyvlastní církev.  Dokonce  navrhl  papeži  Klementovi  V.  výměnný 

obchod: dva  papežovi  synovci  obdrží  velké  statky  v  Aragónu, 

pokud se papež zřekne svých nároků na templářský majetek ve 

Španělsku.348  Ramón  Sa  Guardia  si  zřejmě  uvědomoval,  že 

krále  k  jeho  krokům  vede  především  chamtivost,  a  proto  mu 

napsal, že lituje „francouzského krále a všechny katolíky, kteří 

mají  co společného  se  škodami,  jež  z  toho  všeho vzejdou,  víc 

než  nás,  kteří  musíme  čelit  zlu“.  Napsal  králi,  že  se  obává  o jeho  duši,  pokud  si  snad  bude  namlouvat,  že  svými  skutky 

slouží  bohu  a  nikoli  ďáblu.  Stejně  jako  Petr  z  Boloně  i  on  se 388 
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ptal,  jak  je  možné,  jsou-li  ta  obvinění  pravdivá,  že  tolik 

příslušníků  tolika  skvělých  rodin  do  řádu  vstoupilo,  někteří 

třeba  jen  na  šest  let,  a  dosud  nikdo  z  nich  ty  údajné  zločiny neprozradil? 

Prvního  února  1308  se  král  Jakub  odhodlal  k  obléhání 

pevností,  které  ještě  templářům  zůstaly.  Neměl  v  úmyslu  brát 

je  ztečí;  uchýlil  se  k  taktice  vyhladovění  posádek.  Ramón  Sa 

Guardia,  který  s  králem  i  nadále  komunikoval,  ho  varoval,  že 

obránci  jsou připraveni zemřít  mučednickou smrtí, nezaváže-li 

se  král  Jakub,  že  jim  poskytne  ochranu,  dokud  se  papež 

Klement  V.  nevymaní  z  područí  francouzského  krále.  Král 

Jakub  však  nestál  o  kompromisy  a  koncem  listopadu  se  mu 

podařilo vyhladovět obránce Miravetu. Monzón se držel až do 

května  1309  a  koncem  července  po  pádu  Chalamery  odpor 

templářů ustal. 

Následovalo  soudní  řízení  s  templáři  v  Aragónu,  ale 

protože  zdejší  zákony  nedovolovaly  mučení,  nepodařilo  se 

získat žádná přiznání. Zadržení žili v rozumných podmínkách a 

dostávali  slušnou stravu. Ramón Sa Guardia ani před  inkvizicí 

neztratil  dar  výmluvnosti,  který  projevil  již  ve  svých  dopisech králi. Přijímání do řádu podle  jeho slov bylo zcela v souladu  s 

církevními  pravidly,  stejně  jako  katolické  obřady  v 

templářských  chrámech.  Tvrzení,  že  se  templáři  zřekli  Krista, 

označil  za  „strašné,  nanejvýš  ohyzdné  a  ďábelské  obvinění“. 

Dodal,  že  „veškeré  hříchy  proti  přírodě“  (tj.  sodomie)  se 

trestaly  „ztrátou  hábitu  a  doživotním  uvězněním...  s  těžkými 

okovy  na  nohou  a  řetězy  kolem  krku...“  Obvinění  prý  jsou 

produktem  „ďábelské  zlovolnosti“  a  pokud  se  k  nim  někdo 

přiznal, je to lhář. 

V březnu 1311 papež přikázal  arcibiskupovi z Tarragony  a 

biskupovi  z  Valencie,  aby  obviněné  donutili  k  přiznání 

mučením,  avšak  metody,  které  se  tak  osvědčily  ve  Francii,  ve 
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Španělsku  úspěch  nepřinesly.  Osm  templářů,  kteří  podstoupili 

mučení v Barceloně, přes všechno trvalo na své nevině. Místní 

církevní  sněm  v  Tarragoně  rozhodl  čtvrtého  listopadu,  že 

templáři  jsou  nevinní,  „protože  se  je  nepodařilo  přinutit  k 

přiznání ani mučením“. 

Stejně jako v Aragónu probíhaly události i v Kastilii-Leonu 

a  v  Portugalsku.  Templáři  byli  zatčeni  a  předvedeni  před 

biskupské  komise,  ale  nikde  se  proti  nim  nepodařilo 

shromáždit 

patřičné 

důkazy. 

Z 

celého 

Pyrenejského 

poloostrova  se  jenom  v  Navaře,  kde  převládal  francouzský 

vliv,  podařilo  dosáhnout  jistých  úspěchů  a  vynutit  z  templářů 

přiznání ke zločinům, z nichž byli obviněni. 

Podobný dopis, jaký od krále Filipa Sličného obdržel Jakub 

II., dostal v polovině října roku 1307 i anglický král Edward II. 

Filip  v  něm  vysvětloval,  jak  se  mu  podařilo odhalit  prohnilost řádu,  a  radil  svému  zeti,  aby  stejně  jako  on  ty  bídáky  dal 

zatknout  a  zabavil  jejich  majetek.  Tak  jako  aragónský  král 

Jakub, ani Edward zpočátku neuvěřil. I když počet templářů  v 

jeho  zemi  nedosahoval  takové  výše  jako  ve  Francii  (počet 

rytířů, žijících v Anglii, Skotsku, Irsku, a Walesu se pohyboval 

od  sto  čtyřiačtyřiceti  do  dvou  set  třiceti),  přesto  se  řád  již  od příchodu  prvního  velmistra  Huga  z  Paynsu  v  roce  1129  do 

Londýna  významně  podílel  na  správě  země.  Poskytoval 

bankéřské služby královskému rodu z Anjou a bylo mu svěřeno 

potrestání  vrahů  Thomase  Becketa.  Také  vystupoval  jako 

prostředník  ve  sporech  mezi  anglickým  a  francouzským 

králem,  například  držel  pevnosti  v  Normandii,  věno 

francouzské  princezny  Markéty,  dokud  její  manžel,  dědic 

anglického krále Jindřicha II., nedosáhl plnoletosti. 

O  tom,  jak řádu  důvěřoval  Richard  Lví  srdce, už byla  řeč. 

Templářský  velmistr  Robert  de  Sablé  byl  jeho  vazalem  i 

přítelem,  kterému  důvěřoval.  Templ  v  Londýně  představoval 
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bezpečné  úložiště  královských  příjmů  a  řád  se  také  výrazně 

podílel na obchodním životě země, využívaje mnoha výjimek a 

výsad,  jež  získal  od  králů  a  papežů.  Přestože  bohatství  řádu 

budilo  jistou  závist,  nikdy  nepřesáhlo  hodnotu  nějakých  čtyř 

tisíc osmi set liber, tedy málo na to, aby docházelo k projevům 

„opravdu silné žárlivosti“ nebo „všeobecné 

nevole“.349 Když  v roce 1249 do Anglie zavítal  Jacques de 

Moiay,  král  Edward  I.  ho  vřele  uvítal  a  Vilém  z  La  More, 

anglický řádový mistr, patřil ke spolehlivým královým rádcům. 

Edward  II.,  který  nastoupil  na  trůn  teprve  před  třemi  měsíci, shledal  obvinění  templářů  neopodstatněnými  a  informoval  v 

tomto  smyslu  písemně  krále  Francie,  Aragónu,  Kastilie, 

Portugalska  a  Neapole.  Řád  má  za  sebou  skvělou  službu  ve 

Svaté zemi a je  „zářivým klenotem  víry“.  Král napsal i papeži 

Klementovi, že „víra templářů je vždy dokonale čistá“ a ti, kdo 

je obviňují z odporných zločinů, jsou sami zločinci a lháři. 

Tento  dopis,  odeslaný  v  prosinci,  se  minul  s  papežskou 

bulou   Pastoralis   praeeminentiae,  nařizující  zatčení  všech templářů na křesťanských územích, kterou král Edward obdržel 

o  čtyři  dny  později.  Mladý  král  neměl  na  vybranou,  a  tak 

dvacátého  šestého  prosince  vydal  rozkaz  „co  možná 

nejrychleji“  všechny  templáře  zatknout.  Tou  dobou  již  do 

Anglie dolehly zprávy o přiznání Jacquese de Molay a Edward, 

stejně  jako  před  ním  Jakub  Aragónský,  pochopil,  jak  výhodné 

by  bylo  zmocnit  se  templářského  majetku  dřív,  než  padne  do 

cizích rukou. 

Přetrvávala  však  podezření  ohledně  úmyslů  krále  Filipa  a 

jeho vlivu na papeže Klementa a z toho, jak se úřady chovaly k 

zadrženým  templářům,  lze  těžko  vyrozumět,  že  by  někdo 

obviněním  uvěřil.  Anglický  řádový  mistr  Vilém  z  La  More, 

zatčený devátého ledna, byl uvězněn v Canterbury, ale vězení s 

ním  směli  sdílet  dva  templářští  bratři,  mohl  si  vzít  s  sebou  i 391 
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nábytek, oděv, ložní prádlo a svůj osobní majetek a kromě toho 

pobíral důchod ve výši dvou šilinků a šesti pencí denně. Mnozí 

preceptoři dostali svolení zůstat v templářských domech, dokud 

nebudou  předvoláni  před  inkvizici,  což  se stalo  až  o dva roky 

později. 

V  době  jejich  zatčení  provedly  královské  úřady  soupis 

majetku  templářů,  který  nám  umožňuje  učinit  si  obrázek  o 

životě,  jaký  vedli,  a  popírá  tvrzení  kritiků  řádu,  že  tyli  z bohatství  země.  Ze  soupisu,  pořízeného  v  Yorkshiru, vyplývá, 

že  kromě  církevních  oděvů,  hospodářských  zvířat  a 

zemědělského  náčiní  neměli  tamní  templáři  žádné  cennosti. 

Nebyly  tam  žádné  zbraně  a  jen  málo  nábytku  nevalné kvality. 

Dále  se  našly  nějaké  zásoby  soleného  skopového  masa, 

slaniny, solených, uzených a sušených ryb, něco málo soleného 

hovězího a skoro žádné víno.350 

Třináctého září 1309 přicestovali do Anglie dva inkvizitoři, 

jmenovaní  papežem  -  Dieudonné,  opat  z  Lagny,  a  Sicard  de 

Vaur,  kanovník  z  Narbonne,  kde  byl  arcibiskupem  Gilles 

Aicelin,  předseda  papežské  komise,  vyšetřující  činnost  řádu  v 

Paříži. Tehdy  se  inkvizice  objevila  v  Anglii  vůbec poprvé.  Na 

rozdíl od Francie, kde  byla  inkvizice obecně akceptována  jako 

nástroj královské  moci, neměla  v anglických zákonech žádnou 

oporu. Zdejší soudy navíc probíhaly před porotci a mučení bylo 

zakázáno. V důsledku toho výslechy anglických templářů před 

oběma  inkvizitory  a  londýnským  biskupem,  jež  probíhaly  od 

dvacátého  října  do  osmnáctého  listopadu,  nepřinesly  žádné 

výsledky.  Nikdo  se  k  žádným  pokleskům  nepřiznal.  Imbert 

Blanke, preceptor z Auvergne, který uprchl do Anglie, když ve 

Francii  začalo  zatýkání,  vypověděl,  že  tajnosti,  obestírající 

templářské přijímací obřady,  byly zavedeny „z  hlouposti“  a že 

se při nich neděje nic nekalého. 

Inkvizitoři,  znechucení  tím,  že  se  jim  nepodařilo  získat 
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žádná  přiznání,  přesvědčili  provinciální  canterburský  koncil, 

který se čtyřiadvacátého listopadu sešel v Londýně, o dovolení 

použít  torturu.  Žádost  byla  zahalena  do  euíémismů  -  hovořilo 

se  v  ní  o  postupech  „odpovídajících  církevnímu  právu“. 

Dovolení  bylo  uděleno,  ale  ani  mučení  nepřineslo  žádoucí 

výsledky.  Jedinou  nepatřičností,  jež  vyšla  najevo,  byl  mezi 

templáři  rozšířený  názor,  že  odpustí-li  jim  velmistr  jejich 

prohřešky,  je to totéž, jako by dostali opravdové rozhřešení od 

kněze. 

Nevoli obou inkvizitorů, kteří si postěžovali ve své zprávě, 

adresované  papeži,  ještě  zesílila  neochota  krále  Edwarda 

poskytnout  jakékoli  záruky  ohledně  vydání  majetku  templářů 

církvi. Král prohlásil, že bez předchozího projednání s barony a 

early  nemůže  nic  dělat,  a  v  tomto  případě  se  nejednalo  jen  o zbytečné průtahy. Papež sice mohl tvrdit, že původní dary byly 

určeny  pro  zabezpečení  činnosti  templářů  ve  Svaté  zemi,  ale 

král mohl právě tak logicky namítnout, že ty dary pocházejí od 

anglické  šlechty  a  ta  má  právo  dostat  je  zpět,  má-li  být  řád rozpuštěn. Za tímto názorem pevně stáli všichni jeho šlechtici. 

Popuzen  chabými  výsledky  vyšetřování  v  Anglii  vyzval 

papež  Klement  V.  arcibiskupy  z  Canterbury  a  z  Yorku,  aby 

proti  templářům  postupovali  s  větším  důrazem.  Také  z  jiného 

směru  přišel  nátlak:  William  z  Greenfieldu,  arcibiskup  z 

Yorku,  obdržel  dopis,  v  němž  ho  král  Filip  IV.  žádal  o 

spolupráci. Církevní úřady dělaly, co mohly, ale jak William z 

Greenfieldu  vysvětlil  provinciálnímu  koncilu,  který  se  sešel  v 

květnu roku 1310, „v  Anglii  je  mučení  zhola neznámou  věcí“. 

Podařilo se mu získat jenom svědectví založené na informacích 

z  doslechu  -  od  lidí,  kteří  nebyli  členy  řádu.  Jakýsi  John  z Nassingtonu prý slyšel,  že templáři  v Hirstu uctívají tele. Jistý 

rytíř  John  of  Ure  tvrdil,  že  preceptor  z  Westerdale  ukazoval 

jeho  manželce  knihu,  v  níž  stálo,  že  se  Kristus  nezrodil  z 
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panny,  ale  byl  synem  Josefovým.  Jediný  důkaz  týkající  se 

sodomie  pocházel  od  frátera  Adama  z  Hestonu.  Ten  si 

vzpomněl,  že  v  dětství  od  ostatních  chlapců  slýchal:  „Dej  si 

pozor  na templářské  polibky.“  Jiný  fráter  prý  znal  ženu,  která na latríně našla kalhoty  nějakého templáře a  všimla si, že  mají 

na zadnici našitý kříž.351 

Papež  Klement  zjevně  Angličany  podezíral,  že  k 

vyšetřování  přistupují  laxně,  a  tak  králi  Edwardovi  v  dopise 

nabídl  úplné  odpuštění  všech  hříchů  za  to,  že templáře  odešle 

do  Francie,  pod  jeho  pravomoc.  Kromě  toho vyvíjel  nátlak  na 

anglické  duchovenstvo.  Ve  své  bule   Faciens   misericordiam prohlásil  vinu  templářů  za  prokázanou  a  hrozil, že  každý, kdo 

by  se  nyní  pokusil  je  chránit,  se  stane  spolupachatelem  jejich hříchů. Provinciální koncil v Yorku s pocitem, že není schopen 

rozhodnout o vině či nevině, pověřil arcibiskupa, aby celou věc 

přenechal  papežskému  soudu  na  koncilu  ve  Vienne.  Mezitím 

otcové  sestavili  velmi  anglickou  formuli,  kterou  měl  každý  z 

templářů  na  veřejnosti  zopakovat:  „Uznávám,  že  obsah  buly 

našeho pána papeže významně poškozuje mou pověst, a jelikož 

nejsem schopen očistit se sám, ponechávám to na boží milosti a 

na rozhodnutí koncilu.“ Každý, kdo toto prohlásil před yorskou 

katedrálou,  byl  usmířen  s  církví  a  odeslán  žít  do  některého  z klášterů  -  William  Grafton  do  Selby,  Richard  z  Keswicku  do 

Kirkhamu, John Walpole do Bylandu, Thomas ze Stanfordu do 

Fountains a Henry  z  Kirby  do  Rielvaux. Později  si cisterciáčtí 

opati  stěžovali  u  arcibiskupa  z  Yorku  na  nepatřičné  chování 

Thomase ze Stanfordu a Henryho z Kirby. 

Procesy vedené proti templářům ve Skotsku a Irsku papeže 

Klementa  a  krále  Filipa  také  nepotěšily.  Jediná  přiznání  v 

Anglii  se  podařilo  získat  od  dvou  uprchlých  templářů, 

Stephena  ze  Stapelbrugge  a  Thomase  z  Thoroldeby,  kteří  byli 

opětovně  zadrženi  v  červnu  1311  a  později  popsali  rouhačské 
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praktiky,  používané  při  přijímání  do  řádu.  Oba  byli 

pravděpodobně mučeni. 

červenci  se přiznal templářský kněz John of Stoke, že rok 

po  jeho  vstupu  do  řádu  ho  Jacques  de  Molay  vyzval,  aby  se 

zřekl Krista. Poté, co všichni dali najevo účinnou lítost, dostali 

rozhřešení  a  smířili  se  s  církví.  Totéž  platí  i  o  dalších 

dvaapadesáti  templářích,  kteří  se  uvolili  odříkat  formuli, 

sestavenou  koncilem  v  Yorku.  Avšak  dva  nejvýznamnější 

templáři  v  Anglii,  mistr  Vilém  z  La  More  a  preceptor  z 

Auvergne  Imbert  Blanke,  trvali  na  tom,  že  oni  i  celý  řád  jsou nevinní.  Vilém  dokonce  odmítl  udělit  rozhřešení  zbloudilým 

templářům  za  jejich  prohřešky  proti  statutu.  Byl  poslán  do 

Toweru, kde měl čekat na papežovu milost, a v únoru 1313 tam 

zemřel. 

Imberta 

Blanka 

odsoudili 

k 

uvěznění 

„v 

nejodpornějším  žaláři,  v  dvojitých  okovech, kde setrvá, dokud 

nebude rozhodnuto jinak; mezitím je možno ho navštěvovat za 

účelem  zjištění,  zda  je  ochoten  se  přiznat  ještě  k  jiným 

činům“.352 Také on zemřel ve vězení. 

sobotu  šestnáctého  října  1311  se  po  ročním  odkladu  ve 

Vienne  shromáždil  všeobecný  sněm  katolické  církve.  Toto 

město na Rhóně, ležící jen asi dvacet kilometrů jižně od Lyonu, 

vyrostlo na troskách římské minulosti. Do římského amfiteátru 

na úbočí Mont Pipet se vešlo přes třináct tisíc diváků a chrám, 

původně  zasvěcený  císaři  Augustovi,  byl  nyní  používán  jako 

kostel.  Právě  do  Vienne  poslal  Augustus  do  vyhnanství 

Herodova syna  Archelaa a zde také  nehezká Blandina zemřela 

pro  Ježíše  Krista  mučednickou  smrtí  -“po  bičování,  divokých 

zvířatech,  opékání  na  železných  plátech,  ji  nacpali  do  koše  a nechali  uvláčet  divokými  býky“.  Jiný  mučedník  z  té  doby, 

římský důstojník jménem Mořic, byl o něco výše proti proudu 

řeky u švýcarského Agauna popraven za to, že odmítl obětovat 
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pohanským  bohům.*  Právě  ve  velké  katedrále  na  březích 

Rhóny,  zasvěcené  tomuto  světci,  uvítal  papež  Klement 

shromážděné  preláty  ze  všech  křesťanských  zemí  a  zahájil 

zasedání koncilu. 

Počet  zúčastněných  ho  zklamal.  Papež  sezval  biskupy  a 

knížata  z  celého  křesťanstva  včetně  čtyř  patriarchů  východní 

církve,  ale  ze  sto  jedenašedesáti  pozvaných  prelátů  se  víc  než třetina omluvila a poslali místo sebe zástupce. Biskupové, kteří 

se  dostavili,  tak  učinili  jen  s  malým  nadšením.  Město  bylo 

přeplněné, těžko se shánělo ubytování a  v tuto roční dobu,  jak 

si  valencijský  biskup  postěžoval  aragónskému  králi  Jakubovi, 

„jev téhle zemi nesnesitelná zima“. 

Během prvních šesti měsíců zasedání se nedostavil nikdo z 

pozvaných  králů,  přestože  jeden  ze  tří  bodů  agendy  -  dobytí 

Svaté  země  -  se  jich  bezprostředně  týkal.  S  druhým  bodem, 

reformou církve,  se  samozřejmě  počítalo,  ale zájem  o  potírání 

korupce,  po  němž  tak  bouřlivě  volaly  minulé  koncily,  mohl  v 

účastnících  těžko  podnítit  papež,  který  čtyři  své  příbuzné 

jmenoval  členy  kolegia  kardinálů  a  snažil  se  z  věřících  tahat peníze  všemi  možnými  způsoby.  Mezi  účastníky  převládal 

spíše  cynismus.  Francouzský  kronikář  Jean  de  Saint-Victor 

napsal:  „Podle  mínění  mnohých  byl tento koncil  svolán  jen za 

účelem vymáhání peněz.“353 

Třetím  bodem  na  programu  jednání  koncilu  byl  řád 

templářů.  Papež  Klement  V.  nutně  potřeboval,  aby  koncil 

rozhodl  o  jeho  rozpuštění,  a  za  tím  účelem  shromažďoval 

všechny  důkazy,  získané  při  vyšetřování  v  různých  zemích. 



* Podle  věrohodného podání byli vojáci pod svým hejtmanem Mořicem r. 

302  v  průběhu  pronásledování  křesťanů  za  císaře  Diokleciána  nuceni vystupovat proti svým souvěrcům v agaunském kraji - a odmítli. Viz: Rok se  svatými,  Karmelitánské  nakladatelství,  1995;  Mořic  a  druhové;  pozn. 

 překl. 
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Tam,  kde  se  obvinění  odmítali  přiznat,  vyžadoval,  aby  byli 

podrobeni  mučení.  Trvalo  to  mnohem  déle,  než  původně 

předpokládal, a proto také musel být koncil odložen o celý rok. 

Dokonce ještě v létě roku 1311 chyběla celá řada hlášení. Když 

konečně  došla  a  papež  je  prostudoval  se  svými  poradci  v 

grazeanském  převorství,  neuspokojila  ho  ani  v  nejmenším. 

Jenom  ve  zprávách  došlých  z  Francie  se  objevila  hodnověrná 

přiznání.  Hlášení  ze  zahraničí,  zvláště  z  Anglie,  Aragónu  a 

Kypru, obsahovala jen svědectví z doslechu, kde obvinění proti 

templářům potvrzovaly pouze osoby stojící mimo řád. 

Kromě přípravy  souhrnu  všech těchto zpráv, který měl být 

předložen koncilu, papež Klement požádal dva z kardinálů, aby 

vypracovali  písemný  návrh,  jak  má  být  s  řádem  templářů 

naloženo. Jedním z nich byl Jacques de Duěze, papežův krajan 

z  Gaskoňska,  který  nyní  zastával  úřad  biskupa  v  Avignonu,  a 

druhým  Guillaume  Le  Maire,  biskup  z  Angers.  Oba  dospěli  k 

názoru, že vina řádu byla prokázána, a proto má být rozpuštěn, 

nikoli  však  na  základě  hlasování  účastníků  koncilu,  ale 

samotným 

papežem, 

který 

je 

hlavou 

církve 

- 

 deplenitudinepotestatis.  Odmítali  tvrzení,  „že  by  řád  měl  mít obhájce a že by se církev neměla zbavovat tak ušlechtilého údu 

bez  přísného  uplatnění  právních  postupů  a  aniž  by  o  tom 

proběhla  velká  debata“.  Takové  názory  však  převládaly  jen 

mimo  papežskou  kurii  a  mimo  kruhy  loajální  vůči 

francouzskému  králi.  Delegát,  zastupující 

na  koncilu 

aragónského krále Jakuba, svému panovníkovi sdělil, že „podle 

všeho,  co  jsme  vyslechli  od  všech  kardinálů  a  ostatních 

duchovních,  není  možné  odsoudit  řád  jako  celek,  protože 

neexistují  důkazy  o  jeho  vině“.  Cisterciácký  opat  Jacques  de 

Thérine  vyjádřil  údiv  nad  tím,  že  by  tak  urození  muži,  kteří nasazovali  životy  při  obraně  Svaté  země,  mohli  být  opravdu 

kacíři,  a  upozorňoval  na  celou  řadu  nesrovnalostí  ve 
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výsledcích, jichž se inkvizice dobrala. Anglický klerik Walter z 

Guisborough napsal, že „za templáři stojí mnoho prelátů, až na 

Francouze,  kteří  se,  jak  se  zdá,  neodvažují  zaujmout  jiné 

stanovisko  ze  strachu  před  králem,  jenž  je  původcem  celého 

toho skandálu“.354 

Klement  se  ocitl  v  obtížném  postavení.  Formálně  pozval 

templáře  do  Vienne,  aby  svůj  řád  hájili,  ale  očividně 

nepředpokládal,  že  tak  učiní.  Avšak  koncem  října  k  jeho 

překvapení  předstoupilo  před  koncil  sedm  templářů  se  slovy, 

že  přišli  řád  obhajovat  a  že  se  v  okolí  nachází  patnáct  set  až dva tisíce jejich přátel, kteří je přišli podpořit. 

Papež Klement je dal zatknout a požádal koncil o sestavení 

padesátičlenného 

výboru, 

který 

měl 

rozhodnout, 

zda 

templářům  bude  či  nebude  dovoleno  se  hájit.  A  pokud  ano, 

mají řád hájit jen ti, kdo předstoupili před koncil, anebo si mají 

všichni  templáři  ze  všech  křesťanských  zemí  zvolit  svého 

zástupce?  A  kdyby  se  ukázalo,  že  je  to  obtížné,  neměl  by 

zástupce  jmenovat  papež  anebo  se  stát  jejich  zástupcem  on 

sám? Tato komise v zásadě dospěla k závěru, že templáři  mají 

právo  na  obhajobu.  Jen  francouzští  biskupové,  blízcí  králi 

Filipovi - z Remeše, Sens a Rouenu -, byli proti tomu. 

Toto rozhodnutí je o to zajímavější, že životní podmínky ve 

Vienne  se  stále  zhoršovaly.  Nedostatek  potravin  vyvolal 

zvýšení cen a šířily se nemoce, na něž zemřeli i někteří otcové, 

účastnící  se  koncilu.  Neústupnost  komise  v  takové  situaci 

papeže  Klementa  popudila  a  francouzský  král  Filip  IV. 

vyloženě zuřil. Ve snaze vyvinout na koncil nátlak použil Filip 

stejnou  taktiku  jako  před  čtyřmi  lety  a  sezval  na  únor 

francouzské  generální  stavy  -ovšem  nikoli  do  Toursu,  ale  do 

Lyonu, vzdáleného od Vienne jen dvacet kilometrů po řece. 

Papež,  který  se  neustále  obával,  že  by  Filip  mohl  obnovit 

své  výpady  proti  zesnulému  papeži  Bonifáci  VIII.,  a  zoufale 
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toužil,  aby  se  křížová  výprava  už  konečně  mohla  vydat  na 

pochod, udržoval  s  francouzským králem čilou korespondenci. 

Sedmnáctého  února  ho  navštívila  tajná  delegace  významných 

osobností  včetně  králova  syna  Ludvíka  Navarrského,  hrabat  z 

Boulogne  a  ze  Saint-Poi  a  předních  královských  rádců, 

Enguerranda  de  Marigny,  Guillauma  de  Plaisans  a  Guillauma 

Nogareta. Spolu s užším kruhem kardinálů z papežské kurie se 

s papežem začali radit o dalším postupu. 

ještě  z  jiné  strany  přišel  nádak,  usilující  o  urychlené 

rozhodnutí:  aragónský  král  Jakub  důrazně  naléhal  na 

rozpuštění  řádu  s  tím,  že  majetek  templářů  v  jeho  království 

musí  být  předán  rytířům  calatravského  řádu.  Právě  to,  jak  má 

být  naloženo  s  templářským  majetkem,  se  stalo  kamenem 

úrazu  v  papežových  jednáních  s  francouzským  králem.  Filip 

byl ochoten přistoupit na stejnou dohodu jako král Jakub II. A 

tak  ve  svém  dopise  z  Máconu,  vzdáleného  pouhých  sto 

kilometrů  proti  proudu  Saóny,  papeže  ujistil  o  svém  zápalu 

„pro  věc  pravé  víry;  a  kdyby  snad  tato  urážka  Krista  měla 

zůstat  bez  trestu,  ocjdaně  a  s  láskou  poníženě  žádáme  Vaši 

Svatost, abyste řečený řád rozpustil  a ráčil zřídit nový rytířský 

řád,  jemuž  by  připadl  majetek  výše  zmíněného  řádu  spolu  se 

všemi právy, poctami a povinnostmi“. 

Protože papež Klement věděl, že podle Filipových představ 

by  se  velmistrem  tohoto  nového  řádu  měl  stát  jeden  z  jeho 

synů, překvapivě v této otázce neustoupil a trval na tom, že řád 

templářů  musí  být  rozpuštěn  a  jeho  majetek  odevzdán 

johanitům. 

Filip už chtěl s celou věcí skoncovat, a proto se rozhodl pro 

kompromis:  slíbil,  že  přistoupí  na  papežovo  rozhodnutí,  ať 

bude jakékoli, a vyhrazuje si jen „ochranu práv všech, kdo nám 

podléhají,  tedy  prelátů,  baronů,  šlechty  a  jiných  poddaných  v 

našem království“. 
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Papež  Klement  však  stále  váhal,  až  dvacátého března  jeho 

rozhodování  uspíšil  příjezd  samého  krále  Filipa  do  Vienne  ve 

společnosti  jeho  dvou  bratrů  a  tří  synů  a  s  mohutným 

ozbrojeným  doprovodem.  Dva  dny  poté  Klement  uspořádal 

tajné zasedání konzistoře, kde požádal onu zvláštní komisi 

pro  záležitosti  řádu  templářů,  aby  změnila  svůj  verdikt. 

Většina  prelátů,  kteří  pochopili,  že  hra  skončila,  a  možná také proto,  že  je  Francouzi  podplatili  nebo  zastrašili,  hlasovala  pro zrušení řádu. Podle  mínění  jednoho z  mála těch,  kdo hlasovali 

proti,  valencijského  biskupa,  toto  rozhodnutí  odporovalo 

„spravedlnosti i zdravému rozumu“. 

Třetího  dubna  se  účastníci  koncilu  shromáždili  v  katedrále 

sv.  Mořice,  aby  vyslechli  papežovo  kázání  k  pátému  verši 

žalmu  číslo  1:  „Na  soudu  svévolní  neobstojí,  ani  hříšní  v 

shromáždění spravedlivých.“ Nejvyšší představitel církve seděl 

na trůně a po  jeho bocích, na poněkud  nižších  stupních, usedli 

francouzský  král  Filip  a  jeho  syn,  král  navarrský.  Po  kázání  a ještě před začátkem vlastního jednání ceremoniář ohlásil, že na 

tomto  zasedání  nesmí  nikdo  pod  trestem  vyobcování  z  církve 

promluvit,  leda  s  výslovným  svolením  papeže  nebo  na  jeho 

vyzvání. 

Papež  Klement  pak  přečetl  svou  bulu   Vox   in   excelso  o zrušení  templářského  řádu.  V  pečlivě  koncipovaném  textu  se 

vyhnul  přímému  odsouzení  řádu  jako  takového:  byl  rozpuštěn 

„nikoli  soudním  rozhodnutím,  ale  z  papežova  příkazu“  pro 

„ostudné  pověsti,  podezření  i  hlasitě  zaznívající  narážky  na 

jeho  adresu“.  Bula  zmiňovala  i  nepopiratelná  fakta  -  „tajnosti kolem  přijímání  nových  bratrů  do řádu  a  skutečnost, že zvyky 

mnohých  bratrů  se  liší  od  zvyků,  způsobu  života  a  obyčejů 

jiných  věřících“  a  uváděla  jako  prokázané  i  „množství 

hrůzných činů“ spáchaných mnohými bratry tohoto řádu... kteří 

propadli  hříchu  ohavného  odpadlictví  a  obrátili  se  proti 
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samému  pánu  Ježíši  Kristu,  dopouštěli  se  odsouzeníhodného 

zločinu  modloslužebnictví  a  oddávali  se  zavrženíhodným 

hanebnostem  sodomie...“  Některé  věty  obhajovaly  samotné 

vydání  buly;  připomínaly  věřícím,  že  „římská  církev  již  v 

minulosti  rozhodla  o  zrušení  jiných  významných  řádů  z 

nesrovnatelně  méně  důležitých  příčin,  než  jsou  výše  uvedené 

důvody, aniž  by  na  bratrech  v  nich sdružených ulpěla  jakákoli 

vina“.  Místy  v  textu  zazníval  vyloženě  omluvný  tón:  papež 

dospěl  k  tomuto  rozhodnutí  „s  hořkostí  a  smutkem  v  srdci“. 

Nicméně, otcové shromáždění na koncilu nebyli požádáni, aby 

vyslovili  své  mínění  o  papežově  rozhodnutí:  řád  templářů  byl 

zrušen 

 neodvolatelným   a   trvale   platným   výnosem   a   zákaz   jeho činnosti  je  trvalý,  v  souladu  s  míněním  Svatého  koncilu.  Všem se   přísné   zapovídá   i   v   budoucnu   do   řečeného   řádu   vstoupit, pňjímat   či   nosit   řádový   oděv   anebo   vystupovat   jako   templář. 

 Každému,  kdo   by   jednal   v   rozporu   s   tímto   zákazem,  hrozí vyobcování  z  církve  ipsofacto. 

Následující  bula   Adprovidam,  vydaná  druhého  května, 

oznamovala  převedení  templářského  majetku  do  vlastnictví 

řádu  rytířů  špitálu  sv.  Jana,  „kteří  i  dnes  nasazují  životy  v zámořských  zemích“.  Byla  učiněna  výjimka  ohledně  majetku 

templářů  v  Aragónu,  Kastilii,  Portugalsku  a  na  Mallorce,  o 

němž se mělo rozhodnout později. 

Všichni  tři  panovníci,  jichž  se  to  nejvíce  týkalo,  anglický 

král Edward II., Jakub II. z Aragónu a především Filip IV., král 

Francie,  sice  navenek  vyslovili  souhlas  s  papežovým  plánem, 

jak  naložit  s  bohatstvím templářů, ale  všichni se  postarali, aby 

část tohoto majetku zůstala v jejich rukou anebo v rukou jejich 

vazalů. Edward II. již některá templářská panství přidělil svým 

lidem  a  varoval  johanity,  aby  se  nepokoušeli  zneužít  buly 

 Adprovidam k „uchvácení“ templářských statků. Právnické pře 
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mezi  johanity  a  papežskou  stolicí  trvaly  až  do  roku  1336. 

Londýnský  templ  byl  později  dán  do  užívání  právníkům. 

Templářský kostel stojí dodnes. 

V  Aragónu  král  Jakub  trval  na  svém:  bezpečnost  jeho 

království  závisí  na  tom,  zda  templářské  državy  připadnou 

koruně.  To,  jak  se  templáři  v  roce  1308  bránili  zatčení,  jasně ukázalo,  jaké  nebezpečí  by  představovala  ozbrojená  síla,  jejíž 

loajalita by nenáležela především králi. I zde se podařilo dospět 

k  dohodě  až  po  několika  letech  jednání.  Vznikl  nový  rytířský 

řád  se  sídlem  ve  valencijské  Montese,  který  měl  podléhat 

společnému  vedení pána z  Calatravy a cisterciáckého opata ze 

Stasu.  Ostatní  templářské  državy  v  Aragónu  měly  připadnout 

johanitům,  ale  než  se  rytíř  řádu  špitálu  sv.  Jana  ujal  svého úřadu  kastelána  v  Ampostě,  musel  se  podrobit  králi.  Samotní 

templáři,  kteří  se  usmířili  s  církví,  zůstali  v  řádových  domech anebo odešli do jiných řádových či klášterních zařízení, kde žili 

z  důchodů,  vyplácených  z  templářských  zdrojů,.  Rozpuštění 

řádu neznamenalo, že byli zbaveni své přísahy. 

Avšak stejně jako v Yorkshiru, i v Aragónu byl přechod od 

vojenského  života  k  životu  klášternímu  pro  templáře  velmi 

obtížný. Někteří z klášterů odešli, odložili hábity a vrátili se ke 

světskému  životu.  Někteří  z  bývalých  templářů,  snad  vinou 

ztráty  iluzí  po  tom,  co  je  potkalo,  anebo  prostě  v  důsledku 

náhlého  osvobození  se  od  přísných  řádových  pravidel,  se stali 

žoldnéři a oženili se. Občas zaznívaly hlasy, že dostávají příliš 

vysoké důchody, jež jim umožňují vést zahálčivý život. Bývalý 

templář  Berenguer  z  Bellvísu  si  vydržoval  milenku,  jiný  zas 

byl obviněn ze znásilnění; je však příznačné, že se nedochovala 

žádná obvinění ze sodomie. 

Neutuchající  stížnosti  na  bývalé  templáře  vedly  nástupce 

Klementa  V.,  papeže  Jana  XXII.,  k  opakovaným  pokusům 

přesvědčit  je,  aby  se  vrátili  ke  zbožnému  životu.  V  jednom 
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dopise papež žádal arcibiskupa z Tarragony, aby dohlédl na to, 

že  se  „nezapletou  do  nějakých  světských  válek“  a  nebudou  si 

libovat v přepychových oděvech. Také se mělo dbát na to, aby 

v žádném klášteře nežili současně  víc  než dva  bývalí templáři, 

a ti, kdo by odmítli vrátit se k životu v uzavřené komunitě, měli 

být  zbaveni  svých  důchodů.  V  některých  případech  opravdu 

došlo  i  na takové sankce, ale  v  zásadě  „ti, kdo přežili,  netrpěli nedostatkem  peněz,  i  když  někteří  vedli  nepříliš  spokojený 

život. Jak postupně  jejich počet klesal, obavy církve se zřejmě 

zmírňovaly, a tak mohli dožít své dny celkem nerušené.“355 

Portugalský  král  Diniz  obdržel  svolení  k  založení  nového 

rytířského  řádu  Kristova  a  věnoval  mu  templářské  državy.  V 

Tomani  dodnes  stojí  nádherné  hlavní  sídlo  s  rotundou.  Král 

Sancho  z  Mallorky  se  s  papežskou  kurií  dohodl  na 

kompromisním  řešení  -  vydal  majetek  templářů  johanitům 

výměnou  za  každoroční  rentu.  V  Kastílii  některé  templářské 

statky  uchvátil  král,  jiné  šlechta  a  některé  připadly  řádům  z Uclesu  a  Calatravy,  Ještě  v  roce  1366  papežská  stolice 

protestovala  proti  tomu,  že  král  nedokázal  zajistit  předání 

majetku  johanitům.  Podobně  se  vyvinula  situace  i  v  Itálii,  v 

Německu a v Čechách, kde část majetku zabrali místní vládci a 

jenom  zbytek  připadl  johanitům.  V  Híldesheimu  se  templáři 

postavili  na  odpor  a  byli  vyhnáni  násilím.  Dominikánský  řád 

kazatelů,  který  řídil  inkvizici,  obdržel  templářské  domy  ve 

Vídni,  Štrasburku,  Esslingenu  a  Wormsu.  V  neapolském 

království a v Provenci král Karel vydal templářský majetek až 

po  pěti  letech.  Jenom  na  Kypru  proběhlo předání  rychle  a  bez 

potíží, nepochybně díky postavení ostrova v první bojové linii. 

Ve  Francii  králův  bratr  Karel  z  Valois  a  jeho  hlavní rádce 

Enguerrand de Marigny Filipa IV. přesvědčili, že se mu vyplatí 

ustoupit papeži Klementovi V. v otázce templářského majetku, 

jesdiže  tím  získá  jistotu,  že  řád  bude  definitivně  rozpuštěn. 
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Přesto  se král  vzdával  jen  pomalu  a  neochotně;  napsal papeži, 

že  souhlasil  s  převodem  majetku  johanitům  jen  pod 

podmínkou,  že  papež  provede  reformu  jejich  řádu.  Ta  podle 

jeho  slov  musela  spočívat  „ve  snížení  nezbytných  nákladů  na 

opatrování  a  správu  těchto  statků“.  Stejně  jako  jeho  zeť  král Edward  II.,  i  on  si  vyrnínií,  že  musí  být  dbáno  práv  „krále, prelátů  a  šlechticů,  pokud  mají  na  řečeném  majetku  nějaký 

podíl“. Nakonec johanité museli za své nároky zaplatit. Převor 

řádu v Benátkách vyplatil královské pokladnici v Paříži dvě stě 

tisíc  tourských  liber,  údajně  jako  náhradu  za  ztrátu  finančních částek, uložených  v pařížském templu. Dokonce ani po tomto 

úplatku  nebyl  vydán  všechen  majetek.  V  roce  1316  poslal 

převor z Benátek dalších šedesát tisíc tourských liber na úhradu 

bálových výdajů v souvislosti s postavením templářů před soud 

a v roce 1318 ještě padesát tisíc jako konečné vyrovnání, takže 

johanité nakonec zkrátka a dobře prodělali. 

♦  ♦  ♦ 

To  však  nebyl  jediný  zisk,  který  francouzskému  králi 

přinesl  viennský koncil. Třetího dubna 1312, necelé dva týdny 

po rozpuštění řádu templářů, papež  Klement V. konečně  mohl 

ukojit  svou  hlavní  ctižádost,  k  čemuž  směřovala  všechna  jeho 

složitá politika od doby, kdy  se ujal  svého úřadu. Před preláty 

všeho  křesťanstva,  shromážděnými  v  katedrále  sv.  Mořice, 

přednesl  nejvyšší  představitel  církve  kázání  k  verši  z  Knihy 

přísloví  „přání  spravedlivých  budiž  vyhověno“  a  vyhlásil 

novou křížovou výpravu. Neměla být uspořádána podle zásady 

 passagium   particulare,  jak  se  domnívala  většina  lidí,  nýbrž passagium   generále.  Jediným  zastáncem  tohoto  řešení  byl bývalý  velmistr  řádu  templářů  Jacques  de  Molay,  nyní 

strádající v řetězech. Výpravě měl velet francouzský král Filip, 

ale  zaplatit  ji  měla  církev  z  desetiprocentní  daně,  vybírané  ze všech církevních příjmů v průběhu příštích šesti let. 
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V  následujícím  roce  král  Filip  v  Paříži  v  rámci  velmi 

slavnostního obřadu přijal kříž. Převzal jej z rukou papežského 

nuncia,  kardinála  Nicolase  de  Fréauville,  a  králova  příkladu 

následovali  i  jeho  tři  synové,  jeho  zeť,  anglický  král  Edward II., a mnoho šlechticů z obou království. Vnuk svatého Ludvíka 

a gaskoňský papež zapomněli na všechny různice a konečně se 

sjednotili s cílem znovu dobýt Svatou zemi z rukou nevěřících. 

Tyto  dvě  bystřiny  -  zbožnost  a  rytířskost  -  vytvořily  mocný 

proud.  Na  oslavu  velké  události  zdobily  celou  Paříž  prapory 

jasných  barev,  všude plno  hudby a  veselí, a  nebývalé  honosné 

oslavy trvaly víc než týden. 

Zbývala  jen  jediná,  dosud  nedokončená  práce.  Nedaleko 

kypících radovánek čekali  vedoucí představitelé řádu templářů 

v  králově  žaláři  na  rozsudek  papeže  Klementa  V.  Bývalý 

velmistr  Jacques  de  Molay  se  vytrvale  odmítal  zodpovídat  ze 

svých  činů  komukoli  jinému  než  papeži;  zřejmě  byl 

přesvědčen,  že  jakmile  se  jednou  ocitne  tváří  v  tvář  jediné 

církevní autoritě, kterou uznával, dozajista dokáže obhájit svou 

vlastní čest i dobrou pověst řádu. 

K takovému setkání  však  nikdy  nedošlo. Koncem prosince 

1313  papež  Klement  jmenoval  komisi,  složenou  ze  tří 

kardinálů, která měla rozhodnout o osudu templářských vůdců. 

Byli to legát Nicolas de  Fréauville,  Arnaud z Auchu a Arnaud 

Nouvel.  Osmnáctého  března  1314  svolali  tři  kardinálové  do 

Paříže  k  poradě  teology  a  odborníky  na  církevní  právo,  kteří 

měli  zasednout  v  přítomnosti  arcibiskupa  ze  Sens,  Filipa  de 

Marigny.  Před  tento  koncil  byli  přivedeni  Jacques  de  Molay, 

Hugo  de  Pairaud,  Geoffrey  de  Gonneville  a  Geoffrey  de 

Charney.  Potom  byl  vynesen  verdikt:  „Protože  se  všichni  tito 

čtyři  muži  bez  výjimky  veřejně  a  otevřeně  přiznali  ke 

zločinům,  z  nichž  byli  obviněni,  a  na  svém  přiznání  trvají... 

nechť jsou odsouzeni k tvrdému doživotnímu vězení.“356 
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Dva  z  obviněných,  Hugo  de  Pairaud  a  Geoffrey  de 

Gonneville,  přijali  rozsudek  bez  protestu.  Ale  na  Jacquese  de 

Molay  byl  tak  přísný  ortel  po  sedmiletém  věznění  už  moc. 

Molay  byl  stařec,  který  dávno  překročil  sedmdesátku.  Proč  by 

se  podroboval,  jestliže  odměnou  měla  být  jen  pomalá  smrt? 

Papež ho zradil a on nyní doufal už jenom v boží spravedlnost. 

A  tak  ve  chvíli,  kdy  již  tři  kardinálové  měli  pocit,  že  případ templářů  je konečně  uzavřen,  Molay  a  preceptor z  Normandie 

Geoffrey  de  Charney  povstali,  odvolali  svá  přiznání  a 

prohlásili, že oni ani  jejich řád se nedopustili žádných zločinů, 

jež jsou jim kladeny za vinu. 

Tento  obrat  kardinály  zaskočil  a  pečlivě  připravená 

choreografie  konečného  řešení  se  rozsypala.  Vzdorné  rytíře 

odvedl  královský  maršálek,  zatímco  ke  králi  uháněl  posel  se 

zprávou,  co  se  stalo.  Jakmile  to  král  Filip  uslyšel,  svolal 

okamžitě  světské  členy  královské  rady  a ti rozhodli, že se  oba 

rytíři  ukázali  být  nenapravitelnými  kacíři,  a  tedy  musí  nést 

osud,  určený  takovým  provinilcům.  Ještě  téhož  večera 

„přibližně  v  době  nešpor“  byli  Molay  a  Charney  odvezeni  na 

ostrůvek  v  Seině,  zvaný  Iledes-Javiaux,  a  upáleni  u  kůlu. 

Později  se  říkalo,  že  Jacques  de  Molay  ještě  před  smrtí 

naposledy  oslovil  papeže  a  krále  Filipa  -  vyzval  je,  aby  se  s ním  do  roka  sešli  u  božího  soudu.  Také  se  vyprávělo,  že 

odsouzení  „kráčeli  na  hranici  s  klidnou  myslí“,  což  „ve  všech přihlížejících  budilo  obdiv  a  úžas  nad  neochvějností,  s  níž  se tváří  v  tvář  smrti  odmítali  přiznat“.  Oba  starce  uvázali  ke 

kůlům  a  upálili.  Později,  za  tmy,  přicházeli  řfáteři  z 

augustiniánského  kláštera  na  břehu  řeky  i  jiní  zbožní  lidé  a 

sbírali ohořelé kosti obou templářů jako ostatky svatých. 

Jak předpovídali již někteří cynikové na koncilu ve Vienne, 

křížová výprava papeže Klementa V. se nikdy nekonala. Papež 

zemřel dvacátého dubna 1314, o málo více než měsíc po smrti 
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Jacquese  de  Molay.  Soupis  nečetných  předmětů, nalezených  v 

jeho  ložnici,  obsahoval  i  „dvě  malé  knížky  v  románském 

jazyce,  svázané  v  hnědé  kůži  a  s  ocelovými  sponami...  jež 

obsahovaly  Status  řádu  templářů“.357  Král  Filip  ho  následoval 

do hrobu dvacátého devátého listopadu téhož roku; zahynul při 

nehodě  na  lovu.  Velké  finanční  částky,  vybrané  na  křížovou 

výpravu,  spolkla  francouzská  státní  pokladna  anebo  padly  na 

soukromé potřeby zesnulého papeže. Ve své závěti Klement V. 

odkázal tři sta tisíc  florinů svému synovci Bertrandovi de Got, 

vikomtovi z Lomagne, pod podmínkou, že se vydá na křížovou 

výpravu  -  tento  závazek  však  synovec  nikdy  nesplnil.  Jak 

napsal  jeden  anonymní  kronikář  té  doby:  „Papež  peníze 

opatroval  a  jeho  bratránek  markýz  dostal  svůj  díl.  Král  a 

všichni, kdo přijali kříž, zůstali doma a Saracéni si tam u  nich 

žijí v míru a věřím, že mohou i v budoucnu klidně spát.“ 
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Doslov 


Verdikt historie 

Jaký  soud  vynesly  nad  templáři  dějiny?  Od  doby  konání 

procesu  se  rozcházejí  názory  na  to,  zda  se  dopustili  či 

nedopustili  zločinů,  z  nichž  byli  obviněni.  Dante  Alighieri 

mínil,  že  se  stali  nevinnými  oběťmi  chamtivosti  krále  Filipa 

IV.,  zatímco  básník,  mystik,  misionář  a  teoretik  křížových 

výprav  Ramón  Lull  z  Mallorky,  jakkoli  zpočátku  choval  jisté 

pochybnosti,  nakonec  dospěl  k  závěru,  že  byl  řád  obviněn 

právem.  Oba  ovšem  měli  důvod  k  zaujatosti:  Dante  byl 

vypuzen z Florencie skupinou, podporovanou Karlem z Anjou, 

a Lull, stejně jako Filip Sličný, patřil k fanatickým stoupencům 

spojení obou největších rytířských řádů. 

I  retrospektivní  názory  na  templáře,  vyslovené  v  průběhu 

následujících  staletí,  ovlivňovala  politika.  Stoupenci  římských 

papežů  a  francouzských  králů  nehodlali  připustit,  že  by  se 

předchůdci  jejich  vládců  mohli  dopustit  tak  hrozné 

nespravedlnosti,  zatímco  demokraté  a  konstitucionalisté  v 

templářích  viděla  pouze  oběti  tyranie.  A  tak  v  šestnáctém 

století  Agrippa  z  Nettesheimu  ve  svém  díle   De   occulta philosophia*  hovoří  o  spojení  templářů  s  čarodějnicemi, 

zatímco  francouzský  politolog  Jean  Bodin  o  něco  později  v 

tomtéž  století  označil  templáře  (stejně  jako  židy)  za  příklad 



* O skryté filozofii;  pozn.  překl. 
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zranitelné  menšiny,  odsunuté  na  okraj  společnosti  a  zbavené 

majetku nenasytným králem. 

V  sedmnáctém  a  osmnáctém  století  se  presumpce  viny  v 

případě  templářů  stala  nástrojem  v  rukou  skeptiků  i 

protestantů, útočících na katolickou církev. Anglikánský teolog 

Thomas  Fuller  napsal,  že  příčinou  „úplného  vykořenění“ 

templářského  řádu  byla  „zčásti  jejich  zkaženost  a  zčásti  jejich bohatství“,  a  Edward  Gibbon  se  v  díle   Úpadek   a   pád   římské říše zmiňuje o „pýše, lakotě a prohnilosti těchto křesťanských rytířů“.358  Právě  z  tohoto  pohledu  na  templáře  čerpal  Walter 

Scott inspiraci pro charakteristiku svých románových postav. 

S  příchodem  osvícenství  v  osmnáctém  století  se  však 

objevil  i  třetí  pohled  na  templáře,  který  v  nich  neviděl 

pravověrné  křesťany  ani  kacíře,  nýbrž  velekněze  prastarého 

okultního  náboženství,  vzniklého  ještě  před  narozením  Krista. 

Dalo by se předpokládat, že intelektuální hnutí, pyšnící se tím, 

že  nahradilo  pověry  zdravým  rozumem,  smete  všechny 

zatemňující  pavučiny,  oplétající  historii  templářů.  Ovšem,  jak 

ve  své knize o  templářích   Zavraždění   čarodějové napsal Peter Partner. 

 Osvícenství   ani   zdaleka   nebylo   jen   prostým   používáním rozumových   schopností,  jak   často   tvrdili   někteří   jeho protagonisté.  Proměna   pohledu   na   templáře,  k   níž   došlo   v osmnáctém   století,  naznačuje,  jak   daleko   někdy   tito   zastánci přísně   rozumového   uvažování   z   řad   osvícenců   dokázali zabloudit.  Přímo   v   dějinách   církve,  jež   se   staly   hlavním   cílem racionalistického   a   demystifikačního   tažení,  objevili   myslitelé osmnáctého   století   templáře   a   vymysleli  si  o   nich  neuvěřitelně fantastické  povídačky,  které   se   co   do   mystiky  a  temných  pověr vyrovnají   všemu,  s   čím   kdy   přišla   katolická   historiografie.  A provedli  to  tak  úspěšně,  že  ani  v  dnešní  době  nelze  přistoupit  k templářské   problematice,  aniž   bychom   narazili   na   pozůstatky 409 
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 předsudků   z   osmnáctého   století,  a   někdy   je   dokonce   objevíme ještě  zachovalé,  v  plném  lesku.  359 

Hlavním  činitelem  při  vzniku  tohoto  „templarismu“,  tedy 

přeměny templářů z historicky známého seskupení v mýtus, se 

stali svobodní zednáři, tajná společenství lidí, vázaných slibem 

vzájemné  podpory,  jejichž  nekonkrétní  deismus  z  nich  činil 

nepřátele  římskokatolické  církve.  Nebyli  první,  kdo  přispěl  k 

přeměně  templářů  v  literární  postavy.  Dokonce  ještě  před 

rozpuštěním  řádu  se  templáři  objevovaly  v  romancích  -  často 

jako  ochránci  milenců,  utěšující  je,  pokud  jejich  láska  nebyla opětována,  a  usnadňující  jim  cestu  k  jejímu  naplnění,  když 

tomu tak nebylo. Templáři rozněcovali představivost kronikářů 

i  básníků  mnohem častěji  než  johanité  či  němečtí  rytíři.  Rytíři svatého  grálu  v  Eschenbachově   Parsifalovi  jsou  vykresleni jako  templáři,  avšak  „nic  nesvědčí  o  tom,  že  by  on,  chudý 

německý rytíř, znal nějaká tajemství o templářském řádu, který 

za jeho časů měl v Německu jen nevelké državy a většina jeho 

členů pocházela z Francie“.360 

Zednářská  hypotéza  byla  docela  stejně  fantastická  jako 

 Parsifal.  Andrew  Ramsay,  skotský  stoupenec  krále  Jakuba, žijící  ve  francouzském  exilu,  který  se  ve  třicátých  letech 

osmnáctého  století  stal  kancléřem  francouzské zednářské  lóže, 

tvrdil,  že  prvními  zednáři  byli  kameníci  v  křižáckých  státech. 

Poznali  prý  tajné  rituály  a  speciální  nauky  starého  světa. 

Ramsay se nezmínil výslovně o templářích - pravděpodobně si 

nepřál  rozhněvat  svého  hostitele,  francouzského  krále.  Avšak 

jiný  skotský  vyhnanec,  v  Německu  žijící  George  Frederick 

Johnson,  se  stal  tvůrcem  mýtu,  jenž  z  „templářů...  na  první 

pohled  nevzdělaných,  fanatických  mnichů-válečníků,  učinil 

osvícené,  moudré  rytíře-proroky,  kteří  svého  pobytu  na 

východě  využili  k  odhalení  hlubokých  tajemství,  a  tak  se 

oprostili 

od 

důvěřivosti, 

příznačné 

pro 

katolíky 

ve 
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středověku“.361 

Podle  tvrzení  německých  zednářů  velmistři  řádu  odhalili 

tajemství židovské sekty esejců a získali jejich poklad. Znalosti 

i  bohatství  potom  každý  velmistr  předával  svému  nástupci. 

Jacques  de  Molay  prý  v  noci  před  popravou poslal  hraběte  de 

Beaujeu  do  krypty  v  templářském  kostele  v  Paříži  pro poklad, 

jehož  součástí  byl  i  sedmiramenný  svícen,  ukořistěný  císařem 

Titem,  koruna  jeruzalémského  krále  a  jakýsi  rubáš.  Není 

pochyb o tom, že zbrojnoš Jean de Chálons ve své výpovědi při 

procesu  s  templáři  tvrdil,  že  preceptor  Gérard  de  Villiers  byl varován před  hrozícím  zatčením a uprchl s osmnácti galérami, 

naloženými  templářským  pokladem.  Je-li  tomu  tak,  co  se  s 

pokladem  stalo?  Podle  George  Fredericka  Johnsona  byl 

odvezen  do  Skotska  a  jeden  z  jeho  pokračovatelů  uvádí  i 

přesné místo - ostrov Mull. 

Tyto spekulace však přežily déle než do konce osmnáctého 

století.  Vlastně  nikdy  se  o  nich  nediskutovalo  s  tak  horečným zápalem  jako  dnes.  Jak  uvedl  Malcolm  Barber,  jeden  z 

nejvýznamějších  britských  odborníků  na  dějiny  templářského 

řádu,  vznikl  zde  „velmi  činorodý  malý  průmysl,  na  němž 

vydělávají  vědci,  kunsthistorikové,  žurnalisté,  nakladatelé  i 

různí  televizní  vědátor“.362  Kromě  ezoterických  teorií  zednářů 

zaznívají  tvrzení,  že  templáři  byli  strážci  svatého  grálu, 

kalichu,  z  nějž  Ježíš  Kristus  pil  při  poslední  večeři  Páně,  že merovejští  králové  byli  přímými  potomky  Krista  a  Maří 

Magdalény363  a.  templáři  prý  také  měli  v  držení  nejvzácnější 

relikvii, turínské plátno.364 

Mezery  mezi  nečetnými  fakty  vyplňují  spekulace. 

Francouzský spisovatel Michel Lamy se ve své knize  Templáři, 

 velmožové   v   bůých   hábitech  (1997)  vrací  až  do  časů  před založením  řádu  chudých  rytířů  Kristových  v  roce  1118,  k 

cisterciákům  a opatovi z  Citeaux Stěpánu Hardingovi, příteli a 
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učiteli  Bernarda  z  Clairvaux.  Lamy  připomíná,  jak  Štěpán  při 

překladu  knih  Starého  zákona  z  hebrejštiny  vyhledal  pomoc 

židovských  rabínů.  „Kde  se  najednou  vzal  takový  zájem  o 

hebrejské  texty?“  ptá  se  autor.  Podle  Lamyho  obsahují 

informace  o  pokladu  zakopaném  na  Chrámové  hoře.  Proto  se 

prý  světský  ochránce  cisterciáků,  hrabě  Hugo  ze  Champagne, 

vydal do Jeruzaléma a přivedl  svého vazala Huga z Paynsu na 

myšlenku  založit  řád  chudých  rytířů  Kristových  se  sídlem  na 

Chrámové  hoře:  „Lze  se  domnívat,  že  listiny,  jež 

pravděpodobně  do  Palestiny  přinesl  Hugo  ze  Champagne 

(který  je  nepochybně  objevil  spolu  s  Hugem  z Paynsu), se  tak 

či onak vztahují k místu, kde se později usadili templáři.“365 

Stejnou  hypotézu  najdeme  i  ve  dvou  dílech  britských 

autorů  Svatá  krev a  Svatý  grál od Michaela Baigneta, Richarda Leigha  a  Henryho  Lincolna  (1982)  a  v  knize   Hlava   boží  od Keitha  Laidlera  (1998):  pomalé  tempo  přílivu  nových  členů  v 

prvních  letech  existence  řádu  prý  si  vynutila  potřeba,  aby  o 

hledání  zakopaného  pokladu  vědělo  jen  několik  zasvěcenců. 

„Zjevný  nedostatek  aktivity  templářů  v  počátečních  letech,“ 

napsal  Laidler,  „zřejmě  zapříčinila  práce  na  nějakém  tajném 

projektu na pozemcích, kde kdysi stál Šalomounův chrám, či  v 

blízkém okolí. Nejspíš se  jednalo o činnost, o níž smělo  vědět 

jen několik vysoce postavených šlechticů.“366 

Tito  autoři  vůbec  nepochybují  o  tom,  že  templáři  opravdu 

našli něco výjimečného. Michel Lamy se ptá: 

 Byla   to   snad   Schrána   úmluvy?  Prostředek,  umožňující komunikaci   s   bohy,  duchy,  džiny,  mimozemšťany   či   s   kým? 

 Nebo   nějaké   posvátné,  magické   tajemství   architektury?  Klíč   k tajemství   Kristova   života   a   jeho   poselství?  Grál?  Prostředek   k rozeznání   míst,  odkud   se   lze   spojit   s   nebem   i   peklem,  je- li člověk   ochoten   riskovat,  že   vyvolá   samotného   Satana   či Lucifera? 
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Ne,  odpovídá 

Laidler: 

nenašli 

nic 

menšího 

než 

nabalzamovanou hlavu Kristovu. 

To prý byla ona hlava, známá pod jménem Bafomet, kterou 

templáři údajně potají uctívali. Nenašel-li ji pod templem Hugo 

z Paynsu, pak  ji  možná do Francie dopravila Maří Magdaléna; 

pak  se  jí  zmocnili  katarští  a  uložili  ji  na  svém  hradě  v 

Montséguru.  Těsně  předtím,  než  hrad  dobyli  křižáci,  uprchli 

odtud tri  dokonalí i s pokladem. „Avšak z čeho sestával poklad katarských?  Kolik  zlata  a  stříbra  mohly  unést  tři  osoby? 

Nemohlo  jít  o  peníze.  Muselo  to  být  něco  jiného,  něco,  co 

uchovávali  v  Montséguru  až  do  poslední  chvíle,  cosi navýsost 

důležitého  pro  rituál,  provozovaný  za  jarní  rovnodennosti  - 

tedy  den  předtím,  než  obránci  hradu  kapitulovali...“  -  jinými 

slovy Kristova hlava. A kam jinam ji katarští mohli odnést než 

„na jediné místo ve Francii, kam nesahala ani moc králova; do 

sídla  organizace  po  všech  stránkách  nezávislé  a  sdílející  s 

katary  jejich  gnostický  světový  názor:  do  sídla  řádu 

templářů“.367 

A  tak  tedy  když  Gérard  de  Villiers  v  roce  1307  uprchl  z 

pařížského  templu,  odnesl  s  sebou  i  nejvzácnější  ze  všech 

relikvií. Flotila templářských galér se po vyplutí z La Rochelle 

rozdělila.  Polovina  zamířila  do  Portugalska,  kde  se  templáři 

později  začlenili  do  Kristova  řádu  krále  Dinize,  a  druhá 

polovina odplula do Skotska. Tam jejich lodi zakotvily v zálivu 

Firth  of  Forth.  Jižně  od  Edinburgu  stál  hrad  Rosslyn  rodu 

Saint-Clairů,  kteří  měli  s  templáři  dlouholeté  styky.  Hradní 

kaple  se  prý  stala  „náhradním  chrámem  Šalomounovým“,  a 

právě  tam  za  jedním  ze  sloupů  zakopali  prchající  templáři 

„hlavu boží“. 

I  když  takové  spekulace  někoho  mohou  fascinovat,  již  z 

výrazů  použitých  v  tomto  vyprávění  je  zřejmé,  že  postrádají 

jakýkoli  historický  základ:  „odpověď  lze zřejmě  vyčíst...“;  „je 
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nanejvýš  pravděpodobné...“;  „je  známo,  že...“;  „docela  dobře 

se  mohlo  stát...“;  „zdá  se,  že  docela  určitě...“  atd.  „Po  troše výzkumu,“ míní Andrew Sinclair ve svém díle  Objevení  grálu, 

„všichni  tito  fantastové  začnou  spřádat  hypotézy.  Nebyl  na 

jakési  hoře  v  jižní  Francii  pochován  Kristus  nebo  svatý  grál? 

Neoženil  se  Ježíš  s  Maří  Magdalénou  a  nestali  se  zakladateli 

rodu  merovejských  králů?  Po  několika  stránkách  se  dohad 

mění  ve  skutečnost  a  myšlenka  se  stává  důkazem...“368  Pokud 

jde 

o 

templáře, 

Peter 

Partner 

lapidárně 

konstatuje: 

„Templarismus...  byla  víra,  kterou  vymysleli  šarlatáni  k 

oklamání hlupáků.369 

Tajemstvími  templářského  řádu  se  však  nezabývali  jen 

šarlatáni; 

stala 

se 

i 

předmětem 

seriózního 

bádání 

profesionálních 

historiků. 

Francouzská 

revoluce, 

která 

přivodila pád dvou institucí, v jejichž zájmu bylo trvat na tom, 

že  templáři  se  provinili  -  monarchie  a  katolické  církve  -, 

otevřela prostor pro méně stranický pohled na věc. Skutečnost, 

že členové francouzské královské rodiny byli uvrženi do vězení 

v  pařížském  templu,  odkud  je  odvedli  na  popraviště, 

považovali  zastánci  templářů  za  symbolickou  odplatu  za  smrt 

Jacquese de Molay. V březnu 1808, ve výroční den jeho smrti, 

byla  sloužena  zádušní  mše.  V  tomtéž  roce  byl  pak   donjon 

pařížského  templu  zbořen;  stal  se  totiž  poutním  místem 

roajalistů, loajálních k památce krále-mučedníka. 

Tři roky předtím, v roce 1805, uvedlo Théátre Francais hru 

provensálského  právníka  Francoise  Raynouarda,  nazvanou 

 Templáři.  Napoleona  hra  natolik  zaujala,  že  si  i  v  době propagační  kampaně,  vedené  ve  prospěch  šéfa  jeho  policie, 

udělal  čas  na  sepsání  kritiky.  Když  v  roce  1810  do  Paříže 

přivezli papežské archivy, dostal Raynouard povolení pátrat po 

dokumentech,  které  by  mohly  vrhnout  nové  světlo  na  proces 

vedený  proti  templářům.  Materiály,  které  objevil,  neodhalily 
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nic  zásadního,  ale  způsobily  příklon  veřejného  mínění  k 

názoru,  že  se  řád  ničím  neprovinil.  Docela  určitě  „v  žádném 

směru nepodpořily temná podezření ohledně templářské magie 

a o jejich gnostických rituálech“.370 

V  pozdějších  letech  devatenáctého  století  však  německý 

historik Hans Prutz po důkladném studiu výpovědí obviněných 

templářů  dospěl  k  závěru,  že  mnohé  z  nich  poznamenala 

katarská  hereze  a  provinili  se  uctíváním  ďábla.371  Naopak, 

americký  historik  Henry  Charles  Lea,  zabývající  se  inkvizicí, 

asi deset  let  po  Prutzovi  usoudil,  že  templáři  byli  téměř  určitě nevinní.  Žádný  z  nich  nebyl  ochoten  pro  své  kacířské  názory 

zemřít,  o  tom,  že  by  uctívali  ďábla,  se  nenašly  konkrétní 

důkazy  a  přiznání  učiněná  pod  torturou  jen  potvrzovala  slova 

Petra z Boloně, že každý člověk, Jakkoli vysoko postavený, se 

stane bezmocnou obětí, jakmile je proti němu vzneseno osudné 

obvinění z kacířství a dostane se do spárů inkvizice“.372 

Po  zkušenostech  s  inscenovanými  stalinskými  procesy  ve 

dvacátém  století  víme,  že  nejen  mučení,  ale  i  použití  slabších donucovacích  prostředků,  jako  je  třeba  odpírání  spánku, 

dokáže  člověka  donutit,  aby  falešnou  výpovědí  sám  sebe 

obvinil.  Pochopové  Filipa  Sličného  se  chovali  stejně  brutálně 

jako  NKVD  nebo  gestapo  a  jeho  propagandisté  Guillaume 

Nogaret a Guillaume de Plaisans prokázali nadání hodné Josefa 

Goebbelse. Zveličováním a překrucováním skutečných událostí 

lze u vyslýchané osoby - „zvláště, není-li dostatečně poučena o 

tom,  co  je  a  co  není  trestným  činem“373  -  dosáhnout  toho,  že sama začne vidět události, které si pamatuje, v odlišném světle. 

Uctívání  obrazů  Krista  a  Jana  Křtitele  se  pak  změní  v 

modloslužebnictví,  provaz  ovázaný  kolem  pasu,  naprosto 

běžná  věc  u  všech  templářů,  se  ze  zbožného  talismanu  stane 

ďábelským  kouzlem  a  symbolický  polibek,  doprovázející 

„celou  řadu  významných  událostí  v  klášterech  i  ve  světském 
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životě“,374 je náhle hříšným projevem homosexuální vášně. 

Byl  templářský  řád  hnízdem  homosexuálů?  Na  konci 

dvacátého století, kdy v Evropě a Americe přestalo být zvykem 

homosexuály  odsuzovat  a  namísto  toho  převládá  spíše 

tolerance  vůči  nim,  zní  tvrzení,  že  templáři  většinou  nebyli 

gayové,  téměř  netaktně.  Francouzský  historik  Jean  Favier 

usoudil,  že  „v  důsledku  nepřítomnosti  žen  a  pod  vlivem 

východních  zvyklostí  se  sodomie  stala  u  templářů  častým 

jevem“.  Také  americký  dějepisec  Joseph  Strayer  věří,  že 

homosexualitu  najdeme  ve  všech  výhradně  mužských 

společenstvích. Možná měl na mysli britské  public  schools. 

Mají  tyto  názory,  vyslovené  ve  dvacátém  století,  nějakou 

cenu  pro  zjištění,  jak  dalece  se  právě  toto  obvinění  zakládalo na  pravdě?  Není  pochyb  o  tom,  že  homosexualita  nebyla  ve 

středověku neznámou věcí. Kvetla na dvoře Viléma Rufuse, a i 

když  snad  Richard  Lví  srdce  nebyl  homosexuál,  o 

promiskuitním císaři  Fridrichovi II. se říkalo, že  objímá hochy 

i děvčata, a jeho senešala ve Svaté zemi Richarda Filangieriho 

obvinili  nepřátelé  z  rodu  Ibelinů  z  homosexuálního  vztahu  s 

císařským místodržícím v Akkonu, Filipem Maugustelem.375 

O existenci homosexuálů mezi templáři svědčí také příběh, 

zmiňovaný  v  souboru trestů, jenž  byl  součástí  jejich statutu.376 

Je  však  příznačné,  že  velmistr  a  „několik  významných  členů 

řádu“ usoudili, že jde o „čin příliš pohoršující“, aby se o něm 

hovořilo  v  kapitule.  Stejný  odpor  lze  vycítit  i  v  jednání 

mnohých  templářů  včetně  Jacquese  de  Molay,  kteří  byli 

ochotni se přiznat skoro ke všemu kromě sodomie. Vyhneme-li 

se  tedy  zkreslujícímu  pohledu  konce  dvacátého  století,  lze 

téměř  s  jistotou  soudit,  že  sodomie  nepatřila  k  běžným 

praktikám  templářského  řádu,  a  zároveň  můžeme  odmítnout 

jako  neprokázaná  i  obvinění  z  kacířství,  rouhačství  a 

modloslužebnictví.  Malcolm  Barber  ve  svém  nedávném 
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pojednání  „Návrat  k  procesu  proti  templářům“ píše:  „Moderní 

historikové  jsou  vcelku  zajedno  v  názoru,  že  templáři  byli  ve smyslu obžaloby nevinní.“377 

A  jak  zní  obecný  verdikt  historie  ohledně  templářů? Podle 

Petera  Partnera,  který  v   Zavražděných   čarodějích  tak  úspěšně bránil  pověst  templářů  proti  obviněním  Filipa  Sličného  i  proti zednářskému mysticismu a tmářství, je pravda poněkud nudná. 

„Nejzajímavějším  rysem  středověkých  templářů  je  jejich 

obyčejnost.  Představovali  prototyp  obyčejného  muže,  nikoli 

výjimečného  vizionáře.“  Jejich  řád  zanikl  v  důsledku  jejich 

„průměrnosti  a  nedostatku  drzosti...  většina  z  nich,  včetně 

vůdců  se  ve  chvíli  kdy  stanuli  před  soudem,  nezmohla  ani  na 

slovo.“378 

V  jistém  smyslu  je  takový  verdikt  pro  templáře  stejně 

zatracující jako tvrzení krále Filipa nebo zednářů. Opravdu byli 

průměrní?  Samozřejmě,  porovnáme-li  běžného  templářského 

rekruta,  franského  rytíře,  jako  byl  třeba  hrabě  z  Eu,  s 

muslimským  rytířem,  jakým  byl  Usáma  ibn-Munkíz,  najdeme 

u  muslimů  mnohem  více  vlastností,  jichž  si  ceníme  i  v  dnešní době. Usáma byl nejen .zbožný, statečný člověk a dobrý lovec, 

ale také básník. Hrabě z Eu, jak ho líčí Jean de Joinville, nepsal 

básně,  nýbrž:  „si  sestavil  miniaturní  balistický  stroj  a  střílel kameny  na  můj stan. Díval  se,  jak sedíme u jídla, namířil stroj 

na  náš  stůl  a  pak  zahájil  palbu  a  rozbíjel  hrnce  i  poháry.“379 

Také  Joinvillovi  povraždil  všechnu  drůbež  -  s  podobnými 

surovými legráckami  se  můžeme setkat i dnes v důstojnických 

jídelnách britské armády. 

A  co  templářští  mniši-válečníci?  Lišili  se  nějak  od  rytířů 

typu  hraběte  z  Eu?  Do  jaké  míry  je  náboženský  aspekt  jejich 

poslání  povyšoval  nad  úroveň  ostatních  mužů  jejich  druhu? 

Templářský  rytíř  dokázal  v  boji  projevit  nesmírnou  odvahu, 

stejně  jako  jeho  světský  protějšek,  a  byl  i  stejně  nevzdělaný  a 417 
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nepříliš  intelektuálně  vyspělý.  Satirická  báseň  vlámského 

trubadúra  Jacquemarta  Giélée  z  konce  třináctého  století  nám 

podává obraz templáře jako rytíře mnohem méně inteligentního 

a světem protřelého, než je jeho protějšek z řádu johanitů: není 

„dobrým řečníkem, vyjadřuje se jednoduše a to, co říká, neumí 

podat, jenom pořád dokola opakuje .jsme obránci svaté církve’ 

a  vykláda  o  tom,  jakým  nebezpečím  pro  Evropu  jsou 

muslimové...“380  Tento  obrázek  téměř  dokonale  vystihuje 

představu,  jakou  jsme  si  i  po  staletích  mohli  vytvořit  o 

Jacquesu  de  Molay.  Nedostatek  intelektu  však  nevylučuje 

jistou  dávku  svatosti.  Templářů  si  nesmírně  vážil  i  františkán John Peckham, „velice čestný a skromný člověk“, který zhruba 

v  době,  kdy  Giélée  napsal  svou  satiru,  zastával  úřad 

arcibiskupa z Canterbury. To jistě svědčí o vysokých kvalitách 

řádu, pokud jde o zbožnost jeho členů. 

A  tak  náš  konečný  soud  o  templářích  závisí  na  tom,  co 

soudíme  o  katolické  křesťanské  víře  a  zejména  o  dlouhých 

křižáckých  válkách  křesťanů  proti  islámu.  Křížové  výpravy  - 

podobně jako  inkvizice -  jsou dnes  vnímány  vcelku negativně. 

I  zde  se  setkáme  s  „předsudky  z  osmnáctého  století... 

zachovanými v plném lesku“, o nichž se zmiňuje Peter Partner. 

Diderot  ve  své  Encyklopedii  v  článku  o  křížových  výpravách 

líčí Svatý hrob  jako „kus skály, který  nestojí za jedinou kapku 

lidské  krve“.  Podle  jeho  mínění  křižáky  hnala  jen  chamtivost, 

„hloupost  a  falešný  náboženský  zápal“.  Podle  skotského 

filozofa  Davida  Huma  jsou  křížové  výpravy  „nejvýznamějším 

a nejtrvalejším památníkem lidské hlouposti; v žádné jiné době 

ani u jiných národů nenajdeme nic podobného“.381 

S  podobnými  názory  se  setkáváme  u  všech  historiků, 

počínaje Gibbonem, až k nejuznávanějšímu současnému znalci 

křižácké  problematiky,  siru  Stevenu  Runcimanovi.  Ten  v 

závěru  svého  monumentálního  díla  označil  svatou  válku, 
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vedenou  katolickou  církví,  za  „dlouholetou  nesnášenlivou 

kampaň,  vedenou ve  jménu  božím, což  je  hřích proti Svatému 

duchu“.382 

Runcimana 

zvláště 

pohoršilo 

vydrancování 

Cařihradu západními vojsky. Podle jeho slov dějiny nepoznaly 

„hroznější  zločin  proti  lidskosti,  než  byla  čtvrtá  křížová 

výprava“.  Historik  Christopher  Tyerman  poznamenává,  že 

takový  soud  zní  dost  podivně,  uvědomíme-li  si,  že  jej  jeho 

autor  napsal  necelých  deset  let  po  skončení  druhé  světové 

války.  Ale  Runciman  není  sám.  Izraelský  historik  Joshua 

Prawer  považuje  Jeruzalémské  království  za  první  projev 

evropského kolonialismu a podle teologa Michaela Priora jsou 

křížové  výpravy  zjevným  dokladem  „zneužívání  bible  k 

útisku“.383 

Teprve  v  poslední  době  se  historikové  odhodlali  ještě 

jednou prozkoumat křižákovu mysl a dospěli k méně přísnému 

závěru.  „Badatelé  zabývající  se  dějinami  křížových  tažení,“ 

napsal  profesor  církevních  dějin  Jonathan  Riley--Smith  z 

Cambridgeské  university,  „náhle  odhalili...  v  čem  spočívá 

základní  nedostatek  argumentů  o  především  materiální 

motivaci křižáků, a je najednou mnohem jasnější, proč bylo tak 

obtížné 

tyto 

argumenty 

doložit 

podpůrnými 

důkazy. 

Dobrodružní  mladší  synové  šlechtických  rodů  konečně 

odjíždějí  ze  scény.  Dnes  už  na  ně  věří  jen  málokdo  z 

historiků.“384 

Nejnovější bádání totiž ukazují, že křižák často prodal nebo 

zadlužil  všechen  svůj  světský  majetek  v  naději  na  čistě 

duchovní  odměnu.  Na  rozdíl  od  muslimského   džibádú  byla 

účast  na  křížové  výpravě  vždycky  dobrovolná.  Světské  rytíře 

možná  opravdu  zlákala  k  přijetí  kříže  i  vyhlídka  na 

dobrodružství  a  pozdější  rytířskou  slávu.  Avšak  příslušníka 

rytířského  řádu  čekal  jen  skromný  život,  napůl  v  kasárnách  a 

napůl  v  klášteře,  po  němž  mohlo  následovat  dlouholeté  zajetí 
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anebo předčasná smrt. 

Od  samého  počátku  měl  templářský  řád  velké  ztráty.  Z 

třiadvaceti  velmistrů  jich  šest  padlo  v  boji  nebo  zemřelo  v 

zajetí.  Od  původně  zamýšlené  roční  zkušební  lhůty  před 

vstupem  do  řádu  bylo  upuštěno,  protože  na  východě  bylo 

naléhavě třeba nových vojáků. Při procesu s templáři zaznělo  i 

svědectví,  že  jich  v  Zámoří  zemřelo  celkem  dvacet  tisíc. 

Někteří  padli  v  boji,  zatímco  jiní  upadli  do  zajetí  a  než  by  se zřekli své víry, raději volili smrt. „Máme-li správně ocenit tyto 

mučedníky,“  napsal  John  Riley-Smith  o  účastnících  křížové 

výpravy: 

 je   třeba   mít   na   paměti,  že   mučednictví,  dobrovolná   smrt pro  viru,  reflektující  Kristovu  smrt,  je  aktem  největší  lásky,  jaké je   křesťan   schopen,  a   nejdokonalejším   vzorem   pro   každého křesťana.  Mučedník   daruje   svůj   vlastní   život   a   tento   záslužný skutek  ho  okamžitě  ospravedlní  před  bohem.  Ui Z  křesťanského  pohledu  by  se  tedy  na  templáře  hodila 

slova  ze  Zjevení  sv.  Jana:  „To  jsou  ti,  kteří  přišli  z  velikého soužení a vyprali svá roucha a vybílili je v krvi Beránkově.“386 

Samozřejmě, že templáři také zabíjeli, ale i v tomto případě 

se  setkáváme  s  mylnou  interpretací  motivace  účastníků 

křížových  výprav.  Vzhledem  k  protikatolickým  postojům, 

vzešlým  z  osvícenectví,  a  také  proto,  že  většina  knih  o 

křižácích  začíná  první  křížovou  výpravou,  jsou  křížová  tažení 

všeobecně  považována  za  první  vlnu  agrese  západních 

křesťanů proti muslimům na východě. Jenže to byli muslimové 

-  nikoli  křesťané  -,  kdo  od  počátku  spojoval  šíření  víry  s 

násilným dobýváním. A přestože i křesťané v jistých dobách a 

na  jistých  místech  křtili  pod  napřaženým  mečem,  v  prvních 

třech  staletích  se  jejich  víra  rozšířila  do  celého  římského 

impéria  téměř  bez  násilí.  Proto  také  od  časů  první 

Muhammadovy   razzie křesťané  vnímali  války proti muslimům 
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jako  obranu  křesťanstva  či  úsilí  o  osvobození  a  opětovné 

získání území,  jež  jim  po  právu  náležela. Jasným dokladem  je 

 reconquista, kázání papeže Urbana II. po porážce byzantského 

vojska  u  Manzikertu  i  kázání  dominikána  Humberta  v 

následujícím  století.  Humbert  svou  výzvu  „opíral  především o 

argument,  že  islám  se  šíří  agresivně  na  úkor  křesťanských 

vládců,  a  křesťanská  vojska  tedy  mají  právo  i  povinnost 

expanzi  islámu  zastavit  a  znovu  obsadit  území  zabraná 

muslimy“.387 Myšlenka, že člověk  může páchat násilí a přitom 

se  stát  mučedníkem,  nebyla  nijak  nová  a  v  západním 

křesťanstvu se s ní běžně setkáváme již od osmého století. 

Proč tedy vedle  několika svatořečených  johanitů  neexistují 

žádní  templářští  světci?  Zčásti  to  lze  vysvětlit  skromností 

jednotlivých  rytířů,  ale  i  tím,  jak  se  církev  podílela  na  zániku jejich  řádu.  Jak  víme,  jeho  konečné  zničení  a  krutá  smrt  jeho vůdců  nebyla  dílem  muslimů,  ale  nátlakových  prostředků  a 

inkvizice,  ovládaných  „nejkřesťanštějším“  králem  Francie. 

Dvousetleté  období  trvání  templářského  řádu  téměř  přesně 

pokrývá  éru,  kdy  si  papežská  stolice  činila  nárok  na  nejvyšší moc  nad  celým  světem.  Dokladem  oddanosti  templářů  jejich 

původnímu  poslání  je  i  skutečnost,  že  jakkoli  byli 

mezinárodním  vojskem,  papeži  nikdy  nevyužili  jejich  služeb 

proti  svým  rivalům,  německým  císařům,  s  nimiž  sváděli 

nekonečný zápas o světovládu. 

Papežové  však  tolik  usilovali  o  vítězství  v tomto střetu, že 

si  až  příliš  pozdě  uvědomili,  jaké  nebezpečí  představují  dravé národní státy. Hrozba ze strany Fridricha II. byla jasně patrná a 

o  jeho  pohanské  megalomanii  věděl  každý.  Ale  kdo  by  si  byl 

pomyslel,  že  se  příčinou  pádu  římských  papežů  stane  vnuk 

svatého Ludvíka - člověk, Jehož zbožnost... občas až  hraničila 

s mysticismem“ a často „ho nutila k politickým krokům, jež se 

zjevně  rozcházely  se  zájmy  království“?388  Když  papež 
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Bonifác  VIII.  při  oslavách  roku  1300  usedl  na  Konstantinův 

trůn, dal  tím  najevo,  jak  vysoké  cíle  si  papežská  stolice  klade. 

Klement V. o něm jen o několik let později prohlásil, že církev 

připravil o „morální, duchovní i mocenské vůdčí postavení, jež 

si  papežové  v  Evropě  mravenčí,  předvídavou  prací  a 

vytrvalým, dynamickým úsilím budovali po celá staletí“.389 

O více než dvě století později využil anglický král Jindřich 

VIII.  zájmů  nově  se  utvářejících  společenských  vrstev  a 

vyplenil  kláštery  stejně,  jako  Filip  IV.  ve  Francii  oloupil 

templáře. Na rozdíl od krále Filipa IV. však nedokázal podřídit 

své vůli i papeže, a proto přestal uznávat autoritu Svaté stolice. 

Následovala  reformace  v  Anglii,  Skotsku  i  na  kontinentu,  což 

vedlo k definitivnímu roztříštění jednoty křesťanstva, kterou se 

nástupci  svatého  Petra  tak  dlouho  snažili  ochraňovat. 

Francouzská revoluce v roce 1789 také znamenala vyplenění a 

bezmála  i  zničení  katolické  církve.  Kláštery  v  Citeaux  a 

Molesme  zanechala  v  troskách  a  z  Clairvaux  udělala  vězení. 

Napoleon  uspěl  tam,  kde  Nogaret  pohořel  -  zajal  papeže  a 

přivedl  ho  do  Paříže,  kde  musel  bezmocně  přihlížet,  jak  si 

korsický  dobrodruh  v  katedrále  Notre-Dame  sám  nasadil  na 

hlavu císařskou korunu. 
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Tato  korunovace  znamenala,  že  se  Kristův  náměstek  opět 

musel  sklonit  před  hrubou  silou.  Evropské  dějiny  se  konečně 

zbavily  pout  křesťanských  ideálů  a  vyřítily  se  vstříc  moderní 

době.  To,  zda  na  miskách  vah  lidského  utrpení  převažuje 

středověk  s  křížovými  výpravami,  inkvizicí  a  náboženskými 

válkami,  či  dnešní  doba  národních  států,  masakrů,  zákopů, 

gulagů a koncentráků, musíme posoudit každý sám. 
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DODATKY 

Pozdější křižácké války 

Války  mezi  křesťany  a  muslimy  pokračovaly  ještě  mnoho 

staletí  po  rozpuštění  řádu  templářů.  Ve  čtrnáctém  století 

vystřídali egyptské  mamlúky  v roli  hlavní síly expanze  islámu 

osmanští  Turci.  Jejich  jméno  pochází  od  seldžuckého  emíra 

Osmana,  který  vládl  v  Anatolii  jižně  od  Nikaje.  Během 

čtrnáctého  století  se  jim  podařilo  rychle  dobýt  celou  Malou 

Asii,  obešli  Cařihrad,  překročili  Dardanely  a  přehnali  se 

Makedonií  a  Bulharskem  až  k  Dunaji.  Roku  1389  porazili 

křesťanské Srby v bitvě na Kosově poli. 

Pro  křesťany  již  nebylo  hlavním  cílem  dobytí  Jeruzaléma, 

nýbrž  záchrana  Cařihradu.  V  roce  1396  bylo  u  Nikopole  na 

Dunaji  rozprášeno  západoevropské  vojsko,  vedené  uherským 

králem  Zikmundem  Lucemburským  a  hrabětem  Jeanem  de 

Nevers. V roce 1443 utrpěla křižácká armáda, svolaná papežem 

Eugenem IV.,  porážku  u  Varny.  Deset  let poté osmanští Turci 

dobyli Cařihrad. 

Tato  katastrofa  znamenala  pro  křesťanský  svět  podobnou 

ránu  jako  pád  Jeruzaléma  před  dvěma  sty  lety. Papež  Mikuláš 

V. vyslal  Jana  Kapistrana do Uher, aby  hlásal  novou křížovou 

výpravu. Podařilo se sebrat  vojsko, které v roce 1456 porazilo 

silnější  osmanskou  armádu,  obléhající  Bělehrad.  Úspěch  byl 

však  jen  dočasný.  Bělehrad  padl  v  roce  1521  a  Uhři  utrpěli 

definitivní porážku v bitvě u Moháče roku 1526. 
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Současně  osmanští  Turci  postupovali  i  ve  Středomoří.  V 

roce  1522  ztratili  rytíři  řádu  špitálu  sv.  Jana  Rhodos  a  v  roce 1571  dobyli  Turci  Kypr.  Vítězství  křesťanského  loďstva  v 

bitvě u Lepanta v tomtéž roce umožnilo Benátčanům udržet se 

na  Krétě  až  do  roku  1669.  Jediného  pokroku  před  začátkem 

sedmnáctého  století  dosáhli  křesťané  ve  Španělsku:  v  letech 

1482-1492 skončila  reconquista pádem posledního islámského 

knížectví na Pyrenejském poloostrově - Granady. 

Počínaje  čtrnáctým  stoletím  se  vytratil  všechen  idealismus 

prvních křížových tažení a nahradila jej na jedné straně chladná 

vypočítavost  křesťanských  vládců  a  na  straně  druhé  drsný 

cynismus  jejich  poddaných.  Erasmus  v  šestnáctém  století  celý 

koncept  křížových  výprav  odsoudil  a  pozdější  reformace 

připravila  křižáckou  myšlenku  o  kajícný  rozměr,  protože 

upírala papežům právo rozhodovat o pokání a promíjet hříchy. 

Hlavní  síly  proti  islámu  shromažďovaly  mocnosti,  jejichž 

zájmy  ohrožoval:  ve  Středomoří  Benátčané  a  v  Rakousku  a 

střední Evropě Habsburkové. 

Expanze islámu na křesťanská území, která začala v osmém 

století, vyvrcholila v roce 1683, kdy osmanská armáda oblehla 

Vídeň,  hlavní  město  císaře  Svaté  říše  římské  Leopolda 

Rakouského.  Sousední  německé  státy  a  polský  král  Jan 

Sobieski zformovali  vojsko, které město z obležení vyprostilo. 

V roce 1684 pak pod záštitou papeže vznikla Svatá liga, jejímž 

cílem bylo zastavit další postup Turků. V osmnáctém století se 

úlohy  ochránce  křesťanů,  žijících  pod  nadvládou  muslimů, 

ujalo  Rusko.  Roku  1686  byl  osvobozen  Budín,  roku  1688 

Bělehrad a v roce 1699 karlovickým mírem získaly křesťanské 

mocnosti  zpět  velká  území  ve  střední  Evropě  a  v  Řecku. 

Srbové,  kteří  si  i  po  pěti  staletích  turecké  nadvlády  uchovali pravoslaví,  získali  nezávislost  Berlínskou  smlouvou  v  roce 

1878.  Po  balkánských  válkách  v  letech  1912  a  1913  byly 
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hranice  osmanské  říše  zatlačeny  do  Thrácie, kde  leží  i  hranice dnešní Turecké republiky. 

V devatenáctém a dvacátém století vznikly v severní Africe 

španělské,  francouzské  a  italské  kolonie  a  Británie  se  stala 

prakticky neomezenou vládkyní Egypta a Súdánu. Tyto územní 

zisky  však  vyplynuly  ze  sledování  obchodních  a  politických 

zájmů;  nebyly  inspirovány  náboženským  zápalem.  Idea 

jednotného  křesťanstva  ztratila  smysl.  Když  po  porážce Turků 

u  Gázy  v  roce  1917  generál  Allenby  dobyl  Jeruzalém, 

uvědomoval  si  historický  význam  svého  činu.  V  telegrafické 

depeši  britskému  ministerstvu  války  napsal:  „Naléhavě 

doporučuji,  aby  před  vjezdem  do  městských  bran  velitel 

sestoupil s koně. Německý císař branou projel a hned se začalo 

říkat:  ,1  mnohem  lepší  člověk,  než  je  on,  vstoupil  do  města 

pěšky.’  Výhody  jsou,  myslím,  zřejmé.“390  Tím  „lepším 

člověkem“, o němž generál psal, nebyl Ježíš Kristus, který do 

města  přijel  na  oslu,  ale  Muhammadův  tchán,  chalífa  Umar. 

Generál  Allenby  opravdu  sesedl  s  koně  a  do  Svatého  města 

vešel pěšky. 

Po  roce  1917  se  o  vládu  v  Zámoří  dělili  Britové  s 

Francouzi, kteří až do roku 1941 spravovali protektorát v Sýrii. 

V  roce  1947  Britové  z  Palestiny  odešli  a  rok  nato tamní  Židé vyhlásili  židovský  stát.  Jeruzalém  ovládala  hášimovská 

monarchie  až  do  šestidenní  války  v  červnu  1967,  kdy  jej 

dobyla  izraelská  vojska.  Status  města  podle  mezinárodního 

práva  je  zatím  nejasný.  Chrámová  hora  zůstala  v  ruku 

muslimů.  O  chrám  Svatého  hrobu  se  dělí,  často  nepříliš 

přátelsky, šest různých křesťanských sekt. 

♦   ♦   ♦ 

Jakou  úlohu  sehrály  v  pozdějších  křižáckých  válkách 

rytířské řády? Po pádu Akkonu se němečtí rytíři dalších bojů o 

Svatou  zemi  neúčastnili  a  soustředili  se  na  tažení  proti 
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pohanským Prusům a Litevcům  na  březích Baltu. V roce 1309 

přestěhovali  své  hlavní  sídlo  z  Benátek  do Malborku, jižně  od 

Gdaňská,  a  poté,  co  v  Livonsku  pohltili  menší  řád  mečových 

rytířů,  během  čtrnáctého  století  ovládli  baltské  pobřeží  až  po Finský  záliv.  Papežové  je  často  kritizovali  za  to, že  se  pruské zajatce  snaží  spíše  zotročit  než  pokřtít.  Řád  z  Německa  na 

dobytá  pruská  území  přiváděl  německé  kolonisty  a  vydělával 

na  obchodech  v  rámci  spolku  hansovních  měst.  Protože  se 

Svatá  země  stala  pro  rytíře  ze  západu  nedostupnou,  stalo  se 

mezi  evropským  rytířstvem  módou  účastnit  se  letních  tažení 

Německých  rytířů  do Pruska  a  prokazovat tam  svou odvahu. I 

Jindřich  Bolingbroke  se  zúčastnil  několika  takových  výprav, 

než usedl na anglický trůn jako král Jindřich IV. 

V  roce  1386  přivedl  litevský  velkovévoda  Jagiello  svou 

zemi  do  lůna  katolické  církve  a  oženil  se  s  polskou  korunní 

princeznou  Jadwigou.  Roku  1410  vojska  tohoto  nově 

sjednoceného  státu  porazila  německé  rytíře  v  bitvě  u 

Grunwaldu.  V  bitvě  padlo  čtyři  sta  rytířů  včetně  velmistra. 

Potom již řád začal upadat. Jeho moc oslabovali světští Němci, 

kolonizující dobytá území, i mocný soused, polský král. V roce 

1525  přestoupil  poslední  velmistr,  Albert Hohenzollernský, na 

protestantskou  víru,  řád  rozpustil  a  na  jeho  územích  vytvořil 

světské vévodství. Z pětapadesáti rytířů, kteří v Prusku zůstali, 

jich  u  katolického  náboženství  setrvalo  jen  málo.  Většina  z 

nich se oženila a splynula s místní šlechtou - pruskými junkery. 

Roku  1561  následoval  jejich  přikladu  i  poslední   Landtneister livonské větve řádu německých rytířů; sekularizoval Kuronsko 

a  přeměnil  je  ve  vévodství.  Zbytky  řádu  s  državami  v 

katolických částech Německa přetrvaly až do roku 1809, kdy je 

rozpustil  Napoleon.  V  roce  1834  byl  řád  v  Rakousku 

reformován. 

Na  Pyrenejském  poloostrově  rytířské  řády  i  nadále 
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bojovaly  proti  Maurům,  ale  pouze  pod  vedením  králů.  V 

Kastilii  řády  ze  Santiaga,  Alcantary  a  Calatravy  bránily  a 

osídlovaly  území  dobytá  na  Maurech.  Řád  z  Alcantary  také 

střežil hranice s Portugalskem v Extramaduře. Všechny rytířské 

řády přispěly k vítězství křesťanů u řeky Salda v roce 1340, jež 

později vedlo k dobytí Algecirasu v roce 1344. V následujících 

sto padesáti letech se  reconquista omezila jen na několik vpádů do posledního maurského knížectví, Granady. Všechny řády se 

zúčastnily i posledního tažení, kterým v roce 1492  reconquista 

skončila a všichni muslimové byli ze Španělska vyhnáni. 

I  potom  představovaly  řády  bohatá  a  mocná  uskupení 

uvnitř  států  Pyrenejského  poloostrova.  Řád  rytířů  špitálu  sv. 

Jana  byl  největším  vlastníkem  půdy  v  Kastilii  a  řádu  z 

Alcantary  patřila  polovina  Extramadury.  Moc  řádových 

velmistrů  je  chtě  nechtě  vtahovala  do  politických  intrik. 

Králové i šlechta se opakovaně snažili získat hodnost velmistra 

pro své oblíbence, často pro své syny - legitimní i nelegitimní. 

V  letech  1487-1499  král  ovládl  všechny  řády  v  Kastilii  a  řád Montesa byl v roce 1587 včleněn do aragónské koruny. 

V  Portugalsku  se  s  papežovým  svolením  řád  templářů 

transformoval v Kristův řád. I ten ovládali portugalští králové a 

řádovými  velmistry  jmenovali prince z královské rodiny  nebo 

jiné  oblíbence.  Nejvýznamnějšího  úspěchu  řád  dosáhl  pod 

vedením  velmistra,  jímž  byl  princ  Jindřich,  jmenovaný  v  roce 

1418,  který  bohatství  řádu  využil  k  financování  výzkumných 

výprav  podél  afrického  pobřeží,  kolem  mysu  Dobré  naděje  a 

nakonec  až  do  Asie.  V  šestnáctém  století  se  řád  stal  součástí koruny,  papežské  buly  postupně  zmírňovaly  slib  chudoby, 

čistoty  a  poslušnosti,  a  členství  v  něm  se  nakonec  stalo  jen otázkou prestiže. 

Jediný z řádů, který dále významně přispíval svým úsilím k 

vedení  Svaté  války  proti  islámu,  byli  rytíři  špitálu sv. Jana. V 
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době  procesu  s  templáři  se  pod  vedením  velmistra  Fulka  z 

Villaretu  chovali  velmi  tiše;  jednak  ze  strachu,  aby  si 

neznepřátelili  Filipa  IV.,  a  zčásti  s  nadějí,  že  by  na  pádu 

templářů  mohli  vydělat.  Proč  vlastně  byli  ušetřeni?  Byl-li 

Nogaret  opravdu  synem  katarských  rodičů,  možná  na  něj 

zapůsobil přívětivý postoj řádu vůči kacířům během křižáckého 

tažení  proti  albigenským.  Jinak  je  zřejmě  jen  málo 

pravděpodobné,  že  by  jeden  řád  byl  prolezlý  rouhačstvím, 

kacířstvím  a  sodomií  a  druhý  ne.  Johanité  však  měli  jisté 

výhody:  měli  více  zkušených  právníků  a  jejich  domov  na 

ostrově Rhodu  ležel  mimo dosah  všech  mocností. Jejich trvalá 

připravenost  postavit  se  do  čela  výpravy  profesionálních 

vojáků dobře zapadala do křižáckých plánů Filipa IV. i papeže 

Klementa V. 

Přestože  mezi  templem  a  johanity  vždycky  vládlo  jisté 

soupeření,  nemáme  žádné  důkazy  o  tom,  že  by  se  johanité 

nějak nadměrně radovali z osudu, který postihl jejich bratry ve 

zbrani.  Rozdílů  mezi  oběma  řády  bylo  vždy  méně  než  věcí, 

které  je spojovaly,  a  johanité  si  templářů  velmi  vážili. „To,  že zdědili  bývalé  templářské  državy,  posílilo  jejich  prestiž;  ne 

snad  proto,  že  se  tím  stali  ještě  většími  statkáři, ale protože  si kladli  za  čest,  že  mohou  pokračovat  ve  stopách  tak  ušlechtilé organizace.“„1  Připojením  templářského  majetku  ke  svým 

statkům -  bez ohledu  na  „srážky“  ve prospěch krále Filipa  TV. 

a  dalších  evropských  panovníků  -  se  bohatství  johanitů  velmi 

rozrostlo.  Avšak  časem,  jak  předpověděl  Jacques  de  Molay, 

nedostatek  příležitostí  k  soutěžení  vedl  k  úpadku  a  stagnaci. 

Roku  1343  papež  Klement  napsal,  že  podle  „prakticky 

všeobecného mínění duchovenstva i laické veřejnosti“ johanité 

pro obranu víry nedělají vůbec nic. Padly i návrhy na vytvoření 

nového řádu, který by dostal věnem část majetku johanitů.3’2 

V  roce  1522  Turci  johanity  připravili  o  Rhodos  a  v  roce 
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1530  císař  Karel  V.  daroval  řádu  ostrov  Maltu.  Roku  1565 

Turci oblehli hlavní  město ostrova Valettu, ale johanité se pod 

velením  velmistra  Jeana  de  Parisota  z  La  Valetty  hrdinně 

postavili  na  odpor;  z  patnácti  set  padlých  bylo  téměř  dvě  stě padesát rytířů. Po pětiměsíčním obléhání Turci ustoupili a šest 

let  nato  přispěly  galéry  johanitů  k  porážce  osmanské  flotily  u Lepanta. 

Po  celé  sedmnácté  století  johanité  -  nyní  již  známější  pod 

jménem  maltézští  rytíři  -  disponovali  užitečným,  silným 

loďstvem,  jež  se  podílelo  na  taženích  proti  islámským 

mocnostem  anebo  se  věnovalo  korzárským  nájezdům, 

prováděným  v  malém  měřítku,  zejména  proti  lodím, 

vyplouvajícím  ze  severoafrických  přístavů.  U  vesel  seděli 

otroci  a  důstojníky  se  stávali  mladí  šlechtici  z  řádu,  kteří 

později  odcházeli  spravovat  početné  řádové  komendy  po  celé 

Evropě.  Členství  v  řádu  bylo  „sinekurou  v  privilegovaném 

aristokratickém  společenství,  zajišťující  solidní  doživotní 

příjem“.3’3 Život ve Valettě, hlavním městě řádu na Maltě, jak 

jej  líčí  dějepisec  Roderico  Cavaliero,  byl  dosti  nudný.  „Nuda 

byla klíčovým prvkem života na ostrově. Celkový tón, udávaný 

vedením  řádu,  lze  charakterizovat  jako  mírnou  zdvořilost, 

kombinovanou  s  úzkostlivým,  puntičkářským  lpěním  na 

dodržování kázně a respektování hodností.“ 

Na  přelomu  sedmnáctého  a  osmnáctého  století  pokročil 

úpadek  johanitů  tak  daleko,  že  se  Napoleonovi podařilo  jejich 

nedobytnou pevnost Valettu dobýt po jediném dnu obléhání. Z 

tří set dvaatřiceti rytířů v posádce města jich padesát bylo příliš 

starých,  aby  mohli  bojovat.  Napoleon  později  poznamenal,  že 

Malta „zajisté  měla značné  hmotné síly k odporu, ale naprosto 

žádnou  sílu  morální“.  Po  konečné  Napoleonově  porážce  u 

Waterloo ostrov obsadili Britové, kteří vůbec  neměli  v úmyslu 

jej vrátit rytířskému řádu. Rytíři řádu sv. Jana mezitím sesadili 
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velmistra  Ferdinanda  von  Hompesch,  který  Maltu  ztratil,  a 

zvolili  jeho  nástupcem  ruského  cara  Pavla  I.,  „jenž  nebyl 

katolíkem, nežil v celibátu, ani nepatřil k řádovým bratrům, ale 

docela určitě to byl blázen“.394 

Následuje období, které historikové označují za „nejhorších 

dvacet  let  v  dějinách  řádu.  Dvacet  let,  promarněných  spory  o 

sobecké zájmy, jež dočasnou katastrofu, vzešlou z revolučního 

období,  změnily  v  trvalou.“395  Avšak  koncem  devatenáctého 

století  se  řád  vrátil  k  původním  dobročinným  aktivitám,  pro 

něž  byl  kdysi  založen.  Stal  se  seskupením  věřících  katolíků, 

jehož  aristokratičtí  příslušníci  pomáhali  nemocným,  chudým  a 

opuštěným lidem. V této podobě existuje dodnes. 

Nutnost  vzdát  se  vojenského  poslání  pro  maltézské  rytíře 

vyplynula již  v okamžiku, kdy katolická  církev rezignovala na 

myšlenku  ozbrojených  křížových  výprav.  Od  druhého 

vatikánského  koncilu  dokonce  respektuje  i  kacíře  a  nevěřící, 

což by Bernarda z  Clairvaux  jistě ohromilo. Nelze však tvrdit, 

že  by  tento  duch  snášenlivosti  přinesl  konec  nepřátelství  mezi křesťany a muslimy. Uprostřed křesťanských území - v Paříži, 

Londýně i v samotném Římě - se stavějí mešity, ale v Arábii, v 

srdci  islámu,  je  praktikování  křesťanské  víry  stále  zakázáno. 

Některé státy, jako Írán, Súdán, Afghánistán a Pákistán, se řídí 

zákony  Koránu.  Ozbrojené  střety  mezi  křesťany  a  muslimy 

pokračují  v  Africe,  na  Balkáně,  v  Indonésii  a  na  Filipínách. 

Islámští  fundamentalisté  zavraždili  v  posledních  letech 

křesťanské  misionáře  v  Pákistánu,  koptské mnichy  v  Egyptě  a 

trappistického mnicha a katolického biskupa v Alžírsku. 

I  ve  Svaté  zemi  pokračuje  konflikt  mezi  Palestinci 

(většinou  muslimy)  a  izraelskými  Židy.  Vatikán  po  dlouhém 

váhání uznal stát Izrael a přestože naléhá, aby se Jeruzalém stal 

městem  pod  mezinárodní  správou,  dnes  již  nepropaguje 

opětovné ovládnutí Svatého  města křesťany, což bylo  hlavním 
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cílem  tolika  papežů  po  tak  mnoho  let.  Církev  však  pohlíží  s 

nevolí  na  exodus  domorodých  křesťanů,  kteří  cítí,  že  v  zemi, 

kde  se  zrodila  jejich  víra,  nemají  žádnou  budoucnost.  Bude-li 

současný  trend  pokračovat  i  příštím  tisíciletí,  budou  jedinou 

větší  skupinou  osob,  modlících  se  v  chrámu  Svatého  hrobu  v 

Jeruzalémě, poutníci, které tam dopravil jumbo jet. 
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